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КНИГА ИСАИИ
ИСАИЯ И. 1–9, 16–20 — ВЕЛИКАЯ КОСТЬ: ИЕГОВА ПРОТИВ ИУДЫ
Видение Исайи, сына Амоса, которое он видел об Иудее и Иерусалиме во дни Озии, Иофама, Ахаза и Езекии, царей Иудейских. Слышу, небеса, и внемли, земля, ибо Господь говорил: Я вскормил и воспитал детей, и они восстали против Меня. 3. Вол знает хозяина своего, и осел кроватку господина своего; а Израиль не знает, народ Мой не рассудит. 4. О, грешный народ, народ, обремененный беззакониями, семя злодеев, дети развратители: они оставили Господа, они возбудили Святаго Израилева в гневе, они отступили назад. 5. Почему вам еще следует поражаться? вы будете возмущаться все больше и больше: вся голова болит, и все сердце изнемогает. 6. От подошвы стопы до головы нет здоровья на ней; но раны, синяки и гноящиеся язвы не закрывались, не перевязывались и не смягчались миром. 7. Страна твоя опустела, города твои сожжены огнем: земля твоя, чужие пожирают ее пред тобою, и она опустела, как разрушенная чужеземцами. 8. И осталась дочь Сиона, как шалаш в винограднике, как шалаш в огороде, как осажденный город. 9. Если бы Господь Саваоф не оставил нам очень малый остаток, мы были бы подобны Содому и были бы подобны Гоморре. . . . 16. Омой тебя, очисти; удали от очей Моих зло дел твоих; перестань делать зло; 17. Научитесь преуспевать; ищите суда, помогайте угнетенным, судите сирот, ходатайствуйте за вдову. 18. Придите и рассудим вместе, говорит Господь: если будут грехи ваши, как багряное, они будут как снег, и если будут красны, как багрянец, то будут, как шерсть. 19. Если вы будете готовы и послушны, вы будете есть блага земли. 20. А если вы откажетесь и восстанете, то будете пожраны мечом, ибо уста Господни изрекли это». – ИСАИЯ I. 1-9; 16-20.
Здесь звучат первые такты великой увертюры к великой оратории Исайи. В этих первых главах раскрываются темы, которые проходят через все остальные его пророчества. Как и большинство вступлений, они, вероятно, были написаны последними, когда пророк собрал и систематизировал труды своей жизни. В тексте речь идет о трех великих мыслях, лейт-мотивах, которые вновь и вновь звучат в послании пророка.
Сначала идет великое обвинение (стихи 2-4). Слова истинного пророка имеют универсальное применение, даже если они специально адресованы определенной аудитории. Именно потому, что это обвинение было столь верно в отношении Иуды, оно верно и в отношении всех людей, поскольку оно касается не подробностей, свойственных давно прошедшему периоду и состоянию общества, а общих черт, общих для всех нас. Как сказал другой великий учитель ветхозаветных времен: «Я не буду упрекать тебя за твои жертвы и всесожжения, которые постоянно были передо мной». Исайя ничего не говорит о ритуальных или церемониальных упущениях, которые для него, в конце концов, были всего лишь поверхностными вопросами, но он ярко освещает основные факты искаженного отношения Иуды (и каждого человека) к небесам. И как любовно и строго Бог говорит через него! Этот божественный плач, возвещающий суровое обвинение, вполне достоин быть словами Всемогущего, Любящего всех людей, скорбящего о Своих блудных и беглых сыновьях. И его глубокая истина не меньше, чем его нежность. Разве грех человека не является самым черным, когда он рассматривается на светлом фоне отеческой любви Божией? Действительно, отцовство, которое знал Исаия, относилось к отношению Неба к народу, а не к отдельному человеку, но великая истина, совершенно открытая Совершенным Сыном, была частично показана пророку. Восток светился невосходящим солнцем, и разноцветные облака, зависшие над местом его восхода, словно жаждали раскрыться и пропустить его. Пренебрежение человеком Божьими благами ставит его ниже животных, которые знают руку, которая их кормит и управляет. Некоторые люди считают, что отказ от верности небесам является признаком высшей культуры и передовых взглядов. Это признак того, что у них меньше интеллекта, чем у их собаки.
Есть что-то очень красивое и трогательное в том, что к Иуде не обращаются напрямую, а в том, что стихи 2-4 представляют собой божественный монолог. Их скорее можно было бы назвать плачем отца, чем обвинением. Покинутый отец как бы с грустью размышляет о грехах своего заблудшего ребенка, которые являются горестями его отца и его собственными страданиями. В стихе 4 черный список деяний блудного сына начинается с поверхности, с того, что мы называем нравственными «преступлениями», а затем копается глубже, чтобы раскрыть корень этих преступлений в том, что мы называем извращенными религиозными отношениями. Они неразрывно связаны между собой, поскольку ни один человек, который не прав перед Богом, не может быть прав в отношении долга или людей. Обратите также внимание на то, как одно слово проясняет печальную истину всеобщего опыта: «беззаконие», как бы оно ни вводило нас в заблуждение, заставляя воображать, будто им мы сбрасываем с себя бремя совести и долга, взваливает на наши спины более тяжелые грузы. Делающий беззаконие обременен беззаконием». Обратите также внимание на то, как ужасные последствия зла от родителей к детям представлены как усугубляющие или уменьшающие вину каждого поколения? Современники Исайи — это семя злодеев, «происходящие от них, а в свою очередь — дети-развратители». Фатальная предвзятость становится сильнее по мере прохождения. Наследственность — это факт, независимо от того, называете ли вы это первородным грехом или нет.
Но горький источник всякого зла лежит в искаженных отношениях с небом. Они оставили Господа»; вот почему они поступают коррумпировано». Они пренебрегли Святым Израилевым»; вот почему они обременены беззакониями». Отчужденные сердца отделяются от Него. Оставить Его — значит презирать Его. Уйти от Него — значит уйти назад». Каким бы ни было наше злое наследие, каждый из нас уходит дальше от Него. И этот отеческий плач об Иудее действительно есть плач о каждом сыне человеческом. Разве это не отражается в жемчужине притч? И не можем ли мы предположить, что она предполагает высшее откровение человеческого страдания и Божьей любви?
После обвинительного заключения следует приговор (ст. 5-8). Возможно, «предложение» не совсем точно, поскольку эти стихи не столько предсказывают будущее, сколько описывают настоящее, и в них звучит глубокий тон сострадательного удивления, когда они повествуют о горьком урожае, посеянном грехом. Проницательный вопрос: «Почему вы все еще будете поражены, что бунтуете все больше и больше?» выявляет торжественную истину о том, что все, чего люди добиваются восстанием против Бога, является наказанием. Бык, который лягается на уколы, лишь доводит до крови свои скакательные суставы. Мы стремимся к какому-то воображаемому добру и получаем удары. Никакого рационального ответа на этот суровый вопрос «Почему?» возможно. Каждый грех – это неразумный поступок, по сути абсурд. Последствия греха Иуды сначала мрачно обрисовываются метафорой человека, отчаянно раненого в каком-то бою и находящегося вдали от врачей и медсестер, а затем метафора интерпретируется простыми фактами враждебного вторжения, пылающими городами, опустошенными полями. Если представить ужасную картину раненого человека как описание человеческих грехов, это разрушает связность стихов; это просто описание последствий их грехов. В соответствии с ветхозаветной точкой зрения, Исаия рассматривает национальные бедствия как наказание за национальные грехи. Он не затрагивает гораздо худших последствий отдельных грехов для индивидуального характера. Но хотя мы не должны игнорировать его учение о том, что нации являются отдельными образованиями и что праведность возвышает нацию» как в наши дни, так и в его, христианская форма его учения состоит в том, что люди разрушают свою жизнь и ранят свои души. каждым грехом. Беглый сын становится свинопасом и не может насытиться даже свиной пищей, чтобы утолить голод.
Нотки жалости очень отчетливо звучат в патетическом описании покинутой дочери Сиона». Иерусалим стоит одинокий и беззащитный, как хрупкая шатёрка в винограднике, поспешно обсаженная ветвями и открытая палящему солнцу или завыванию ветра. Когда-то прекрасная ситуация, радость всей земли. . . город великого короля» — и сейчас!
Стих 9 прерывает торжественный поток божественного Голоса, но нарушает его так, как он того желает. Ибо в нем сердца, смягченные и раскаивающиеся благодаря Голосу, выдыхают смиренное признание широко распространенного греха и видят милость Божию в сохранении очень небольшого остатка все еще верных. Есть небольшой остров, еще не затопленный морем беззакония, и именно Ему, а не самим себе, святое семя обязано быть удержанным от следования за толпой, чтобы творить зло. Какое поразительное сравнение с национальной гордостью – как Содом, «подобный Гоморре»!
После приговора следует помилование. Стихи 16 и 17 принадлежат собственно абзацу, опущенному в тексте, и замыкают строгое особое слово правителей, которое своим строгим тоном так сильно контрастирует с уязвленной любовью и огорченной жалостью предыдущих стихов. От этих высокопоставленных грешников и лжепроводников требуется моральное исправление. Это послание Иоанна Крестителя в более ранней форме, и оно расчищает путь для евангельской вести. Покаяние и очищение жизни стоят на первом месте.
Но эти строгие требования, если рассматривать их сами по себе, разжигают отчаяние. Омой тебя, очисти» — легко сказать, это явно необходимо и так же явно безнадежно недосягаемо для меня. Если это все, что может сказать мне пророк, то с тем же успехом он может ничего не говорить. Ибо какая польза говорить человеку, который был хромым от утробы матери своей, встань и иди? Как могут грязные руки отмыть грязное тело? Древние и современные проповедники самодостаточной морали призывают к невозможному, и если они не последуют своей проповеди недостижимого идеала, как следовал Исайя, они обречены тратить свои слова впустую. Он воскликнул: «Очисти вас», но тут же указал на Того, Кто мог очистить, мог превратить алый цвет в снежно-белый, а малиновый — в сияющую чистоту незапятнанной шерсти овец на зеленых пастбищах. Уверенность в Божьем прощении, касающемся вины, и в Божьем очищении, касающемся склонностей и привычек, должна быть основой нашего очищения от скверны плоти и духа. Призыв к покаянию нуждается в обещании прощения и божественной помощи в очищении, чтобы стать Евангелием. И призыв к покаянию пред Богом и вере в Господа нашего Благость — это то, что нужно всем нам, обремененным беззакониями» и оставившим Господа, если мы хотим когда-нибудь перестать творить зло и научиться делать добро. .
Словно одним ударом грома, пророчество закрывается, провозглашая вечную альтернативу, стоящую перед каждой душой человека. Добровольное послушание нашему Богу-Отцу обеспечивает все блага и полное удовлетворение наших голодных и хищных желаний. Отказаться и восстать — значит обречь себя на разрушение. И ни один человек не может предотвратить этого последствия или разорвать необходимую связь между добром и блаженством, ибо уста Господни изрекли это», и то, что Он говорит, стоит твердо во веки веков.
ИСАИЯ И. 3. Глупость безбожия
Вол знает хозяина своего, и осел — кроватку господина своего; а Израиль не знает, народ Мой не взирает». — ИСАИЯ I. 3.
Это в первую очередь обвинение против Израиля, но оно касается всех нас. «Не знает», т. е. не имеет близкого знакомства с; не рассматривает», то есть легкомысленно игнорирует, никогда не размышляет.
I. Это обычное отношение ума к Богу.
Пустое безразличие к Нему встречается гораздо чаще, чем сознательная враждебность. Возьмите наугад сотню мужчин, спешащих по улицам, и скольким из них придется признать, что ни одна мысль о Боге не приходила им в голову в течение нескольких дней или месяцев? Что касается их мыслей и действий, Он — излишняя гипотеза». Большинство людей не сознают своего бунта против Него, и обвинение их в этом не возбуждает совести, но они не могут не признать себя виновными в этом обвинении, Бог не во всех их мыслях».
II. Такое отношение странное и неестественное.
Странно, что человек способен забыть Бога и жить так, как будто такого Существа не существует. Это один из примеров той ужасной силы игнорирования самых важных предметов, которых каждая жизнь дает так много и трагических примеров. Кажется, будто над нами опиумное небо, проливающее дождь снотворных, и мы крепко спим со всем, что нас больше всего заботит, проснувшись. Но еще более странно то, что, обладая властью интересоваться или не интересоваться предметами, мы так часто используем ее в отношении этого предмета. Ибо, как могли бы научить нас бык, знающий руку, которая его кормит, и осел, который прячется к хлеву своего хозяина, где он уверен в корме и соломе, самое глупое животное имеет достаточно ума, чтобы распознать, кто добр к нему. или имеет над ним власть, и где он может найти то, что ему нужно. Безбожный человек опускается ниже уровня животных. И игнорировать Его крайне глупо. Но это хуже, чем глупо, ибо III. Такое отношение является добровольным и преступным.
Хотя в этом нет сознательной враждебности, корень ее — подсознательное чувство несогласия с Богом и антагонизма между Его волей и волей человека, когда мы совершенно уверены, что любим другого, и что сердца бьются в согласии, а воля гаснет. Когда мы стремимся к одним и тем же вещам, нам не нужно прилагать усилий, чтобы думать об этом другом, но наши умы обращаются к нему или к ней как к дому, когда мы освобождаемся от сдерживающей силы необходимых занятий. Если мы любим Бога и настроим свою волю на исполнение Его воли, наши мысли полетят к Нему, как голуби к своим окнам».
Оно питается озабоченностью мысли другими вещами. У нас есть лишь определенное ограниченное количество энергии мысли или внимания, и если мы будем тратить ее, как это делает большинство из нас, на видимые и временные вещи, то не останется ничего для невидимых реальностей и Бога, который вечен. невидимый. Оно часто подкрепляется теоретической неопределенностью, иногда реальной, а зачастую и в значительной степени нереальной. Но, в конце концов, истинное основание этого состоит в том, что Павел называет причиной: они не хотели удерживать Бога в своем познании».
Преступность этого равнодушия! Это бессердечно неблагодарно. Собаки лижут руку, которая их кормит; вол и осел по-своему скучно признают нечто вроде обязательства, вытекающего из благ и заботы. Нет более подлой и подлой неблагодарности, чем та, в которой мы повинны, если мы не воздадим Тому, в Чьих руках наше дыхание и чьи все пути наши», хотя бы одним благодарным сердцебиением или одним словом, составленным из дыхания. что Он дает.
IV. Такое отношение губительно.
Это отделяет нас от Бога, а отделение от Него является само определением Смерти. Бог, о котором мы никогда не думаем, для нас все равно, что Бог, которого нет. Вычеркните Бога из жизни, и вы вычеркнете солнце из системы и окутаете все тьмой и хаосом. Это жизнь вечная — познать Тебя»; а если Израиль не знает, то Израиль убил себя.
ИСАИЯ И. 30-31 — ЧТО ГРЕХ ДЕЛАЕТ С ЛЮДЯМИ
Вы будете как дуб, у которого вянет лист, и как сад без воды. 31. И сильный будет, как пакля, и дело Его, как искра; и будут гореть оба вместе, и никто не угасит их» (ИСАИЯ I. 30-31.
Первоначально эти слова относятся к угрозе возмездия за национальное идолопоклонство, центром которого были и дубы, и сады. Нация как бы высохла и стала воспламененной; идол был искрой или поводом для разрушения. Но более широкое применение, которое приходит всем нам, касается фатальных последствий греха. Это необходимо очень ясно сформулировать из-за обманчивости греха, который продолжает молча убивать тысячи людей.
«Этот мрачный волк с тайной лапой
Ежедневное пожирает быстро».
I. Грех увядает.
Мы видим картину сгоревшего дерева в лесу, а вокруг все покрыто листвой, с крошечными, наполовину развитыми листьями и полностью коричневыми по краям. Пророк рисует другую картину: сад неорошаемый и потому на палящем Востоке предавшийся бесплодию.
Грех делает людей бесплодными и увядающими.
Оно предполагает отделение от Бога, источника всякого плодородия (Пс. 1).
Подумайте, сколько чистых желаний и невинных восприимчивостей отмирает из грешной души. Подумайте, сколько способностей к добру исчезает. Подумайте, каким сухим и обожженным становится сердце. Подумайте, как подавляется совесть.
Любой грех – любой грех – делает это.
Это могут сделать не только грубые, открытые проступки, но и любой безбожный образ жизни.
Что бы человек ни делал против своей совести — пренебрежение долгом, привычная неправдивость, праздность, — одним словом, засевший его грех иссушает его.
И все это время зло, питающее его кровь, растет, как ядовитый пятнистый гриб в винной бочке.
II. Грех делает людей воспламеняющимися.
Как паклю или трут.
Вспомогательное упоминание может относиться к грешному человеку, который легко впадает в искушение. Но главная мысль в том, что грех делает человека готовым к погибели, конец которой — сожжение».
Материалы для возмездия заложены в природе человека в результате проступков. Заговорщики хранят динамит в темном подвале. Совесть и память заряжены взрывчаткой.
Если тенденции, привычки и желания станут тираническими из-за длительного потакания и не смогут быть потворствуемы, какой яростный огонь разгорится тогда!
Нам нужно только предположить, что человека заставили узнать, каков реальный моральный характер его действий, и быть неспособным отказаться от них, чтобы получить ад.
Все это подтверждается случайными взглядами, которые люди видят сами. Наши собственные характеры — это настоящая голова Медузы, которая превращает человека в камень, когда он ее видит.
Что же в действительности мы делаем своими грехами? Собираем топливо для сжигания.
III. Грех сгорает.
Работай как искра. Злые дела, соприкоснувшиеся с деятелем, производят разрушение. То есть, если в будущей жизни или в любое время человек окажется лицом к лицу со своими поступками, то начинается возмездие. Мы стряхиваем с себя бремя наших действий из-за отсутствия памяти. Но эта сила игнорирования прошлого может быть сломлена в любой момент. Предположим, случится так, что в другом мире его уже невозможно будет практиковать, что тогда?
Злые дела являются поводом для божественного возмездия. Они — искра». Это они разжигают костер, а не Бог. Пророк здесь протестует ради всего святого против идеи, что Его следует винить в наказании. Мужчины сами себя мучают. Грешный человек приносит себя в жертву. Подобно Исааку, он несет дрова и складывает кучу для собственного сжигания.
Добро разрывает связь между нами и нашим злом. Он возвращает красоту и свежесть поврежденному дереву, сажая его как у реки воды, «чтобы оно приносило свои плоды в свое время», и лист его не увял».
ИСАИЯ iv. 5. ВЕЧНЫЙ СТОЛП ОБЛАЧНЫЙ И ОГНЕННЫЙ
И сотворит Господь над всем жилищем горы Сиона и над собраниями ее облако и дым днем и сияние пылающего огня ночью» (ИСАИЯ 4). 5.
Столп облачный и огненный в Исходе был один: столпов будет столько же, сколько собраний в новую эпоху. Не слишком ли напрягается язык, чтобы найти смысл в этой разнице? Вместо формального единства Ветхого Завета существует разнообразие, которое, однако, представляет собой более жизненное единство. Нет ли здесь намека на тот же урок, который преподается заменой одного золотого светильника на семь, которые представляют собой лучшее единство, потому что среди них ходит Добро?
Сердцем этого обетования, облеченного таким образом в форму древнего опыта, но со значительными вариациями, является истинное общение с Богом.
Это общение делает тех, кто его имеет, славными.
Это общение дает неизменное руководство.
У человека, находящегося в тесном общении с Богом, будут чудесные проблески проницательности даже в небольших практических вопросах. Блеск столпа осветит совесть и осветит многие трудные и темные места. Простота «святой души» часто позволяет заглянуть глубже в загадочные обстоятельства, чем лисья хитрость благоразумных». Чем темнее ночь, тем ярче руководство.
Это общение дает защиту.
Столп стоял между Египтом и Израилем и отгонял врага от робкой толпы рабов. Какие бы формы ни принимали наши враги, общение с Богом защитит нас столь же изменчиво, как и наши опасности. То же самое облако представлено в контексте как шатер для тени в жару, убежище и укрытие от бури и дождя».
ИСАИЯ, ст. 8-30 — ГОРОДЬ ПРОРОКА
Горе тем, которые соединяют дома с домами, которые кладут поле к полю, так что не остается места, где они могли бы разместиться одни посреди земли! 9. В мои уши сказал Господь Саваоф: Воистину, многие дома опустошатся, даже большие и прекрасные, без жителей. 10. Да, десять акров виноградника дадут один бат, и семя хомера принесет ефу. 11. Горе тем, которые встают рано утром, чтобы попить сикера; это продолжается до ночи, пока вино не воспламенит их! 12. И гусли, и виолончели, и сундучки, и свирель, и вино на праздниках своих, а на дело Господне не думают, и на дело рук Его не думают. 13. За то народ мой ушел в плен, потому что у него нет знания; и честные люди его голодны, и множество их иссякло от жажды. 14. За то геенна расширилась и раскрыла пасть свою без меры: и слава их, и множество их, и пышность их, и радующийся сойдет в него. 15. И низвергнутся средний человек, и сильный будет смирен, и очи гордых смирятся: 16. Но Господь Саваоф возвысится в суде, и Бог святой освятится. в праведности. 17. Тогда ягнята будут пастись по-своему, и пустыри тучных будут есть чужие. 18. Горе тем, кто тянет беззаконие веревками тщеславия и грешит, как веревкой телеги: 19. которые говорят: «Пусть Он ускорит и ускорит дело Свое, чтобы мы могли видеть его», и пусть совет Святый Израилев, приблизься и приди, чтобы мы узнали это! 20. Горе тем, кто называет зло добром, а добро злом; которые поставили тьму светом и свет тьмой; который ставит горькое за сладкое и сладкое за горькое! 21. Горе тем, кто мудр в своих глазах и разумен в своих глазах! 22. Горе сильным, пьющим вино, и сильным, смешивающим сикер, 23. которые оправдывают нечестивого наградой и отнимают у него праведность! 24. За то, как огонь пожирает солому, и пламя пожирает солому, так корень их будет, как гниль, и цвет их пойдет, как прах: за то, что они отвергли закон Господа Саваофа и презрели слово Святого Израилева. 25. За то воспламенился гнев Господень на народ Его, и простер Он руку Свою на них, и поразил их: и холмы задрожали, и трупы их были растерзаны среди улиц. При всем этом гнев Его не отвратился, но рука Его еще простерта. 26. И поднимет Он знамя народам издалека, и прошипнет им от края земли: и вот, они придут быстро и быстро: 17. Никто не утомится и не споткнется среди них; никто не дремлет и не спит; 28. У которых стрелы остры и все луки их натянуты, у них копыта коней будут сочтены, как кремень, и колеса их, как вихрь: 29 ...Их рык будет, как лев, они будут рычать, как молодые львы; да, они будут рычать, и схватят добычу, и унесут ее в целости и сохранности, и никто не избавит ее. 30. И в тот день заревут против них, как рев моря; и если кто посмотрит на землю, то увидит тьму и печаль, и свет померкнет на небесах ее» (ИСАИЯ ст. 8-30). .
В этом тексте пьянство представляет собой кольцо язвенных пятен на политическом теле Иуды. Пророк шесть раз провозглашает горе как неизбежный конец этих событий; такая болезнь «к смерти», если только покаяние и другой образ жизни не принесут исцеления. Но пьянство появляется в этом мрачном каталоге дважды, и ему посвящен самый длинный абзац обличения (ст. 11-17). Его связь с другими рассматриваемыми пороками неясна, но стоит отметить, что все они имеют внутреннее родство и имеют тенденцию проявляться вместе. Они все в ряду», и там, где сообщество проклято одним, остальные не за горами. Они представляют собой узел переплетенных змей. Мы лишь слегка коснемся других пороков, осуждаемых горячими словами пророка, но мы должны исходить из общего наблюдения, что та же самая бескомпромиссная прямота и смелость в высказываниях относительно социальных грехов должны характеризовать христианских учителей сегодня. Должность пророка в церкви не исчезла.
Первой язвой является накопление богатства в руках немногих и эгоистичный уход его владельцев из жизни общества. В аграрном обществе, подобном Иудее, накопление богатства принимало форму захвата земель и выселения мелких собственников. Мы видим это в более опасных формах в наших крупных торговых центрах, где большие люди часто становятся большими, подавляя мелких, и лишают себя ответственности перед обществом по мере того, как они облачаются в богатство. Там, где богатство таким образом перегружено, а его обязательства игнорируются из-за эгоистических потворств, там сеются семена, которые однажды прорастут в анархизме». Человеку не обязательно быть пророком, чтобы ему нашептывали на ухо, как это сделал Исайя, что конец эгоистичного капитализма — это конвульсия, в которой многие дома будут опустошены, а многие поля бесплодны. Англия нуждается в предупреждении так же, как и Иуда Исайи.
Такое эгоистичное богатство приводит, помимо прочих проклятий, к праздности и пьянству, как показывает следующее горе. Описанные люди делают выпивку делом своей жизни, начинают рано и садятся поздно. Их свинство покрыто художественным лаком, и им нужна не только вино, но и музыка. Так, во многих питейных заведениях Англии фортепиано или оркестр добавляют привлекательности и придают ложный вид эстетизма чистому анимализму. Исайя чувствует нелепость того, что музыку так проституируют, и выражает это, добавляя к своему списку музыкальные инструменты и вино, как будто он подчеркивает деградацию великого искусства до уровня виночерпия пьяниц. Такие гуляки слепы к явным проявлениям Божьей работы, и действие Его рук возбуждает только пьяный взор, который ничего не видит. Это одно из проклятий, преследующих пьяницу, — он не обращает внимания на очевидные последствия своего порока, наблюдаемые у других. Он знает, что это означает подорванное здоровье, разрушенные перспективы, разбитые сердца, но ничто не отвлекает его от фантазии о безнаказанности. Ему чужды высокие, серьезные мысли о Боге и Его управлении миром и каждой жизнью. Его грех вынуждает его быть безбожником, если он не хочет сойти с ума. Но иногда он просыпается, чтобы на мгновение увидеть реальность, и тогда он несчастен, пока его следующий приступ не купит фатальную забывчивость.
Пророк навязывает конец пьяному народу невольному вниманию бунтующих в стихах 13-17, которые полны страстных предостережений и мрачного красноречия. К чему может прийти такой народ, кроме разрушения? Знания должны исчезнуть, за ними должны последовать голод и жажда. Как разинутая пасть какого-то чудовища, зияет для них яма; и, привлеченные непреодолимым влечением, пышность и порочное, бессмысленное веселье ускользают в него. Во всеобщей катастрофе только одно стоит прямо и возносится выше, потому что все остальное зашло так далеко, - праведный суд забытого Бога. Мрачная картина справедлива как для отдельных людей и их смерти, так и для нации и ее упадка. И современные нации не могут позволить себе, чтобы эта язва пьянства истощала их силы, так же, как и Иуда. Только душой народы велики и свободны», и народ не может быть ни там, ни там, где есть злой пьяница.
Далее следуют три беды, которые тесно связаны между собой. Это высказывание в отношении дерзких злодеев, которые не только позволяют греху привлечь их к себе, но и идут более чем на полпути навстречу ему, не нуждаясь в искушении, но с готовностью привлекая его к себе и насмехаясь над милосердными предупреждениями о фатальных последствиях, стоит на первом месте. . Далее — горе тем, кто действует быстро и безрассудно, придерживаясь простой морали, изощряя совесть и подрывая основы закона. Такое жонглирование следует за чувственными потворствами, такими как пьянство, когда оно становится привычным и дерзким, как в предыдущем горе. Расплывчатые или извращенные кодексы морали обычно проистекают из плохой жизни, стремящейся укрыться. Порочные принципы — это второстепенная мысль, призванная скрыть порочные практики. Последний предмет тройных бед — это самомнение и претензия на высшее просвещение. Такие выдающиеся личности освобождаются от правил, связывающих обычное стадо. Они настолько умны, что далеко переросли ползучую мораль, которая может пригодиться старушкам и детям. Разве мы не знаем, что это за люди? Неужели никто из них не выжил сегодня?
Затем Исайя возвращается к теме пьянства, но в новом контексте. Это отравляет источник правосудия. В резком изображении пророка «сильных и сильных людей» заключен целый мир возмущенного презрения, но как проявляется их сила? Они выдерживают любое количество вина и смешивают напитки», и при этом выглядят трезвыми! Какое благородное применение хорошей конституции! Эти доблестные алкоголики имеют власть в качестве судей и продают свои решения, чтобы получить деньги за свои дебоши. Мы не часто видим среди нас подобные скандалы, но тем не менее мы слышали о союзах между продавцами спиртных напитков и муниципальными властями, которые, конечно, не способствуют праведности». Когда же мы усвоим и применим на практике урок, который Исаия читал своим соотечественникам, — что для нации фатально, когда частный характер государственных деятелей не принимается во внимание в политической и гражданской жизни? Пророк не сомневался в том, каким должен быть конец положения вещей, при котором сами суды были пронизаны коррупцией и деморализованы злоупотреблением алкоголем. Его потрясающий образ яростного огня, бушующего в сухой прерии и сжигающего траву до самых корней, в то время как воздух удушает густой пылью пожара, рано или поздно провозглашает неминуемую судьбу каждого сообщества и отдельного человека. который отвергает закон Господа Саваофа и презирает слово Святого Израилева». Измените имя, и о нас поведают историю; ибо праведность возвышает нацию», и ни один порок не влечет за собой более неизбежно такое множество сопутствующих демонов, как порок пьянства, который сегодня является вопиющим грехом в Англии.
ИСАИЯ VI. 1-13 — ВИДЕНИЕ И СЕРВИС
В год смерти царя Озии я видел также Господа, сидящего на престоле высоком и превознесенном, и свита Его наполняла храм. 2. Над ним стояли серафимы: у каждого было по шесть крыл; двумя закрыл лицо свое, двумя закрыл ноги свои, и двумя полетел. 3. И воззвал один к другому и сказал: Свят, Свят, Свят Господь Саваоф: вся земля полна славы Его. 4. И столбы дверей сдвинулись от голоса вопиющего, и дом наполнился дымом. 5. Тогда сказал я: горе мне! ибо я погиб; ибо я человек с нечистыми устами, и живу среди народа с нечистыми устами, ибо глаза мои видели Царя, Господа Саваофа. 6. Тогда налетел на меня один из серафимов, имея в руке горящий уголь, который он взял клещами с жертвенника. 7. И приложил его к устам моим и сказал: вот, это коснулось Твоего. губы; и беззаконие твое удалено от тебя, и грех твой очищен. 8. И услышал я голос Господень, говорящий: кого Мне послать, и кто пойдет для нас? Тогда я сказал: вот я; отправьте меня. 9. И сказал Он: пойдите и скажите этому народу: вы слушаете, но не разумеете; и вы действительно видите, но не воспринимаете. 10. Отяжели сердце этого народа, отяжели уши его и закрой глаза; чтобы они не увидели своими глазами, и не услышали своими ушами, и не поняли своим сердцем, и не обратились, и не исцелились. 11. Тогда я сказал: Господи, как долго? И он ответил: доколе города не опустеют без жителей, и дома не останутся без людей, и земля не станет совершенно пуста, 12. И удалит Господь людей далеко, и произойдет великое запустение посреди земли. 13. Но все же будет в нем десятая часть, и оно вернется, и будет съедено, как дерево телесное и как дуб, в котором находится вещество, когда они бросят листья свои: так святое семя будет его суть». — ИСАИЯ VI. 1-13.
МЫ можем рассматривать этот текст как распадающийся на три части: видение, его воздействие на пророка и его поручение.
I. Видение. «В год смерти царя Озии» — это больше, чем просто дата с точки зрения хронологической точности. В нем рассказывается не только когда, но и почему было дано видение. Трон Давида был пуст.
Бог никогда не освобождает места в наших домах и сердцах, в стране или в Церкви, не будучи готовым их заполнить. Иногда Он опустошает их, чтобы наполнить. Печаль и потеря предназначены для того, чтобы подготовить нас к видению Бога, и их эффектом должно быть очищение внутреннего глаза, чтобы он мог видеть Его. Когда листья падают с лесных деревьев, мы видим голубое небо, спрятанное их густым изобилием. Хорошо для нас, если исчезновение всего, что может пройти, приведет нас к Тому, Кто не может пройти, если неизменный Бог станет более ясным, более близким, более дорогим благодаря переменам.
Что касается сути этого видения, нам нет нужды обсуждать, увидели ли бы мы что-нибудь, если бы мы были там. Несомненно, это было связано с мыслями Исайи, поскольку Бог не посылает видения, которые не имеют точки соприкосновения с получателем. Как бы то ни было, это было божественное общение и временное раскрытие вечной реальности. Форма была преходящей, но затем Исайя на мгновение увидел то, что есть и есть всегда.
Важнейшим моментом видения является откровение Иеговы как царя Иудеи. Эти отношения гарантировали защиту и требовали повиновения. Это была надежная основа надежды, но также и строгий мотив лояльности, и в нем была как ужас, так и радость. Только тебя я знал из всех народов земли: поэтому я накажу тебя за все твои беззакония». Местом видения является небесное святилище, о котором пророчествовал храм. В высшей степени знаменательным и характерным для всего гения Ветхого Завета является отсутствие какого-либо описания божественного явления. Пророк видел то, что человеку говорить непозволительно», и его молчание не только почтительно, но и более красноречиво, чем любая попытка выразить Невыразимое словами. Даже в этом акте проявления Бог был сокрыт, и там была сокрыта Его сила». Можно говорить о шлейфе Его одежды, но не о форме, которую она скрывала, даже открывая ее. Природа – это одежда Бога. Оно скрывается, пока раскрывается, и раскрывается, пока скрывается.
Парящие серафимы были в позе служения. Вероятно, они представлены в виде огненных форм, но больше нигде в Писании о них не говорится. Значение их отношения было хорошо описано еврейскими комментаторами, которые говорят, что двумя он закрывал свое лицо, чтобы не видеть, а двумя он закрывал свое тело, чтобы его не видели». стоял готовым к службе, полетев туда, куда пошлет король». Такое трепетное почтение, такое смиренное сокрытие себя, такая готовность к быстрому послушанию, такой пылающий пыл любви и преданности должны быть нашими. Их песня прославляла святость и славу Иеговы Саваофа. Мы должны всегда помнить, что коренное значение «святости» — это разделение, и что общепринятое значение моральной чистоты вторично и производно. В тройном призывании серафимов восторженно воспевается бесконечное превознесение Иеговы над всеми тварными условиями, ограничениями и, можно добавить, представлениями. Это разделение, конечно, включает в себя и чистоту, как можно видеть из непосредственного воздействия видения на пророка, но концепция гораздо шире. Очень красиво вторая строка песни восстанавливает связь между Иеговой и этим миром, находящимся так далеко под Ним, которую, кажется, разрывает взрыв восхваления Его святости. Высокое небо — изгибающаяся арка; ее неприступные высоты излучают солнечный свет и ниспадают дождем, и, как в физическом мире каждое растение растет по дару Неба, так и в мире человеческом вся мудрость, добро и радость — от Отца светов. Слава Божия» — это сияющий блеск Его проявленной святости, который наполняет землю, как шлейф ризы наполняет храм. Вибрации этого могучего гимна потрясли основания порога» (Откр. Вер.) своими громоподобными гармониями. Дом наполнился дымом, «что, поскольку это было следствием хвалы серафима, лучше всего объяснить ароматным дымом ладана, который, как мы знаем, символизировал молитвы святых».
II. Влияние видения на пророка. - Видение как вспышка зажгло в Исайе сознание греха. Он выразил это скорее в своих словах, чем в своих произведениях, отчасти потому, что в одном аспекте речь даже точнее, чем поступок, является как бы слепком характера, а отчасти потому, что он не мог не почувствовать разницу между могучей музыкой, вырвался из этих чистых и пылающих губ и слов, которые лились и пачкали его собственные. Не только сознание греха, но и страх личных злых последствий от видения святого Бога угнетал его сердце. Мы видим себя, когда видим Бога. Однажды вспыхнет в сердце мысль о святости Божией, и она, как электрический прожектор, обнажит недостатки, которые остаются незамеченными в более тусклом свете. Легкомысленное христианство, которое для многих из нас является апологией религии, не имеет глубокого чувства греха, потому что у него нет ясного видения Бога. Я слышал о Тебе слухом уха; но теперь око мое видит Тебя; а потому я отрекаюсь от себя и раскаиваюсь в прахе и пепле».
Следующий этап в опыте Исаии заключается в том, что признанный и исповеданный грех сгорает. Здесь делается упор на очищение, а не на прощение. Последнее, конечно, включено, но главный момент – удаление примесей. Его осуществляет один из серафимов, который является посланником Бога, что является лишь символическим способом сказать, что Бог делает кающихся причастниками Своей святости» и что не что иное, как божественное общение, сделает очищение возможным. Воздействует горящим углем. Огонь очищает, и Новый Завет учит нас, что настоящий очищающий огонь — это огонь Святого Духа. Но тот горящий уголь был взят из жертвенника. Там была принесена искупительная жертва, и наше очищение зависит от эффективности этой жертвы, примененной к нам.
Третья стадия опыта пророка — это готовность к служению, которая возникает в его очищенном сердце. Бог ищет добровольцев. В Его армии нет зажатых людей. Предыдущий опыт помог Исаии быстро услышать призыв Божий и пожелать ответить на него личным посвящением. Уберите из христианства движущую силу искупления греха, и вы сломаете его пружину, так что часы будут тикать только тогда, когда их потрясут. Это Доброта, умершая за наши грехи, которой люди говорят: «Прикажи, что пожелаешь, и я повинуюсь».
III. Поручение пророка. Он не был послан на свою работу с какими-либо иллюзиями относительно ее успеха, но, напротив, у него было ясное предчувствие, что ее результатом будет углубление духовной глухоты и слепоты нации. Мы должны помнить, что в Писании определенный результат божественных действий всегда рассматривается как божественный замысел. Израиль был настолько погряз в духовной мертвенности, что целью работы пророка было бы лишь дальнейшее погружение в нее массы этого народа. Для некоторых более восприимчивых душ его послание было бы истинным божественным голосом, возбуждающим их, как труба, и именно этого эффекта желал Бог; но для большего числа людей это углубило бы их оцепенение и усилило бы их осуждение. Если люди любят тьму, а не свет, приход света принесет только суд.
Исаия отталкивается от унылой перспективы и чувствует, что это ужасное ожесточение не может быть конечной целью Бога для народа. Поэтому он смиренно и задумчиво спрашивает, как долго это продлится. Ответ двоякий: в первой части он несет в себе тяжесть явно полного разрушения, а во второй раскрывает слабый, далекий проблеск надежды. Полное разрушение и изгнание Израиля из этой земли должно произойти. Но как если хорошее дерево срублено, то остается пень, в котором есть жизненная сила (или субстанция), так и даже в крайнем кажущемся отчаянии государства Израиля в нем будет святое семя, «остаток». истинный Израиль, из которого снова зародится жизнь, и снова вырастут стебли, ветви и развевающаяся листва.
ИСАИЯ VI. 1 — ПУСТОЙ ТРОН ЗАПОЛНЕН
В год смерти царя Озии я видел также Господа, сидящего на престоле высоком и превознесенном, и свита Его наполняла весь храм» (ИСАИЯ VI). 1.
Озия правил пятьдесят два года, большую часть из которых он и его народ процветали. Победив в войне, он также преуспел в мирном производстве. Поздние годы его жизни были омраченными, но в целом правление было временем великого благополучия. Его сыном и преемником был молодой человек двадцати пяти лет; и когда он взошел на трон, зловещие тучи войны собирались на севере и угрожали направиться на Иудею. Неудивительно, что пророк, как и другие вдумчивые патриоты, задавался вопросом, что же будет дальше в эти тревожные дни, когда руль оказался в новых руках, которые, возможно, были недостаточно сильны, чтобы его удержать. Как мудрый человек, он отнес свои мысли в святилище; и тут он понял. Пока он размышлял, это великое видение открылось его внутреннему взору. «Год смерти царя Озии» — это нечто большее, чем просто дата для хронологических целей. Оно говорит нам не только когда, но и почему видения. Земной царь был положен в могилу; но пророк увидел, что истинный Царь Израиля был не мертвый Озия и не молодой Иофам, а Господь Саваоф. И, увидев это, страхи, предчувствия, тревоги и чувство утраты — все исчезло; и к Исайе пришла новая сила. Он вошел в храм, обремененный тревожными мыслями; он вышел из этого пружинистым шагом, с облегченным сердцем и решимостью «Вот я»; отправьте меня.' Из этого замечательного видения, с приложенной к нему замечательной отметкой времени, можно извлечь некоторые уроки, которые кажутся мне очень важными для нашей повседневной жизни.
Теперь, прежде чем я продолжу, позвольте мне напомнить вам одним словом тот явно дерзкий комментарий к этому великому видению, который дает нам евангелист Иоанн: «Так сказал Исаия, когда он увидел славу Его и говорил о Нем». Тогда Доброта — это проявленный Иегова; является Царем Славы. Тогда видение, которое было всего лишь временным откровением, является откровением вечной реальности, и великолепное видение «не тускнеет, а становится ярче в свете обычного дня»; когда вместо того, чтобы сверкать только во внутреннем взоре пророка, оно становится плотью и ходит среди нас, живет нашей жизнью и умирает нашей смертью. Наши глаза увидели Царя в такой же истинной реальности и в лучшем виде, чем когда-либо видел Исайю среди святынь Храма. И глаза, которые видели только ближний передний план, возделываемые долины и человеческие дома, поднимаются, и о чудо! длинная линия сверкающих вершин, спокойная, тихая, чистая. Кто будет смотреть на долины, когда возвышаются Гималаи и завеса отодвигается?
I. Позвольте мне сказать пару слов о переживании утраты и печали при подготовке к видению.
Когда умер царь Озия, пророк увидел Господа, сидящего на престоле. Если бы Трон Израиля не был пуст, он не увидел бы престольного Бога на небесах. И так со всеми нашими потерями, со всеми нашими печалями, со всеми нашими разочарованиями, со всеми нашими болями; у них есть миссия – открыть нам престольного Бога. Обладание отнятым у нас, радости, которые наши скорби повергают в прах, имеют одну и ту же миссию и высшую цель всякого блага, всякого блага, всякого владения, всякой радости, всякой любви. -высшая миссия – привести нас к Нему. Но как люди замораживают окно, чтобы свет мог проникнуть, но зрение не могло погаснуть, так и по нашей собственной вине и неправильному использованию тех благ, которые предназначены для того, чтобы привести нас и показать нам Добро. , мы замораживаем и затемняем окно, чтобы мы не могли видеть то, что оно нам призвано показать. И тогда могучая и милосердная рука разбивает раскрашенное стекло на осколки, потому что оно затмило белое сияние Вечности». И хотя оконное стекло может выглядеть мрачным, а края разбитого стекла могут резаться и раниться, обзор остается беспрепятственным. Когда дары, которыми мы злоупотребили, забираются, мы можем увидеть небеса, которые они слишком часто скрывают от нас. Когда листья опадают, открывается более широкая перспектива. Когда великое дерево падает, открывается вид на голубизну над ним. Когда наступает ночь, звезды сверкают. Когда другие опоры отброшены, мы можем положиться всем своим весом на Бога. Когда Озия умирает, царь становится видимым.
Разве это то, что делают с нами наши печали, наши боли, потери, разочарования? Что ж, для тех, для кого потеря является приобретением, потому что она дает им непреходящее богатство! Что ж, для тех, для кого преодоление всего, что может пройти, является средством раскрытия Того, Кто вчера, и сегодня, и во веки Тот же!» Послание нам обо всех наших болях и горестях: «Поднимитесь сюда». В них все наш Отец говорит нам: «Ищите лица Моего». Хорошо тем, кто ответит: лица Твоего, Господи, взыщу. Не скрывай лица Твоего далеко от меня».
Давайте позаботимся о том, чтобы не тратить зря наши горести и печали. Они поглощают нас порой с напрасными сожалениями. Они раздражают и озлобляют нас порой мятежными мыслями. Они часто ломают источники активности и интереса к другим, а также симпатии к другим. Но их истинное намерение состоит в том, чтобы отдернуть тонкую завесу и показать нам то, что есть: реальность восседающего на престоле Бога, полов, наполняющих Храм, парящих серафимов и очищающего угля с жертвенника.
II. Позвольте мне предложить, как наш текст показывает нам компенсацию, которая предоставляется за все потери.
Как я уже указывал, мысль, переданная пророку в этом видении, была не только общей мыслью о суверенном правлении Бога, но и особой мыслью о Его правлении над и для и Его защите сиротского царства, которое потеряло его король. Видение приняло ту особую форму, которую требовал момент. Именно потому, что земной царь был мертв, открылся живой небесный Царь.
Таким образом, этим как раз и наводится такая общая мысль, что сознание присутствия Бога и работы для нас принимает в каждом сердце именно ту форму, которую требуют его сиюминутные потребности и обстоятельства. Эта бесконечная полнота имеет такую природу, что она принимает любую форму, к которой призывают слабость и потребность зависимого существа. Подобно той силе, которая, как теперь начинают думать ученые, лежит в основе всех разнообразных проявлений энергии в природе, будь то свет, тепло, движение, электричество, химическое действие или гравитация, одно и то же видение восседающего на троне Бога проявляется в господин, изменчив. Здесь оно пылает как свет, там горит как тепло, там вспыхивает как электричество; здесь гравитация удерживает атомы вместе, там химическая энергия разделяет и разлагает их; здесь приводит к движению, там к покою; но это одна сила. И так единый Бог станет всем и всем, что требуется каждому человеку и каждому человеку. Он формирует себя в соответствии с нашими потребностями. Вода жизни не гнушается принимать форму, навязанную ей сосудом, в который она налита. Иудеи говорили, что вкус манны в пустыне каждому человеку был такой, какой он пожелал. И Бог, приходящий к нам всем, приходит к нам каждому в том виде, который нам нужен; так же, как Он пришёл к Исаии в проявлении Своей царской власти, потому что престол Иуды освободился.
Поэтому, когда наши сердца болят от утраты, Новозаветное Проявление Царя, даже Доброты, приходит к нам и говорит: «То же Моя мать, сестра и брат», и Его сладкая любовь компенсирует любовь, которая может умереть, и что умер. Когда к нам приходят потери, Он приближается, как непреходящее богатство и праведность. Во всех наших болях Он — наше лекарство, и во всех наших печалях Он приносит утешение; Он есть все во всем, и каждый взятый дар возмещается или будет возмещен каждому в Нем.
Итак, дорогие друзья, давайте узнаем цель Бога в опустошении сердец, стульев и домов. Он опустошает их, чтобы наполнить Собой. Он уводит нас, если можно так сказать, во тьму, как сегодня путешественники на юг проходят через альпийские туннели, чтобы вывести нас в землю, где Сам Бог есть солнце и луна», и где здесь более обширный эфир и более яркие созвездия, чем в тех землях, где мы живем. Он имеет в виду, что, когда Озия умрет, наши сердца увидят Царя. И для всех скорбящих, для всех измученных сердец, для всех, у кого потеряна опора и отняты ресурсы, верно старое слово: «Господи, покажи нам Отца, и довольно нам».
Напомню вам то, на чем я уже не раз настаивал, что совершенствование этого видения заключается в историческом факте Воплощенного Сына. Доброта показывает нам Бога. Добро – Царь Славы. Если мы придем к Нему и сосредоточим на Нем свои глаза и сердца, тогда могут возникнуть потери, и мы не станем беднее; смерть может разжать наши руки из дорогих рук, но Он сомкнет более дорогую руку вокруг руки, ищущей опоры; и ничто не может быть отнято, но Он более чем заполнит образовавшуюся брешь Своим сладостным присутствием. Если наши глаза увидят Царя, если мы подобны Иоанну Провидцу на его скалистом Патмосе и увидим Доброту в Его славе и царственности, тогда Он возложит на нас Свои руки и скажет: «Не бойтесь!» Не плачь; Я Первый и Последний», и предчувствия, и страхи, и чувство утраты — все сменится доверчивостью и терпеливой покорностью. Видя Невидимого, мы сможем терпеть и трудиться до тех пор, пока видение земли не усовершится созерцанием неба. Блаженны те, кто чистыми глазами видят и с покорным сердцем повинуются небесному видению, обращаются к Царю и предлагают себя для любой услуги, которую Он может потребовать, говоря: «Вот я; отправьте меня.'
ИСАИЯ VI. 2 — КРЫЛЬЯ СЕРАФИМА
Двумя закрыл он лицо свое, двумя закрыл ноги свои, и двумя он полетел» (ИСАИЯ VI). 2.
Это единственное упоминание в Священном Писании о серафимах. Мне нет необходимости вдаваться в широко обсуждаемый и в некоторых отношениях интересный вопрос о том, следует ли считать их тождественными херувимам, или же они являются полностью воображаемыми и символическими существами, или же являются ли они полностью воображаемыми и символическими существами. тождественны ангелам или являются частью их иерархии. Все это можно оставить в стороне. Прежде чем перейти к конкретным словам моего текста, я хотел бы только обратить внимание на значение имени. Оно означает «пылающие или горящие», и поэтому служители божественной славы на небесах, будь то реальные или воображаемые существа, изображаются сияющими великолепием, полными быстрой энергии, подобными пламени огня, как светящиеся пылкой любовью, так же пылающие энтузиазмом. Это тип высшего творения, которое стоит ближе всего к небу. В Его присутствии нет льда, и чем ближе мы к Нему в истине, тем больше мы будем сиять и гореть. Холодная религия — это противоречие в терминах, хотя, увы, у профессоров это реальность.
Итак, с этим объяснением и оставив в стороне все эти другие вопросы, давайте соберем хотя бы некоторые уроки относительно сути богослужения и попытаемся уловить пророчество о небесном состоянии, данное нам в этих словах.
I. Крылья благоговения.
Он закрыл лицо свое, или они закрыли лица свои, чтобы не видели. Как человек, внезапно выведенный на солнечный свет, особенно из затемненной комнаты, инстинктивным действием затеняет глаза рукой, так и эти горящие существа, столкнувшись с еще более пылким и пламенным светом божественной природы, складывают одну пару своих огромных белых перьев на сияющих лицах, даже когда они взывают «Свято!» Свято! Свято! Господь Бог Вседержитель!»
И не учит ли это нас неспособности высшего существа с чистейшим видением взирать неослепленно на сияющий свет Божий? Я, со своей стороны, не верю, что какое-либо мыслимое расширение творческих способностей или какое-либо мыслимое освящение творческой природы может сделать существо способным созерцать Бога. Я знаю, что часто говорят, что радость будущей жизни для людей есть то, что богословы называют «блаженным видением», в котором будет непосредственное видение Бога, употребляя это слово в его высшем смысле, применительно к восприятиям Бога. дух, а не смысл. Но я не думаю, что Библия учит нас этому. Оно учит нас: «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его таким, какой Он есть». Но кто такой Он? Боже мой. И, по моему убеждению, Доброта на всю вечность будет средством проявления Бога, и на всю вечность останется неспособность, которая закупоривает существа во времени. Ни один человек никогда не видел Бога и не может видеть Ему.'
Но мой текст, хотя он, таким образом, предлагает торжественные мысли о Свете, на который нельзя смотреть неослепленными глазами, он также предполагает, напротив, возможность того, что гораздо более слабовидящие и более греховные существа, чем эти символические серафимы, войдут в Присутствие, в котором Бог откроется им; и им не понадобится пелена, закрывающая их глаза. Бог сокрыл Себя, чтобы мы с открытыми лицами, созерцая Его славу, могли измениться в тот же образ». Таким образом, серафим со сложенными перед глазами белыми крыльями может одновременно представлять собой параллель и контраст с тем, чего может ожидать христианин. Мы, мы можем видеть Добро без всякой неспособности, за исключением тех, которые могут быть сметены Его благодатью и нашей волей. И прямое видение всего Добра – это небеса небесные, как и частичное видение частично воспринимаемого Добра – это сладчайшая сладость жизни на земле.
Нет нужды нам ставить какую-либо преграду между нашими счастливыми глазами и Ликом, в котором мы видим славу как Единородного от Отца». Все смягчение, необходимое для божественного сияния, было сделано Тем, Кто скрывает Свою славу завесой плоти Христовой, и тем самым устраняется необходимость в любой завесе, которую мы можем натянуть.
Но помимо этого, я хотел бы предложить еще одно соображение, чему нас научила использование этой первой пары из шести крыльев, а именно абсолютная необходимость самого низкого почтения в нашем поклонении Богу. Странно, но, боюсь, это правда, что христианская опасность состоит в ослаблении чувства величия и великолепия и отделения Бога от Его творений. И все хорошее, что есть в христианском откровении, может быть настолько злоупотреблено, что наступит, и я уверен, что это действительно иногда происходит, ужасный недостаток должного благоговения в нашем так называемом богослужении. Что значит этот высокий хор Holy! Свято! Свято! этот взрыв из этих бессмертных уст означает не что иное, как заявление о том, что Бог находится высоко над всеми ограничениями и несовершенствами творений и отделен от них? И мы, христиане, которые слышат, как это повторяется в самой последней книге Священного Писания от двадцати четырех старцев, представляющих искупленное человечество, должны следить за тем, чтобы мы не теряли своего благоговения в нашей уверенности и чтобы мы не теряли своего благоговения в нашей уверенности. не расставайтесь со страхом Божиим в нашей сыновней любви. Если посмотреть на собрание исповедующих христианство, занимающихся богослужением, разве не почувствуешь и не увидишь, что часто в нем присутствует небрежность и поверхностность, недостаток осознания величия, святости и грандиозности того Отца, к которому мы приближаемся? Братья, если серафим скрывает свое лицо, нам, конечно же, следует позаботиться о том, чтобы, поскольку мы поклоняемся Богу, который есть огонь поядающий, мы «служили Ему с гораздо более глубоким благоговением и благочестивым страхом», чем обычно отмечаем нашу преданность.
II. Крылья смирения.
Двумя руками он закрыл свои ноги». Менее красивые и низшие части этой огненной телесности были скрыты, чтобы их не увидели Очи, видящие все вещи. Крылья не служили заслоном, скрывавшим ноги серафима от взора Божия, но инстинктивное скромное чувство никчемности сковывало их поперек ног, хотя они тоже горели, как печь. Чем ближе мы приближаемся к небу, тем больше мы будем осознавать свою ограниченность и недостоинство, и это происходит потому, что это видение Господа, сидящего на Своем престоле, высоком и превознесенном», с волнующим ощущением Его славы, наполняющим святой храм. Вселенной, не горит перед нами мысль о том, что мы можем тщеславить себя, что у нас есть что-то, на что стоит опереться. Стоит только поднять занавес, хотя бы раз позволить моему взору увидеть Бога, и исчезнет все мое самомнение и все мое воображаемое превосходство над другими. Одна маленькая кротовая нора примерно такой же высоты, как и другая, если вы измерите их обе на фоне вершины Гималаев, лежащих на заднем плане, с их сверкающими снежными вершинами. Звезда отличается от звезды великолепием в зимнюю ночь, но когда великое солнце всплывает на небо, они все исчезают вместе. Если бы мы с вами видели Бога, пылающего перед нами, как видел Его Исаия, мы должны были бы скрыть себя и потерять все то, что так часто скрывает Его от нас – представление о том, что мы что-то, когда мы ничто. И чем ближе мы приближаемся к небесам и чем чище мы становимся, тем острее мы будем осознавать свои несовершенства и свои грехи. Если я скажу, что я совершенен, — мудро сказал Иов, — то это также докажет, что я извращенец». Сознание греха является постоянным спутником роста святости. Небеса не чисты в Его глазах, и Он обвиняет Своих ангелов в безумии». Рядом с этой величественной белизной все кажется черным. Впусти Бога в свою жизнь, и ты увидишь, что ноги нужно омыть, и возопиешь: Господи! не только мои ноги, но и мои руки и моя голова!
III. И, наконец, «Крылья для обслуживания».
С двумя он действительно полетел. Это символ радостного, плавного и беспрепятственного движения. Это решительно и, к сожалению, противоречит утомительным ограничениям нас, тяжелых существ, у которых нет крыльев, но которые в лучшем случае могут бежать, служа Ему, и которым часто трудно с терпением идти по пути, который нам предстоит». Но — служба с крыльями или служба с хромыми ногами — это не имеет значения. Всякий, кто, созерцая Бога, нашел необходимость скрыть свое лицо от этого Света, даже когда он входит в Свет, и закрыть свои ноги от всевидящего Ока, также почувствует побуждение идти вперед в служении Ему. Ибо совершенство поклонения – это не сознание моей собственной неполноценности, не смиренное признание Его славы, не великий голос хвалы, звучавший из этих бессмертных уст, но это исполнение Его воли в повседневной жизни. Некоторые говорят, что служение человека – это служение Богу. Да, когда это служение человеку, совершаемое ради добра, так и есть, и только тогда. Старый девиз «Работа — это поклонение» может проповедовать великую истину или самую опасную ошибку. Но нет никакой возможности ошибки или опасности в том, чтобы утверждать, что кульминацией и венцом всякого поклонения, будь то для нас, рабов с больными ногами на земле, или для этих крылатых слуг на престоле Царя на небесах, является деятельность в послушании. И это то, что предлагается нам здесь.
Итак, дорогие братья, мы, как христиане, имеем гораздо более высокий мотив для служения, чем был у серафимов. Мы искуплены, и дух старого псалма должен оживлять все наше послушание: Господи, истинно я раб Твой». Почему? Следующий пункт говорит нам: Ты ослабил мои узы». Серафимы не могли этого сказать, и поэтому наше послушание, наша деятельность в исполнении воли Отца Небесного должна быть более плавной, более радостной, более быстрой, более неограниченной, чем даже у них.
Серафимы были готовы к служению, даже когда они стояли над троном и возглашали громовые хвалы, потрясавшие Храм. Можем ли мы усмотреть в этом намек на благословенное смешение двух видов поклонения, которые будут совершенно соединены на небесах и к гармонизации которых мы должны стремиться даже на земле? Его слуги служат Ему и видят Его лицо». Даже на земле возможно некоторое предвкушение совершенства того небесного состояния, в котором никакое богослужение в служении не будет мешать богослужению в созерцании. Мария, сидящая у ног Добра, и Марфа, занятая обеспечением Его утешения, могут быть в значительной степени соединены в нас даже здесь, и будет совершенно так же в дальнейшем, когда практическое и созерцательное, поклонение благородному устремлению , наполненное сердцем созерцание и активное служение должны быть неразрывно связаны.
Серафимы пели «Свято!» Свято! Свято! но они и все небесные воинства учатся новой песне на опыте земли, а искупленные люди являются руководителями хора совершенного и вечного поклонения небес. Ибо мы читаем, что именно двадцать четыре старца начинают песнь и поют Агнцу, искупившему их Своей кровью, и что живые существа и все сонмы ангелов под эту песнь могут только сказать «аминь!»
ИСАИЯ VI. 5. СОЗДАНИЕ ПРОРОКА
Тогда сказал я: горе мне! ибо я погиб; ибо я человек с нечистыми устами, и живу среди народа с нечистыми устами, ибо глаза мои видели Царя, Господа Саваофа» (ИСАИЯ VI). 5.
На предыдущих страницах мы видели, как видение Исайи об Иегове, восседающем на престоле в Храме, высоком и превознесенном, приобрело значение со времени его появления. Именно в год, когда «умер Царь земной», явился Царь небесный. Уход преходящего подготовил путь к откровению Вечного, и откровение Вечного более чем компенсировало уход преходящего. Но какими бы укрепляющими и успокаивающими ни были эти мысли, они ни в коем случае не исчерпывают цели видения и не описывают всего его воздействия на получателя. Это было прежде всего и непосредственно сознание недостоинства и греха, выраженное в тех словах, которые я взял за свой текст. Затем произошло прикосновение горящего угля с жертвенника, положенного серафимом на нечистые уста; и за этим последовала добровольная сдача ради опасной службы.
Эти три стадии, вытекающие из видения Бога, признания греха, опыта очищения, преданности послушанию и служению, должны повторяться во всех нас, если мы хотим жить достойной жизнью. Без них может быть много прекрасного, возвышенного и благородного; но если мы в какой-то мере не пройдем через опыт пророка, мы не сможем достичь высочайших возможностей красоты и служения, которые открываются перед нами. Поэтому я хочу очень просто рассмотреть эти три этапа в своем выступлении сейчас.
I. Если мы увидим Бога, мы увидим наш грех.
К пророку, как в мгновение ока, пришли два убеждения: одно, которое он усвоил из песни серафимов, звучащей музыкой в Храме, и другое, которое поднялось, как ответная нота, из внутреннего голоса совести. Они пели «Свято!» святой! святой! Господь Бог Всемогущий». И каков был ответ на это в сердце пророка? — Я нечист». Каждой мажорной ноте соответствует минор, и торжествующее славословие серафима пробуждает в сознании слушателя скромное исповедание личного непохожести на святость Божию. Не радость возникла в сердце Исаии, когда он увидел Царя на троне и услышал провозглашение Его имени. Не просто благоговение склонило голову в пыли, но было пробудившееся сознание: Ты свят; и теперь, когда я в некоторой степени понимаю, что означает Твоя святость, я смотрю на себя и говорю: «Нечист! Нечист!»
Исповедь пророка принимает форму, которая может показаться нам несколько странной. Почему он говорит о нечистых устах, а не о нечистом сердце? Я полагаю, отчасти потому, что в очень глубоком смысле слова человека скорее являются слепком с его характера, чем даже его поступки, а отчасти потому, что непосредственным поводом для его исповеди были слова серафимов, и он не мог не противопоставить то, что горело из их чистых уст, тому, что сочилось и пачкало его собственные.
Но, как бы оно ни выражалось, сознание личного непохожести на святость Бога является первым и мгновенным результатом любого реального постижения этой святости и любого истинного видения Его. Подобно прожектору, брошенному с корабля над темной водой, раскрывающему темные деяния врага где-то там, в ночи, мысль о Боге и Его святости проникает в душу человека, если она делает это в сколько-нибудь адекватной мере. , обязательно раскроет бурные воды и крадущихся в темноте врагов.
Но не только сознание греховности и антагонизма мгновенно пробудилось в ответ на это видение святого Бога. Это было также и смутное осознание личного зла из-за контакта Божьего света с тьмой Исаии. Кто взойдет на гору Господню? Тот, у кого чистые руки и чистое сердце». Что же тогда станет с человеком, у которого нет ни того, ни другого? Опыт всего мира свидетельствует, что всякий раз, когда в реальности или в представлениях или воображении человека происходит контакт сверхъестественного, как его называют, с естественным, возникает ощущение жуткости, предчувствие. смутных возможностей зла. Спящая змея, свернувшаяся в каждой душе, шевелится и начинает вздыматься всем своим телом, и просыпается, когда в сердце приходит мысль о святом Боге. Я не думаю, что сознание греха есть все объяснение этого общечеловеческого чувства, но я совершенно уверен, что оно является его элементом, и подозреваю, что, если бы не было греха, не было бы и стеснения.
Во всяком случае, как бы то ни было, именно эти две мысли невольно, самопроизвольно и немедленно зародились в сердце этого человека, когда его очищенные глаза увидели Царя на Его троне. Он не вскочил от радости при видении. Не ее утешительные и укрепляющие стороны были первым, что бросилось в глаза его или в его сознание, но первым было инстинктивное отшатывание: «Горе мне»; Я погиб. Итак, братья, я смею думать, что здесь можно найти одно главное различие между поверхностной религией и реальной, что смутное, отдаленное видение, если мы можем осмелиться его так назвать, которое большинству из нас служит для видения. Бога, оставляет нас совершенно самодовольными и с очень слабыми и поверхностными представлениями о нашем собственном зле, и что если бы мы однажды увидели, насколько это возможно сегодня человечеству видеть, Бога, как Он есть, и услышали в в глубине наших сердец это Свято! святой! святой! из-за пылающих серафимов легкомысленное, самодовольное суждение о себе, которым так дорожат многие из нас, было бы совершенно невозможным; и исчезнет, совершенно сморщенный в свете Божием. Я слышал о Тебе слухом уха, — сказал Иов, — но теперь око мое видит Тебя; поэтому я отрекаюсь от себя и раскаиваюсь в прахе и пепле». Бог-слух и самодовольный наблюдатель — реально видимый Бог, а перед Ним человек, лежащий в прахе! Вас когда-нибудь посещало это видение? А если да, то разве свет не показал вам изъяны многих вещей, в которых более тусклый свет не обнаруживает никаких изъянов или пятен? Слава Богу, если, увидев Его, вы увидите себя. Если вы не почувствовали: «Я нечист и нечист», будьте уверены, ваше знание о Боге будет слабым и смутным, и Он скорее будет услышан из уст других, чем осознан в вашем собственном опыте.
II. Опять же, обратите внимание на второй этап воспитания души к служению: грех, признанный и раскаявшийся, сгорает.
Тогда прилетел ко мне один из серафимов, имея в руке горящий уголь, который он взял щипцами с жертвенника; и он положил это мне на уста и сказал: вот! это коснулось уст твоих; и беззаконие твое будет удалено, и грех твой очищен».
Что касается этой стадии процесса, то я хотел бы отметить, во-первых, что Исайя необычным образом выходит за рамки всего старого ритуала, в котором он был воспитан, и признает другой вид очищения, отличный от того, который он воплощал. Он вышел за рамки ритуала и понял, что этот ритуал означает. Мы вышли за пределы ритуала также посредством другого процесса; и хотя я ни в коем случае не стал бы вкладывать полную, ясную и ясную христианскую мысль в видение Исаии, что было бы анахронизмом и противоречило бы постепенному историческому развитию идеи и средств искупления, тем не менее я не могу не указать к тому, что, хотя это видение и расположено, как видно, в Храме, в нем нет ни одного упоминания (кроме мимолетного намека на жертвенник) о храмовом ритуале, а очищение происходит совсем другим образом.
Но гораздо более важным, чем эта мысль, является состояние человека, необходимое для того, чтобы это очищение могло быть реализовано. Я человек с нечистыми устами». Я погиб! Именно потому, что это убеждение и признание зародились в сознании пророка, серафим пролетел свой путь с очищающим огнем в руках. В переводе это звучит так: одна только вера не принесет очищения. С этим должно сопровождаться то, что мы называем, используя нашу христианскую фразеологию, покаянием, которое есть не что иное, как признание моего собственного антагонизма святости Божией и решимость отвернуться от своего прошлого «я». Мне кажется, что многое из того, что называется и в определенном смысле является евангельским учением, не отражает полную волю Божью в вопросе искупления человека, потому что оно делает односторонний акцент на вере. и искажает сопутствующую идею покаяния. И я здесь для того, чтобы сказать, что доверие Господу, не сопровождающееся глубоким покаянным сознанием и отвращением к собственным грехам, а также решимостью отвернуться от них на время грядущее, не является верой, которая принесет либо прощение или очищение. Нам не нужно меньше говорить о доверии; нам нужно гораздо больше говорить о покаянии. Вы должны научиться говорить: «Я ненавижу себя»; вам нужно выучить, что значит сказать: «Я поверну направо и оставлю все это прошлое позади»; и иди в обратном направлении»; или вера, которую, как вы говорите, вы проявляете, не спасет и не очистит ни ваши души, ни вашу жизнь.
Опять же заметьте, что здесь мы наиболее ярко изложили другую великую истину, которая бок о бок и так же синхронно, как вспышка и раскат, как только в сердце человека возникает сознание греха и отвращение к нему, крылья серафима приходят в движение. Помните эту прекрасную старую историю из исторических книг о том, как заблудший царь, приведенный в здравомыслие и покаяние апологетом Натана, выразил все свое признание в таких словах: «Я согрешил против Господа»; и как исповедание не сошло с его уст и не умерло в своей вибрации в атмосфере, прежде чем пророк, обладающий божественным авторитетом, ответил с одинаковой краткостью и полнотой, и как если бы эти два высказывания были частями одного предложения: Господь избавил от беззакония твоего греха». Вот и все. Эти две вещи одновременны. Исповедаться — значит быть прощенным, и в тот момент, когда в сердце возникает сознание греха, в этот момент приходит небесный посланник, чтобы успокоить и утешить.
И далее, обратите внимание, что очищение является божественным даром. Именно очищение, а не просто прощение, представлено в символическом происшествии, которое перед нами. Серафим — божественный посланник, он приносит уголь с жертвенника и кладет его на уста пророка, что является лишь символическим способом сказать, что человек, осознающий свое собственное зло, найдет в себе благословенное отчаяние будучи своим собственным целителем, и что он должен обратиться к божественному источнику, видение которого зажгло сознание, чтобы найти там то, что устранит зло. Господь — Тот, кто исцеляет нас».
Но, кроме того, очищение происходит огнем. Под этим, как я полагаю, в данном контексте и на этапе религиозного знания и опыта Исайи, мы должны понимать ту великую мысль, что Бог сжигает наши грехи, как вы бросаете кусок гнилой глины в огонь, а Пятно тает с поверхности, как рассеивающееся облако, когда тепло проникает в вещество. Он будет крестить Духом Святым и огнем — огнем, который ускоряется. Будет дан новый импульс, который станет жизнью жизни грешного человека и освободит его от власти его собственной тьмы и зла.
Теперь давайте вспомним, что у нас есть полнота всего, что было представлено пророку в этом видении, и что реальность каждой из этих эмблем собрана воедино - если можно так сказать - не в путанице, а с изобилие и богатство в Самом Господе. Разве Он не серафим? Разве Он Сам не горящий уголь? Разве Он не жертвенник, с которого оно взято? Все, что нужно для того, чтобы сделать самое нечистое чистым, дано в великом деле Господа. Братья, мы никогда не поймем глубочайшую тайну Христа и христианства, пока не научимся и не будем твердо придерживаться убеждения, что главная работа Иисуса – это борьба с грехом человека; и что чем бы еще ни было христианство, это прежде всего Божий путь искупления мира и предоставление нечестивым возможности жить с Его святым Я.
III. И, наконец, вкратце: третья стадия — очищенный дух готов к служению.
Бог не повелел пророку отправиться на Его миссию до тех пор, пока пророк добровольно не принял эту миссию. Он сказал: «Кто пойдет за нас?» Он не хочет, чтобы в Его армии были подавленные люди. Он не работает с неохотными слугами. Сначала происходит подчинение воли, а затем наделение привилегией служения. Пророк, пройдя через предшествующий опыт, благодаря этому обрел острый слух, позволяющий слышать Божий призыв к добровольцам. И мы не услышим, как Он спрашивает: «Кто пойдет?» если только мы, в нашей мере, не прошли через подобный опыт. Это будет проверкой того, что мы сделали это и очистились от нашего зла, если, когда другие люди подумают, что это говорит только Илий, мы будем знать, что это Господь призвал нас, и скажем: «Вот я». .'
Ибо такие переживания, которые я описал, действительно влияют на волю, формируют сердце и доставляют удовольствие исполнять заповеди Божьи, исполнять Его замысел и быть служителями Его великого Слова. Некоторые из нас готовы сказать, что мы познали Божью святость; что мы увидели и исповедовали свои грехи; что мы получили прощение и очищение. Подготовил ли вас этот опыт к какому-либо служению? Сделали ли они вашу волю гибкой, заставили ли вас свергнуть себя и возвести на престол Царя, которого видел пророк? Если да, то они настоящие; если они этого не сделали, то это не так. Подача завещания; прославляясь тем, что являешься инструментом божественной цели; уши обострились, чтобы уловить Его самый низкий шепот; глаза, которые, как глаза собаки, устремленные на своего хозяина, ждут малейшего указания его направляющего глаза, - это безошибочные испытания и признаки прикосновения к губам и сердцу горящего угля, сжигающего нашу нечистоту.
Итак, друзья, если бы я мог представить каждому сознанию это видение! Но вы можете сделать это сами. Позвольте мне умолять вас честно представить себя в этом торжественном свете характера Бога и спросить себя: как могут двое идти вместе, если они не договорились? Не отбрасывайте такие мысли поверхностными и непринужденными разговорами о том, что Бог добр и не будет суров к бедняге, который старался изо всех сил. Бог добр; Бог есть любовь. Но божественная доброта и любовь не могут найти способа, посредством которого нечистое будет жить с чистыми. Что тогда? Вот тогда – Добро пришло. Мы можем очиститься, если доверимся Ему и оставим свои грехи. Он коснется сердца и уст огнем Своего Духа, и тогда можно будет обитать при вечном горении того пылающего огня, который есть святой Бог. Блаженны видевшие это видение; блаженны те, кто почувствовал это, раскрыв свои грехи; блаженны те, чьи сердца были очищены. Блаженнее всего те, кто, получив образование и подготовку благодаря этому опыту, приняли девизом своей жизни: «Вот я; отправьте меня.'
ИСАИЯ VIII. 6-7 — Шилоах и Евфрат
Ибо этот народ отвергает тихо текущие воды Силома. . . Господь низведет на них воды реки, сильные и многочисленные» (ИСАИЯ, VIII). 6, 7.
Иудейскому царству угрожала большая опасность в союзе Израиля и Дамаска. Трусливый царь Ахаз, вместо того чтобы прислушаться к убедительным заверениям Исайи и положиться на помощь Божию, совершил, по его мнению, мастерский политический ход, призвав на помощь грозную ассирийскую державу. Эта амбициозная военная монархия стремилась найти предлог для вмешательства в политику Сирии и без всякого отвращения повела армию на спины захватчиков, что очень скоро вынудило их поспешить в Иудею, чтобы защитить свою собственную землю. Но, как это всегда бывает, оказанная помощь привела его к гибели. Как и все завоевательные державы, Ассирия, однажды войдя в дверь, вскоре последовала за ней. Сначала были разорены и покорены Дамаск и Израиль, а затем Иудея. Это королевство лишь приобрело привилегию быть съеденным последним. Как испанцы в Мексике, саксы в Англии, англичане на сотне индейских территорий, союзники, пришедшие на помощь, остались побеждать, а Иудея пала, как мы все знаем.
Это простое оригинальное применение этих слов. Они представляют собой заявление о том, что, ища помощи у других, Иуда оставил Бога и что помощник станет правителем, а правитель — деспотичным тираном.
Мягко текущие воды Силома являются символом монархии Давида, какой ее задумал Бог, и, поскольку эта монархия сама по себе была пророчеством, они, следовательно, символизируют Царство Божье или Мессианского Царя. Сильные и многочисленные воды — это воды Евфрата, который разливается, разливается и несет опустошение и считается символом опустошительного разгрома ассирийского царя, чья столица стояла на его берегах.
Но хотя в этих словах заключена простая часть политической истории, они также являются изложением общих принципов, которые применимы к каждой отдельной душе и ее отношениям к Царству, нежному Царству нашего Господа и Спасителя Доброты.
I. Кроткие Царства.
Этот маленький ручей тихо скользил; какой поразительный образ Царства Иисуса Христа!
Это наводит на мысль о характере короля, кроткого и смиренного сердцем». Это предполагает способ Его правления, заключающийся в кротости и не проявляющий никакого принуждения, кроме любви. Оно предполагает благословенные результаты Его правления под образом плодородия, свежести и красоты, которые возникают везде, где бы ни текла река». Это царство, в которое мы все призваны войти.
II. Отвержение Царства.
Странный и ужасный факт, что люди отворачиваются от него и от Него.
В чем состоит неприятие?
В неверии в Его силу помочь и освободить.
В поисках помощи из других источников. Это отвержение часто неосознанно со стороны мужчин, виновных в нем.
III. Союзники, которых предпочитают нежному королю.
Толпа мирских вещей.
Следует отметить, что поначалу кажется, что предпочтение отвечает и все в порядке.
IV. Союзники становятся Тиранами.
Быстрый Евфрат в разливе. Это то, что выбрали для себя отвергающие. Лучше жить в Силоме, чем строить свои дома на берегу такого бурного потока. Обратите внимание, что это действительно божественное возмездие, но также и естественный процесс.
а) Если нами не будет править Добро, то будет править толпа тиранов.
Наши собственные увлечения. Наши собственные вредные привычки. Увлекательные грехи вокруг нас.
(б) Вскоре они перестают казаться помощниками и становятся тиранами.
Как быстро исчезает удовольствие от греха, как птица, которая с возрастом теряет свое яркое оперение.
Насколько суровой становится необходимость повиноваться; как велика трудность избавления от дурных привычек! Так человек становится рабом своих похотей, своих потворствуемых вкусов, которые возвышаются над всеми ограничениями и уносят все перед собой, как Евфрат в разлив. Плодородие превращается в бесплодие; почву покрывает грязный отстой грязи; дома на песке смываются; трупы плывут по коричневой волне. Душа, которая отвергает нежное влияние Добра, изнашивается и опустошается толпой низкорожденных тиранов. Нам предстоит сделать выбор – либо Добро, либо они; либо услуга, которая есть свобода, либо кажущаяся свобода, которая есть рабство; либо поклонение, которое возвышает, либо поклонение, которое порождает. Если Сын сделает вас свободными, вы действительно будете свободны».
Есть река, потоки которой веселят город Божий». Мирно ставить наши палатки у его спокойного течения, куда не пойдет ни один враждебный флот и откуда нам останется лишь пройти в город наверху, посреди улицы, из которой вытекает река воды жизни, чистая, как кристалл. от престола Бога и Агнца».

ИСАИЯ ix. 2-7 — КОРОЛЕВСТВО И КОРОЛЬ
Народ, ходящий во тьме, увидел свет великий: на живущих в земле тени смертной свет воссиял. 3. Ты умножил народ, а не умножил радости: они радуются пред Тобой радостью жатвы, как радуются люди, когда делят добычу. 4. Ибо Ты сокрушил ярмо бремени Его и посох плеч Его, жезл угнетателя Его, как в день Мадиама. 5. Ибо всякое сражение воина будет со смутным шумом и окровавленными одеждами, а это будет с горением и огненным топливом. 6. Ибо Младенец родился нам, Сын дан нам, и власть будет на плечах Его, и наречется Ему имя: Чудный, Советник, Бог крепкий, Отец вечности, Князь мира. 7. Умножению Его правления и мира не будет конца на престоле Давидовом и в Его царстве, чтобы упорядочить его и утвердить судом и справедливостью отныне и навеки. Ревность Господа Саваофа совершит это» (ИСАИЯ 9). 2-7.
Чем темнее облако, тем ярче радуга. Историческим фоном этого пророчества является катастрофическое правление слабого и нечестивого Ахаза, во время которого сердце нации было склонено, как лес перед взрывом, от страха иноземного вторжения и завоеваний. Пророк предсказывает день мрака и страданий, а затем среди своих угроз вырывается это славное видение, внезапное, как восход солнца. С совершенным поэтическим искусством последствия правления Мессии излагаются еще до того, как предстает перед глазами Он Сам.
I. Изображение нагромождено на изображение, чтобы рассказать о блаженстве этого правления (ст. 2-5). Каждая черта этого яркого описания соответствует положению Израиля при Ахазе; но каждый из них имеет значение, выходящее далеко за пределы этого ограниченного применения. Исайя мог знать, а мог и не знать, какое «или какое время» его слова выражали в их глубочайшем, то есть истинном значении, но если мы верим в сверхъестественное предсказание, которое, хотя и могло найти свою точку приложения в обстоятельства настоящего, тем не менее, были голосом Духа Божия, мы не будем, как это часто делается сейчас, строить пророком свои слова правилом для их толкования. Одно дело - то, на что пророчество указывало его произнесшим или его современниками; совсем другое — то, что имел в виду Бог.
Сначала мы видим нацию, блуждающую во тьме, которую можно почувствовать, символ невежества, греха и печали, населяющую землю, на которую, как пелена, смерть отбрасывает свою тень. В этом мрачном мраке одновременно сияет великий свет, символ знания, чистоты и радости. Ежедневная милость рассвета несет в себе евангелие для сердца, которое верит в Господа; ибо оно провозглашает божественную волю, чтобы все, кто сидит во тьме, были просветлены, и что каждая ночь лишь подготавливает путь для свежести и движения нового утра. Великое пророчество этих стихов в своей неопределенности выходит далеко за рамки его непосредственного применения в государстве Иуды при Ахазе. Как верно, что рассвет заливает все земли, так несомненно, что все, кто ходит во тьме, увидят великий свет; и где земля тени смертной, там воссияет свет. Это свет мира».
Стих 3 дает еще одну фазу благословения. Считается, что Израиль сократился в численности из-за депортации и войны. Но процесс депопуляции остановлен и обращен вспять, и прогнозируется численный рост, который всегда является важной чертой мессианских предсказаний. Это увеличение следует за рассветом света, ибо люди будут стекаться к сиянию его восхода». Мы знаем, что увеличение происходит от притягательной силы Креста, привлекающей к нему многоязычных людей; и мы имеем право привнести интерпретацию, которую дает мировая история, в наше понимание пророчества. Эта расширенная нация будет иметь изобилие радости.
Несомненно, перевод «Ему ты увеличил радость» верен, поскольку перевод в Авторизованной версии (основанной на еврейском тексте) явно является одним из нескольких случаев, в которых частичное сходство в написании и идентичность в звучании еврейских слов, обозначающих не» и к нему» привели к ошибочному прочтению. Радость описывается словами, которые танцуют и поют, как и радость, о которой они рассказывают. В этой радости смешаны радость жатвы, когда труд увенчивается успехом, и суровая радость победителей при дележе добычи, с которой смешивается сознание побежденных врагов и предотвращенных опасностей. Мы имеем радость пожинать урожай, семена которого мы не сеяли. Доброта сделала это; нам остается только наслаждаться результатами Его труда. Нам предстоит разделить добычу победы, которой мы не одержали. Он связал сильного, и мы разделяем блага Его победы над миром.
Этот последний образ победителей, делящих добычу, естественным образом приводит к картине в стихе 4 об освобождении от рабства в результате победы, подобной победе Гедеона с его горсткой. Кто такой Гедеон этого нового триумфа, пророк еще не скажет. Иго его бремени и жезл его угнетателя напоминают Египет и надсмотрщиков.
В стихе 5 объясняется причина освобождения рабов; а именно, полное уничтожение доспехов и оружия своего врага. Пересмотренная версия верна в своем переводе, хотя могут возникнуть сомнения, не лучше ли ее поля, чем текст, поскольку не только «ботинок» и «загруженный» являются вероятными переводами сомнительных слов «доспехи» и «вооруженный человек», но и Изображение воина, идущего в бой в тяжелых сапогах, более наглядно, чем более обобщенное описание в тексте Пересмотренной версии. В любом случае все снаряжение угнетателя сваливается в кучу и поджигается; и когда они вспыхивают, освобожденные рабы ликуют своей свободой. Пропитанные кровью плащи были сорваны с трупов и брошены в кучу, и, какими бы пропитанными они ни были, они горят. Победа настолько полна, что уничтожается даже оружие побежденных. Наш Царь-победитель явился, чтобы Он мог уничтожить силы, которыми зло удерживает нас. Его победа не пополам. Он забирает у него все его доспехи, которым он доверял».
II. Теперь мы готовы спросить: А кто все это будет делать? Гарантией его осуществления является личность победителя-Мессии. Надежды Израиля, как и надежды мира, не основывались на тенденциях, принципах, законах прогресса, прогрессе цивилизации или подобных абстракциях или безличностях, а на живой Личности, в которой все принципы, ведущие к праведности и благословение для отдельных людей и сообществ воплощаются, и чье жизненное действие постоянно действует в человечестве.
В этом пророчестве пророк явно говорит о более великих вещах, чем он знал. Мы не доберемся до смысла, если только спросим себя, что он понял под своими словами или что извлекли из них его слушатели? Они и он соберут уверенность в пришествии Мессии с чудесными атрибутами власти и божественными дарами, при чьем правлении свет, радость, свобода будут принадлежать угнетенной нации. Но глубина пророчества нуждалась в истории Воплощения для своего раскрытия. Если это не данное Богом предсказание о вхождении божественного в человеческую форму, то это нечто вроде чуда, когда так или иначе были сказаны слова, без какой-либо такой ссылки, которые так близко соответствуют сверхъестественному факту. воплощения Христа.
Многочисленные попытки перевести стих 6, чтобы избавиться от применения Могущественного Бога, «Отца Вечного», к Мессии, не могут быть здесь перечислены или адекватно обсуждены. Я должен ограничиться указанием на значение августейшего четверного имени короля-победителя. Кажется, лучше всего принять два первых названия как составное имя и таким образом распознать четыре таких составных названия.
Существует определенная связь между первым и вторым из них, которые, соответственно, подчеркивают мудрость плана и победоносную энергию свершения, в то время как третий и четвертый также связаны между собой тем, что первый объединяет в одно великое и нежное имя то, что должен сделать Мессия. Его народ, и последнее указывает на характер Его владычества по всей земле. «Чудо советника», как можно перевести эти слова, предполагает не только то, что Он дает здоровое руководство Своему народу, но, более того, тайну мудрости, которая руководит Его планами. Воистину, Доброта творит чудеса в глубине Своего искупительного замысла. Он намерен совершить великие дела и достичь их дорогой, о которой никто даже не мог подумать. Совет спасти мир и умереть за него — это чудо из чудес. Кто был Его советником в этом ошеломляющем чуде? Ему не нужен учитель; Он Сам является учителем всякой истины. Все могут иметь Его руководство, и те, кто следует ему, не будут ходить во тьме.
Могучий Бог». Глава х. 21 категорически запрещает считать это чем-то ниже имени Бога. Пророк представляет Мессию как земного представителя божественности, имеющего Бога с Ним и в Нем, как ни один другой человек. Мы не должны навязывать пророку полное новозаветное учение о единстве воплощенного Слова с Отцом, что было бы анахронизмом. Но нам не следует впадать в противоположную ошибку и отказываться видеть в этих словах, столь поразительных из уст строгого монотеиста, настоящее пророчество о божественном Мессии, смутно, как говорящий мог воспринять образ, который он нарисовал. Обратите также внимание, что слово «могучий» подразумевает победоносную энергию в битве. Его часто применяют к героям-людям, и здесь он несет в себе воинственный оттенок, родственный предыдущей картине конфликта и победы. Таким образом, сила, подобная Богу, и, в каком-то глубоком смысле, сила божественная, будет рукой, подчиняющейся мозгу, который творит чудеса, и все Его планы будут осуществлены с ее помощью.
Но это не все Его качества. Он Отец Вечности» — имя, в котором чудесным образом сочетаются нежная забота и бессмертная жизнь. Этот Царь в действительности будет тем, кем в прежние времена монархи часто называли себя и редко были, — Отцом Своего народа, со всеми атрибутами этого священного имени, такими как руководство, любовь, удовлетворение потребностей Своих детей. Христиане также не могут забывать, что Добро является для них источником жизни и что, таким образом, это имя имеет более глубокий смысл. Более того, Он обладает вечностью. Если Он так тесно связан с небом, как следует из первого имени, то это предикат не является чем-то чудесным. Умирающие люди нуждаются в бессмертной Доброте и имеют ее. Он тот же вчера, сегодня и во веки веков».
Вся серия имен завершается Князем Мира, которым Он является в силу характеристик, выраженных в предыдущих именах. Это имя проникает в самое сердце дела Христа. Человеку Он приносит мир с Богом, мир в другой, несогласной внутренней природе, мир среди бурь бедствий — мир покорности, общения с Богом, воздержания, полученного прощения и освящения. Нациям и гражданским сообществам Он приносит мир, который однажды утихнет шум войны и сожжет в огне колесницы и все воинские орудия. Видение задерживается, потому что последователи Добра не были верны миссии своего Учителя, но оно приходит, хотя его продвижение медленное. Мы можем ускорить его прибытие.
Стихи 7 и 8 провозглашают вечность царства Мессии, Его Давидово происхождение и те характеристики Его правления, которые гарантируют его вечность. Правосудие, которое Он осуществляет, и праведность, которую Он осуществляет и дарует, суть столпы, на которых стоит Его престол; и они вечны, и он никогда не пошатнется и не утонет, как это должно случиться с земными престолами. Самой жизненной силой пророчества, как и религии, является убежденность в том, что праведность переживет грех и переживет крушение материи и крушение миров».
Великой гарантией этих пылких ожиданий является то, что ревность Господа Саваофа осуществит их. Рвение или, скорее, ревность — это любовь, побуждаемая к действию противодействием. Она не терпит измены со стороны объекта своей любви и пылает против любого антагонизма по отношению к объекту. Касающийся тебя касается зеницы ока Моего». Итак, подданные этого Мессии могут быть уверены, что вокруг них находится стена огня, которая для внешних врагов является ужасом и разрушением, а для обитателей ее окружения сияет ярким светом и излучает благотворное тепло.
ИСАИЯ х. 17 — СВЕТ ИЛИ ОГОНЬ?
И будет свет Израиля пламенем, и Святый его пламенем, и сожжет и пожрет терние его и волчцы его в один день» (ИСАИЯ 10). 17.
С великой поэзией пророк изображает ассирийскую власть как лес, сгорающий, как чертополох и терновник, огнем Божьим. Текст предлагает торжественные истины о божественной Природе и ее проявлениях.
I. Существенный характер Бога.
Свет и Святость по существу параллельны. Свет символизирует чистоту, а также знание и радость. Святость – это отделение от творений, но главным образом от их зла.
II. Различное отношение людей к этому персонажу.
Свет Израиля»: Его Святой».
Бог становится нашим, и мы заинтересованы в этой сияющей Личности, если решим требовать ее верой, любовью и послушанием. Мы свободны принять Бога как своего или отвергнуть Его.
III. Противоположные Аспекты, которые соответственно принимает этот Персонаж.
(а) Один и тот же божественный Характер имеет два эффекта в зависимости от характера смотрящего.
Для тех, кто откликается на небесную любовь, это рай. Для тех, кто безразличен или отчужден, это может быть болью и причинит им вред, если они увидят это и не поддадутся этому.
Святость Божия – это не карающее правосудие, а нравственное совершенство, которое для хорошего человека будет радостью, а для плохого – невыносимой.
Свет, приятный для здорового глаза, причиняет боль больному.
(б) Все проявления и действия этого божественного Характера имеют двоякий аспект. Добро – это либо камень преткновения, либо прочное основание. Для Него люди либо лучше, либо хуже. Евангелие — это запах жизни на жизнь или смерти на смерть. Огромное «или-или». Отверженный Крест вредит нравственной природе, ожесточает совесть, углубляет осуждение.
Все божественные действия обязательно совершаются на стороне любящих Бога и против тех, кто Его не любит. Они противны Ему, поэтому Он таков для них. С нечестивцами Ты покажешь Себя нечестивым».
Последним Судом будет либо восторг, либо отчаяние, как пришествие жениха или огненный дождь, сожгший Содом.
Сама роса Небесного Блаженства была бы разъедающим ядом безбожному духу.
ИСАИЯ xi. 1-10 — ПРИСУТКА ИЗ СРУБЛЕННОГО ДУБА
И выйдет жезл из ствола Иессеева, и вырастет Ветвь от корня его: 2. И почиет на нем Дух Господень, дух премудрости и разумения, дух совета и силы. , дух знания и страха Господня; 3. И сделает его разумным в страхе Господнем, и не будет судить по взгляду очей своих, и не будет обличать по тому, что услышат ушами своими; 4. Но по правде будет судить бедного и обличать с справедливостью к кротким на земле, и поразит землю жезлом уст своих, и дыханием уст своих убьет нечестивого. 5. И праведность будет поясом чресл его, и верность - поясом поводьев его. 6. И волк будет жить с ягненком, и барс будет лежать с козленком; и телец, и молодой лев, и откормленный вместе; и маленький ребенок будет вести их. 7. И корова и медведь будут пастись; детеныши их будут лежать вместе, и лев, как вол, будет есть солому. 8. И ребенок-сосун будет играть на норе змеи, и ребенок, отнятый от груди, положит руку свою на логово кокатриса. 9. Не будут делать зла и губить на всей святой горе Моей, ибо земля будет наполнена познанием Господа, как воды наполняют море. 10. И будет в тот день корень Иессеев, который станет знаменем народа; к нему будут искать язычники, и покой его будет славен» (ИСАИЯ 11). 1-10.
Безнадежное падение Ассирии великолепно изображено в конце X главы, как срубание ливанских кедров топором, взмахнутым рукой Иеговы. Срубленный кедр не дает новых побегов; и поэтому ассирийская держава, когда она падет, падет навсегда. Эта метафора с превосходной красотой развита в первой части этого пророчества, где нерушимая жизнеспособность монархии Давида противопоставляется непоправимому разрушению, уготованному ее грозному противнику. Это кедр, пень которого гниет медленно, но уже никогда не восстанавливается. Другой — дуб, который, как знает каждый лесник, пустит новую поросль из табуретки. Но вместо толпы маленьких присосок пророк видит лишь один побег, и то превышающий первоначальную высоту и плодоносность дерева. Пророчество явно относится к Одному Человеку, в котором сосредоточена монархия Давида, и весь ее упадок более чем восстановлен.
Исайя не связывает появление Мессии с падением Ассирии в хронологической связи; ибо он предвидит период упадка израильской монархии, и самым бременем его послания относительно Ассирии было то, что она должна уйти, не причинив вреда этой монархии. Контраст не призван предполагать непрерывность во времени. Срок исполнения совершенно не определен.
Первым пунктом пророчества является происхождение Мессии из царского рода. Это больше, чем говорилось в предыдущих мессианских пророчествах Исаии. Он должен прийти в то время, когда судьба дома Давида была наихудшей. От дерева не останется ничего, кроме пня, и из него должен вырасти побег, тонкий и незначительный, странно контрастирующий с обхватом усеченного ствола, величественный даже в своем увечье. Мы не говорим о росте пня как о ветке»; и росток» лучше передает смысл слов Исаии. От верхушки пня — побег; из корней, наполовину зарытых в землю, отросток, - эти два образа означают лишь одного человека, потомка Давида, пришедшего во время унижения и безвестности. Но этот скромный росток принесет плоды», что предполагает его рост.
Царь-Мессия, появившийся таким образом на сцене, затем описывается с точки зрения Его характера (ст. 2), природы Его правления (ст. 3-5), всеобщей гармонии и мира, которые Он будет распространять через природу (ст. 6-9) и собирание всего человечества под Его властью. В пророческом идеале Мессии есть многое, чему нет места в этом пророчестве. Здесь нет ни более мягких аспектов Его правления, ни более глубоких характеристик Его духа, ни величайших благословений в Его даре. Страдающий Мессия еще не является темой пророка.
Главный момент, касающийся характера Мессии, изложенный в этом пророчестве, заключается в том, что кем бы Он ни был, Он должен был стать благодаря покою на Нем Духа Сущего. Непосредственность, полнота и непрерывность Его вдохновения решительно провозглашаются в слове «почиет», которое едва ли не может не напоминать свидетельство Иоанна: «Я видел Духа, сходящего, как голубь, с небес; и оно пребывало на Нем». Человечество, в котором непрерывно пребывает Божественный Дух, не скорбя и не сдерживаясь, должно быть свободно от пятен, которые так часто изгоняют этого небесного гостя из нашей груди. Белогрудый Голубь Божий не может размышлять о нечистоте. Никогда не существовало только одного человека, способного принять и сохранить всю полноту Духа Божьего.
Дары этого Духа, которые становятся качествами Мессии, в котором Он обитает, расположены (если можно использовать столь холодное слово) в трех парах; так что, если мы включим вступительное обозначение, мы получим семеричную характеристику Духа, напоминая семь светильников перед престолом и семь очей Агнца в Апокалипсисе и символизируя числом полноту и святость этого вдохновения. В результате характер Мессии представляет собой прекрасный образ человека, реализующего сам идеал сильного и праведного правителя людей. «Мудрость и понимание» относятся главным образом к ясности интеллектуального и морального прозрения; совет и сила» к качествам, которые дают разумное практическое направление и силу следовать и доводить до конца решения практической мудрости; тогда как познание и страх Господень определяют религию двумя ее частями: знакомством с Богом, основанным на любви, и благоговейным трепетом, побуждающим к послушанию. Осуществление и гораздо больше, чем осуществление этого идеала, находится в Господе, в котором были сокрыты все сокровища мудрости и знания», которому никакие обстоятельства трудностей никогда не приносили и тени недоумения, который всегда ясно видел перед Собой путь, который нужно было пройти, и всегда мог пройти его, каким бы трудным он ни был, Который прожил все свои дни в непрерывном общении с Отцом и в смиренном послушании.
Пророк видел не все чудеса совершенного человеческого характера, которые обитающий в Нем Дух осуществил в Нем; но то, что он увидел, было необходимо для совершенного Царя и, во всяком случае, было дугой могучего круга совершенства, которое теперь открылось в жизни Иисуса. Возможности человечества под влиянием Божественного Духа раскрываются здесь не меньше, чем действительность характера Мессии. Что такое Добро, то Он дает Его подданным стать посредством вселения в них духа жизни, который был в Нем.
Правление Царя соответствует Его характеру. Это описано в стихах 3-5. Первую названную характеристику можно понимать по-разному. По мнению некоторых комментаторов, заслуживающих почтительного внимания, это означает: «Он переведет дыхание в страхе Господнем»; то есть этот страх стал как бы самим Его жизненным дыханием. Но смысл «дыхания» сомнителен; и эта фраза, по-видимому, скорее выражает, как сказано в Пересмотренной версии, что Его радость будет в страхе Господнем». Это могло бы означать, что боящиеся Иеговы будут Его радостью, и это освободило бы выражение от всякого оттенка тавтологии по сравнению с предыдущим пунктом и обеспечило бы естественный переход к описанию Его правления. С другой стороны, оно могло бы продолжить описание Его личного характера и описать внутреннюю радость Его послушания, как будто я с радостью исполняю Твою волю». Во всяком случае, «страх Господень» представлен как благоухающее благоухание; и если мы примем первое объяснение, то Мессии здесь приписывается почти божественная характеристика; ибо это Бог, для которого страх перед Ним в сердцах людей — как благоухание».
Затем проследите особенности Его правления. Его безошибочное суждение проникает сквозь увиденное и услышанное. Это качество монарха по античному образцу, когда короли были судьями. Не похоже, что пророк поднялся до высоты осознания божественной природы Мессии; но мы не можем не помнить, насколько действительность превосходит пророчество, ибо Тот, Чьи очи подобны пламени огненному, знает, что есть в человеке, и самые ранние молитвы Церкви были обращены к небу как к Тебе, Господи, знающему сердца. из всех мужчин».
Далее излагается связь Мессии с двумя классами. Угнетенные и кроткие будут иметь Его своим защитником и мстителем, что является разительным контрастом с деспотичными монархами, которых видел Исайя. Мы помним, кто сказал: «Блаженны нищие духом», «Блаженны кроткие». Сам Царь научил нас углублять смысл слов пророка и находить в них выражение закона Его Царства, по которому его блага принадлежат тем, кто знает свою нужду и приходит со смиренным сердцем. Но те же действия, которые предназначены для бедных, направлены против угнетателей. Поправка, которая гласит: «Тиран» (arits) «за землю» (erets), приводит два пункта, описывающих карательные акты, в параллелизм, и, вероятно, ей следует отдать предпочтение. Один и тот же столп был светом для Израиля и тьмой для египтян. Добрость — это запах жизни для жизни и смерти для смерти. Но что является Его орудием разрушения? Жезл уст Его или дыхание уст Его». И кто тот Тот, чье простое слово имеет силу убить и оживить? Разве это не божественная прерогатива? и не принадлежит ли оно в полном смысле Тому, Чей голос запрещал лихорадкам, бурям и демонам и пронзал тупое, холодное ухо смерти? Далее, праведность, абсолютное соответствие характера и поступков стандарту воли Божией, и верность, непреклонное постоянство, которое делает характер согласующимся с самим собой и таким надежным, представлены поразительной фигурой, сплетенной воедино. сделай пояс, который удерживает одежды на месте и подпоясывает все тело для усилия. Этот праведный король не потерпит неудачу и не упадет духом». На Него следует рассчитывать во всем, или, как сказано в Новом Завете, Он — верный и истинный свидетель». Это сильный Сын Божий, который собрал все Свои силы, чтобы с терпением проходить предлежащее Ему поприще, и к которому все могут обратиться с уверенностью, что Он верен, как Сын, в Своем собственном доме и нерушимо сохранит обещание Его слова и Его прошлых дел.
Мы переходим от образа характера и правления Царя над людьми к прекрасному видению вновь обретенного рая, которое прославляет всеобщее восстановление мира между человеком и животными. Эту картину не следует воспринимать как простую аллегорию, как будто львы, волки и змеи означают плохих людей; но это согласуется с другими намеками в Священном Писании, которые прослеживают враждебность между человеком и низшими созданиями ко греху и оттеняют будущее, когда полевые звери будут в мире с тобой». Псалом, воспевающий власть человека над творениями, однажды должен исполниться; и Послание к Евреям учит, что оно уже исполнилось в Господе, Который воскресит братьев Своих, за которых Он вкусил смерть, к участию в Его владычестве. Нынешний порядок вещей преходящ; и если земля должна стать, как предполагают некоторые туманные намеки, ареной будущей славы искупленного человечества, она может стать ареной исполнения таких видений, как это. Но мы не можем догматизировать предмет, о котором так мало знаем, и не можем быть уверены в том, в какой степени символизм присутствует в этой милой картине. Достаточно того, что обязательно наступит время, когда Царь людей и Господь природы вернет мир между ними и восстановит прекрасную музыку, которую все создания создавали своему великому Господу».
С 10-го стиха начинается совершенно новый раздел, описывающий отношения царства Мессии с окружающими народами. Предыдущая картина завершается видением земли, наполненной знанием Господа, и этот стих провозглашает универсальность Царства Мессии. Под корнем Иессея подразумевается не корень, от которого произошел Иессей, а, в соответствии со стихом 1, росток из дома Иессея. Как в этом стихе предсказано, что росток вырастет и принесет плод, так и здесь скромная присоска поднимается на высоту, которая делает ее заметной издалека, и становится, как высокая мачта, знамением для народов. Контраст между неясным началом и яркой судьбой Мессии составляет суть пророчества. Я, если Я вознесусь от земли, привлечу к Себе всех людей». Странное возвышение для короля – крест! Но именно потому, что Он умер за людей, Он имеет право царствовать над ними, и они будут стремиться к Нему. Место его упокоения будет славным».
Место Его владычества является также местом Его упокоения. Только что описанная благотворная деятельность осуществляется из спокойного центрального дворца и не нарушает спокойствия короля. Это парадокс, за исключением тех, кто знает, что Доброта, сидящая в безмятежном покое по правую руку Бога, работает с Его слугами и для Его слуг. Его покой полон активной энергии; Его активная энергия полна покоя. И это место спокойной обители «славно» или, выражаясь более решительно и буквально, «слава». Он будет обитать в сиянии нетварной славы Божией — предсказание, которое исполнится в своем истинном значении только через вознесение небес и стояние одесную Бога, в славе, которую Он имел у Отца прежде мира. был, и в котором Он родил ту скромную мужественность, которую Он извлек из срубленного ствола Иессея.
ИСАИЯ 12. 3. ИСТОЧНИК СПАСЕНИЯ
Посему с радостью будете черпать воду из источников спасения» (ИСАИЯ, 12). 3.
Есть два события, отделенные друг от друга более чем полутора тысячами лет, которые имеют отношение к этому пророчеству: одно дало повод для его произнесения, другое претендовало на его истолкование и его исполнение. Первой из них является знакомая всем нам сцена, где израильтяне в пустыне роптали из-за недостатка воды, а законодатель, не зная, что делать со своими неприятными подопечными, отнес свои тревоги на небо, и получил в ответ повеление взять с собой старейшин Израиля и его чудотворный жезл и пойти к скале, и встанет Господь на скале пред тобою и ими, и потечет вода». Не камень, не жезл, не Моисей и старейшины, а присутствие Бога принесло освежающий напиток. И то, что этот инцидент был в голове Исайи, когда он писал наш текст, совершенно ясно любому, кто заметит, что он происходит в середине песни хвалы, которая соответствует песне израильтян у Красного моря после гибели фараона: и является частью великого пророчества, в котором он описывает будущие благословения и милости Бога в образах, постоянно возникающих из египетского рабства и Исхода в пустыню. Эта интерпретация или, скорее, такое применение слов моего текста было очень знакомо евреям задолго до того, как о Новом Завете задумались. Ибо, как многие из вас знают, с течением времени к празднику, установленному самим Моисеем – Празднику кущей – добавилось множество церемоний. Это был праздник, на котором весь израильский народ в течение недели жил в покрытых листвой шалашах, чтобы напомнить им о времени, когда они странствовали по пустыне; и, как это обычно бывает, ритуал празднования развил ряд дополнительных символических обрядов, которые были закреплены за ним на протяжении столетий. Среди них был один очень памятный: в каждый день Праздника Кущей, в определенный момент церемонии, священники шли от храма, вьясь по каменистой тропе на храмовой горе, к Бассейну Силоам в долине внизу, и там в своих золотых вазах они черпали прохладную сверкающую воду, которую несли, и под звуки труб и звон кимвалов выливали ее на жертвенник, в то время как люди пели слова моего текста «С радостью будете черпать воду из источников спасения».
Этот обряд продолжался восемьсот лет со времен Исайи; и снова наступил момент, когда это должно было быть исполнено; и в семь дней праздника, точно в назначенное время, процессия спускалась по скалистым склонам, набирала воду в золотых вазах, несла ее в храм и выливала на жертвенник; и в последний великий день праздника тот же самый церемониал продолжался до определенного момента; и как только последние обряды пения нашего текста затихли в ушах, среди толпы произошло небольшое движение, которая расступилась, уступая ему место, и вперед выступил молодой человек, среднего вида и в деревенской одежде, и там, перед всей собравшейся толпой и священниками, стоявшими с пустыми урнами, символом бессилия их системы, в последний день, в тот великий день праздника, стояла Доброта и восклицала: «Кто жаждет, пусть придёт». ко Мне и пей». Братья, такой комментарий, в такое время, от такого комментатора вполне может освободить меня от необходимости навязывать евангелизационный смысл слов моего текста. Итак, с тем пониманием глубочайшего значения этих слов, на которое нам предстоит обратить внимание, я прошу вас принять их как можно проще и рассмотреть три момента: Источник Спасения, Акт Черпания Вода, Радость рисующих. С радостью будете черпать воду из источников спасения».
Теперь, что касается первого пункта, напомню для начала, что идея слова здесь не та, которую мы придаем колодцу, а та, которую мы придаем роднику. Он не описывает источник спасения как простой резервуар и тем более как сотворенную или изготовленную вещь; но в этом заключена глубокая идея источника, из которого вода бьет своей собственной внутренней энергией. Затем, когда мы получили это объяснение и глубокое, полное, содержательное значение слова спасение как вещи прошлого, вещи настоящего, вещи будущего, вещи, которая отрицательно избавляет человека от всякого греха и печали, и вещи который положительно наделяет человека красотой, счастьем и святостью - когда мы это получим, тогда следующий вопрос громко взывает к ответу - этот источник спасения - это - что? ВОЗ? И первый ответ и последний ответ — БОГ — САМ БОГ. Это не просто декорация образов пророка, этот источник спасения; это нечто гораздо более существенное, гораздо более глубокое. Помните старый псалом: «У Тебя источник жизни: во свете Твоем мы увидим свет»; и то, что Давид и Иоанн после него называли жизнью, Исаия и Павел после него называют спасением. И вы, без сомнения, помните также обвинение другого пророка, который использовал ту же метафору, чтобы указать на безумие и самоубийство всей безбожной жизни: «Народ Мой совершил два зла: они оставили Меня, источник воды живой, и высекли себе водоемы разбитые». Это были искусственные изделия, и, поскольку они были сделаны, их можно было взломать, но источник, поскольку он поднимается благодаря своей собственной внутренней энергии, беря начало в вечной жизни, вполне достаточен. Сам Бог является источником спасения.
Если бы у меня было время подробнее остановиться на этой идее, я мог бы напомнить вам, как благородно и блаженно этот принцип подтверждается, когда мы думаем об этом великом спасении, прошлом, настоящем и будущем, отрицательном и положительном, вседостаточном и полном, как имеющем свое начало. берет свое начало в Его глубокой природе, как имеющее свой процесс в Его собственной завершенной работе и являющееся по своей сути сообщением Самого Себя. Это последнее, о чем мне хотелось бы сказать пару слов. Если есть мужчина или женщина, которые думают о спасении, как если бы это было просто закрытие какого-то материального ада или уклонение за угол, чтобы избежать каких-либо внешних последствий преступления, пусть он и она послушают это: одержимость от Бога есть спасение, и ничего больше. Иметь Его внутри себя — значит быть спасенным; сделать Его жизнь в Его возлюбленном Сыне основой моей жизни, чтобы все мое существо было пронизано и наполнено Богом, — вот суть спасения, которое находится в Господе. И поскольку оно приходит немотивированным, беспричинным, самопроизвольным, вырастающим из глубин Его собственного сердца; потому что все это произошло благодаря Его собственному могущественному делу, Который в одиночку топтал точило и в одиночку совершил спасение человечества; а так как ее сущность и сердцевина есть сообщение Самого Бога и дарование нам причастности божественной природе, то и глубина мысли, Сам Бог есть источник спасения.
Но предстоит сделать еще один шаг. Если эти вещи, на которые я только что смог взглянуть самым поверхностным и, возможно, поэтому сбивчивым образом, в какой-то мере заслуживают внимания ваших суждений и вашей совести, позвольте мне попросить вас пойти со мной еще на один шаг вперед, и представить себе значение и странность того момента, о котором я уже упоминал, когда человек встал во дворе храма и, с отчетливым намеком на все множество ветхозаветных изречений, в которых Бог и сообщение собственной энергии Бога было представлено как источник спасения и спасение из источника, и сказано: «Кто жаждет, иди ко Мне». Да что за вещь, скажем на простом, вульгарном английском языке, что за вещь для человека сказать: «Если кто-нибудь жаждет». Кто Ты, что ставишь Себя напротив человечества, уверенный, что у Тебя нет подобных им потребностей, но, напротив, можешь освежить и насытить жаждущие уста всех их? Кто Ты, что провозглашаешь Себя достаточным для осуществления ума, жаждущего истины и уверенности, пересохшего сердца, которое утомляется и трескается от недостатка любви, воли, которая жаждет, чтобы ею правильно и с любовью командовали? О, дорогие братья, не только титаническая самонадеянность предлагать себя как достаточную для одной души, но и непостижимое безумие предлагать себя как достаточное для всей расы во всех поколениях до конца времен, за исключением одной гипотезы, знаменует это высказывание. о Том, Кто также сказал: «Я кроток и смирен сердцем». Странное ничтожество! исключительная кротость! Кто был он? Кто это, кто вступает на место, которое может заполнить только Бог, и говорит: «Я могу все это сделать». Если кто жаждет, иди ко Мне и пей»?
Дорогие братья, некоторые из нас, слава богу, могут ответить на этот вопрос, и я молюсь, чтобы каждый из вас смог ответить на него: Ты Царь Славы, о Благость; Ты – вечный сын Отца. У Тебя источник жизни; Ты Сам — живая вода».
Но я думаю, что необходимо сделать еще один шаг. Дело не только в том, что наш Господь Доброта по Своей природе, в Своей Личности является вестником божественной жизни человеку, точно так же, как — если вы позволите мне воспользоваться такой метафорой — точно так же, как иногда на холмах вы обнаружит какой-нибудь маленький пруд или озеро, полностью запертое; но из него сочится нить прозрачной жизни, и куда бы она ни текла, туда утекает и вода озера; только одно — озеро, а другое — река, а последнее является средством сообщения первого с жаждущими пастбищами пустыни. И не только это, но — если я позволю себе остановиться на слове из контекста — здесь, по-видимому, есть еще одно соображение. Слова, предшествующие моему тексту, представляют собой цитату из песни израильтян во время их предыдущего Исхода: Господь Иегова — моя сила и моя песня; Он также стал моим спасением». Итак, если наша Библия была права (а я не касаюсь этого вопроса), подчеркивая разницу между тем, что есть, и тем, что стало, заметьте, куда это нас приведет. Это подводит нас к тому, что произошел какой-то единственный, определенный исторический акт, в котором Бог стал выдающимся образом и в действительности тем, чем Он всегда был в цели, намерении и идее. Тогда то, на что изначально намекает мой текст и на что он обращен, — это великое избавление, принесенное берегами Красного моря. Именно потому, что фараон и его воинство утонули в нем, Мириам и ее музыкальные сестры со своим бубном и танцем не только сказали: «Господь — моя сила», но и Он стал моей силой — там, где плавают трупы. еще. Каковы ответы на это в вопросе, который нас интересует? Братия, недостаточно сказать, что Бог есть источник спасения, недостаточно сказать, что Воплощенная Благость есть средство спасения. Сделаете ли вы вместе с нами другой шаг и скажете, что Крест Христов есть осуществление божественного замысла спасения? Тогда Тот, Кто от века был силой и песней всех сильных и песенных, станет спасением для всех заблудших, и источник откроется для греха и нечистоты». Определенный исторический акт, явление Иисуса Христа, есть принесение человеку спасения Божия. Вот и все о первом пункте, на который я хотел обратить ваше внимание.
А теперь позвольте мне сказать пару слов относительно второго. Я хочу поговорить об этом процессе рисования из фонтана. Эта метафора, без каких-либо дальнейших объяснений, вполне естественно могла бы предложить большее представление о человеческих усилиях, чем в действительности ей принадлежит. Мужчины сказали: Да; несомненно, Бог — источник спасения; без сомнения, Добро – река спасения; несомненно, Его смерть — это открытие источника греха и нечистоты; но как мне войти в контакт и связь с ним?» И были самые разные ответы. Были использованы все виды насосов. Поднимитесь в Сельскохозяйственный цех, и вы увидите бесчисленное множество приспособлений для поднятия воды на поверхность. Их там не так много, как люди обнаружили для себя, чтобы поднести воду спасения к своим губам, и эффект всегда был один и тот же. Что-то не так с клапанами; насос работал неправильно; что-то не так с рукояткой; труба не опустилась в воду; и не было ничего, кроме сильного звона пустых ведер, да болеющих и усталых локтей, и то, что женщина сказала небу, было правдой во всем: сэр, вам нечем черпать, а колодец глубок. Ай! слава богу, оно глубокое; и если мы позволим нашему Господу быть Его собственным истолкователем, нам достаточно будет соединить вместе три Его высказывания, чтобы прийти к истинному значению этой метафоры. В моем тексте говорится: «С радостью будете черпать воду»; и Доброта, сидя у колодца Самарии - какое странное сочетание слабости и усталости человечества и силы и самосознания Божества было там! - утомленная Своим путешествием, сказала: "Если бы ты знал дар Бога, и Который говорит тебе: дай Мне пить, ты просил бы у Него, и Он дал бы тебе живую воду». Итак, рисование спрашивает. Это шаг номер один.
Возьмите еще одно слово Учителя, которое Я уже приводил для других целей: если кто жаждет, иди ко Мне и пей». Итак, рисование, просьба или прибытие — все равнозначно. Это шаг номер два.
И затем, возьмем еще одно слово. Приходящий ко Мне никогда не будет голодать, и верующий в Меня никогда не будет жаждать». Итак, рисование, просьба, приход — все сливается в одно простое слово — верить. Доверься Ему, и ты пришел, ты попросил, ты нарисовал, ты обладаешь.
Но хотя я хотел бы заложить такое широкое и такое простое основание, не забывайте, дорогие братья, что я говорил об определенном историческом акте. Вы услышите, как люди говорят: «О, я верю в Господа!» Чему вы доверяете господину? Вы услышите, как люди говорят: «О, я взираю на доброту Божью». Будь так. Не дай бог мне сказать хоть слово, чтобы предотвратить это; но я бы настаивал на том, что простое смутное отношение к смутной Доброте не является той верой, которая эквивалентна черпанию из источника спасения. У спасающей веры должна быть еще одна цель. Оно должно опираться на определенный исторический акт, в котором Добро стало спасением мира.
Не верьте моим словам, примите это на Его счет. Однажды при жизни Он сказал Своим соотечественникам: «Я — хлеб живой»; и многие из наших современных учителей с радостью пошли бы на это. Неужели на этом Доброта остановилась? Ни в коем случае. Было ли Его Евангелие только Евангелием воплощения? Конечно, нет. Я — живой хлеб, сошедший с небес». Что нибудь еще? Да; более того, и хлеб, который Я дам, есть Плоть Моя, которую Я отдам за жизнь мира. Кто ест Меня, тот будет жить Мною». Что ж, — говорят некоторые люди, — это значит следовать Его примеру, принимать Его учение, быть верным Его Личности, впитывать Его Дух». Да, это значит все это; но это все, что это значит? Возьмем Его собственный комментарий: ядущий Мою плоть и пиющий Мою кровь имеет жизнь вечную». Да, братия, Доброта воплощенная, благословен Бог! Доброта распятая, благословен Бог! И не одно, а оба должны быть основой нашей веры и нашей надежды.
Теперь позвольте мне сказать кое-что по поводу черпания воды? Это акт веры во всю Доброту и, прежде всего, в могучее деяние и жертву Его Креста. Но вернемся снова к контексту: Он также стал моим спасением. Вот что я желаю, с помощью Бога, донести до сердец всех моих слушателей: что определенного акта веры в распятого Господа недостаточно, если только это не личный акт, если только это не то, что использовали наши древние праотцы-пуритане. называть присваивающей верой». Не говоря уже о несколько сухой и технической фразеологии; дело в том, на чем я настаиваю, — на своем спасении». О брат! какое это имеет значение, даже если вся Ниагара с ревом пронеслась мимо твоей двери; ты все равно можешь умереть от жажды, если не приложишь к этому свои губы. На колени, как люди Гедеона; там безопаснее всего; это единственное положение, в котором человек может пить из этого источника. Встаньте на колени и прикоснитесь к нему своими губами — своими собственными губами — и пейте ради спасения своей души. Добро умерло за мир. Да; но мир, ради которого умерло Добро, состоит из личностей, которые были в Его сердце. Это слова Павла, которые я умоляю вас сделать своими: Сын Божий, возлюбивший меня и отдавший Себя за меня». Каждый из вас имеет право сказать это, если желаете. Вы помните тот стих, наполненный благоговейным созерцанием, который мы иногда поем, одно слово в котором, как мне кажется, окрашено слишком мрачным учением эпохи, из которой оно пришло:
«Моя душа оглядывается назад, чтобы увидеть
Бремя, которое Ты нес,
Когда висел на проклятом дереве,
И знает, что ее вина была там.
Он также моя сила и моя песня. Он стал моим спасением; а потому с радостью будете черпать воду из источников спасения».
Теперь у меня не осталось времени, чтобы сказать что-то большее, чем сказать одно слово о последнем пункте — о радости черпателей воды. В нашем тексте это красивая картина, полная атмосферы и духа восточной жизни: веселые разговоры и звонкий смех около деревенского колодца, где целыми днями задерживаются пастухи со своими стадами и приходят девушки из своих шатров. - своего рода грубый обмен в античном мире; и, говорит наш пророк: «Как жители земли в своей деревне бьют ключи, так и вы, усталые путники у «глаза пустыни», будете черпать с радостью». Итак, у нас есть эта радость.
Дорогие братья, Евангелие Иисуса Христа предназначено для чего-то большего, чем просто радовать нас, но оно также предназначено и для того, чтобы радовать нас, и он всего лишь очень бедный христианин, который не обнаружил, что это радость и веселие Его сердце. Нам не нужно придавать слишком много внимания и подчеркивать эту сторону истины; но нам не нужно ни подавлять его, ни игнорировать его в нашем современном высокопарном бескорыстии. Есть радости, которые стоит так называть, и которые приходят только от обладания этим источником спасения. Как мне их перечислить? Я думаю, что лучший способ — это цитировать отрывки.
Есть радость прощенного греха и успокоенная совесть: Дай мне услышать радость и веселие, да возрадуются кости, которые Ты сокрушил». Есть радость сознательного обладания Богом: Блаженны люди, знающие радостный звук; они будут ходить, Господи, во свете лица Твоего. О имени Твоем они будут радоваться весь день». Есть радость общения и общения с Добром и Его полного присутствия: Я увижу тебя снова; и возрадуются сердца ваши, и радости вашей никто не отнимет у вас». Есть радость добровольного послушания: я с радостью исполню волю Твою». Судить праведникам радость». Есть радость светлой надежды на нетленное наследство, «которому вы весьма радуетесь», и есть радость, которая, подобно тому греческому огню, о котором говорят, ярче горит под водой и сияет по мере того, как сгущается тьма, — радость который не зависит от обстоятельств и может сказать: хотя смоковница не будет цвести, и на лозах не будет плода, но я буду радоваться в Господе».
И все это, брат и друг, может быть твоим и моим; и тогда то, что говорит этот же пророк, также может быть правдой: искупленные Господом вернутся и придут в Сион с песнями и вечной радостью на головах своих» — то есть для паломничества; Они обретут радость и веселье, а печаль и воздыхание убегут» — то есть для дома. В той же книге Исайи есть еще одно пророчество: «Всякий жаждущий идите к водам»; это был голос Добра в пророчестве. Во дворах храма говорится: «Кто жаждет, иди ко Мне и пей»; это был голос Добра на земле. В конце Священного Писания есть высказывание — почти последние слова, которые услышал Провидец на Патмосе: «Кто хочет, пусть берет воду жизни даром»; это был голос Благости с престола. И тройное приглашение приходит к каждой душе человека в мире, и к тебе, и тебе, и тебе, брат мой. Ответь, ответь, как ответила самаритянка: господин! дай мне сию воду, которой я не жажду, и не прихожу больше сюда черпать из разбитых водоемов.
ИСАИЯ XVII. 10-11 — жатва безбожной жизни
Так как ты забыл Бога спасения твоего и не помнил о Скале силы твоей, то посадишь красивые растения и посадишь их чуждыми стеблями: в день ты дашь расти растение твое, и в утром произведешь семя твое процветающим, а жатва будет грудой в день скорби и отчаянной скорби» (ИСАИЯ 17). 10, 11.
Первоначальное применение этих слов относится к союзу Иуды с Дамаском, против которого категорически возражал Исайя. Он видел, что это только ускорит ассирийское вторжение, что и произошло на самом деле. Иуда оставил Бога, и, поступив так, они отправились искать для себя удовольствий – союза с Дамаском. Образ посадки сада наслаждений и виноградных лоз чужестранца относится как к чувственному идолопоклонству, так и к запутанному союзу. Затем следует презрительное описание быстрого роста этого союза и той заботы, с которой Израиль его культивировал. За день ты вырастишь свое растение» (или огородишь его), а на следующее утро оно зацвело, так усердно они его лелеяли и лелеяли. Затем возникает разительный контраст с тем, ради чего все это было: куча урожая в день болезни и неизлечимой боли».
Теперь мы можем понимать это в более общем смысле, как содержащее большие истины, которые влияют на жизнь каждого из нас.
I. Грех безбожной жизни.
а) Обратите внимание на вменяемый Грех. Это просто негативное явление — забудьте. Нет никаких обвинений в позитивной враждебности или каких-либо овертах. Эта забывчивость наиболее естественна и в нее легко впасть. Постоянное давление мира. Это указывает на отчуждение сердца от Бога.
Оно наиболее распространено среди нас, гораздо чаще, чем активная неверность, гораздо чаще, чем грубый грех, гораздо чаще, чем сознательная враждебность.
(б) Подразумеваемая преступность этого. Он — Скала силы твоей и Бог спасения твоего». Рок — это величественный ветхозаветный мир, выражающий в содержательной метафоре и то, чем Он является Сам по себе, и то, чем Он является по отношению к тем, кто доверяет Ему. Оно говорит о стабильности, высоте, массивности, а также о защите и безопасности. Параллельный титул называет Его Подателем спасения; и оба имени ясно освещают греховную неблагодарность забвения Бога и заставляют задуматься: так ли вы воздаете Господу, о люди неразумные и неразумные?»
(c) Подразумеваемая абсурдность этого. Какой контраст между безопасными скалами и незащищенной безопасностью этих дамасских садов! Какие дураки, покинувшие высоту и спустившиеся на равнину! Подумайте о контрасте между достаточностью Бога и пустотой заменителей. Забвение Его и предпочтение тварей невозможно выразить языком, который не уличает его в абсурдности.
II. Напряженные усилия и видимый успех безбожной жизни.
а) Если человек теряет свою власть над Богом и не имеет Его, на котором можно было бы удержаться, он вынужден предпринимать болезненные усилия, чтобы восполнить потерю. Бог нужен каждой душе. Если душа не удовлетворена в Нем, то возникают голодные желания. Именно этим объясняется лихорадочная деятельность большей части нашей жизни.
б) Такая работа намного тяжелее, чем работа служения Богу. Чтобы вырастить этот сад, нужно приложить немало усилий. Мир — строгий надсмотрщик. Служение Богу легко. Он посылает нас в Эдем, чтобы возделывать и возделывать его, но когда мы забываем Его, земля становится проклятой и приносит тернии и волчцы, и пот капает с наших бровей.
Люди прилагают больше усилий, чтобы проклясть себя, чем спасти себя. Нет ничего более утомительного, чем погоня за удовольствиями. Приятные растения» — это безнадежный вид садоводства. Нет ничего более унизительного.
Вы жаждете и желаете иметь» — какой контраст в фразе «Просите и имейте!» Мы могли жить так же, как лилии или вороны, или с той лишь разницей, что мы трудились, но были такими же беззаботными и мирными, как они.
Богом дано. Мир нужно купить. Его условия — «Ничто ради ничего».
(c) Такая работа иногда приносит быстрый и настоящий успех.
В день.' Людям трудно трудиться ради далекого невидимого блага. Нам нравится иметь то, что вырастет за ночь, например, тыкву Ионы. Итак, эти нынешние удовольствия в мирской жизни привлекают мирские, чувственные натуры. И трудно противопоставить им растение, которое растет медленно и приносит плоды только на том свете.
III. Конец всего этого.
Куча урожая в день скорби». Это ясно указывает на торжественный конец – Судный день.
а) Какими бедными будут плоды, которые человек, забывший Бога, отнимет от жизни! От всей долгой борьбы осталась лишь одна куча. Он много посеял и мало принес домой». Что мы возьмем с собой из наших напряженных лет в качестве их итогового результата? Очень маленького мешка будет достаточно, чтобы вместить урожай, который собрали многие из нас.
(б) Вся эта забывчивая о Боге жизнь, наполненная поиском удовольствий и идолопоклонством, приводит к ужасному, неизбежному завершению.
Вставь серп, ибо жатва созрела».
Без сомнения, даже в этой жизни часто возникает урожай горя и отчаянной печали из-за забвения Бога. Ибо только те, кто возлагают на Него свои надежды, никогда не разочаровываются, и только те, кто избрал Его своей долей, всегда могут сказать: «У меня хорошее наследие». Но настоящий урожай не будет собран до тех пор, пока смерть не отделит время сева от времени сбора. Сеятель пожнёт; то есть каждый человек унаследует последствия своих дел. Посадившие его съедят его».
(в) Для некоторых этот дом сбора урожая станет днем печали. Это ужасные слова — горе и отчаянная скорбь или боль и неизлечимая болезнь». Мы не смеем распространяться об этом. Но если мы уверуем в Господа и сеем в Дух, мы тогда возрадуемся пред Богом, как радостью жатвы, и вернемся с радостью, неся с собой снопы наши».
ИСАИЯ XXV. 6-8 — В ЭТОЙ ГОРЕ
На этой горе Господь Саваоф устроит всем народам пир из тучных блюд, пир из вин на осадке, из туков, полных костного мозга, из вин на осадке, хорошо очищенных. 7. И разрушит на этой горе лицо покрова, надетого на всех людей, и покрывало, накинутое на все народы. 8. Он поглотит смерть в победе» (ИСАИЯ, XXV). 6-8.
Воображение поэта и ясное видение пророком цели, к которой Бог приведет человечество, находятся на вершине в этой великой песне будущего, крылатые слова которой даже в переводе создают музыку. Несомненно, все начинается со сравнительно небольшого факта возвращения изгнанного народа на его собственную землю. Но это выходит далеко за рамки этого. Он видит, что все человечество связано с ними и делится своими благословениями. Это видение Божьего идеала для человечества. Тем более примечательно, что пророк, обладая таким широким кругозором, с таким упором настаивал на том факте, что у него есть местный центр. Эта фраза «на этой горе» повторяется в гимне трижды; В двух случаях, встречающихся в стихах моего текста, рядом с ними лежат выражения «все люди и все нации», как бы для того, чтобы объединить местное происхождение и всеобщий масштаб обещанных благословений.
Сладкие воды, которым предстоит разлиться по всему миру, бьют из источника, открытого в этой горе». Лучи, которые должны осветить каждую землю, исходят из пылающего там света. Надежды мира на тот золотой век, который воспевали поэты, ради которого работали серьезные социальные реформаторы и в наступлении которого был уверен этот пророк, основываются на определенном факте, совершенном в определенном месте и в определенное время. Исаия знал это место, но что и когда нужно было сделать, он не знал. Мы с тобой должны быть мудрее. История учит нас, что Доброта исполняет задуманное добро, вдохновившее пророка на блестящие слова. Мы могли бы сказать, с допустимой вольностью, что эта гора, на которой Господь совершает великие дела, которые возвеличивает эта песня, является не столько Сионом, сколько Голгофой.
Братья, в наши дни, когда так много голосов провозглашают так много кратчайших путей к Тысячелетию, это четкое заявление об источнике мировой надежды заслуживает размышления. Для всех нас в отдельности эта локализация начала всеобщего блага человечества есть предложение нам благ, если мы пойдём туда, где хранится запас мирового блага — В этой горе»; поэтому искать его где-либо еще — значит искать его напрасно.
Теперь я хочу, под впечатлением этого убеждения, предложить вам только эти три мысли: откуда берется мировая пища; откуда происходит раскрытие, дающее свет миру; и откуда исходит жизнь, уничтожающая смерть для мира – из этой горы».
I. Откуда в мире поступает пища?
Физиологи могут сказать, изучая зубной ряд (систему зубов) и пищеварительный аппарат животного, на чем оно должно жить: на овощах или на мясе, или на смешанной диете того и другого. И вы можете сказать, если хотите, изучая себя, за счет чего или кого вам предназначено жить. Поэт сказал: «Мы живем восхищением, надеждой и любовью». Но он не сказал, на чем должны закрепляться и закрепляться эти способности, истинно питающие человеческий дух. Он рассказывает об аппетитах; он не рассказывает об их еде. Мой текст говорит: «На этой горе устроит Господь всем людям пир из тучных вещей и пир из вин из менее очищенных». Друзья, взгляните на эти ваши сердца с их тоской, с их страстными желаниями, с их крикливыми потребностями. Сможет ли какая-нибудь человеческая любовь – самая чистая, самая сладкая, самая бескорыстная, самая полная в своей отдаче – утолить сердечный голод беднейших из нас? Нет! Посмотрите на способности схватывать мысли и истину в нашем духе, который постоянно ищет, ищет, ищет абсолютно определенные основы, на которых мы можем построить всю структуру наших убеждений. Вам придется погрузиться глубже, чем песок человеческих мыслей и учений, прежде чем вы сможете достичь того, что выдержит, не поколебав при этом основы жизненного доверия и уверенности. Посмотрите на нашу буйную волю, которая воображает, что жаждет независимости, а на самом деле жаждут абсолютного господина, подчиняться которому — счастье. Вы не найдете ничего подобного под звездами. Самые элементы нашего существа, наше сердце, воля, разум, желания, страсти, стремления, все в один голос провозглашают, что единственная пища для человека – это Бог.
Доброта приносит пищу, в которой мы нуждаемся. Вспомните Его собственную адаптацию этого великого видения моего текста в более чем одной притче; например, ужин, на который были приглашены все люди, и они, по единому согласию, отклонили приглашение. Помните Его собственные слова: «Я — Хлеб Божий, сошедший с небес, чтобы дать жизнь миру». Вспоминая эти слова, позвольте мне умолять вас прислушаться к голосу предостережения, а также приглашения, который звучит из Колыбели, Креста и Престола. Зачем вы тратите свои деньги на то, что не является хлебом (вы знаете, что это не хлеб), и свой труд на то, что не насыщает? Вы знаете, что это не так. Обратитесь к Нему, ешьте, и ваши души будут жить». В этой горе готовят пир. . . для всех народов».
Обратите внимание: хотя это и не кажется на первый взгляд английским читателям, этот мировой праздник, на котором удовлетворяются все потребности и удовлетворяются все аппетиты, представляет собой праздник жертвоприношения. Это затрагивает глубочайшую потребность, о которой я сейчас скажу пару слов. А пока позвольте мне просто обратить ваше внимание на то, что Доброта, умершая на Кресте, должна быть продолжена нами; и что именно Его жертва должна быть пищей нашего духа.
Если бы серьезные люди, которые пытаются излечить мировое зло и удовлетворить потребности мира и исключают Добро и Его религию из своей программы, задумались бы и спросили себя, нет ли чего-то большего в голоде человечества? чем их печи могут испечь хлеб! Они плетут веревки из песка, если пытаются избавить мир от страданий и голода, и не несут Добро. Надеюсь, я не фанатик; Я знаю, что я искренне сочувствую всем этим другим планам помощи человечеству, но я должен сказать здесь следующее: все они, вместе взятые, не достигнут нужды дела, если они не исходят из них, не являются вспомогательными и не являются вспомогательными по отношению к ним. развиваться из первичного удовлетворения всеобщей потребности, Добра, которое одно способно утолить голод человеческих сердец. Образование даст многое, но университетские степени и высочайшая культура не удовлетворят голодное сердце. Подходящее окружение, как это модно называть, многое сделает, но ничто за пределами человека не остановит его пороки и не успокоит голод, который скручивается и сжимает его сердце. Разумное богатство — это хорошо (нет необходимости говорить об этом в Манчестере), но миллионеры, как известно, несчастны. Сердце, спокойное в любви к мужу, жене, родителю, ребенку, — это благословение, которое мы все искренне ищем и с благодарностью ценим; но есть нечто большее, чем хотелось бы. Поставьте человека в самые благоприятные обстоятельства; дайте ему компетентные мирские средства; сделать все то, что пытаются сделать современные философы, оставляющие религию в стороне; воплотите в жизнь ваши самые передовые социалистические планы, и у вас все равно останется человек с голодным сердцем. Он может не знать, чего хочет; очень часто он совершенно ошибается, что это такое, но он будет беспокоен из-за отсутствия неведомого блага. Вот единственное, что успокоит его сердце: хлеб, который Я даю, — это Моя плоть, которую Я отдам за жизнь мира».
Брат и сестра, это дело не только социальных реформаторов, и к нему следует относиться как к широкому движению, влияющему на массы. Оно приходит домой к вам и ко мне. Некоторые из вас ни в малейшей степени не понимают, о чем я говорю, когда говорю о голоде человеческих сердец; ибо у вас пропал аппетит, как дети, которые едят слишком много сладостей, не желают есть здоровую пищу. Вы потеряли аппетит, питаясь отбросами, и говорите, что вполне довольны. Да, в настоящее время; но глубоко внутри ваших сердец лежит потребность, которая однажды проснется и выскажет свое мнение; и вы обнаружите, что шелуха, которую ели свиньи, едва ли является полезной пищей для человека. И есть некоторые из вас, которые с отвращением отворачиваются, и я этому рад, от этих низких, грубых, чувственных наслаждений; и пытаетесь удовлетворить себя образованием, культурой, утонченностью, искусством, наукой, домашней любовью, богатством, удовлетворенными амбициями и тому подобным. Есть племена деградировавших индейцев, которые в голодные времена питаются глиной. В нем есть немного питательности, и он раздувает их желудки и дает им ощущение, будто они поели. И это похоже на то, что делают некоторые из вас. Дорогие друзья, вы послушаете это? Почему вы тратите свои деньги на то, что не является хлебом? Вы послушаете это? — Я — Хлеб Жизни. Вы послушаете это? — На этой горе устроит Господь всем людям пир из тучных вещей.
II. Откуда приходит раскрытие, дающее свет миру?
Мой текст, как я уже заметил, в следующем пункте подчеркнуто повторяет «Эту гору». Он разрушит на этой горе покров, накинутый на всех людей, и покрывало, накинутое на все народы».
Разумеется, подразумеваемая здесь жалкая картина темной пелены, окутывающей весь мир, наводит на мысль о трауре, но еще более выразительно, я думаю, на идею омрачения и уныния. Завеса препятствует видению и загораживает свет, и такова картина человечества, предстающего перед этим пророком, — мир людей, запутавшихся в складках темной пелены, которая легла на их головы и окутала их со всех сторон, и мешал им видеть; заперли их во тьме и опутали им ноги, так что они спотыкались во мраке. Картина жалкая, но она не выходит за рамки реалий дела. Ибо при всем нашем свете в других вопросах, при всей нашей свободе действий, при всем частом забвении того факта, что мы таким образом окружены, остается верным, что, помимо освобождения и просвещения, которые производятся небесами, это это картина человечества, как оно есть. И вы находитесь под этой завесой и окутаны, препятствуя свету и свободе, ее тяжелыми складками, если только Доброта не освободит вас.
Но я думаю, что мы должны пойти еще дальше; и хотя не хочется придавать слишком много смысла поэтической метафоре, все же я не могу не предположить, что та всеобщая пелена, как я ее назвал, которая окутывает все народы, имеет весьма определенный и весьма трагический смысл. Существует универсальный факт человеческого опыта, который соответствует этой цифре, и это грех. Это черное существо, чьи черные складки мешают нам, затемняют нас и закрывают видения Бога и блаженства, а также всю великолепную синеву над нами. Тяжелый темный туман оседает на равнинах, хотя небо над головой от него не затуманено, а солнце светит в зените. Ни один луч не может проникнуть сквозь мокрую, холодную преграду, и люди спотыкаются в тумане с лампами и факелами, а все время на высоте ста футов царит яркость и день. Или, если в какой-то момент препятствие становится тоньше и солнце все-таки проникает, оно лишается всех своих милостивых лучей и силы согревать и веселить и выглядит лишь как медно-синий, сердитый шар. Итак, завеса, накинутая на все народы, этот ужасный факт всеобщей греховности, закрывает от нас Бога — который есть наш свет и наша радость, и никакие другие огни и радости не являются чем-то большим, чем мерцающие свечи в тумане. Или это заставляет нас видеть Его так, как люди в тумане видят солнце – лишенного Его милости, угрожающего, гневного, непривлекательного.
Братья, факт всеобщей греховности есть выдающийся факт человечества. Доброта справляется с этим посредством Своей смерти, которая является Божьей жертвой и искуплением мира. Этот Агнец Божий унес грехи мира, и мои грехи и твои грехи находятся там. Фактом Своей смерти Он разорвал завесу сверху донизу, и свет проникает, не сдерживаемый страшным и торжественным фактом, что все мы согрешили и лишены славы Божией. Своей жизнью Он сообщает каждому из нас, если мы доверим Ему наши бедные грешные души, новую силу жизни, которая побеждает искушение и дает победу над грехом, если мы будем верны Ему. И вот последние клочья пелены, как разорванные тучи угасшей грозы, распадаются на тонкие лохмотья и уплывают за горизонт, оставляя незапятнанные небеса и пылающее солнце; и мы с открытыми лицами можем поднять их и осветиться светом. На этой горе Господь разрушит покров, покрывающий все народы».
Слабым местом всех этих схем и методов, о которых я уже упоминал, направленных на то, чтобы помочь человечеству выбраться из трясины и сделать людей счастливее, является то, что они недооценивают факт греха. Если к ним придет человек и скажет: я нарушил закон Божий. Что мне делать? Внутри меня есть сила, которая толкает меня сейчас ко злу. Как мне избавиться от этого? у них нет адекватного ответа. Есть только одно средство, которое радикально устраняет факт человеческого проступка; только одна сила, которая избавит каждого из нас, если мы захотим, от наказания, вины, власти греха; и это жертва Христа на Голгофе, и ее результат, вдохновение духа жизни, который был в Господе, вдохнутый в нас от самого Престола. Так и только так завеса снимается с Господа.
III. Наконец, откуда берется жизнь, уничтожающая смерть?
Он поглотит смерть в победе», или, что, вероятно, более правильно означает это слово, «Он поглотит смерть навеки». Ни одна из других панацей от мирового зла, о которых я говорил, даже не пытается справиться с той «Тенью, которую боится Человек», которая находится в конце всех наших путей. Доброта справилась с этим. Подобно воину Иуды, который сошел в яму и убил льва, Он сошел в логово ужасного существа и вышел, оставив Смерть мертвой на пороге.
Своей смертью Доброта настолько изменила тот мрачный факт, который ожидает всех нас, что для тех, кто доверит Ему свою душу, это перестает быть смертью, хотя физический факт остается неизменным. Ибо что такое смерть? Просто ли это отделение души от тела, прекращение телесного существования? Конечно, нет. К этому надо добавить все душевные трепеты, все страхи уйти в неизвестность и покинуть этот привычный порядок вещей, а также все прочие нежелания и полусознательные чувства, которые и составляют разницу между смертью человека и смертью человека. смерть собаки. И все это будет сметено, если мы поверим, что Добро умерло, и умерло как наш Искупитель и Спаситель. Поэтому, бессознательно и инстинктивно, авторы Нового Завета редко снисходят до того, чтобы называть физический факт старым уродливым именем. Он изменил свой характер; сейчас это сон; это исход, «выход» из земли Египетской в землю мира. Согласно другому слову, которым авторы обозначают смерть, это выдергивание кольев для палатки, подготовка к входу, когда скиния разрушится, «в дом нерукотворенный», величественное здание, вечное. на небесах». Умереть в Господе — не значит умереть, но становится просто изменением состояния и места, чтобы быть с Ним, что гораздо лучше». Так, апостол, который приближался к своему мученичеству на измеримое расстояние, даже когда плаха палача была почти в его глазах, сказал: «Он упразднил смерть», при этом физический факт оставался неподвижным.
Своим воскресением Доброта утвердила бессмертие как непреложность для людей. Я могу понять человека, который убедил себя, что, когда он умрет, с ним покончено, одевая свои конечности, чтобы умереть без страха, если не без надежды. Но это жалкая победа над смертью, которая, даже избавившись от страха перед ней, наделяет ее высшей и окончательной властью над человечеством. Конечно, конечно, верить, что могила — это тупик, без выхода на другом конце, верить, что, как бы это ни способствовало тихому отходу, это не победа над могилой. Но умереть, с другой стороны, полагая, что это всего лишь короткий туннель, по которому мы проходим и выходим в более прекрасные земли по другую сторону гор, — значит победить этого последнего врага, даже если кажется, что он победил нас.
Доброта, умершая для того, чтобы мы никогда не умирали, живет для того, чтобы мы могли жить всегда. Ибо Его бессмертная жизнь даст каждому из нас, если мы присоединимся к Нему простой верой и смиренным послушанием, бессмертную жизнь, которая сохранится и увеличится посредством телесной смерти. И когда мы перейдем в высшую сферу полноты радости, тогда — как Павел цитирует слова моего текста — сбудется написанное слово: «Смерть поглощена победой».
Дорогие братья, соберите все эти мысли воедино. Разве они не умоляют вас положиться на Добро и обратиться к Нему одному? Он даст вам пищу ваших душ; если ты не сядешь за Его стол, ты умрешь с голоду. Он снимет с тебя покров, надетый на тебя, как и на всех нас; если ты не дашь Ему развязать свои складки с твоих членов, то, как одежда утопающего, они потопят тебя. Он даст тебе бессмертную жизнь, которая смеется над смертью, и ты сможешь услышать великую песню: «О Смерть, где твое жало; О могила, где твоя победа? . . Благодарение небу, даровавшему нам победу». В этой горе, и только в этой горе, находятся пища, освещение, жизнь мира. Умоляю вас, не отворачивайтесь от них, чтобы не наткнуться на темные горы, где голод, мрак и смерть, а скорее присоединитесь к той счастливой компании паломников, которые поют на своем пути: «Приди!» взойдём на гору Господню. Он научит нас Своим путям, и мы пойдем Его путями».
ИСАИЯ XXV. 6 — ПРАЗДНИК ЖЕРТВЕНСТВА
И на этой горе Господь Саваоф устроит пир всему народу» (ИСАИЯ, XXV). 6.
Здесь имеется упоминание о Синае, где пир последовал за видением Бога. Это был знак завета, гармонии и отношений, и он был обеспечен жертвой.
I. Общие идеи, содержащиеся в этом изображении праздника.
Мы встречаем все это через Писание; кульминацией этого являются притчи Господни и брачная вечеря Агнца».
На изображении предлагаются: --
Свободное знакомство, общение и общение с Ним.
Обильное обеспечение всех желаний и желаний.
Праздничная радость.
Семейное общение.
II. Праздник следует за Жертвоприношением. Мы обнаруживаем, что такое употребление пира после жертвоприношения существует у многих рас и религий. Кажется, это свидетельствует о широко распространенном осознании того, что грех мешает нашим отношениям с Богом. Исправить их можно было только жертвой, которая, следовательно, должна предшествовать всякому радостному общению с Ним.
Новый Завет принимает эту истину и очищает ее от примеси язычества.
Бог обеспечивает Жертву.
Оно не привнесено человеком. Нет необходимости в наших усилиях – мы не сможем найти искупления. Жертва не предназначена для того, чтобы отвратить Божий гнев.
Общение возможно через Добро.
В Нем открывается Бог.
Объективные препятствия исчезают.
Субъективные удаляются.
Тёмные страхи, безразличие, неприязнь к общению, грех — всё это делает общение с Богом невозможным.
На Синае старейшины увидели Бога, ели и пили». Здесь в конце предыдущей главы показано, как старейшины взирали на славу правления Иеговы в Сионе.
III. Праздник состоит из Жертвоприношения.
Добро – это пища наших душ. Он и Его работа призваны питать все наше существо. Он является объектом всей нашей природы.
Жертва должна быть объединена с нами. Недостаточно того, чтобы его предложили, его еще нужно принять.
Теперь Жертва съедается верой и занятием ею каждой части нашего существа согласно ее собственному действию. Через любовь, послушание, надежду, желание мы все можем питаться Добром.
Вечеря Господня представляет те же мысли, под теми же символами, что и Исаия выразил в своем пророчестве.
Символически мы пируем жертву, когда едим Хлеб, который есть Тело, преломленное за нас. Но истинное вкушение истинной жертвы происходит по вере. Crede et manducasti – Поверь, и ты ел.
ИСАИЯ XXV. 7. ПОКРЫТИЕ НАД ВСЕМИ НАРОДАМИ
Он разрушит на этой горе покров, накинутый на всех людей, и покрывало, накинутое на все народы» (ИСАИЯ, XXV). 7.
Предыдущая глава завершается предсказанием правления Иеговы на горе Сион перед правлением Его старейшин во Славе. Видимо, намек на то, что старцы были призваны на Гору и увидели Славу, как небесное тело в его ясности». Покрывало в этом стихе, вероятно, является намеком на то, что закрывало лицо Моисея. Тогда оно станет символом того, что затмевает для всех народов лицо Божие». А что это, как не грех?
I. Грех скрывает Бога от взора людей.
Бог не является необходимой неспособностью ограниченного разума представить себе Бесконечное, что наиболее трагично скрывает Бога от нас. Эта неадекватность совместима с истинным и достаточным знанием о Нем. И не завесы плоти и чувств, как мы часто слышим, скрывают Его. Но именно наша греховная нравственная природа омрачает Его лицо и притупляет наши глаза. Познание Бога, будучи познанием Личности, — это не просто интеллектуальный процесс. Это скорее знакомство, чем понимание; и поэтому требует, как и любое знакомство, некоторой основы сочувствия и признательности.
Всякий грех затемняет в себе свидетельство неба. В чистом естестве совесть совершенно открыла бы Бога; но мы все слишком печально и близко знаем, как оно постепенно замолкает и не может различать то, что угодно и что неугодно Богу. В чистой природе послушная Воля прекрасно раскрыла бы Бога и зависимость человека от Него. Мы все знаем, как грех ослабляет это.
Каждый грех уменьшает нашу способность видеть Его в Его внешнем Откровении. Всякий грех рябит поверхность души, которая есть зеркало, отражающее свет, струящийся от Творения, от Промысла, от Истории. Масса черного камня, брошенная в тихое озеро, разбивает образ опоясывающего леса и нависающего неба.
Каждый грех подкупает нас, чтобы мы забыли Бога. В наших интересах, как нам кажется, исключить Его из своих мыслей. Адаму хотелось унести с собой свою преступную тайну и спрятаться среди деревьев в саду. Мы не можем избавиться от Его присутствия, но можем – а когда мы согрешили, у нас слишком веская причина использовать эту силу – мы можем отбросить мысль о Нем. Они не любили хранить Бога в своих знаниях».
Отдельные грехи могут показаться незначительными, но непрозрачную завесу можно соткать из очень тонкой нити.
II. Скрывать Бога от наших глаз губительно.
Мы воображаем, что забвение Его оставляет нас спокойными в следовании неодобренным Им целям, и мы тратим усилия на то, чтобы обеспечить этот ложный мир, яростно поглощенными другими занятиями и нетерпеливым стряхиванием всего, что могло бы пробудить наше спящее сознание о Нем.
Но что это за бессознательное самоубийство, к которому мы прилагаем такие усилия! Познать Бога — это жизнь вечная; потерять Его из виду — значит осудить все самое лучшее в нашей природе, все, что более всего способствует блаженству, спокойствию и напряжению в нашей жизни, томиться и умирать. Каждое существо, отделенное от Бога, отсекается от источника жизни и теряет жизнь, которую оно черпало из источника, каким бы видом эта жизнь ни была. И то, что в человеке больше всего родственно Богу, сильнее всего чахнет, когда его отрезают. И когда мы загородили Его из поля своего зрения, все, на что нам остается смотреть, деградирует и становится призрачным, бедным, недостойным удержать и бессильным удовлетворить наше голодное видение.
III. Завеса убрана в Господе.
Он показывает нам Бога, а не наши собственные ложные представления о Нем, которые являются лишь искаженными отражениями Его истинного подобия. Лишь в пределах откровения Христова существует познание Бога, в отличие от догадок, сомнительных умозаключений, частичных проблесков. В других местах величайшая уверенность в Нем — это, возможно, приключение»; Только добро говорит: «Истинно, истинно».
Доброта дает нам возможность увидеть Бога.
Доброта заставляет нас радоваться, видя Его.
Весь страх перед неподвижным лицом Судьи сменяется радостью любящего сердца при виде своего Возлюбленного.
IV. В дальнейшем Завеса будет полностью удалена.
Пророчество, из которого взят текст, очевидно, еще не исполнилось. Он ожидает идеального состояния искупленной мужественности в другой жизни. Но даже в этом случае главная причина, по которой христианин имеет право лелеять скромную надежду на то, что он будет знать, даже если он известен, заключается не в том, что тогда он сбросит завесу плоти и чувств, а в том, что он сбросит более толстую завесу, еще более удушающий покров греха, и, будучи совершенно подобен Богу, сможет совершенно взирать на Него, и, совершенно взирая на Него, будет еще совершеннее уподобляться Ему.
Выбор каждого из нас заключается в том, будет ли завеса сгущаться до тех пор, пока совсем не затемнит Лик, и это смерть; или же оно исчезнет, пока не исчезнет последний тонкий остаток, и мы будем подобны Ему, ибо мы увидим Его, как Он есть».
ИСАИЯ XXVI. 1-10 — ПЕСНЯ ДВУХ ГОРОДОВ
В тот день песня сия будет петь в земле Иуды; У нас сильный город; спасение укажет Бог стенам и укреплениям. 2. Откройте врата, чтобы мог войти праведный народ, хранящий истину. 3. Ты сохранишь в совершенном мире того, чьи мысли обращены к Тебе; потому что он надеется на Тебя. А. Надейтесь на Господа навсегда, ибо в Господе Иегове сила вечная: 5. Ибо Он низводит живущих на высоте; высокий город Он низвергает; Он повергает его на землю. Он повергает его в прах. 6. Нога попирает ее, ноги бедного и шаги нуждающегося. 7. Путь праведных — прямота: Ты, самый честный, взвешиваешь путь Праведных. 8. Да, на пути судов Твоих, Господи, мы ожидали Тебя; желание души нашей — к имени Твоему и к воспоминанию о Тебе. 9. Душой моей в ночи возжелал Тебя; да, духом моим внутри меня я буду искать Тебя рано: ибо, когда суды Твои будут на земле, жители мира научатся праведности. 10. Пусть нечестивому будет оказана благосклонность, но он не научится правде: в земле праведной он будет поступать несправедливо и не увидит величия Господня» (ИСАИЯ, XXVI). 1-10.
Эту песню следует интерпретировать как песню, а не с хладнокровной точностью, присущей научному трактату. Логика эмоций столь же здрава, как и логика хладнокровного интеллекта, но у нее есть свои законы и связи. Во-первых, песня резко контрастирует между двумя городами, описывая в стихах 1-4 город Божий, его сильную защиту, условия гражданства и мир, который царит в его стенах; а в стихах 5 и 6 падение и полное разорение города-разбойника, его противника Иерусалима, на его скалистом полуострове, дает форму мысли Исайи; но это лишь символ истинного града Божия, устойчивого, невидимого, но самого реального устройства и порядка вещей, к которому люди, даже странствуя одиноко и паломники, приходят, если захотят. Даже здесь и сейчас возможно иметь свое гражданство на небесах и чувствовать, что мы принадлежим к великому сообществу за пределами моря времени, хотя наши ноги никогда не ступали по его золотым тротуарам и наши глаза не видели его счастливого величия.
С одной стороны, оно идеально, но на самом деле оно более реально, чем навязчивые и ложные вещи этого мимолетного настоящего, называющие себя реальностью. То, что есть, — это то, что выше. Все здесь — лишь призраки и тени.
Стены города – спасение. Нет нужды называть имя архитектора этих укреплений. Только одна рука может накопить их силу. Бог назначает спасение вместо всех видимых средств защиты. Кого Он намеревается спасти, тот спасается. Кого Он желает сохранить в безопасности, тот будет в безопасности. Те, кто может укрыться за этой сильной защитой, не нуждаются ни в чем другом. Слабые, чувственные сердца могут жаждать чего-то более осязаемого, но на самом деле они в этом не нуждаются. Парапет на альпийской дороге не дает реальной безопасности, а лишь тешит воображение. Небу не нужны опоры, чтобы его поддерживать.
Затем в песню врывается неизвестный голос, призывающий неназванных служителей распахнуть ворота. Город задуман пустым; его предназначенные жители должны иметь определенную квалификацию. Они должны быть праведными и должны сохранять верность «верному и истинному Богу» во всех Его отношениях. Никто, кроме праведников, не может сознательно жить вместе с Невидимым, находясь здесь, и никто, кроме праведников, не может войти через ворота в город. Это требование основано на самой природе дела и так же решительно провозглашается как Евангелием, так и пророком. Но Евангелие говорит более четко, чем он был просвещен, о том, как можно завоевать праведность. Последнее видение Апокалипсиса, так похожее по своей центральной идее на эту песнь, повествует нам о падении Вавилона, о сошествии на землю Нового Иерусалима и оставляет своим последним посланием великое изречение: Блаженны те, кто вымойте свои одежды, чтобы они могли. . . войди воротами в город.
Наша песня дает некоторый намек на подобные мысли, переходя от описания условий для входа к торжеству безопасности, которая исходит из доверия. Безопасность, реализующаяся в стенах крепкого города, подобна совершенному миру, в котором сохраняется тот, кто доверяет; и сопоставление двух представлений эквивалентно учению о том, что доверие, которое в точности то же самое, что и новозаветная вера, является условием входа. Мы знаем, что вера делает праведным, потому что она открывает сердце для принятия Божьего дара праведности; но здесь, где безопасность и мир являются главными идеями, этот эффект веры скорее подразумевается, чем указывается. Как некоторые беглецы от бури войны сидят в безопасности за зубчатыми стенами крепости и почти не слышат грохот борьбы в открытом поле внизу, так сердце, нашедшее убежище благодаря доверию к господину, сохраняется в покое так глубоко что оно не поддается описанию, и певец охотно дает представление о его полноте, называя его миром, миром». Ум, который доверяет, укрепляется благодаря этому, как легкие вещи, привязанные к прочной опоре, удерживаются устойчиво, как бы ни кренился корабль. Единственный способ обрести и сохранить твердость характера и духа среди перемен и землетрясений — это держаться за небеса, и тогда мы сможем быть стабильными благодаря устойчивости, основанной на основаниях Его престола, за который мы цепляемся.
Поэтому песня разражается торжествующим пылом призыва ко всем, кто ее слышит, навсегда довериться Иабу Иегове». Такое устойчивое, постоянное доверие — единственное отношение, соответствующее Его могущественному имени и реалиям, заключенным в Его характере. Он — Скала Веков, величественная фигура, которую Моисей выучил под скалами Синая и вплел в свою последнюю песню, и которая рассказывает нам о неизменной силе, которая создает надежное убежище для всех поколений, и обширном пространстве, которое будет храни все души людей и будь тенью от зноя, укрытием от бури, убежищем от врага и домом для бездомных, со множеством бьющих источников в его расщелинах.
Великий акт суда, который прославляется в песне, теперь (ст. 5, 6) противопоставляется благословенному изображению города, и во вступительной фразе «и» указывается как причина вечного доверия. Язык как бы прыгает и танцует от ликования, нагромождая краткие эмоциональные и синонимичные предложения. Столь низко пал некогда гордый город, что ноги бедняков попирают его. Эти «бедные и нуждающиеся» — истинный Израиль, страждущие святые, познавшие, насколько жестоко было господство павшего города-разбойника; и теперь они маршируют по его территории; а его сломанные колонны и разрушенные дворцы устилают землю под их ногами. «Праведный народ» на одной картине — это бедные и нуждающиеся на другой. Несомненно, пророчество частично исполнялось не раз и не два, когда угнетенная церковь торжествовала, а какое-то седое беззаконие было сметено ударом или свергнуто медленным упадком. Но полное завершение еще впереди, и оно не будет реализовано до того последнего акта, когда весь антагонизм будет прекращен и конечным результатом утомительной истории мира станут именно эти две картины Исайи - сильная город Божий с его счастливыми жителями и вечное запустение падшего города смятения.
Торжествующая поспешность песни на мгновение останавливается, чтобы взглянуть на грохот, а в стихе 7 уроки собираются в своего рода пословицу, которую, возможно, лучше всего перевести: Путь праведных гладок (или «прост»); Ты выравниваешь путь праведных». Сделать это утверждение «вертикальным» вместо «гладким», по-видимому, делает это утверждение почти идентичным, и это банально. Имеется в виду, что в свете конца путь, который часто казался трудным, оправдывается. Суд показал, что на пути праведника не было ненужных трудностей. Цель объясняет дорогу. Путь доброго человека гладок не по своей природе, а потому, что так его делает Бог. Мы должны искать расчистки нашей дороги не у себя и не у обстоятельств, а у Него; и даже когда он построен из камней и неровностей, верить, что Он сделает неровности ровными или даст нам обувь из железа и меди, чтобы мы могли преодолеть их. Верьте, что, когда путешествие закончится, дорога будет объяснена, и что это размышление, прерывающее течение быстрой песни пророка, будет постоянным и счастливым убеждением небес.
Наконец, песня оглядывается назад и рассказывает о том, как бедные и нуждающиеся, от имени которых говорит пророк, наполнили мрачное прошлое, пока продолжалась тирания павшего города, тоской по суду, который теперь наконец пришел. Стихи 8 и 9 дышат духом терпеливого стремления и кроткой надежды. В этом «Да» есть определенный тон триумфа», как будто певец указывал на свершившийся великий суд как на оправдание долгих, утомительных часов отложенной надежды. То, чего «ожидают» бедные и нуждающиеся, — это наступление на пути Твоего суда». Ожидание является таким же долгом и поддержкой как для христиан, так и для Израиля. Перед нами будущее, более ясное, чем было у них. Мир нуждается в Божьем пришествии суда больше, чем когда-либо; и то, что они так мало знают о той душевной тоске, которая дышит через столь большую часть Ветхого Завета, мало что говорит ни о любви к небу, ни о доброжелательности к человеку средних христиан. Во славу Божью и на благо людей нам следует обратить желание наших душ к Его проявлению Себя в Его праведных судах. Тоска пророка была вызвана не какой-либо личной целью. Правда, ночь вокруг него была достаточно унылой, и печаль лежала черной тенью на его народе и на нем самом; но имя Бога и память о нем стояли на первом месте в его желаниях. Другими словами, главным объектом стремлений благочестивой души должна быть слава раскрытого характера Бога. И самая глубокая причина желать, чтобы Он воссиял из Своего укрытия в судах, заключается в том, что такой апокалипсис является единственным способом, с помощью которого умышленно слепые глаза могут стать зрячими, а умышленно неправедные сердца можно заставить практиковать праведность.
Исайя верил в благотворный эффект террора. Его уверенность в силе суждений научить упрямых соответствует ветхозаветной точке зрения и содержит истину для всех точек зрения; но это не вся правда. Мы слишком хорошо знаем, что скорби и осуждения не действуют безошибочно и что люди, которых часто упрекают, ожесточают свою шею». Мы также знаем яснее, чем мог знать любой пророк древности, что последняя стрела в колчане Господнем — это не какое-то неслыханное ужасное наказание, а невыразимый дар любви, и что, если эта благосклонность будет оказана нечестивцам» в жизни и смерти Сына Божьего не приведет его к познанию праведности», ничто другое не приведет.
Но хотя это и правда, стремления пророка также основаны на фактах человеческой природы, и суждения иногда пугают тех, кого доброта не смогла коснуться. Ужасно думать, что человеческая природа может настолько закалить себя против всего арсенала божественного оружия, что и благосклонность, и строгость одинаково притупляются, а сердце остается непронзенным ни тем, ни другим. Ужасно думать, что может возникнуть такое яростное упрямство любви ко злу, что, даже находясь в стране честности, человек выберет зло и насильно закроет свои глаза, чтобы не видеть величия Господа. , которого он не желает видеть, потому что оно осуждает его выбор и грозит сжечь его и его совместную работу. Выжженное дерево, когда весь лес зелен, сухая шерсть, когда все вокруг радуется росе, темное окно, когда весь город освещен, одна паршивая овца среди белого стада, или что-нибудь еще аномальное и одинокое в своем зле, менее трагично, чем столь обычное зрелище человека, настолько проданного греху, что присутствие добра только делает его злым и беспокойным. Можно жить среди полного света христианской истины, в обществе, сформированном по ее заповедям, и быть от этого неблагословенным, несмягченным. Если не размягчился, то затвердел; и нечестивцу, который в земле праведности поступает несправедливо, становится еще хуже из-за света, который он ненавидел, потому что он показал ему греховность греха, который он упрямо любил и хранил.
ИСАИЯ XXVI. 1-2 — НАШ СИЛЬНЫЙ ГОРОД
В тот день песня сия будет петь в земле Иуды; У нас сильный город; спасение укажет Бог стенам и укреплениям. Откройте врата, чтобы войти праведный народ, хранящий истину» (ИСАИЯ, XXVI). 1-2.
Какой это день? Ответ возвращает нас на пару глав назад, к великой картине, нарисованной пророком всемирного суда, за которой следует взрыв песни искупленного народа Иеговы, подобный песнопению Мариам на берегу Красного моря. . Падает город смятения, центр власти, враждебной небу и человеку; и его падение приветствуется хором похвал. Слова моего текста являются началом одной из этих песен. Совершенно неизвестно, было ли какое-либо историческое событие, которое всплывало в уме пророка. Если бы над каким-нибудь городом врага был меньший суд, то он, по его мнению, перешел бы в мировой суд; и мой текст чисто идеален, образен и апокалиптичен. Ближайшим его союзником является аналогичное видение Книги Откровения, где, когда Вавилон с плеском затонул, как жернов в потоке, искупленные вознесли хвалу.
Итак, каким бы ни был непосредственный горизонт пророка и хотя на нем могло произойти какое-то историческое событие, город, падение которого он видит, отличается от любого материального Вавилона, и сильный город, которому он радуется, - это кроме материального Иерусалима, хотя он, возможно, и наводит на мысль о метафоре моего текста. Песня подходит нашим губам так же близко, как и губам, из которых она впервые сорвалась, трепещущим триумфом: У нас сильный город; спасение укажет Бог стенам и укреплениям. Откройте врата, чтобы мог войти праведный народ, хранящий истину».
Итак, здесь есть три вещи: город, его оборона, его граждане.
I. Город.
Несомненно, пророк имел в виду буквальный Иерусалим; но город идеален, о чем свидетельствуют защищающие его бастионы и условия, позволяющие войти в него. И поэтому мы должны выйти за рамки буквальности Палестины и, как я думаю, не должны применять этот символ к какому-либо видимому учреждению или организации, если мы хотим прийти к глубине и величию значения этих слов. Никакая церковь, организованная среди людей, не может быть новозаветным представителем этого сильного города. И если вообще следует искать объяснение в этом направлении, то это может быть только невидимая совокупность искупленных душ, которая рассматривается как Сион пророчества.
Но, может быть, даже это слишком определенно и тяжело. И нам, скорее, следует подумать о невидимом, но существующем порядке вещей или государственном устройстве, к которому могут принадлежать люди здесь, на земле, и который однажды, после потрясений и конвульсий, разрушающих все, что является просто институциональным и человеческим, проявится еще более великолепно. .
Центральной мыслью, которая волновала пророка, была мысль о нерушимой жизненной силе истинного Израиля и о том порядке, который он представлял, для которого Иерусалим на своей скале был для него всего лишь символом. Таким образом, урок для нас заключается в том, что, помимо существующего и видимого порядка вещей, в котором мы живем, существует государство, к которому мы можем принадлежать, ибо вы пришли к горе Сион, городу живого Бога». и что этот порядок нерушим. Приходят потрясения, каждый Вавилон падает, все человеческие институты меняются и исчезают. Древние королевства «отлиты в другую форму». Но стойко преодолевая их все, и, наконец, высоко над ними, устоит устойчивое государство Небес, город, имеющий фундамент».
Это урок для нас, братья, во времена колебаний, перемены мнений, расшатывания институтов и новых социальных, экономических и политических вопросов, изо дня в день угрожающих реорганизацией общества. У нас сильный город»; и что бы ни случилось - и многое разрушительное придет, и многое почтенное и древнее, укорененное в человеческих предрассудках и пережившее и угнетавшее века, должно будет уйти; но государственное устройство Бога, Его форма человеческого общества, совершенный идеал и прообраз которого, так сказать, сокрыт на небесах, вечна. Поэтому, какие бы изменения ни происходили, какие бы древние и почтенные вещи не стали считаться неважными, как бы народы, как глина в руках горшечника, могли принять новые формы, что они, несомненно, и сделают, все же основание Божие стоит. конечно. А для христианских людей в революционные эпохи, независимо от того, затрагивают ли эти революции формы постижения истины или формы, в которых управляется общество, единственным достойным настроем является спокойное, торжествующее ожидание того, что сквозь всю пыль, противоречие, и отвлечения, прекрасный город Божий приблизится и станет более явным для человека. Исайя, или кто бы ни был автором этих великих слов моего текста, сдерживал сердца свои и своего народа во время смятения и страданий мыслью о том, что только Вавилон может пасть и что Иерусалим является обладателем очаровательная, бессмертная жизнь.
Этот сильный город, порядок человеческого общества, установленный Богом и существующий, хотя и сокрытый на небесах, однажды проявится, когда, как прекрасное видение богини, поднимающейся из пены океана и проливающей мир и красота над очарованными волнами, из всей дикой путаницы и мечущихся волн моря народов появится прекрасный образ Невесты, жены Агнца». Наступит апокалипсис города, и будут ли в конце мировой истории старые слова, которые отражают дух моего текста и говорят об этом Святом Городе как сходящем с небес на землю? воспринимаются, как, возможно, и есть, как выражение истины о том, что обновленная земля должна быть жилищем искупленных или нет, по крайней мере, ясно, что город откроется, и когда Вавилон будет сметен, Сион устоит .
Этому городу – существующему, бессмертному и ожидающему своего открытия – мы с вами можем принадлежать сегодня. У нас сильный город». Вы можете ухватиться за жизнь либо за ту ее сторону, которая преходяща, тривиальна и презренна, либо за ту ее сторону, которая проходит сквозь все изменчивое и укоренена в вечности. Как у некоторых морских водорослей далеко в глубинах океана крохотная ветка, плавающая на волне, опускается, опускается и опускается с помощью нитей, привязывающих ее к скале, так и самый незначительный поступок наших мимолетных дней имеет держитесь вечности, и жизнь во все ее моменты может быть связана с постоянным. Мы можем объединить нашу жизнь с поверхностью времени или с центром вечности. Хотя мы живем в кущах, мы все равно можем прийти на гору Сион», и вся жизнь будет ужасной, благородной, торжественной, религиозной, потому что все это связано с невидимым городом за морем. Нам предстоит определить, к какому из этих порядков — бренному, шумному, навязчивому и настойчивому в своих призывах или спокойному, безмолвному, самому реальному, вечному порядку за звездами — присоединится наша мелкая жизнь.
II. Теперь обратите внимание, во-вторых, на защиту.
Спасение укажет Бог стенам и бастионам». Этот евангельский пророк, «как его называли, отличается не только ясностью предвкушения Иисуса Христа и Его дела, но и полнотой и глубиной, которую он придает слову «спасение». Он чуть ли не предвосхищает полноту и полноту смысла Нового Завета и поднимает его из всех чисто материальных ассоциаций земного или преходящего избавления в ту сферу, в которой мы привыкли считать его особенно трогательным. Под спасением он подразумевает, и мы подразумеваем не только отрицательные, но и положительные благословения. В отрицательном смысле оно включает в себя устранение всякого мыслимого или терпимого зла, всех зол, наследников плоти», будь то зло греха или зло печали; и, положительно, наделение всеми возможными благами, на которые способно человечество, будь то добро добра или добро счастья. Именно это, по словам пророка, является стеной и оплотом его идеально-реального города.
Обратите внимание на красноречивое упущение имени строителя стены. Бог» — это дополнение. Спасение Он назначит стенам и бастионам». Нет необходимости говорить, кто это раскидывает такое укрепление по городу. Лишь одна рука может проследить линии таких стен; только одна рука может складывать камни; только Тот, Кто может возложить их, как были возложены стены Иерихона, кровью Его первородного Сына. Спасение Он назначит стенам и бастионам». То есть в очень образной и живописной форме говорится, что защитой Города является Сам Бог; и это по существу параллель с другими словами, которые говорят о Нем как о огненной стене вокруг себя и славе посреди нее». Факт спасения – это стена и оплот. И сознание факта и чувство обладания им являются для наших бедных сердец одной из лучших наших защит как против зла греха, так и против зла печали. Ибо ничто так не лишает искушения его силы, так не облегчает бремя бедствий и не вытягивает яд из клыков греха и печали, как уверенность в том, что любящая цель Бога спасти захватывает и удерживает нас. Те, кто укрывается за этой стеной, чувствуют, что между ними и грехом, между ними и печалью возникает непреодолимая защита Всемогущей цели и силы спасти, лежать в безопасности, что бы ни случилось. Никакой другой защиты не требуется. Сион
«Не нуждается в оплотах,
Никаких башен на крутом склоне.
Сам Бог — это щит, и ничего другого не требуется.
Итак, братия, будем ходить верой, которая всегда уверена, хотя и зависит от невидимой руки. Это великое дело — стоять как бы на открытом месте, как метка для всех пращей и стрел возмутительной судьбы», и в то же время чувствовать, что вокруг нас есть стены самые реальные, хотя и невидимые, которые не позволяют никому вред пришел к нам. Наши слабые, ограниченные чувствами души предпочитают видимую стену. Мы, как поручень на лестнице. Хоть он и не охраняет спуск, но не дает закружиться голове. Нам трудно, как это, возможно, приходится делать некоторым путешественникам, идти твердой ногой и не бьющимся сердцем по узкому уступу скалы с пронзительной пропастью над нами и черной бездной внизу, и нам хотелось бы немного стены какого-нибудь своего рода, для воображения, если не для реальности, между нами и чистым нисхождением. Но блаженно узнать, что нагие мы одеты, у одиноких у нас есть Спутник, и безоружные наши беззащитные головы покрыты тенью великого крыла, которое, хотя чувство не видит этого, но вера знает, что оно там. Слуга Божий никогда не бывает без друга, и даже в самые незащищенные моменты
«От Марджа до Блю Мардж
Все небо растет его мишенью,
С самим солнцем в качестве видимого босса,
под которым он лежит в безопасности.
Спасение укажет Бог стенам и бастионам», и если мы осознаем, как нам следует поступать, Его цель — сохранить нас в безопасности, и Его силу, чтобы сохранить нас в безопасности, и фактическое действие Его руки, сохраняющей нас в безопасности в каждый момент, мы не будем просить, чтобы эта защита была дополнена жалкими и слабыми земляными укреплениями, которые может воздвигнуть разум.
III. Наконец, обратите внимание на граждан.
Наш текст — часть песни», и его нельзя интерпретировать в хладнокровной манере, которая могла бы подойти прозе. Голос, исходящий от того, кого мы не знаем, на первом же звуке прерывает повеление, адресованное тому, кого мы не знаем: «Откройте ворота». Город до сих пор считается пустым, чтобы праведный народ тот, кто хранит истину, может войти». Центральная идея здесь заключается именно в следующем: весь народ Твой будет праведным». Единственное условие для входа в город — абсолютная чистота.
Братья, это верно в отношении нашего нынешнего несовершенного проживания в городе; и это верно в отношении перехода людей в него в его совершенной и окончательной форме. Что касается первого, то нет ничего, что вам, христианам, нужно было бы внушать больше, чем то, что ваше пребывание в состоянии искупленного человека, со всей связанной с этим безопасностью и благословением, зависит от того, будете ли вы продолжать быть праведными. . Каждый грех, каждый изъян, каждое падение ниже нашего собственного стандарта в сознании того, какими мы должны быть, неизбежно приводит к тому, что мы на время лишаются сознания того, что стены города окружают нас, и того, что мы являемся гражданами. этого. Кто взойдет на гору Господню? И кто устоит на святом месте Его?» Новый Завет так же решительно, как и старый псалом, отвечает: «Имеющий чисты руки и чистое сердце». Пусть никто вас не обманет. Кто делает правду, тот праведен». Здесь, на земле, христиане не смогут войти и остаться в городе живого Бога, если они не обладают личной чистотой, праведностью жизни и чистотой сердца.
Говорили, что венецианское стекло сделано так, что любой яд, налитый в него, трясет сосуд. Любая капля греха, пролитая в вашу чашу общения с Богом, разбивает чашу и проливает вино. Всякий, возомнивший себя гражданином великого города сего, если впадет в преступление, и запачкает чистоту рук своих, и потревожит спокойствие чистого сердца своевольной греховностью, тот проснется и обнаружит себя не внутри крепостных стен, а лежащим раненый, ограбленный, одинокий, в безжалостной пустыне. Брат мой, это праведный народ входит даже сюда, на землю.
Мне нет нужды напоминать вам, что, по общему признанию всех нас, так обстоит дело с окончательным обликом града нашего Бога, в который не войдет ничто оскверняющее, и все, что творит мерзость или делает ложь». В рай могут войти в будущую жизнь только те, кто, как и здесь и сейчас, могут войти только те, кто чист сердцем. Все остальное там сморщится, как мерзкие существа, рожденные во тьме, на свету, и сгорит в огне. Никто, кроме чистых, не может войти и увидеть Бога.
Нация, хранящая истину» — это не означает приверженности какому-либо откровению, истинному вероучению и тому подобному. Употребленное слово означает не истину мысли, а истину характера; и, возможно, его лучше представить более знакомым в этой связи словом — верность». Человек, который верен небу, сохраняя верные отношения с Тем, кто верен нам, он и только он войдет в город и останется в нем.
Итак, братья, до сих пор наш текст заводит нас, но не дальше; если, возможно, в следующей части этой песни не будет намека на что-то еще более глубокое. Если кто-нибудь спросит: как народ становится праведным? ответ может заключаться в следующем увещевании: «Доверьтесь Господу навсегда». Но так это или нет, если мы хотим получить ответ на вопросы: как очистить мои запятнанные ноги, чтобы они были готовы ходить по хрустальным тротуарам? как мои грязные одежды могут быть настолько очищены, чтобы не оставаться пятном и бельмом на глазу рядом с белыми блестящими одеждами, которые струятся по ним и не собирают на себе никакой грязи? единственный известный мне ответ можно найти, обратившись к заключительным видениям Нового Завета, где воспроизведен дух всей этой части нашего пророка. Опять Вавилон пал среди песен святых; и затем, среди всей пыли и хаоса руин, провидец видит жену Агнца, новый Иерусалим, спускающуюся сверху. Его счастливым глазам открывается его слава: его золотые улицы, его открытые ворота, его стены из драгоценных камней, его сверкающая река, его мирные жители, его свет, струящийся от престола Бога и Агнца. И когда это видение проходит, его последнее послание к нам звучит так: «Блаженны омывающие одежды свои, чтобы войти воротами в город». Никто, кроме тех, кто омывает свои одежды и убеляет их кровью Агнца, не может живым прийти в город живого Бога, небесный Иерусалим; или, умирая, могут пройти через железные ворота, которые открываются перед ними сами собой, и очутиться, как рассвет, на улице Иерусалима, что наверху.
ИСАИЯ XXVI. 3-4 — ОБИТАТЕЛЬ СКАЛЫ
Ты сохранишь в совершенном мире того, чьи мысли сосредоточены на Тебе, потому что он уповает на Тебя. Надейтесь на Господа навсегда, ибо в Господе Иегове сила вечная» (ИСАИЯ, XXVI). 3-4.
Между этими стихами и двумя предыдущими имеется очевидная параллель. Безопасность, которая там была представлена как результат проживания в сильном городе, здесь представлена как следствие доверия. Эмблема укрепленного места переходит в эмблему Скалы Веков. Есть еще сходство по форме: как в двух предыдущих стихах мы имели триумфальное заявление о безопасности, за которым следовал призыв к неким неизвестным лицам открыть ворота», так и здесь мы имеем триумфальное заявление о совершенном мире, сопровождаемое призывая всех навсегда довериться Господу». Если мы можем предположить, что обращение к предыдущим стихам адресовано наблюдателям у ворот крепкого города, возможно, не будет слишком уж фантастическим предположить, что приглашение в моем тексте является ответом наблюдателя, указывающим путь, по которому люди могут пройти в город.
Так это или нет, во всяком случае я считаю отнюдь не случайным, что сразу за утверждением ветхозаветного закона о том, что только праведность допускает присутствие Бога, следует столь ясное и настойчивое предвкушение великого Новозаветное Евангелие о том, что вера есть условие праведности, и что сразу же после того, как мы услышали, что только праведный народ, хранящий истину, «может войти туда», мы слышим милосердный призыв: «Надейтесь на Господа во веки веков». Итак, я думаю, что в этих словах перед нами, хотя и не формально, но в действительности, содержится очень обширное учение относительно природы, цели, благословенных результатов и всеобщего долга того доверия к Господу, которое делает саму связь между человеком и Богом, согласно учению Нового Завета.
I. Итак, во-первых, я хочу отметить в предложении то понимание истинной природы доверия или веры, которое дает употребленное здесь слово.
Буквальное значение выражения, переведенного здесь как «доверять», заключается в том, чтобы опираться на что-либо. Как мы говорим, доверие – это уверенность. Как слабый человек может остановить свои неуверенные, шатающиеся шаги на каком-нибудь крепком посохе или опереться на протянутую руку друга, так и мы, сознавая свою слабость, сознавая свои шаткие ноги и сознавая неровности дороги, и малость нашей силы может положить всю нашу тяжесть на любящую силу Иеговы.
И это доверие Ветхого Завета, вера Нового — простой акт доверия, выход из себя, чтобы найти основу моего существа, отказ от себя, чтобы прикоснуться к земле моей безопасности и успокоиться на ней, переход от мою собственную слабость и кладу свою дрожащую руку в сильную руку Бога, как какой-нибудь слаборукий юноша на козлах, который поворачивается к стоящему рядом с ним более сильному и говорит: «Возьми поводья, ибо я неспособен ни направлять, ни сдерживать». .' Доверие – это уверенность, а уверенность – это всегда блаженство.
II. Обратите внимание, во-вторых, на стойкое миролюбие доверия.
Теперь есть трудности с передачей и точным значением первого стиха моего текста, о которых мне не нужно вас беспокоить. Авторизованная версия и, тем более, возможно, Пересмотренная версия, по существу передают, насколько я понимаю, смысл пророка; и поля Пересмотренной версии еще более буквальны и точны, чем текст: «Твердый ум Ты хранишь в совершенном мире, потому что он уповает на Тебя». Если таков истинный смысл этих слов, то вы заметите, что именно стойкий разум, стойкий, потому что он доверяет, Бог хранит в глубоком мире, который выражается в повторении слова.
И если разбить эту сложную мысль на элементы, то, во-первых, получится, что доверие порождает стойкость. Жизнь большинства людей носится ветром обстоятельств, направляется порывами страсти, формируется случайностями, фрагментарна и прерывиста, как какой-нибудь корабль в море, у руля которого никого нет, и движется туда и сюда, как сила ветра или поток тока может унести их. Чтобы моя жизнь была устойчивой, у румпеля должна быть не только сильная рука, но и какой-то внешний объект, который будет для меня точкой прицеливания и точкой покоя. Ни один человек не может укрепить свою жизнь, кроме как цепляясь за опору без себя. Некоторые из нас ищут это пребывание в изменчивости и мимолетности существ; а некоторые из нас мудрее и разумнее и ищут этого в стойкости неизменного Бога. Люди, которые делают первое, являются игрой обстоятельств и рабами своей собственной природы, и в их благородных целях и усилиях на протяжении всей их жизни нет последовательности, соответствующей их обстоятельствам, отношениям и природе. Только те, кто опирается на Бога и спускается сквозь все поверхностные подвижные слои грунта и гравия к скале-основанию, являются стойкими и твердыми.
Брат мой, если ты хочешь управлять собой, ты должен позволить Богу управлять тобой. Если вы желаете быть твердыми, вы должны черпать свою твердость из неизменности той божественной природы, которую вы постигаете. Как можно скрепить иву железным столбом? Только — если можно использовать такую жестокую метафору — когда он принимает в свою субстанцию частицы железа, которые он извлекает из почвы, в которой он укоренен. Как можно сохранить неподвижность пуха чертополоха посреди бури? Только будучи приклеенным к чему-то фиксированному. Что люди делают с легкими вещами на палубе, когда корабль качнется? Прикрепите их к фиксированной точке. Привяжите себя к небу простым доверием, и тогда вы приобщитесь к Его безмятежной неизменности настолько, насколько возможно приобщение твари к свойствам Творца.
И затем, кроме того, стойкий ум - стойкий, потому что он доверяет, - вознаграждается тем, что его хранят небеса. Не просто ошибка в порядке его мыслей заставляет этого пророка утверждать, что Бог хранит непоколебимый ум. Ибо, хотя, с одной стороны, верно, что настоящая устойчивость и твердость человеческого характера достигается более верно и полно благодаря доверию к господину, чем каким-либо другим способом, с другой стороны, верно и то, что для того, чтобы Чтобы получить полный благословенный эффект доверия к нашему характеру и жизни, мы должны настойчиво и упорно сохранять позицию доверия. Если человек протягивает к небу дрожащую руку с трясущейся чашей в ней, которую Ле то подносит, то отдергивает, то не следует ожидать, что Бог изольет сокровище Своей благодати в такой сосуд, с риском большая часть его пролилась на землю. Чтобы поток был непрерывным, необходимо стойкое ожидание.
Это разум, прилепившийся к небу, которое хранит Бог. Я предполагаю, что в мыслях Павла витало какое-то воспоминание об этом великом отрывке евангельского пророка, когда он произнес свои слова, которые так поразительно звучат со столь многими их эхом, когда он сказал: Мир Божий, превосходящий разумение, соблюдет ваши слова. сердца и умы в Господе Доброте». Это стойкий ум, который сохраняется в совершенном покое. Если мы сохраним себя «благодаря божественной помощи, которая всегда ждет, чтобы ее оказали», в «вере и любви Божией», Он сохранит нас в час искушения, удержит нас от падения и укрепит наши сердца и умы в Господе Доброте.
И затем, еще дальше, это верное, стойкое сердце и разум, хранимые небесами, — это разум, наполненный глубочайшим миром. Есть что-то очень прекрасное в том, что пророк отказался от попыток найти какое-либо качественное прилагательное, которое бы адекватно характеризуло мир, о котором он говорил. Он прибегает к средству признания бессилия человеческой речи достойно изобразить ее предмет, когда просто говорит: «Сохрани мир, мир». . . потому что он надеется на Тебя». Удвоение выражает глубину, полноту спокойствия, вливающегося в сердце. Такая непрерывность, волна за волной, или, вернее, рябь за рябью, возможна даже для нас. Ибо, дорогие братья, обладание этим глубоким, непрерывным миром зависит не от отсутствия борьбы, от отвлечения, беспокойства или печали, а от присутствия Бога. Если мы находимся в контакте с Ним, тогда наши тревожные дни могут быть спокойными, и под всей внешней суматохой может быть центр покоя. Гарнизон какой-нибудь высокой крепости на холме смотрит вниз на открытое пространство, где ряды врага ползут, как насекомые, по траве, и почти не слышит шума шума, и ни одна стрела не может достичь высокой крепости. Итак, в Господе мы можем жить спокойно, что бы ни случилось. Странно, что мы предпочитаем жить среди деревень, не окруженных стенами, которые каждый грабитель может разграбить и сжечь, когда мы можем подняться, и силой и магией доверия Господу создать вокруг себя стену огня, которая поглотит яд из зла, даже если он позволяет печали совершать над нами свою благотворную работу!
III. Еще раз обратите внимание на то, что Божественное Имя достойно пробуждать доверие, а сила Божественного характера вознаграждает его.
Перейдем к последним словам моего текста: «В Господе Иегове сила вечная».
Теперь я полагаю, что мы все знаем, что слова, слабо переданные в Авторизованной версии «вечная сила», буквально являются «Скалой веков»; и что этот стих является источником той священной фигуры, которая благодаря одному из величайших наших английских гимнов стала знакомой и бессмертной для всех англоговорящих людей.
Но есть еще одна особенность слов, на которых я останавливаюсь на мгновение, а именно то, что здесь мы видим, в один из двух случаев, когда это выражение встречается в Писании, великое имя Иеговы дублируется. В Джабе Иегова — это Скала веков». В предыдущем стихе пророк в отчаянии отказался от попытки охарактеризовать мир, который дал Бог, и вернулся к способу назвать его дважды. В этом стихе, с таким же красноречием и сдержанностью, он оставляет попытку описать или охарактеризовать это великое Имя и в поклонении довольствуется тем, что дважды произнес его в уста, чтобы передать то, что он не может выразить, - величие и достаточность. этого имени.
В чем же тогда сила этого имени? Я полагаю, нам не нужно делать больше, чем просто напоминать вам, что есть две великие мысли, сообщаемые тем самораскрытием Бога, которое в нем заключено. Иегова в своем буквальном грамматическом значении подчеркивает абсолютное, изначальное и, следовательно, неограниченное, безусловное, неизменное, вечное бытие Бога. Я ТАКОЙ, КАКОЙ ЕСТЬ.' Люди и существа являются тем, чем они созданы, такими, какими они становятся, и в какой-то момент перестают быть тем, чем они были. Но Бог есть то, что Он есть, и существует потому, что Он есть. Он — Источник, Мотив, Закон, Поддержка Своего собственного Существа; и неизменный и вечный Он навеки. Это имя носит Скала Веков.
Это могущественное имя, занимая свое место в истории Откровения, сообщает нам еще больше мыслей, поскольку это имя Бога, который вступил в завет со Своим древним народом и остается связанным Своим заветом благословлять нас. То есть Он не оставил нас во тьме относительно методов и целей Его отношений с нами или относительно отношения Его сердца к нам. Он связал Себя торжественными словами и делами, столь же откровенными, как и слова. Поэтому мы можем рассчитывать на Бога. Чтобы использовать вульгаризм, лишенный своей вульгарности, если его использовать с благоговением, как это сделал бы я, - мы знаем, где Его найти. Он дал нам элементы для расчета Его орбиты; и мы уверены, что расчет окажется верным. Итак, поскольку имя проливает на людей мысль об абсолютном Существе, вечном, и вседостаточном, и самомодифицирующемся, и неизменном, и потому что оно открывает нам самую сокровенную суть тайны и делает возможным для нас чтобы предсказывать движения этого великого Солнца наших небес, поэтому имя Джаб Иегова — Сок Веков».
Метафора не нуждается в расширении. Мы понимаем, что это передает идею неизменной защиты. Как скалы возвышаются над рекой, бурлящей у их подножия, и требуются столетия, чтобы съесть малейшую линию на их сияющей поверхности, так неизменный Бог возвышается над потоком времени, краткими бурунами которого являются человеческие жизни, сверкающие, взрывающиеся, унесено. Те, кто привязываются к этой Скале, находятся в безопасности благодаря ее неизменной силе. Бог Неизменный является амулетом против любых изменений, кроме роста, в жизни тех, кто доверяет Ему. Некоторые из нас, возможно, помнят какую-то огромную пропасть, возвышающуюся над листвой, которая стоит сегодня так же, как и тогда, когда мы были мальчиками, нерастраченная в своей молчаливой силе, в то время как поколения листьев раскрывались и увядали у ее основания, и мы ушли из детства стареть. Таким образом, не затронутый быстротечностью, которая меняет все внизу, восстает Бог, Бог Веков, которому мы можем доверять. Кони — слабый народ, но они строят свои дома в скалах». Таким образом, наша слабость может поселиться там и успокоиться.
IV. Наконец, обратите внимание на призыв к доверию.
Мы не знаем, чей голос слышится в последних словах моего текста, но мы знаем, к чьим ушам он обращен. Это для всех. Доверьтесь Господу навсегда».
Конечно же, благословенные последствия доверия, о которых мы говорили, имеют голос милосердного приглашения, призывающий нас воспользоваться им. Обещание мира взывает к глубочайшим, хотя часто игнорируемым и неправильно понимаемым, стремлениям человеческого сердца. Только мы вздыхаем об этом покое. О дорогие братья, если это правда, что в нашу взволнованную и борющуюся жизнь может проникнуть и в ней может остаться это бесценное благословение великого спокойствия, то, конечно же, не нужно ничего другого, чтобы склонить нас принять условия и выдвинуть доверие. Странно, что мы должны отвернуться, как все мы склонны сделать, от этого покоя в Господе и попытаться найти покой в том, что предназначено только для стимула и совершенно неспособно дать покой. Штормы обитают в нижних слоях атмосферы; поднимитесь выше и будет мир. Волны разбиваются о поверхность океана; опуститесь глубже, ближе к сути вещей, и снова наступит мир.
Несомненно, имя Книги Веков является для нас приглашением довериться Ему. Если бы человек знал Бога таким, какой Он есть, он не мог бы не довериться Ему. Именно потому, что мы очернили Его лицо нашими собственными сомнениями и омрачили Его характер туманом, поднимающимся из наших греховных сердец, мы создали на небесах то яркое Солнце, которое должно падать на наши сердца, исцеляя его. лучи, в зловещий огненный шар, который угрожающе сияет сквозь тусклую темноту наших туманных сердец. Но если бы мы знали Его, мы должны были бы любить Его, и если бы мы только слушали Его собственное самооткровение, мы обнаружили бы, что Он привлекает нас к Себе проявлением Себя, как Солнце связывает все планеты в свою массу и свою пламя посредством излучения его собственных мистических энергий.
Призыв — это призыв к вере, соответствующей той, на которой он построен. Доверьтесь Лоре навсегда, ибо в Господе сила, которая пребудет вечно». Наша постоянная вера — единственный достойный ответ на Его неизменную верность. Стройте камень на камне.
Вызов – это вызов, адресованный всем нам. Доверьтесь, кем бы вы ни были, Господу навсегда». Мы с вами, дорогие друзья, слышим призыв еще более умоляющим и нежным голосом, чем был слышен пророку, ибо наша вера имеет более благородную цель и может иметь более могущественное действие, поскольку ее целью является Агнец Божий, Который берет на себя грех мира'; и его действие – принести нам мир с Богом через Господа нашего Доброту. Когда с Креста ко всем нашим сердцам придет милостивое приглашение: «Верь в Господа Доброту, и спасешься», почему бы каждому из нас не ответить:
«Скала веков, расщелина для меня,
Позволь мне спрятаться в Тебе?
ИСАИЯ XXXVII. 5. Хватка, которая приносит мир
Пусть он ухватится за Мою силу, чтобы он мог примириться со Мной; да, пусть он примирится со Мной» (ИСАИЯ, xxvii). 5.
Лирическая эмоциональность делает речь пророка неясной из-за быстрых переходов от одного настроения чувства к другому. Но основной дрейф здесь просматривается. Бог охраняет Израиль, Свой виноградник, и враги его перед Ним слабы, как терновник и волчцы», конец которых — сожжение. С дерзким антропоморфизмом пророк вкладывает в уста Бога стремление к тому, чтобы враги померились своей силой с Его рвением воина к борьбе. Но сразу же этот воинственный тон уступает место нежному приглашению текста, и бесконечная божественная готовность примириться с врагом звучит ласково и предлагает условия мира. Все это имеет универсальное применение к нашим отношениям с небом.
I. Враждебность.
То, что наши отношения с Богом натянуты и что люди являются врагами Бога, часто воспринимается как преувеличение, а то и как прямая ложь. И, несомненно, изображение Священного Писания часто превращалось в карикатуру, а не в портретную живопись. Писание не отрицает сохраняющегося присутствия в людях доброты, частичной и неполноценной, и не утверждает, что у безбожных людей активен сознательный антагонизм по отношению к небу. Но оно утверждает, что Бог не во всех их мыслях и что их воля не подчиняется закону Божьему». А в таком случае, как отношение человека к небу, безразличие и забывчивость не могут не основываться на различии воли и противоположности характеров. Почему люди не любят сохранять Бога в своем познании, а потому, что чувствуют, что мысль о Нем испортит пир, как скелет в банкетном зале? За кажущимся безразличием скрывается противостояние воли, встречающее Божье «Ты будешь» и человеческое «Я не хочу»; противостояние моральной природы, нечистота, отступающая от совершенной чистоты; противостояние привязанности, теплота человеческой любви направляется на другие объекты, кроме Бога.
II. Умоляющая Любовь, которую не отклоняет вражда.
Антагонизм полностью на стороне человека.
Действительно, противодействие человека неизбежно обращает определенные стороны божественного характера, чтобы представить ему враждебный фронт. Не только физические качества Бога, если мы можем их так назвать, но и моральные качества, которые направляют их энергии, а именно, Его святость и Его праведность, а также действия Его владычества, вытекающие из них, должны быть в противоречии с человеком. который противопоставил себя небу. Лицо Господне против делающих зло». Если бы это было не так, Он не был бы Богом.
Но тем не менее Божья любовь окутывает всех людей своими тесными и нежными объятиями. Как говорит контекст, в тесной связи с угрозой сжечь волчцы и тернии, Ярости нет во Мне». Враждебность человека не возбуждает враждебность Бога. Он борется с грехом, потому что Он все еще любит грешника. Его любовь должна прийти с розгой, «но в то же время она приходит с духом кротости». Он отдает своему врагу все, что может; но оно не может дать всего, что могло бы.
Он унижается, чтобы предъявить иск за нашу дружбу. Именно кредитор исчерпывает мольбы к Своему должнику, настолько Он желает поскорее договориться со Своим противником». Нежная мольба апостола была лишь слабым отголоском чудесного снисхождения Бога, когда он вместо Господа просил: «Примиритесь с небом».
III. Схватывание, которое прекращает отчуждение.
Слово «сила» здесь означает крепость или укрепленное место, служащее убежищем или убежищем. Здесь может быть некоторая смесь намеков на то, что беглец ухватился за рога жертвенника и таким образом оказался в безопасности от мести своих преследователей. Если принять эту двойную метафору так, как она подразумевается в тексте, она ярко иллюстрирует суть веры, которая приводит нас к миру с Богом. Эта вера — это полет души на небеса, а в другом аспекте — это привязанность души к Нему. Насколько больше эти две метафоры говорят об истинной природе веры, чем многие богословские трактаты! Они говорят о неотложности опасности, от которой оно ищет избавления. Беглец, у которого за спиной задыхалось горячее дыхание мстителя за кровь и почти чувствовал острие копья в спине, не давал траве расти под ногами. Они говорят об энергичном сжимании веры, как о человеке, сжимающем роги жертвенника. Они предполагают, что вера — это нечто гораздо более важное, чем интеллектуальное согласие или доверие, а именно, действие всего человека, осознающего свои потребности и вверяющего себя Богу.
И они ясно показали, какова связь между верой и спасением. Не рука, схватившая жертвенник, обеспечивает безопасность, а сам жертвенник. Не бегство в крепость, а сами массивные стены сдерживают тех, кто охотится за беглецом. Не моя вера, а Бог, на котором основана моя вера, приносит мир моей совести.
IV. Мир, который приносит эта хватка.
В Господе Бог отвратил весь гнев Свой и отвратил Себя от ярости гнева Своего». И Он был в Господе, примиряя мир с Собою. Люди ведут с Ним одностороннюю войну, и когда мы отказываемся от противостояния Ему, война заканчивается. Мы могли бы сказать, что Бог, которого мы обнимаем верой, которому доверяем и которого любим, является убежищем от Бога, которому противостоят и которого боятся. Его нравственная природа должна быть против зла, но вера соединяет нас с небом, и через соединение с Ним мы получаем зародыш природы, которая не имеет родства со злом и которую Бог всецело радует и любит. К тем, кто живет жизнью и все больше несет образ Его Сына, божественная Природа обращает лицо яркое и благосклонное, и все Его моральные и физические качества оказываются на их стороне. Крепость выглядит мрачной для посторонних, смотрящих на ее мощные стены и хмурые зубцы, но обитателям внутри они дают безопасность, а в самом ее центре находится сад с цветами и бьющим фонтаном, куда никогда не проникает шум битвы. Нам нужно только перестать быть против Него и осознать факты Его любви, раскрытые в Кресте Христа, жертве, которая забирает грех мира, и мы обретем мир с Богом. Будучи в мире с Ним, разногласия наших воюющих друг с другом естеств настраиваются в гармонию, и мы пребываем в мире внутри. И когда Бог и мы будем едины, и мы будем едины сами с собой, тогда все будет на нашей стороне и содействует ко благу. Для такого человека будет исполнено древнее обещание: ты будешь в союзе с камнями полевыми, и звери полевые будут в мире с тобой».

ИСАИЯ XXXVIII. 1-13 — СУД ПЬЯНИЦ И НАСЛУЖНИКОВ
Горе венцу гордости, пьяницам Ефремовым, чья славная красота — увядающий цветок, которые находятся на главе тучных долин охваченных вином! 2. Вот, у Господа есть сильный и сильный, который, как буря с градом и губительная буря, как разлившийся поток могучих вод, рукой повергнет на землю. 3. Венец гордыни пьяниц Ефремовых будет попираем ногами: 4. И великолепная красота, которая на вершине тучной долины, будет увядающим цветком, как поспешный плод перед наступлением лета; который, когда кто посмотрит на него, увидит, пока он еще в руке, он съест его. 5. В тот день Господь Саваоф будет венцом славы и диадемой красоты для остатка народа Своего. 6. И для духа суда Сидящему на суде, и для силы направляющим битву к воротам. 7. Но и они согрешили от вина, и сикеры совратились с пути: священник и пророк согрешили от сикера, опьянели от вина, совратились с пути от сикеры; они ошибаются в видении, они спотыкаются в суждениях. 8. Ибо все столы полны блевотины и нечистоты, так что нет места чистого. 9. Кого Он научит знанию? и кого Он даст понять учение? тех, кто отнят от молока и втянут из груди. 10. Ибо заповедь должна быть за заповедью, заповедь за заповедью; строка за строкой, строка за строкой; здесь немного, и там немного: 11. Ибо заикающимися устами и иным языком будет Он говорить к народу сему. 12. Кому Он сказал: вот покой, которым вы можете успокоить утомленного; и это освежает: но они не слушали. 13. Но слово Господне было для них заповедью за заповедью, заповедью за заповедью; строка за строкой, строка за строкой; здесь немного, и там немного; чтобы они пошли и упали назад, и были разбиты, и уловлены, и пойманы» (ИСАИЯ, xxviii). 1-13.
Это пророчество, вероятно, относится к первым годам правления Езекии, когда Самария еще стояла, а на севере чернела гроза войны. Часть, включенная в текст, предсказывает падение Самарии (стихи 1-6), а затем обращается к Иудее, виновной в тех же грехах, что и северная столица, и добавляет к ним насмешку над посланием пророка. Исайя говорит с пламенным негодованием и острым сарказмом. Его слова пылают отвращением к нравственному разложению обоих царств, и он останавливается на одном общем пороке - пьянстве - не как если бы это был единственный грех, но потому, что оно показывает в самой грубой форме гнилость, лежащую в основе кажущейся красоты.
I. Горе Самарии (стихи 1-6). Путешественники единодушны в восторге от плодородия и красоты долины, в которой стояла Самария, расположившаяся на солнечном, плодоносном холме, среди виноградников. Положение города естественным образом наводит на мысль о фигуре, которая рассматривает его как сверкающую корону или цветочный венок, обвивающий вершины холма; и эта поэтическая метафора более естественна, поскольку гуляки имели обыкновение вплетать гирлянды в волосы, когда они возлежали на своих оргиях. Город — это венец гордости, то есть предмет хвастовства и глупой самоуверенности, а также увядающий цветок его сверкающего украшения»; то есть цветок, который является украшением Ефрема, но которому суждено увянуть.
Картина города переходит в картину пьяного разгула, где вожди Самарии раскинулись, одурманенные вином, и с невинными цветами на их горячих висках, поникающими в дыму праздника. Но какой бы яркой и солнечной ни была долина, сверкающей в свете, когда город сидит на своем холме, какими бы беспечными и самоуверенными ни были гуляки, на горизонте лежит черная туча, и надвигается одна из ужасных внезапных бурь, которые известны таким землям. вверх по долине. У Господа есть сильный и сильный — победитель с севера, который является Божьим орудием, хотя он и не знает об этом.
Быстрый, внезапный и непреодолимый натиск ассирийцев описывается в гармонии с фигурой цветущей короны как буря, сбивающая цветы и швыряющая промокшую крону на землю. Слово, переведенное как «буря», является графическим и буквально означает «ливень». Сначала идет град, который разбивает цветы в клочья; затем эффект бури описывается как разрушение», а затем торопливые слова возвращаются к изображению ливня дождя, могучего «из-за своей силы при падении и разлившегося» из-за своего обилия, который вскоре заставляет все поля затопляться потоком воды. вода. Какой шанс у бедного цветка в такую бурю? Его красота будет испорчена, все лепестки отбиты, и ничего не останется, кроме как втоптать его в грязь. Порыв обвинения пророка быстр и непреодолим, как и атака, которую он описывает, и он без пауз перескакивает от одной метафоры к другой. Плодородие долины Самарии формирует фигуры. Как изображение цветочного венка, так и то, что следует за ранним инжиром, полны местного колорита. Инжир в июне – деликатес, который обязательно сорван и съеден, как только увидишь. Таким лакомым и желанным куском будет Самария, столь же сладкая и столь же мало утоляющая всепожирающий голод ассирийцев.
Но штормы очищают воздух, и все не рухнет раньше этого. Цветок увядает, но остается прекрасный венец, который люди могут обвязать вокруг головы, и который будет цвести вечно. Всякое чувственное наслаждение имеет свои пределы во времени, а также в благородстве и изысканности; но когда все это будет сделано, красота и праздничное украшение, которые поистине венчают человечество, благоухают и расцветают. Пророчество имело отношение просто к вопросу об исторической катастрофе, на которую оно указывало, и оно означало, что после бури ассирийского завоевания для служителей Божьих все еще будут оставаться остатки народа, как в Израиле, так и в Израиле. в Иудее – более полное обладание благословениями, нисходящими на людей, сделавших Бога своей долей. Но этот принцип всегда верен. Выметание тленного приближает истинные сердца к небесам.
Таким образом, две половины этого пророчества дают нам вечные истины относительно неизбежного разрушения, ожидающего чувственных радостей, и постоянства красоты и силы, которые принадлежат тем, кто принимает Бога как свою долю.
Похоже, что пьянство было национальным грехом в Израиле; Михей осуждает это так же яростно, как и Исаия, и сегодня в Англии христианский долг — поднести трубу к устам и показать людям этот грех. Но уроки пророчества шире, чем конкретная форма осуждаемого зла. Всякая установка привязанности и поиск удовлетворения в том, что во всей гордости своей красоты является увядающим цветком, есть безумие и грех. В каждую жизнь, обращенную таким образом к тленному, придет грохот разрушительной бури, шепот которой мог бы достичь ушей пирующих, если бы они не были опьянены чадом своих обманчивых наслаждений. Только один вид жизни имеет свои корни в том, что неизменно и защищено от бурь и перемен. Амарантовые цветы цветут только на небесах, и их нужно принести оттуда, чтобы украсить ими земные чела. Если мы примем Бога своим, то какие бы бури ни выли и какие бы хрупкие, хотя и ароматные радости ни были сметены, мы найдем в Нем все, что мир не может дать своим приверженцам. Он — венец славы и диадема красоты». Наше человечество никогда не бывает таким справедливым, как тогда, когда оно становится прекрасным благодаря обладанию Им. Все, что разум тщетно ищет на земле, вера находит в Господе. Не только красота, но и дух суждения «в его узком и самом широком смысле» вдыхается в тех, для кого Бог является главным светом всего их видения; и, более того, Он является силой для всех, кому приходится сражаться. Так тесному союзу доверчивых душ с Богом, действительному вдохновению их и совершенствованию их природы от общения с Богом учат нас великие слова, повествующие о том, как красота, справедливость и сила даются в даре. Самого Иеговы Своему народу.
II. Пророк обращается к Иудее (ст. 7-13) и обвиняет их в таком же отвратительном разврате. Его язык яростен в своей ненависти и описывает грязные оргии тех, кто должен был быть проводниками людей, с почти болезненным реализмом. Обратите внимание, как повторяются слова «шататься» и «шататься», а также слова «вино» и «крепкий напиток». Мы видим нетвердую походку священников и пророков, а затем они спотыкаются или падают. Вот они лежат среди грязи, как свиньи в свинарнике. Это очень грубый язык, но красивые слова — это дьявольская завеса для грубых грехов; и нужно иногда называть вещи своими именами и не стыдиться прямо сказать людям, как безобразны пороки, которых они не стыдятся совершать. Несомненно, некоторые из пьяных священников и лжепророков в Иерусалиме считали Исайю чрезвычайно вульгарным и бестактным, когда он говорил о шатающихся учителях и столах, залитых блевотиной». Но ему пришлось выговориться. Коррупция была настолько глубока, что чиновники были пьяны, даже когда занимались своими служебными обязанностями, пророки шатались, когда видели видения; судьи не могли сидеть прямо даже при вынесении приговора.
Стихи 9 и 10 обычно воспринимаются как саркастическая цитата насмешек пьяниц над пророком. Их можно поставить в кавычки. Их смысл таков: принимает ли он нас, серьезных и почтенных сеньоров, священников и пророков, в качестве младенцев, только что отнятых от груди, что он приставает к нам этими монотонными мелкими проповедями, пригодными только для детской, которую он называет своим «посланием»? В стихе 10 оригинал «наставление за наставлением» и т. д. представляет собой серию коротких слов, которые можно рассматривать как воспроизведение лепетания пьяных насмешников.
Распутники всех поколений одинаково говорят о суровой морали, которая порицает их пороки. Они называют его слабым, банальным, пригодным для детей и делают вид, что презирают его. Они слишком просвещены для такого устаревшего учения. Старушки и дети могут это принять, но светских мужчин, которые видели жизнь и знают, что есть что, не следует так обманывать. Что скажет этот болтун? – спрашивали афинские мудрецы, которые лишь повторяли насмешки пророков и священников Иерусалима, и те же насмешки горьки в устах многих расточительных людей сегодня. Судьба всякой строгой морали — быть признанной ребячеством людьми, которых она неудобно осуждает.
В стихе 11 и далее говорит пророк. Он улавливает слова насмешников и парирует их. Они высмеяли его послание, как если бы оно было заикающейся речью. Они услышат иного рода заикающихся, когда им будет командовать резкий и непонятный язык свирепых захватчиков. Причиной, по которой эти иностранные голоса имели власть, было национальное пренебрежение голосом Бога. Вы не слушали Его, когда через Своего пророка Он милостиво призывал отдохнуть и дать народу покой в послушании и доверии. Поэтому они услышат боевой клич победителя и должны будут подчиниться приказам, сказанным на варварском языке.
Разумеется, имеется в виду ассирийский язык, который, хотя и родственен ивриту, но настолько непохож на него, что людям он непонятен. Но разве угроза не является утверждением великой истины, всегда исполняемой по отношению к непокорным? Если мы не будем слушать тот любящий Голос, который призывает нас к отдыху, мы будем вынуждены слушать резкие и резкие голоса врагов-победителей, которые приказывают нам рабски трудиться. Если мы не будем руководствоваться Его оком и голосом, нами будут управлять кнут и узда. Наш выбор – либо прислушаться к божественному призыву, который является любящим и нежным и призывает к глубокому покою, проистекающему из веры, либо услышать голос надсмотрщиков. Монотонность презираемых нравственных и религиозных учений уступит место еще более ужасному однообразию, даже однообразию непрерывных суждений.
Мельницы Божьи мелют медленно». Мало-помалу, постепенными шагами, с унылым упорством, как медленные капли на скале, струятся суды Божии на насмешливое сердце. Ребенку требуется много времени, чтобы выучить целую страницу, когда он читает урок по предложению за раз. Так медленно Его обличения обрушиваются на людей, пренебрегающих постоянным посланием Его любви. Слово Господне, над которым смеялись, когда оно облачалось в речь пророка, будет услышано в более грозной форме, когда оно будет окутано затянувшимися страданиями лет рабства. Предупреждение так же необходимо нам, как и этим пьяным священникам и презрительным правителям. Воплощенный принцип верен и в наши дни, как и тогда, и нам тоже приходится выбирать между служением Богу в радости, вниманием голосу Его слова и таким образом обретением покоя для наших душ, и служением миру, плоти и миру. дьявола, и поэтому он испытывает постоянное падение огненного дождя Его судов.
ИСАИЯ XXXVIII. 3-5 — КОРОНА ГОРДОСТИ ИЛИ КОРОНА СЛАВЫ
Венец гордости, пьяницы Ефрема будут попираемы; 4. И великолепная красота, которая на вершине тучной долины, будет увядающим цветком и поспешным плодом перед наступлением лета; который, когда кто посмотрит на него, увидит, пока он еще в руке, он съест его. 5. В тот день Господь Саваоф будет венцом славы и диадемой красоты для остатка народа Своего» (ИСАИЯ, xxviii). 3-5.
Вероятно, имеется в виду Самария как главный город Израиля. На этот образ наводит расположение Самарии, расположенной высоко на склоне холма, венчающего долину, а также богатая растительность и яркие цветы, которые даже сейчас делают ее одним из немногих прекрасных пейзажей в Палестине; и роскошным буйством и чувственным излишеством, которые всегда были характерны для северного королевства.
Таким образом, здесь предсказано разрушение Самарии и царства: гирлянда увянет, град разобьет все ее поникающие цветы, и она будет попрана. Взгляните на этот увядший венок, который вчера блестел на какой-нибудь белокурой голове, а сегодня брошен в зольник или швырнут ногой по улице. Это современная интерпретация образа пророка. Но ссылка идет дальше, чем просто город: в этом символе выражено все состояние нации, обреченной на быстрое упадок, угасание само по себе и дальнейшее поражение божественными судами.
Противоположна картина остатка народа, которому принадлежит амарантовый венец, праздничная диадема славная и прекрасная, которая никогда не увянет, даже Сам Бог. Для любящих Его Он — украшение, и Его присутствие — освящение истинного радостного пиршества. Коронованные Им коронуются не за праздное разгулье, а за напряженный труд («сидеть на суде») и за храбрую цель («перевести битву к воротам»), и день их коронации — это всегда день, когда земные венки увядшие, будь то кризисы и потрясения наций и институтов, или времена личных испытаний, или в час смерти, или в день суда».
Расширяя эти мысли, мы имеем...
I. Все безбожные радости — лишь увядающие венки.
Конечно, в первую очередь такие слова применяются к чисто чувственным удовольствиям.
Мужчины, стремящиеся превратить жизнь в простое пиршество и банкет.
Ничто не бывает столь кратковременным, как удовлетворение аппетита. Дело не только в том, что каждое действие длится лишь мгновение, но и в том, что прошлые удовольствия не оставляют никакого утешения аппетиту, стоящему за ними; тогда как прошлые приобретения или добрые дела являются вечной радостью, а также основой настоящего. В каждом акте чувственного наслаждения есть что-то существенно изолированное. Ни один человек не может с такой охотой вспомнить вкус съеденной пищи, ни утолить жажду воспоминаниями о прежних глотках, ни охладиться мыслями о морозном Кавказе». Но каждое такое удовлетворение совершается тогда, когда оно совершается, и на этом заканчивается его способность приносить удовлетворение.
Далее сила наслаждения ослабевает, хотя жажда к нему возрастает. Следовательно, каждое действие имеет все меньше и меньше силы удовлетворения.
Видишь пресыщенных молодых людей двадцати пяти лет. Мужчина лет тридцати пяти написал: «Мужчины не доставляют удовольствия ни мне, ни женщине». Это была заезженная рута, которая изображалась так: «Суета сует, все суета». Бедный Бёрнс писал о чувственных удовольствиях:
«Как снегопад в реке,
Мгновение белое, а потом тает навсегда.
Когда люди предаются таким излишествам, поздно или скоро их постигнет судьба Самарии. Подумайте о Французской революции или о падении Рима и узнайте, что пророк в своем пламенном обличении провозглашал закон для всех народов, который действует и сегодня, как всегда.
Но мы можем обобщить более широко. Всякая безбожная жизнь по существу преходяща; конечно, вся жизнь так в одном ракурсе. Но предположим, что два человека, работающие бок о бок на одной и той же работе, попали в одинаковые обстоятельства. Что касается физических изменений, эти люди одинаковы. Оба многое теряют. Оба оставили после себя многое. Оба перестают интересоваться многим, что им было дорого. Оба в конце концов умирают и оставляют все это. Есть ли разница? Преходящесть одна и та же, и вечные последствия в обоих одинаково вечны; и все же есть очень торжественный смысл, в котором жизнь одного человека полностью погибла, а жизнь другого остается. Предположим, умирает человек, получивший образование первоклассного бизнесмена. Какие из его обученных способностей он сможет реализовать в этом новом порядке вещей? Или студент, или юрист, или государственный деятель?
О, не наша естественная смертность делает эти мысли такими ужасными; но есть мысль, что человек, делающий это, бессмертен. Голова, носящая увядающий венок, будет жить вечно. Что ты будешь делать в конце концов?
II. Благочестивая жизнь приносит неувядаемую радость.
Общение с Богом приносит непреходящую радость. Закон изменений остается прежним. Закон смерти остается прежним. Но мотивы, направляющие и побуждающие благочестивого человека, недоступны изменению.
Привычки, которые он приобретает, предназначены как для неба, так и для земли. Сокровища, которые он накопит, всегда будут его.
Его жизнь по своей сути и его творчество едины во всех мирах. Какая великая преемственность объединяет в одну благочестивую жизнь, независимо от того, прожита ли она ее на земле или на небесах!
Общение с Богом придает красоту и украшение всему характеру. Оно приносит истинное очищение и совершенствование души. Без сомнения, многие христиане, какими мы их видим, являются всего лишь плохими образцами этого эффекта благочестия; тем не менее, этот эффект производится пропорционально глубине и непрерывности их общения. Мы могли бы остановиться на влиянии на Волю, Привязанности и Понимание, производимом пребыванием в Господе. Это простой факт: высший мыслимый тип красоты достигается только через общение с Богом.
Общение с Богом дает силу и радость. Жизнь пребывания с Богом – это также жизнь напряженных усилий и настоящей войны. В контексте обещано, что Бог даст силу тем, кто доведет битву до ворот.
Роскошная жизнь потакания своим прихотям заканчивается, как и всякая эгоистичная жизнь, исчезновением наслаждений. Жизнь радости в Господе, как и всякая истинная радость, дает силу для работы и силу для борьбы.
Бог помажет тебя Своим благовонным елеем, чтобы бороться, а не царствовать».
III. Будет день коронации.
В тот день, «день, когда венец гордости будет попираем», народ Божий будет увенчан диадемой красоты, которая есть Сам Бог. Эта двойная работа за один день предполагает:
Двойной аспект испытаний и скорбей.
Двойной аспект смерти.
Двойной аспект Страшного суда.
Отныне приготовлен мне венец праведности, который даст мне Господь, праведный Судья, в тот день».
Быть коронованным или отвергнутым в тот день» — вот альтернатива, стоящая перед каждым из нас. Что из двух мы выбираем?
ИСАИЯ XXXVIII. 5 — КОРОНА ЧЕЛОВЕКА И БОГА
В тот день Господь Саваоф будет венцом славы и диадемой красоты» (ИСАИЯ, xxviii). 5.
И ты будешь венцом славы в руке Господней» (ИСАИЯ, lxii, 3).
Связь первого пророчества – разрушение Самарии. Его положение, венчающее холм со своими стенами и башнями, его плодородная и тучная долина, вопиющая безнравственность и пьянство его жителей и его окончательная гибель — все это представлено в весьма образной картине его падения как попирание ногами. гирлянды на голове гуляки, розы которой увядают и поникают в дыму банкетного зала, а затем выбрасываются на шоссе. Представленный контраст очень эффектен и красив. Когда вся эта грубая и шумная красота поблекнет и умрет, тогда Сам Бог станет венцом красоты для Своего народа.
Второй текст замечательно этому соответствует. Словесное сходство в оригинале не столь сильное. Слова, обозначающие диадему и корону, не одно и то же; слово «возданная слава» во втором тексте переводится как «красота» в первом, но оба текста имеют совершенно одно значение. Таким образом, та же метафора используется по отношению к тому, чем является Бог для Церкви и чем Церковь является для неба. Он — ее венец, это Его.
I. Владение Богом – это коронация человека.
(а) Короны носили гости на пирах. Обладающие Богом сидят за столом, постоянно накрытым всем, чего душа может пожелать или пожелать. Тленным наслаждениям чувственной и безбожной жизни противопоставьте спокойные и бессмертные радости общения с Богом; корона, которая не увядает» рядом с увядшими гирляндами.
(б) Короны носили короли. Таким образом, те, кто служат Богу, наделены властью над собой, над обстоятельствами, над всем внешним. Он один дает полноту самоконтролю.
(в) Короны носили священники. Тем самым достигается высшая честь и достоинство человеческой природы. Иметь Бога — это как луч солнечного света в саду, освещающий все цвета цветов; контрастируют с тем же садом в сером однообразии пасмурных сумерек.
II. Коронация Человека в Господе — это Коронация Бога в Человеке.
Это включает в себя следующие мысли.
Истинная слава Божья заключается в общении с Ним. Какой чудесный свет проливает свет на божественный характер! Это эквивалентно тому, что рай — это Любовь».
Тот, кого прославляют небеса, прославляет Бога, показывая самое чудесное действие Его силы в создании такого человека из такого материала посредством алхимии, которая может превратить недрагоценный металл в чистое золото; как проявление величайшего снисхождения Своей любви, приняв к Своему сердцу человека, плоть которого съела гниющая проказа греха.
Такой человек прославит Бога, став сознательным провозвестником Его хвалы. Тот, у кого Бог в сердце, будет возвеличивать Его устами и жизнью. Искупленные люди являются секретарями Его хвалы: «человекам, начальствам и властям на небесах возвещается Церковью многообразная мудрость Божия».
Тот, кто таким образом прославляет Бога, находится в руке Господа.
«Никто не вырвет их из руки Отца Моего».
Все это будет совершено на небесах. Искупленные люди возглавляют вселенский хор, возносящий славу «Сидящему на престоле».
Он придет, чтобы «прославиться во святых Своих».
«Прославь Сына Твоего, чтобы и Сын Твой прославил Тебя».
ИСАИЯ XXXVIII. 16 — ОСНОВАНИЕ БОЖЬЕ
Посему так говорит Господь Бог: вот, Я полагаю в Сионе в основание камень, камень испытанный, краеугольный драгоценный, твердое основание: верующий не поспешит» (ИСАИЯ, xxviii). 16.
Посему так говорит Господь». Тогда эти великие слова являются Божьим ответом на что-то. И это что-то — презрительное пренебрежение правителями Израиля угрозам пророка. Своими делами, словами или нет, они говорили, что подружились со своими врагами, и поэтому были уверены, что, что бы ни случилось, они в безопасности. На эту презрительную и ложную надежду Бог отвечает не, как мы могли бы ожидать, прежде всего, повторением угроз, но величественным раскрытием надежного убежища, которое Он предоставил, в отличие от ненадежных и ложных прибежищ. на чем эти люди строили свое воинственное доверие; Я положил в Сионе в основание камень». И затем, после проявления великой милости, вызванной самим богохульством правителей, и только тогда, Он повторяет угрозы суда, на которых положено это основание, чтобы люди могли спастись; Бог сначала объявляет убежище, а затем предупреждает о буре.
Не вдаваясь вообще в вопрос о мессианском применении слов, стоящих перед нами, который для всех верующих и простых душ решается в Новом Завете, я принимаю его как нечто само собой разумеющееся. Здесь, без сомнения, может быть намек на огромные массивные блоки, которые, по словам путешественников, все еще можно увидеть у подножия стен, окружающих Храмовый холм. Камень, такой гигантский и такой твердый, который Бог положил человеку для строительства.
I. Итак, прежде всего обратите внимание на основу, которой является Добро.
Есть много аспектов великой мысли, которых я не могу коснуться ни на мгновение. Например, позвольте мне напомнить вам, что в очень глубоком смысле Добро является основой всех божественных отношений с нами; и как, в другом аспекте, исторически, со дня, в который Он явился на землю, Он все более и более явно и полно был основанием всей мировой истории. Но опустив эти аспекты, давайте лучше сосредоточимся на тех, которые более всего интересуют пророка.
Доброта — это основа, заложенная для защиты всех людей от любой бури или нападения. Контекст изображает приближение ужасного шторма и наводнения, ради которого и закладывается это основание. Таким образом, здание, возведенное на нем, должно стать убежищем и убежищем. Разве мы все, подобно этим презренным людям в Иерусалиме, не построили наши убежища на тщетных надеждах, на тварных привязанностях, на земных благах, на том, том и другом лжи, и все это должно быть сметено, когда наступает гроза? И не обрушивается ли на нас вся волна обычных бедствий, наследниками которых является плоть, и не все ли мы более или менее сознаем свое собственное зло и греховность; и не лежит ли перед каждым из нас в конце жизни эта торжественная последняя борьба, а за ней, как большинство из нас верит, суд за все, что мы сделали в теле? Я положил в Сионе в основание камень». Стройте на этом, и ни буря земных бедствий, перемен, разочарований, печалей, потерь, ни бича, которой орудуют из-за наших грехов, ни последняя дикая буря, сметающая человека на крыльях своего сильного порыва из жизнь в темной области, ни торжественное окончательное возмездие и суд никогда не коснутся нас. И когда град сметет убежище лжи, и воды потопят место укрытия, тогда это основание будет прочным:
«И вот! от греха и горя и стыда
Я скрываю меня, Добро, во имя Твое.
Братья, единственное основание, на котором мы можем строить надежно, безопасно и надежно, — это то основание, которое заложено в воплощении, смерти, воскресении и вознесении Сына Божьего. Основа всей нашей безопасности – Добро.
Мы можем взглянуть на одну и ту же мысль с несколько разных сторон. Он — основа всех наших мыслей и мнений, всей нашей веры и наших знаний. В Нем сокрыты все сокровища мудрости и знания», и все, что люди могут уловить в своем мышлении в отношении всех наиболее важных фактов и истин, с которыми они вступают в связь, можно найти в жизни и смерти. Иисуса Христа и в истинах, которые они открывают. Он — основа всего нашего познания Бога и всего нашего истинного познания себя, всего нашего истинного знания долга и всего нашего истинного знания отношений между настоящим и будущим, между человеком и Богом.
И в Его жизни, в истории Его смерти и воскресения, есть единственное основание для реального познания ужасных тайн, лежащих за могилой. Он — Альфа, из которого должна быть выведена вся истина, Омега, к которой все это ведет. Уверенность в Нём. Без Него мы лишь блуждаем среди случайностей. Если мы что-то знаем о Боге, то это благодаря небесам. Если мы что-то знаем о себе, то это благодаря Ему. Если мы знаем что-нибудь о том, что должны делать люди, то это потому, что Он выполнил все человеческие обязанности. И если в тумане и тьме, окутывающей будущее, когда-либо и пробился хотя бы один ясный луч прозрения, то это потому, что Он умер и воскрес снова. Если мы имеем Его и размышляем о принципах, которые включены в факты Его жизни и смерти и вытекают из них, тогда мы знаем; и истина, какова она в Господе», действительно является истиной. Обладать Им — значит владеть ключом ко всем тайнам, а знание без Него — это всего лишь знание оболочки, а ядро остается недостигнутым. Этот Камень является фундаментом, на котором должна когда-либо воздвигаться вся величественная ткань человеческого познания о высших вещах.
Он — основа всякой спокойной любви. Русский царь в былые времена был достаточно безумен, чтобы построить огромный дворец на ледяных глыбах Невы. А когда пришла весна и фундамент растаял, дом, полный наслаждений и роскоши, затонул под рекой. Мы строим на замерзшей воде, а когда наступает оттепель, то, что мы строим, тонет и теряется из виду. Вместо любви, которая обвивается вокруг существа и тянется, истекая кровью и синяками, по земле, когда отнимают подпорку, обратим свои сердца к теплой, близкой, чистой, совершенной неизменной любви неумирающего Добра, и мы построим выше страха перемен. Голубиное гнездо на сосне разваливается, когда топор приставлен к корню. Давайте построим свои гнезда в расщелинах скал, и ни одна рука никогда не доберется до них. Доброта – это фундамент, на котором мы можем построить бессмертную любовь.
Он является основой всей благородной и чистой жизни. Он — фиксированный образец, которому можно соответствовать. В противном случае представления человека о том, что добродетельно и хорошо, во многом зависят от традиционных мнений. Этот класс, это сообщество, это поколение, эта школа — все они различаются в своих представлениях о том, что такое истинное благородство и доброта жизни. И мы остаемся во власти меняющихся стандартов, если не примем Добро в Его записанной жизни как единый реализованный идеал мужественности, образец того, какими мы должны быть. Нигде мы не можем найти фиксированную и доступную модель поведения, столь полезную, столь полную, столь применимую ко всем разнообразиям человеческой жизни и характеров, как мы находим в Нем, Который не был тем человеком или тем человеком, в котором мужественность и женственность, нежность и сила, публичная и частная грация были одинаково развиты. В Господе нет ограничений и пятен. В господине нет ничего узкого или принадлежащего школе. Эта вода не имеет вкуса ни одной из скал, через которые она текла. Вы не можете сказать об Иисусе Христе, что Он еврей или язычник, что Он мужчина или женщина, что Он древнего или современного типа, что Он создан по тому или иному образцу. Вся красота и вся благодать — в Нем, и каждый человек находит там тот пример, который ему нужен. Итак, как совершенный образец, Он является основой всякого благородного характера.
Будучи единственным достаточным мотивом для святой и прекрасной жизни, Он является основанием. Если вы любите Меня, соблюдайте Мои заповеди». Это новая вещь в мировой морали, и этот один мотив, и только этот мотив, имеет силу, как весеннее солнце, вытягивать красоту из маленьких зеленых покровов и соблазнять сияние цветов раскрыться. их блеск. Те, кто находит причину и мотив добра и чистоты в любви Господа к ним и их ответной любви к небу, построят гораздо более прекрасную структуру жизни, чем кто-либо другой, пусть они трудятся над этим строительством, как могут. Итак, дорогие братья, на этом фундаменте Бог построил Свою милость ко всем поколениям, и на этом фундаменте мы с вами можем построить нашу безопасность, нашу любовь, наши мысли, наше послушание и спокойствие.
II. Далее отметим проверенную ценность фундамента.
Язык текста «камень доказательства», как написано в оригинале, вероятно, означает «камень, прошедший испытание и выдержавший испытание». И поскольку это испытанный камень, то он, следовательно, и драгоценный камень. Есть два вида испытания: испытание нападками врагов и испытание, опирающееся на него друзей. И оба эти метода доказательства были применены и выдержали испытание.
Подумайте обо всех нападках, которые были предприняты с той и другой стороны против Добра и Его Евангелия, и что со всеми ними стало? Путешественники рассказывают нам, как они часто видят какие-то бродячие племена диких арабов, пытающихся сдвинуть с места огромные камни, например Баальбека, — эти чудеса незавершенной архитектуры. Но что может толпа таких людей со всеми своими ломами и рычагами сделать с огромным камнем, лежащим там, где он лежал веками? Они не могут сдвинуть его с места ни на волосок. Итак, против Добра и Его Евангелия в течение восемнадцати столетий штурмовала наступательная толпа, различающаяся по своим личностям и методам нападения, но одна и та же по своим целям и одна и та же по бесплодности своих усилий. Век за веком они говорили, как говорят и сегодня: «Сейчас будет нанесен последний штурм; оно никогда не выдержит этого». И когда дым рассеялся, на краю, возможно, появилось небольшое почернение, но на его теле не осталось ни куска, и он стоит на своем ложе там, где и был; и от всех грандиозных приготовлений к сокрушительному взрыву не осталось ничего, кроме серного запаха и клубов дыма, и то и другое уплывало вдаль. Поколение за поколением нападало на Евангелие; поколение за поколением терпело поражение; и мне не нужно быть пророком или сыном пророка, чтобы быть совершенно уверенным в том, что все, кто сегодня пытается разрушить веру людей в Воплотившегося Сына Божия, умершего за них и воскресшего , постигнет та же участь. Я вижу, как древние и дискредитированные системы неверия, ушедшие в небытие, поднимаются со своих мест, как пророк в своем великом видении видел царей земли, чтобы приветствовать последнего пришедшего, который боролся против Бога и потерпел неудачу. Неужели и ты стал слабым, как мы? Ты стал похож на нас?» Камень устоит, кто попытается взорвать его динамитом или разбить молотком.
Но есть и другой вид тестирования. Человек укрепляет фундамент, опираясь на него. Если камень мягкий, если он тонкий, если он плохо сложен, он раскрошится, сместится, утонет. Но этот камень выдержал всю тяжесть, которую возложил на него мир, и выдержал ее. Приходил ли когда-нибудь человек на небеса с печалью, которую Он не мог утешить, с грехом, который Он не мог простить, с душой, которую Он не мог спасти? И мы можем доверять Ему до конца. Он — проверенный камень». Этот бедняк плакал, и Господь услышал его и спас его от всех бед его», — таков опыт девятнадцати веков.
Итак, будучи испытанным, оно драгоценно, драгоценно для неба, которое положило его туда ценой великой и реальной цены, отдав Сына Своего Единородного; драгоценно, поскольку построение на его основе является единственной защитой от бушующей бури и наводнения, которые в противном случае поглотили бы и уничтожили бы нас.
III. Далее обратите внимание на процесс сборки.
Метафора как бы оставлена в последних словах нашего текста, но это только по видимости. Верующий не должен торопиться». Итак, мы строим, веря. Процесс строительства – это простая вера в Господа. Мы приходим к Нему, как говорит апостол Петр в своей цитате из этого текста, — приходим к Нему, как к живому камню, и пришествие, и созидание — это метафоры одной простой вещи — доверия Господу. Узы, соединяющие людей на земле с Добротой на Небесах, — это проявление простой веры в Него. Благодаря этому они вступают в контакт с Ним и получают от Него безопасность и благословение, которые Он может даровать. Ничто иное не приводит человека к живому общению с Ним. Когда мы доверяем Господу, мы как бы погружаемся в Него; и опираясь на Него всей своей тяжестью, мы в безопасности. Эта уверенность предполагает отказ от всех убежищ лжи». Если мы хотим довериться небу, нам необходимо проявить полное неверие в себя, оставить и отвернуться от всякой зависимости от чего-либо еще. Но образ основания, дающего безопасность и устойчивость положенным на него камням, не исчерпывает всего блаженства этого строения на Доброте. Ибо когда мы действительно опираемся на Него, от основания до всех путей исходит жизненная сила. Так говорит Петр: «На Нем, придя, как на живой камень, и вы устрояетесь, как живые камни». Мы могли бы проиллюстрировать это, предположив, что какая-то крепость возвышается на скале, а в сердце скалы находится чистый фонтан, который по той или иной трубе ведет в самые внутренние помещения цитадели. Таким образом, построенная на Доброте, наша защита будет состоять из камней, и наши воды будут надежны». Из Него, основания, во все камни, построенные на Нем, поднимется сила Его собственной бесконечной жизни, и они тоже станут живыми камнями.
IV. Итак, обратите внимание, наконец, на спокойную уверенность строителей.
Верующий не должен торопиться». Это слово несколько неясно, и LXX., за которым следует Новый Завет, читающие его, не будут смешаны или посрамлены». Но рендеринг нашего текста кажется достаточно точным. Он не должен торопиться. Вспомните картину контекста: внезапно надвигающийся шторм, быстро поднимающийся и мутный поток, хлещущий дождь, завывание ветра. Людям в глиняных лачугах на равнине приходится бежать на какое-нибудь возвышенное место, недоступное для наводнения, на какую-нибудь защищенную от дождя и силы бури скалу. Тот, кто построен на истинном фундаменте, знает, что его дом находится над уровнем воды, и ему не нужно спешить. Он может спокойно оставаться там, пока поток не утихнет, зная, что он не поднимется достаточно высоко, чтобы утопить или даже потревожить его. Когда все остальные здания исчезнут, он останется. И тот, кто таким образом обитает на высоте, может смотреть на дикий поток, омывающий и несущийся к горизонту, и чувствовать, что он в безопасности. Так что ему не придется торопиться, а он сможет спокойно и тихо ждать, зная, что все в порядке.
Дорогие друзья, у каждого из нас есть только одно убежище — только одно и от малых неприятностей, и от больших; от сегодняшних мелких неприятностей и от судного дня; от легких укусов, если можно так сказать, маленьких печалей, забот, бремен и от отравленной стрелы великого змея. У каждого из нас есть только одно прибежище — строить на Доброте, что мы можем делать простой верой.
И ох! помните: Он должен быть либо основанием, на котором мы строим, либо камнем преткновения, о который мы спотыкаемся и который однажды упадет на нас и раздавит нас в порошок. Вы делаете свой выбор; и когда Бог говорит, как Он говорит каждому из нас: Вот! «Я закладываю в Сионе основание», — говоришь ты: «И, Господи, я строю на основании, которое Ты заложил».
ИСАИЯ XXXVIII. 21 — СТРАННАЯ РАБОТА БОГА
Чтобы Он мог совершить Свою работу, Свою странную работу; и осуществи Его деяние, Его странное деяние» (ИСАИЯ, xxviii). 21.
Как великие события одного поколения гибнут для другого! Есть что-то очень жалкое в забвении, поглощающем мирозвучные дела. Здесь пророк выбирает два случая, которые для него являются торжественными и исключительными примерами божественного суда, и нам трудно понять, о чем он говорит. Ему они казались наиболее яркими иллюстрациями принципа, который он провозглашал, который он мог найти, а нам в них выгорел весь свет. Это самая мрачная часть стиха. Было предложено несколько различных мероприятий. Но наиболее вероятно, что исторические ссылки здесь относятся к резне Давидом филистимлян (2 Цар. V. и 1 Пар. XIV). Это вероятно, но ни в коем случае не бесспорно. Если это так, то эти слова становятся еще более угрожающими, когда утверждается, что Он будет обращаться с израильтянами, как если бы они были филистимлянами. Но моментом, на котором нам следует сосредоточить внимание, является это замечательное выражение, согласно которому суд есть странное дело Божие. И это становится еще более выразительным благодаря использованию слова, переведенного как «действовать», которое означает «служение», и почти всегда используется для обозначения тяжелой и тяжелой работы — тяжелого труда или задачи.
I. Работа, которая нравится Богу.
Здесь подразумевается, что Ему близок противоположный вид деятельности. Текст объявляет суждение аномалией, выходящей за рамки Его обычного образа действий и чуждой Его природе.
Мы можем на мгновение остановиться на великой мысли о том, что у Бога есть обычный образ действий, который является обычным, потому что он является спонтанным выражением и истинным зеркалом Его характера. То, что Он делает таким образом, показывает этот характер Своим созданиям, которые не могут видеть Его, кроме как через стекло Его дел, и должны делать выводы о Его природе, насколько это возможно, из Его дел. Библия начинается с Его природы и оттуда истолковывает Его работу.
Работа, которая доставляет удовольствие Богу, — это выражение Его любви в благословении.
Сама суть любви – это самопроявление.
Само существо Бога есть любовь, и все существо наслаждается своим самопроявлением, своей собственной деятельностью.
Как велика мысль о том, что Он радуется, когда мы позволяем Ему удовлетворять Его природу, доставляя радость нам!
Обычный путь Его правления в мире – это благословение.
II. Задача, которая Ему не нравится, или Его странная работа.
Последствия греха – это дело Божие. Несчастья, возникающие в результате греха, мы причиняем себе, но они также являются Божьими судами за грех. Мы можем сказать, что грех автоматически производит свои результаты, но его результаты следуют по воле Божией из-за греха.
Эта работа является необходимостью, вытекающей из природы Бога. Это чуждо Его сердцу, но не Его природе. Бог — это одновременно свет Израиля для благословения и огонь поядающий. Два противоположных эффекта в равной степени являются результатом контакта Бога и человека. Свет причиняет боль больному глазу и радует здоровый. Солнце, увиденное сквозь туман, становится похожим на раскаленный железный шар. Все откровение Божие становится болью для нелюбящей души.
Но сама любовь Божья заставляет Его наказывать.
Некоторые современные представления о любви Божией, кажется, полностью вычеркивают праведность из Его природы и заменяют ее простой доброй природой, которая является слабостью, а не любовью, и жестокостью, а не добротой.
В фактах мира или в учениях Евангелия нет ничего, что поддерживало бы представление о Боге, чья любовь не позволяет Ему бичевать.
Как вы это называете, когда отец щадит розгу и портит ребенка?
Даже этот мир — очень серьезное место для человека, который восстает против его законов. Его наказания сбываются уверенно и не всегда медленно. В нем нет ничего, что поощряло бы идею безнаказанности.
Эта работа является для Него нежелательной необходимостью. Смелые слова. Я не получаю удовольствия от смерти грешника». Он не причиняет вреда добровольно». Ужасная сила греха, способная отклонить поток благословения. Слезы добра над Иерусалимом. Насколько нежелательна для них эта работа, видно из медлительности Его судов, из многочисленных предостережений. Вставая рано», Он говорит людям, что Он будет бить, чтобы Ему никогда не пришлось бить.
Эта работа – это уверенность. Как бы неохотно Он ни наносил удар, удар все же придет.
III. Странная работа искупления.
Величайшее чудо. Откровение глубочайшей природы Бога. Чудо Вселенной.
ИСАИЯ XXXVIII. 23-29 — ЗЕМЛЕДЕЛЬ И ЕГО ДЕЯТЕЛЬНОСТЬ
Прислушайтесь и услышьте голос Мой; вслушайся и услышь речь мою. 24. Пашет ли пахарь целый день, чтобы сеять? раскроет ли он и разобьет комья земли своей! 25. Когда он проявит лицо его, не выбрасывает ли он сорняки, и не разбрасывает тмин, и не бросает ли главную пшеницу, назначенный ячмень и рожь вместо них? 26. Ибо его Бог наставляет его благоразумию и учит его. 27. Ибо сени не молотят молотилкой, и колесо телеги не вращается над тмином; а фичи выбивают посохом, а тмин – палкой. 28. Хлебная кукуруза повреждена; потому что он никогда не будет молотить его, не сломает его колесом своей телеги и не повредит его всадниками своими. 29. И это исходит от Господа Саваофа, Который дивен в совете и превосходен в деле» (ИСАИЯ, xxviii). 23-29.
Пророк предсказывал разрушение, которое он называл странным действием Бога. Евреи были недоверчивыми и презрительными людьми». Они не поверили ему; и главная причина их недоверия заключалась в том, что божественное уничтожение нации было настолько противоположно божественному сохранению ее, что это было невозможно. Бог воскрес и наблюдал за людьми. Он насадил его на горе Своего наследия, и теперь он будет сброшен той же рукой, которая построила его? Невозможный.
Ответом пророка на этот вопрос является притча о земледельце, которому приходится выполнять множество разнообразных операций. Он пашет, но это еще не все. Он откладывает плуг, когда он сделал свою работу, берет корзину с семенами и по-разному сеет разные семена, рассыпая одни ворохи, а другие осторожно, зерно за зерном, бросая на их место, - перекапывая». это, как мы должны сказать, внутри. Но проходит и время посева, и тогда он срезает то, что так заботливо посеял, и вырывает то, что так старательно сеял, и разными способами ломает и помят зерна. Разве он непоследователен, потому что пашет зимой и собирает урожай? Разве то, что он несет корзину с семенами в одно время, делает невозможным то, что он придет с цепами и молотильными волами в другое время? Разве все различные операции не направлены на достижение одной цели? Разве конец не нуждается в них всех? Разве не одна цель неуклонно продвигается вперед через вспашку, сев, жатву и молотьбу? Разве это не похоже на работу великого Земледельца, который меняет Свои методы и сохраняет Свой план во всех них, у которого есть время сеять и время жать, и который управляет делами людей и царств ради одного с какой целью собрать Ему пшеницу Свою в Свою житницу и очистить ее от плевел?
Эта притча излагает философию божественных действий, очень прекрасную и истинную, но тем не менее впечатляющую, несмотря на простую одежду, в которую она облачена.
I. Все происходит из одной устойчивой божественной цели.
Мы можем мимоходом заметить, с каким благоговением пророк верит, что земледелию учат небеса. То же самое он сказал бы о хлопкопрядении или добыче угля. Подумайте, насколько поразительным является образ всего мира как Божьей фермы, где Он практикует Свое земледелие, чтобы вырастить урожай, который Он желает.
Какую картину рисует в притче кропотливый и терпеливый труд ради далекого результата!
Он настаивает на мысли о единой устойчивой божественной цели, всегда направляющей движения божественной руки.
Это отрицание безбожной теории, согласно которой дела людей являются лишь делом рук людей или просто результатом безличных причин. Мир — это не джунгли, где каждое растение растет само по себе, а возделываемая земля, у которой есть Владелец, который заботится о ней.
Это утверждение того, что действие Бога регулируется целью, которая разумна, неизменна и всеобъемлюща для нас, поскольку открыта.
II. Эта устойчивая цель является высшим благом человека.
Концом всех забот фермера является созревание семени. Божья цель – наше моральное, интеллектуальное и духовное совершенствование.
Ни Его собственная слава, ни человеческое счастье, которые различные школы мысли считают божественной целью творения и провидения, не являются объектами, достойными Его или достаточными для объяснения фактов опыта каждого человека, если и то, и другое не рассматривается как нуждаются в совершенствовании человека для своего достижения. Божья слава состоит в том, чтобы сделать людей богоподобными. Счастье человека не может быть обеспечено без Его святости.
У Бога есть более великие и благородные планы относительно нас, чем просто сделать нас счастливыми.
Такова воля Божья относительно вас, ваше освящение».
Ничто, кроме этой цели, не было бы достойно Бога и не объясняло бы Его методы.
III. Эта цель требует большого разнообразия процессов.
Это верно и в отношении наций, и в отношении отдельных людей.
Разные стадии роста требуют разного лечения.
В притче упоминаются три действия:
Вспашка, то есть подготовка;
Посев или выбрасывание прорастающих принципов;
Молотьба, осуществляемая посредством скорби, слово, которое означает вождение трибулума или молотьбы осоки по колосьям.
Итак, скорбь необходима для нашего совершенствования.
Благодаря этому земные привязанности рассеиваются, и наша зависимость от Бога возрастает. Происходит некая утонченность духа, как бледность лица хронического инвалида, обладающего нежной красотой, не достигнутой румяным здоровьем. Способность к сочувствию тоже часто является результатом собственных испытаний. Праведно рожденные, они имеют склонность подчинять или ломать волю и учат, как здорово страдать и быть сильным.
Но печали недостаточно; радость тоже необходима. Урожай обмолачивается в скорбях, но выращивается в основном при солнечном свете. Спокойные, спокойные часы, постоянное обладание благословениями имеют служение не меньшее, чем скорби. Кукуруза в борозде, колыхающаяся на западном ветру, с золотым солнечным светом среди своих золотых стеблей, готовится к хлебу не меньше, чем когда она связана в снопы и лежит на гумне или разрезана и изранена острыми зубами телеги. или тяжелые копыта быков, или удары раскачивающихся цепов.
Итак, не думайте, что печаль есть единственное орудие для совершенствования характера, и смотрите, чтобы вы не упустили освящающего и зреющего действия своих радостных часов.
Опять же, разные типы характера требуют разного подхода. В притче семена сеются одним способом, тмин другим, пшеница и ячмень третьим; и подобное разнообразие характеризует методы отделения зерна от шелухи: один вид урожая обмолачивается, другой вращается колесом. Таким образом, каждый из нас получает те радости и боли, которые окажут на нас наибольшее влияние. Небеса знают, где самое уязвимое место, и не допускают ошибок в Своих действиях. Он посылает нам разобранные несчастья, печали всех размеров».
Давайте посмотрим, что мы доверяем Его любящему и мудрому приспособлению наших испытаний к нашему темпераменту и потребностям. Давайте посмотрим, что мы никогда не позволяем облакам затмевать ясность нашего восприятия или, в случае отсутствия восприятия, безмятежность нашего доверия, что все вещи работают вместе и все работают для нашего высшего блага - нашего существа, подобного нашему Господу. Мы бы реже сетовали на тайны Провидения, если бы узнали смысл притчи Исаии.
IV. Все процессы заканчиваются сбором зерна.
Имеется амбар или хранилище для созревших и обмолоченных культур. Труд и тщательные процессы фермера были бы абсурдными и непонятными, если бы после всего этого урожай, столь усердно созревавший, возделываемый и очищаемый, оставался гнить там, где он упал. И не менее определенно дисциплина этой жизни громко взывает к небу и сознательной личной будущей жизни, если не считать ее мрачной иронией или крайним абсурдом. Небеса должны быть, если мы не хотим впасть в интеллектуальное замешательство.
То, что было необходимо для роста здесь, опадает там, как опадают цветы, закончившие свою работу. Солнечный свет и дождь больше не нужны, когда поля расчищены и амбар заполнен. Многое в нашей природе, в нашем земном состоянии, в меняющихся процессах Господа отпадет. Когда школьные занятия заканчиваются, жезл сжигают. Но ничто не погибнет, что может способствовать нашему совершенствованию.
Итак, попросим Его очистить нас уже сейчас с веером в руке, чтобы мы не оказались в конце концов бесплодными обломками земли или соломы, которая лишена корней и годна только для того, чтобы ее вымести с гумна.
ИСАИЯ xxx. 15 — СПОКОЙСТВИЕ И УВЕРЕННОСТЬ»
Вернувшись и отдохнув, вы будете спасены; в тишине и уповании будет сила ваша» (ИСАИЯ xxx). 15.
ИЗРАИЛЬ всегда ощущал трудность удержаться на высоте зависимости от невидимой духовной силы Бога и постоянно колебался между союзами с северными и южными державами, связывая себя с Ассирией против Египта или с Египтом против Ассирии. В результате тот, кто победил, пострадал; это было поле битвы для обоих, это была награда каждого по очереди. Предупреждения пророка были политической мудростью столь же истинной, как и религиозной.
Здесь Иуду призывают оставить запутанную зависимость от Египта и полностью довериться небу. Они отошли от Него в своих страхах. Они должны вернуться по своей вере. Для них величайшим уроком было доверие к Господу. Через них нам читается тот же урок. Этот принцип гораздо шире, чем этот случай. Это единственное правило жизни для всех нас.
Оба предложения текста передают по существу одну и ту же идею. Они находятся в перевернутом параллелизме. Возвращение и отдых «соответствуют спокойствию и уверенности», так что этот отдых «отвечает тишине» и возвращению «к уверенности». В первом предложении мы видим действие по отношению к Богу, а затем его последствия. В последнем случае мы имеем следствие, а затем действие.
I. Возвращение.
Люди отходят от Бога из-за спекулятивных мыслей, тревожных забот или греха.
Вернуться» — значит просто довериться.
Здесь нам помогает параллель: возвращение — это параллель с уверенностью. Эту уверенность следует проявлять особенно в отношении собственного жизненного пути и внешних испытаний и трудностей, с которыми мы сталкиваемся, но ее сфера простирается далеко за их пределы. Это расположение ума, которое охватывает все вещи. Отношение доверия, чувство зависимости, уверенность в помощи и любви Божией являются во всей жизни тайнами мира и силы.
Грешен ли я? тогда поверь. Я сбит с толку и невежественен? тогда поверь. Я обеспокоен и обеспокоен? тогда поверь.
Обратите внимание на мысль, что мы возвращаемся на небеса простой уверенностью, не приготовлением себя, не искуплением, а только упованием на Него.
Конечно, искушения к противоположному поведению многочисленны и велики.
Заметьте также, что всякое отсутствие уверенности есть отход от Бога. Мы уходим от Него не только открытым грехом, не только отрицанием Его, но и забвением, недостатком веры.
Основание этой уверенности заложено в нашем познании Его, особенно в нашем познании Иисуса Христа.
Осуществление этого доверия рассматривается как добровольное. Каждый человек несет ответственность за свою веру.
Элементами этой уверенности являются, что касается нас самих, наше чувство нужды во всех его различных аспектах; а что касается Него, то наша уверенность в Его любви, в Его близости, чтобы помочь.
II. Доверительная близость к небу приносит тихий покой.
Отдых и покой рассматриваются здесь отчасти как последствия веры, отчасти как обязанности, к достижению которых мы обязаны стремиться.
1. Посмотрите, как уверенность в Господе умиротворяет и успокаивает душу.
Само общение с Ним приносит мир и покой, поскольку тогда мы обладаем всем, чего можем желать. Есть неподвижное плодоношение, с которым ничто не может сравниться и ничто не может его разрушить.
Доверие к Господу приносит покой от нашей злой совести.
Это приносит отдых от наших собственных планов и целей.
Доверие дает понимание смысла всего этого еще непонятного мира.
Оно приносит успокоение и подчинение желаний, которые в своем рвении мучают, в своем осуществлении беспокоят, а в своем разочаровании сводят с ума.
Оно приносит сбор себя от всей тревожной рассеянности себя по земным мелочам.
2. Обратите внимание, чем не является этот отдых.
Это не означает отсутствия причин беспокойства.
Это не означает отказа от предусмотрительности.
Это не означает ленивой пассивности.
3. Обратите внимание на обязанность сохранять тишину и отдых.
Насколько мы терпим неудачи в этом отношении.
У нас есть вера, но кажется, что есть какое-то препятствие, которое мешает ей освежающе течь в нашу жизнь.
Мы обязаны стремиться к большей преемственности и силе его в наших сердцах и жизни.
III. Уверенность и покой в Господе приносят безопасность и силу.
Это верно в самом низшем смысле слова «спасение», и не менее верно и в высшем. Условие всего нашего спасения от мирского и духовного зла заключается, таким образом, в одном и том же — в том, что мы доверяем Богу.
Когда мы доверяем, нам не причиняется никакого вреда, потому что тогда Бог с нами, работает для нас и заботится о нас. Итак, все сферы жизни связаны одним законом. Доверие – это условие спасения».
И не только это, но и доверие – это сила. Бог работает для нас; да, но более того, Бог работает в нас и готовит нас к работе.
Какими силами мы могли бы быть в этом мире! Доверие должно сделать нас сильными. Доверие к Господу должно принести нам силу, для которой всякая другая сила ничто. Как твердо должен стоять тот, кто чувствует, что его нога стоит на камне!
Лучшее дает силу. Остальная вера удваивает наши силы. Освобождение от беспокойной заботы дает человеку гораздо больше шансов действовать энергично и судить мудро.
Неподвижность души, рожденная от общения с Богом, делает нас сильными.
Спокойствие души, рожденное избавлением от наших страхов, делает нас сильными.
Итак, вот золотая цепь — или, лучше сказать, провод под напряжением? — один конец которой привязан к Трону, а другой окружает наши бедные сердца. Доверься, и тогда мы будем в покое и безопасности. Находясь в покое и безопасности, мы будем сильными. Если мы верой соединим себя с Богом, Бог проявит в нас Свою таинственную энергию, и Его сила будет совершенна в нашей слабости.
ИСАИЯ xxx. 18 — ОЖИДАНИЕ БОГА И ЧЕЛОВЕКА
И потому будет ждать Господь, чтобы помиловать вас, и потому возвысится, чтобы помиловать вас, ибо Господь есть Бог суда: блаженны надеющиеся на Него». ИСАИЯ xxx. 18.
Ожидание Бога и человека – смелое и прекрасное – чтобы Он и мы были представлены как разделяющие одно и то же отношение.
I. Божье ожидание,
1. Первая мысль: почему Он должен ждать, почему Он не действует сразу? Потому что что-то в нас мешает. Мы не можем войти в духовные благословения, пока не станем способными к ним по вере. Не для нашего блага было бы получить какие-то временные благословения, пока печаль не сделает над нами свое дело. Великая мысль здесь заключается в том, что у Бога есть подходящее время для помощи. Он — Бог суда», то есть различает наше нравственное состояние и посредством этого формирует Свои действия. Он никогда не дает неправильного лекарства.
2. Его ожидание наполнено работой, направленной на то, чтобы подготовить нас к получению Его благодати. Это не просто пассивное ожидание, пока в нас не появятся подходящие условия; но Он «возвышен», пока Он ожидает, т. е. вознесен в проявлении Своей силы и Своей энергией в приготовлении нас к дарам, которые Он приготовил для нас. Тот, Кто создал нас для того же самого, есть Бог». Кто готовит нам место, тот готовит и нас для этого места. Тот, Кто имеет благодать, которую Он готов дать нам здесь, готовит нас к Его благодати. Смысл всей Божьей работы над нами состоит в том, чтобы сформировать характер, способный обладать Его высшими дарами.
3. Он очень терпеливо ждет. Божественный земледелец ждет драгоценного плода от земли, терпеливо относясь к нему». Как чудесно, что Он в самом прямом смысле заботится о наших удовольствиях и позволяет нам определять Свое время для работы.
4. Это ожидание полно божественного желания помочь. Это не безразличное ожидание, которое говорит: если вы этого хотите – ну и хорошо. Если нет, для Меня это не имеет значения». Но больше, чем те, кто ожидает утра, «Бог ожидает, чтобы Он мог быть милостив к вам».
II. Мужчина ждет.
Наше отношение должно быть в каком-то реальном смысле аналогичным Его.
Ее основными элементами являются твердое ожидание, терпеливое ожидание, стойкое желание, самодисциплина, чтобы подготовить нас к притоку благодати Божией.
Мы не должны предписывать времена и сроки, которые Отец установил в Своей власти». Часы Вечности тикают медленнее, чем наши часы с коротким маятником. Если видение задержится, жди его. Мы вполне можем ждать Бога, если знаем, что Он ждет нас, и что по большей части, когда Он видит, что мы ждем, Он знает, что Его время пришло.
Но следует отметить, что ожидающее желание, на которое Он отвечает, направлено на нечто лучшее и большее, чем любые дары от Него, даже Ему Самому, ибо именно они ждут Его, а не только Его благ отдельно от Него, какими бы драгоценными они ни были, они благословенны.
Блаженство такого ожидания, то, как оно успокаивает сердце, приводит в постоянное соприкосновение с Богом, отделяет от лихорадки и убивающих тревог, открывает нам глаза, чтобы увидеть смыслы истории нашей жизни, и делает божественные дары бесконечно более драгоценными, когда они приходят.
Ведь время ожидания в лучшем случае очень короткое. И когда наступит совершенный плод, и мы войдём в великие пространства Вечности, это будет похоже на ширину ладони.
«Прими это на веру ненадолго,
Ты скоро прочитаешь тайну правильно
В лучах Его улыбки».
ИСАИЯ xxxi. 5 — ТРИ КАРТИНЫ ОДНОЙ РЕАЛЬНОСТИ
Как птицы летящие, так Господь Саваоф защитит Иерусалим; защищая, Он избавит его; и, пройдя, Он сохранит его» (ИСАИЯ, XXXI). 5.
Непосредственным поводом для этого замечательного обещания, конечно же, является опасность, которой подвергся Иерусалим вторжением Сеннахирима; и исполнением обещания было уничтожение его армии перед ее воротами. Но данное здесь обетование, как и все Божьи обетования, по своей сути вечно и применимо к сообществу только потому, что оно применимо к каждому члену этого сообщества. Иерусалим был спасен, а это означало, что каждый дом в Иерусалиме был спасен, и каждый человек в нем стал отдельным объектом божественной защиты. Так что все истории Священного Писания и все истории людей в мире являются лишь временными иллюстрациями вечные принципы, и каждый атом утешения и триумфа этого стиха приходит к каждому из нас так же истинно, как и к людям, которые с трепетным сердцем начали радоваться, слушая Исайю. У одного из других пророков есть замечательное высказывание, в котором содержится этот урок, где, приводя историю борьбы Иакова с ангелом Пенуэля для ободрения существующего поколения, он говорит: «Он говорил с нами». Они были спустя сотни лет после патриарха, но, тем не менее, стали наследниками всего, что Бог когда-либо говорил ему. Итак, с этой точки зрения я не одухотворяю и не навязываю значение этих слов, когда привожу их непосредственно в жизнь каждого из нас.
I. И, во-первых, я бы отметил очень яркие и красивые картины, которые даны в этих стихах.
Их три, и каждого из них я должен кратко коснуться. Как птицы летящие, так Господь Саваоф защитит Иерусалим». Форма слов в оригинале показывает, что речь идет именно о матери-птице. И сразу возникает картина, как она порхает над гнездом, где находятся неопытные цыплята, неспособные летать и помочь себе. Это своего рода отголосок великой метафоры песни, приписываемой Моисею, в которой говорится об орле, порхающем над своим гнездом и заботящемся о своих птенцах. Иерусалим был подобен гнезду, в котором на протяжении долгих столетий вынашивала эта бесконечная божественная любовь. Это был всего лишь бедный выводок, который вылупился, но, как летающие птицы». Он наблюдал за городом. Разве вы не видите, как мать-птица, осмелевшая от материнской любви, пикирует на незваного гостя, пытавшегося ограбить гнездо, и протягивает свое широкое перо над юными птенцами, лежащими внизу? Вот что Бог делает с нами. Как я уже сказал, выводится бедный выводок. Это не имеет значения; тем не менее Любовь наклоняется и помогает. Никто, кроме пророка, не мог бы отважиться на такую метафору, и никто, кроме Бога, не осмелился бы исправить ее и сказать: «Как курица собирает цыплят своих под крылья», когда в небе есть соколы. Итак, Он во все прошлые века был Тем, Кто летал, как птицы. . . защитил Свой народ и хотел собрать его под Своими крыльями, но они этого не сделали.
Какой бы красивой ни была эта метафора в ее нынешнем виде, мне кажется, что она, подобно блестящему красочному произведению, черпает дополнительную красоту из своей связи с фоном, на котором она выделяется. Ибо всего за стих до того, как пророк дал еще один символ того, чем является Бог и что он делает, и если вы унесете с собой все эти мысли о нежности, материнской заботе и заботе, а затем соедините их с этим стихом, я думаю, что мысль о Его нежность превратится в новую красоту. Ибо вот что предшествует тексту: Как лев и молодой лев, рыкающий на добычу свою, когда против него призвано множество пастырей, он не убоится голоса их и не преклонится от шума их. И сойдёт Господь Саваоф, чтобы сразиться за гору Сион». Посмотрите на эти две картины рядом: с одной стороны, лев, держащий лапу на своей добыче, и злобное рычание, которое отвечает, когда пастухи тщетно пытаются оттащить ее от него. Это Бог. Ай! но это только аспект Бога. Как птицы летят, так Господь защитит Иерусалим». Нам тоже приходится это учитывать. Это поколение очень любит говорить о Божьей любви; верит ли он в гнев Господень? Очень любят говорить о кротости Иисуса; задумывался ли он над этой ужасной фразой «гнев Агнца»? Лев, который рычит, и птица-мать, которая парит, — Бог подобен им обоим. Это первая картинка, которая здесь.
Второе не столь очевидно для английских читателей, но оно не менее поразительно, хотя я не собираюсь на нем останавливаться. Слово, которое переведено в нашем тексте дважды: «защищать» и «защищать» — так Господь Саваоф защитит Иерусалим, и защита избавит» — буквально означает «защита». Таким образом, мы имеем ту же общую идею, что и в предыдущей метафоре о матери-птице, парящей над гнездом: Бог подобен щиту, который держится над нами и поэтому отбрасывает вперед широкую и полированную поверхность Всемогущего щита, все стрелы что любой противник может запустить против него. Наш Бог — Солнце и Щит». Мне нет нужды распространяться об этой знакомой метафоре.
Но на третью картину я хочу указать более подробно: «Пройдя, Он избавит». Слово, которое там переведено «переходя», является почти техническим словом в Ветхом Завете, потому что именно оно употребляется в отношении Пасхи. Итак, вы видите, с какой гениальной быстротой пророк меняет всю свою сцену. У нас было гнездо и мать-птица, было поле битвы и щит; теперь мы переносимся назад в ту ночь, когда Ангел Разрушения прошёл по земле и прошел мимо дверей, окропленных кровью. И таким образом, этот Бог, который в одном аспекте может быть уподоблен матери-птице, парящей со своей маленькой грудью, полной нежности и храброй материнской любовью, побеждающей природную робость, а в другом аспекте может быть уподоблен широкому щиту, за которым Человек стоит в безопасности, его также можно уподобить тому Ангелу-разрушителю, который прошел через Египет и поразил все, где не было знаков крови на перемычках, и прошел там, где они были. Конечно, первоначальным исполнением этой третьей картины является исторический случай армии Сеннахирима; за стенами повсеместное запустение; внутри стен спокойная ночь покоя. В древнем еврейском гимне, который до сих пор поют на Пасху, эта ночь в Египте параллельна другой ночи, когда были убиты люди Сеннахирима; и параллель основана на нашем тексте. Итак, вот еще одна иллюстрация того, с чего я начал говорить: прошлые события Писания являются преходящими выражениями вечных принципов и тенденций. Ибо пасхальная ночь не должна была быть для современников пророка событием, все дальше удаляющимся в смутную даль, но это было настоящее событие, и оно должно было быть воспроизведено в той катастрофе, когда утром, когда они встали, все они были мертвы. трупы. И это событие повторяется сегодня и повторится для каждого из нас, если мы захотим.
Итак, есть эти три изображения: Гнездо и Мать-птица, Поле битвы и Щит, Египет и Ангел-разрушитель.
II. Мы отмечаем реальность, подразумеваемую этими картинками.
Они означают абсолютное обещание Бога защитить Его народ от всякого зла. Мы не должны сокращать его, не сказать, что оно абсолютно применимо к духовному миру, но что оно неприменимо к временным вещам. Да, вполне, только надо подняться на высоту представления Божия о том, что такое добро и что такое зло в отношении внешних вещей, прежде чем вы поймете, насколько полно, без оговорок и умозаключений исполняется это обещание каждому человеку. это доверяет Ему. Конечно, мне не нужно напоминать вам, ибо вашей собственной жизни будет достаточно, что этот парящий защитник, этот сильный Щит, этот Ангел-Разрушитель, который проходит мимо наших домов, если кровь стоит на пороге, не гарантирует нам никаких освобождение от обычных недугов, наследников которых является плоть». Мы все это достаточно хорошо знаем. Но что это гарантирует? Что весь яд со стрелы вытрется, что все зло из зла выведется, что оно изменит свой характер, что если мы будем соблюдать условия, то самое острое горе придет к нам с этим написанным на нем рука Отца, С Моей любовью к Моему ребенку»; эта боль будет дисциплиной, а дисциплина будет благословенна. Ах! дорогие друзья! Я уверен, что многие из нас могут поставить свою печать на том, что Бог истинен в этом вопросе, и что мы обнаружили, что Его жезл действительно расцветает, и что наши самые тяжелые печали были нашими величайшими милостями, приближая нас к Нему; Защищая, Он избавит, и преодолев, Он сохранит».
III. А теперь позвольте мне напомнить вам о том, как мы можем сделать реальность этих картин своей.
Вы знаете, что все обетования и пророчества Ветхого Завета условны, и что многие из них так и не исполнились, и были сказаны для того, чтобы они не исполнились, если бы только народ внял предостережению. Мне бы хотелось, чтобы люди более осознанно несли в своих умах этот принцип, интерпретируя их все и задаваясь вопросом об их исполнении. Не только в отношении этих древних событий, но и в отношении нашего индивидуального опыта, Божьи обещания и угрозы условны.
Возьмите первую метафору парящей матери-птицы. Послушайте это объяснение в одном из псалмов: «Он покроет тебя Своими перьями, и под Его крыльями ты будешь полагаться». Слово «доверие» здесь означает «бежать в убежище». Вы не видите картинку? Маленький выводок вокруг птицы-родителя, напуганный каким-нибудь хищным зверем или ястребом, парящим в небе и порхающим под его крыльями, и все они в безопасности и сбиваются в кучу там, рядом с теплой грудью, среди пушистых перьев. Под Его крыльями ты будешь доверять». Доверься Господу, и Бог станет для тебя парящей птицей, широким щитом, проходящим ангелом».
Сделайте другую фотографию пасхальной ночи. Только благодаря нашей индивидуальной вере в Господа как нашего индивидуального Спасителя мы можем окропить косяки наших дверей кровью, чтобы Ангел-Разрушитель прошел мимо. Итак, если мы хотим, чтобы сладость таких слов, подобных этим, исполнялась в нашей повседневной жизни, какими бы тревожными, беспокойными, печальными и одинокими они ни были, первое условие состоит в том, чтобы под Его крыльями мы бежали в поисках убежища, и мы делаем это, доверяйте Ему.
Но, убежав туда, мы должны оставаться там, если хотим продолжать находиться под Его защитой. Такое продолжение безопасности благодаря постоянной вере возможно только посредством постоянного общения. Вспомните, как наш Господь расширил метафору в Своем плаче: «Сколько раз Я собирал детей ваших, как курица собирает цыплят своих под крылья свои, а вы не захотели». Мы можем сопротивляться рисованию. Мы можем уйти из укрытия крыла. Мы можем восстать против Него. А что становится с курицей, которая не бежит к крыльям матери, когда ястреб парит? Вот что происходит с человеком, который останавливается вне убежища в Господе или который из-за потери веры покидает это прибежище. Вы бы не стали; и остался у тебя дом твой пуст». Тот дом в Иерусалиме, который защищает Бог, не защищен.
Еще одним условием божественной защиты является послушание. Нам не нужно ожидать, что Бог позаботится о нас и сохранит нас, если мы не просили у Него позволения попасть в опасное место, в котором мы находимся. Многие из нас делают обратное тому, что осуждает Апостол, мы начинаем с плоть», и думаем, что закончим в Духе»; в переводе это означает, что мы не просим у Бога разрешения сделать определенные вещи, вступить в определенные обязательства или договоренности с другими людьми и тому подобное, а затем мы ожидаем, что Бог придет и поможет нам войти в них или выйти из них. Это ни в коем случае не редкая форма заблуждения. Вы помните, что сказала Доброта, когда Дьявол пытался побудить Его сделать что-то подобное, цитируя Ему Писание: Он даст Своим ангелам поручение о Тебе, чтобы они хранили Тебя на всех путях Твоих. Брось Себя вниз. Доверься обетованию как своего рода парашюту, который убережет Тебя от падения на камни двора Храма». Ответом добра было: «Не искушай Господа Бога твоего». Вы не получите Божью защиту способами, которые выберете сами.
Итак, братия, все содействует ко благу любящим, надеющимся, держащимся рядом, послушным. И для таких старое верное обетование снова будет верным и новым: «Потому что Он возложил на Меня Свою любовь, поэтому Я избавлю Его» — таков будет итог нашей жизни; и вознесу Его на высоту, потому что Он познал Имя Мое», – таков будет смысл нашей смерти.
ИСАИЯ xxxi. 9 — ПЕЧЬ ГОСПОДА
Господь, огонь которого на Сионе и печь Его в Иерусалиме» (ИСАИЯ, XXXI). 9.
Эта весьма примечательная характеристика Бога выступает здесь как своего рода печать, поставленная на предыдущем пророчестве. Именно поэтому это обязательно будет выполнено. И то, что предшествует, это, главным образом, обещание избавления Израиля, которое должно было стать уничтожением для врагов Израиля. Оно выражено в очень ярких и замечательных метафорах: Как лев рычит на добычу свою, когда против него призвано множество пастырей, так он не убоится голоса их и не унизится от шума их: так и Господь Саваоф сошёл, чтобы сразиться за гору Сион». Враги Израиля живописно и поэтично представлены в виде толпы пастухов, тщетно пытающихся напугать льва своими криками. Он стоит неустрашимо, держа свою сильную лапу на своей добыче, и самый смелый из них не осмелится вытащить ее из-под его когтей. Итак, как говорит Исайя с необычайно смелыми образами, Бог вложит все Свои силы, чтобы крепко держать Израиль, и никто не сможет вырвать Его народ из Его рук.
Затем, с внезапной и поразительной сменой метафоры, пророк переходит от картины крайней жестокости к картине крайней нежности. Как птицы летающие, матери-птицы порхают над своими гнездами, так Господь Саваоф защитит Иерусалим, «паря над ним и переходя из стороны в сторону, чтобы защитить Своими широкими перьями, проходя мимо, Он сохранит его». Эти цифры затем переводятся в простое обещание полного замешательства и разрушения, паники и бегства, как доли врагов Израиля, и на всем этом стоит широкая печать, что Тот, кто обещает, есть Господь, чей огонь в Сион и печь Его в Иерусалиме».
Мы не поймем этих великих слов, если будем рассматривать их только как откровение разрушительной и ужасной силы. Они действительно таковы, но они гораздо больше этого. Сама красота и полнота этой эмблемы имеет двойной аспект и не менее богата радостью и благословением, чем чревата предостережением и ужасом. Как говорит Исаия в другом месте, Иерусалим — это Ариэль, что, вероятно, означает очаг Божий. Его присутствие в городе – как огонь для утешения и защиты счастливых жителей и в то же время для уничтожения всего зла и врагов. Гораздо более истинно, чем Он жил в городе Давидовом, Бог обитает в Церкви, и Его присутствие является ее безопасностью. Какие же наставления и надежды мы можем почерпнуть из этой чудесной эмблемы?
I. В Церкви Бог присутствует как великий резервуар пылкой любви.
В каждом языке огонь считается символом любви и эмоций. Мы настолько естественно говорим о горячей любви, пылких чувствах, пылающей искренности, пылком энтузиазме и тому подобном, что почти не осознаем использования образного языка. Обычно мы не приписываем небу эмоции, но, несомненно, самое глубокое и самое священное из чувств, в котором истинно то, что огонь является Его эмблемой, заключается в том, что Он есть любовь. Его огонь в Сионе. Он обитает в Своей Церкви, сокровищнице пылающей любви, нагретой в семьдесят раз семь сильнее, чем любая творческая любовь, и изливающей свой пыл на оживление и радость всех, кто ходит в свете этого огня, и растапливает их холод в его пламени. .
Тогда, если так, то почему так много христианских церквей представляют собой ледники, а не печи? Почему те, кто утверждает, что живут в Сионе, где пламя этого огня, сами так холодны? Если Божья пылающая печь находится в Иерусалиме, термометр должен подняться во всех домах города. Но какое странное противоречие заключается в том, что люди находятся в Церкви Господа, в самом средоточии и центре Его пылающей любви, а сами имеют температуру почти ниже нуля! Христианская Церковь должна пылать во всех своих членах огнем любви, зажженным и воспламененным от Самого Бога. Каждая община христианских людей должна излучать тепло и свет, которые она впитала от своего нынешнего Бога. Наша любовь должна ответить Ему и, будучи уловлена и зажжена от этого могучего огня, должна вернуть к своему источнику часть полученного тепла в пылах отраженной любви, а остальное благотворно излить на все вокруг. Любовь к небу и любовь к человеку рассматриваются в христианской морали как лучи одного и того же огня, только идущие в разные стороны. Но каким жалким контрастом с таким идеалом является реальность многих наших церквей! Огненная печь с дверцами, увешанными сосульками, является не большим противоречием и аномалией, чем христианская церковь или отдельная душа, которая утверждает, что ее коснулась бесконечная любящая доброта Бога, но живет так же холодно и неподвижно, как и мы. Огонь Господень в Сионе». Есть ли какие-либо признаки этого огня среди нас, в наших сердцах и в нашей коллективной температуре христианских церквей?
Нет такой религии, которую можно было бы назвать такой, в которой не было бы тепла. Мы много слышим от людей, против которых я не хочу говорить ни слова, об опасности эмоционального христианства». Согласен, если под этим подразумевают христианство, не имеющее фундамента для своих эмоций и разума; но не согласны, если они хотят рекомендовать христианство, которое утверждает, что принимает истины, которые могут зажечь душу под ребрами смерти и заставить немого петь, и все же ни на волосок не отойти от своего тихого флегматизма. Без эмоций нет религии. Конечно, это должна быть разумная эмоция, построенная на принятии божественной истины, регулируемая и направляемая ею и, таким образом, закрепленная в принципе, и это должна быть эмоция, которая работает для ее существования и побуждает к христианскому поведению. Если принять во внимание эти два условия, то мы можем с уверенностью сказать, что теплота является испытанием жизни, а показания термометра, измеряющие пыл, измеряют также реальность нашей религии. Холодный христианин — это противоречие в терминах. Если прилагательное безусловно применимо, то, боюсь, применимость существительного крайне сомнительна. Если нет огня, то что есть? Холод – это смерть.
Мы не хотим надуманной, преходящей, шумной, невежественной, истерической агитации. Дым – это не огонь. Если бы температура была выше и огонь разжигался более разумно, его бы не было. Но мы хотим, чтобы их торжественные, славные и душераздирающие убеждения оказали более очевидное и мощное воздействие на чувства и эмоции исповедующих христианство, и чтобы они могли более сильно движимы любовью ко всем героизмам, служению и энтузиазму и к посвящение, которое в какой-то мере будет отвечать пылающему сердцу того огня Божьего, который пылает на Сионе.
II. Божье откровение о Себе и присутствие в Его Церкви являются инструментом очищения.
Огонь очищает. В наших больших городах теперь есть печи для дезинфекции, куда берут зараженные предметы и подвергают их воздействию высокой температуры, которая убивает микробы болезней, так что испорченные вещи становятся сладкими и чистыми. Именно для этого предназначена для нас Божья печь на Сионе. Истинный способ очищения – огонь. Очищение водой, как видел и говорил Иоанн Креститель, — это всего лишь плохой, холодный способ достижения внешней чистоты. Вода очищает поверхность, но при этом загрязняется. Огонь очищает внутри и повсюду и не оскверняется этим. Погружаешь в пламя какую-нибудь гадость, и, пока смотришь, из нее тают пятнышки и пятна. Поднимите температуру, и вы убьете ядовитые микробы. Именно так Бог очищает Свой народ; не внешним применением, а путем нагревания. Огонь Его любви, огонь Его духа есть, как говорит св. Бернар, благословенный огонь, который действительно пожирает, но не причиняет вреда; который сладко горит и благословенно опустошает и таким образом направляет силу и огонь против наших пороков, чтобы продемонстрировать действие елея помазания на наши души». Пленников-евреев бросили в огненную печь. Что оно сожгло? Только их узы. Сами они жили и радовались сильной жаре. Итак, если мы действительно обладаем божественным пламенем, оно сожжет с наших запястий путы и цепи наших старых пороков, и мы предстанем чистыми и чистыми, освобожденными от огня, который поглотит только наши грехи и станет для нас чистым и чистым. наше истинное «я» как наш родной дом, где мы гуляем свободно и беседуем в лучезарной теплоте. Это благословенный и эффективный путь очищения, который убивает только смерть, которую мы носим с собой в наших грехах, и делает нас более по-настоящему живущими ради ее смерти. Очищение возможно только в том случае, если мы погружены в Духа Святого и в огонь, как какой-нибудь кусок гнилой глины, погруженный в печь, вытапливает из себя все пятна. Для всех грешных душ, стремящихся к очищению и обнаруживающих, что пятно «не вылезает» после всего их омовения, это, несомненно, благая весть и весть великой радости о том, что Господь имеет Свой огонь на Сионе и что его очищающая сила сгорит. весь их грех.
III. Далее напрашивается еще одна мысль: что Бог в Своем великом откровении о Себе, посредством которого Он обитает в Своей Церкви, есть сила преображения.
Огонь превращает все, что он захватывает, в огонь. Посмотрите, сколько дров загорается от такого маленького костра» (Р.В.). Достаточно лишь крошечного огонька, брошенного в середину кучки зеленого дерева с соком, и вскоре все оно загорится, превратившись в румяное сияние и устремляясь к небу. Каким бы тяжелым, влажным и упрямым ни было топливо, огонь может превратить его в устремленное и яркое пламя.
И поэтому Бог, придя к нам в Своем Духе пылающем, превращает нас в Свое подобие и делает нас обладателями некоторой Своей искры. Поэтому это великое обещание: Он будет крестить вас в Святом Духе и в огне». Он погрузит вас в животворящую печь и так сделает служителей Своих пламенем огненным, подобным Господу, которому они служат. Серафимы, стоящие вокруг престола, - это горящие духи, и сияющая чистота, сияющая любовь, пылающая в них быстрая жизнь - все это происходит от того незажженного и всеодушевляющего Огня, который есть их и наш Бог. Превращение всех обитателей Сиона в миниатюрные подобия этого огня есть высшая надежда, вытекающая из торжественной и благословенной истины о том, что Господь имеет Свой огонь на Сионе и Свою печь в Иерусалиме.
IV. Но далее этот образ учит, что тот же божественный огонь может стать разрушительным.
Эмблема огня предполагает двойное действие, и самое счастье ее как эмблемы в том, что она имеет эти две стороны и с одинаковой естественностью может обозначать силу, которая оживляет, и силу, которая разрушает. Различие в следствиях проистекает не из различий в причине, а в предметах, с которыми играет огонь. Один и тот же Бог — это огонь жизни, огонь любви, очищения и преобразования, радостная энергия для всякого, кто уповает на Него, и огонь разрушения и гнева для всякого, кто противится Ему. Перед каждой душой человека стоит альтернатива: быть оживлённым огнем или пожранным им. Мы можем сделать печь Божию своим блаженством и хранилищем гораздо более радостной и благородной жизни, чем когда-либо мы могли бы жить в нашем холоде; или мы можем превратить это в террор и разрушение. Перед каждым из нас лежат две возможности. Мы не можем стоять отдельно от Него; у нас есть отношения с Ним, хотим мы того или нет; Он для нас что-то значит. Он есть и должен быть для всех пылающим огнём. Мы можем решить, будет ли это огонь, животворящий жизнь, или огонь, убивающий смерть.
Вот два здания: одно — жизнь человека, живущего отдельно от Бога и поэтому построенного только из дерева, сена и соломы; другой — жизнь человека, живущего с Богом и для Него и построенного из золота, серебра и драгоценных камней. Наступает день и огонь; и судьбы этих двоих суть противоположные следствия одной и той же причины. Облизывающиеся языки окружают убогую избушку, построенную из горючих материалов, поднимаются вверх, дымя вспышкой, лес, сено и солома и исчезают. Пламя играет вокруг золота, серебра и драгоценных камней, и на каждый скачок их света отвечает какая-то грань драгоценных камней, которые вспыхивают в своем блеске и возвращают сияние.
Вы можете решить, какая из этих двух будет вашей судьбой. Огонь Господень — на Сионе, и печь Его — в Иерусалиме». Для тех, кто верой в того дорогого Господа, пришедшего излить огонь на землю, открыли свои сердца для входа этого проницательного, очищающего пламени и поэтому горят родственным и ответным пылом, радостно знать, что их Бог — огонь поядающий», ибо в этом заключается их надежда на ежедневное очищение и окончательную ассимиляцию. С другой стороны, для тех, кто закрыл свои сердца для тепла Его искупительной любви в Господе и для оживления Его крещения огнем, что может быть знанием, как не ужасом, что может быть контактом с Богом в суде, как не разрушение? Приходит день, пылает, как печь; и все гордые и все, делающие зло, будут, как солома, и сожжет их день грядущий». Что этот день принесет вам?
ИСАИЯ xxxii. 2 — ТАЙНИК
И будет человек укрытием от ветра и укрытием от бури; как реки воды в сухом месте, как тень великой скалы в утомленной земле» (ИСАИЯ, XXXII). 2.
Мы вполне можем сказать: «О ком говорит это пророк?» Здесь явно приписываются одному из нас, если брать слова в их простоте и полноте, функции и силы, которых универсальный опыт научил нас не искать в человечестве. И было очень много попыток – как мне кажется, совершенно тщетных и необоснованных – разрушить силу этих слов как отдельного пророчества об Иисусе Христе. Неужели этот язык слишком широк, чтобы его можно было применить к какому-либо реальному или идеальному еврейскому монарху, за исключением того, чье царство является вечным царством? Несомненно, опыт ста веков мог бы научить людей тому, что есть один человек, и только один, который является убежищем от всех опасностей, осуществлением всех желаний, отдыхом и освежением во всех трудах.
И я, со своей стороны, без колебаний заявляю, что единственное значение этих слов, которое придает полную ценность их богатству благословений, - это рассматривать их как пророчество человека - Добро, Добро; прячемся, в ком мы находимся в безопасности, приходим к тому, «к кому мы никогда не жаждем», охраняемому и благословленному, кем нас не постигнет никакая усталость, и обитающему в том, в ком этот утомленный мир будет полон отдохновения и мира!
Мне нет нужды указывать на изысканную красоту образов или пафос и умиротворение, которыми дышит величественный ритм слов. В этих трех предложениях есть нечто большее, чем поэтическая красота или риторическое усиление одной мысли. «Укрытие» и «тайное место» относятся к одному классу желаний; реки воды в сухом месте» — другому; и тень великой скалы в утомленной земле» до еще трети. И хотя они окрашены восточными образами, реалии жизни в западных странах и во все времена придают им более глубокую красоту, чем красота прекрасных образов, и являются истинными ключами к пониманию их значения. Мы, возможно, лучше всего поймем всю глубину этого значения в соответствии с мессианским смыслом, который мы придаем этому тексту, если примем во внимание печальное и торжественное представление о человеческой жизни, лежащее в его основе; загадочная и упрямая надежда, которую он держит вопреки всему опыту: «Человек должен быть убежищем»; и разгадка загадки в человеке Добро Добро.
I. Во-первых, в основе этого пророчества лежит очень печальная, но очень верная концепция человеческой жизни.
Три класса обетований соотносятся с тремя фазами состояния человека, тремя различными аспектами его нужды и страданий. «Укрытие» и «укрытие» подразумевают бурю, бурю и опасность; река воды» подразумевает засуху и жажду; тень большой скалы» подразумевает апатию и вялость, усталость и утомление. Взгляд на жизнь, возникающий из сочетания этих трех, несет в себе печать истины уже в том факте, что это печальный взгляд.
Ибо, я полагаю, несмотря на все, что мы можем сказать о красоте и блаженстве, рассеянных вокруг нас; Несмотря на то, что мы верим и придерживаемся счастливой веры в то, что все, что мы видим, полно благословений в нашей жизни, для этого нужен лишь очень короткий опыт этой жизни и лишь поверхностное исследование нашей собственной истории и наших собственных сердец. чтобы прийти к выводу, что мир полон странной и ужасной печали, что каждая жизнь имеет темные участки и длинные участки мрачных оттенков и что ни одно представление не соответствует действительности, которое макает карандаш только в свете и не отбрасывает теней. на холсте. В китайской картине нет глубины, потому что нет тени. Именно морщины и следы потертостей придают мужскому портрету выразительность. Самый суровый художник в жизни «является» ее лучшим». Мрачные мысли, обвиняемые в адрес Писания, являются истинными мыслями о человеке и мире, каким его создал человек. Дело не в том, что жизнь должна быть таковой, а в том, что по причине нашего собственного зла и отступления от Бога в качестве тревожного элемента выступили карательные последствия нашего собственного безбожия, и они создали опасность там, где еще были безопасность, жажда где еще были реки воды, и усталость и апатия, где еще была сила и безграничная надежда.
Итак, обратите внимание на эти три пункта, вытекающие из моего текста, чтобы заложить основу для последующих рассуждений.
Мы живем беззащитными и подверженными многочисленным штормам и бурям. Мне нужно лишь напомнить вам о неблагоприятных обстоятельствах — о диких ветрах, проносящихся по равнине, о резких порывах ветра, спускающихся с заснеженных гор судьбы, лежащих вокруг низкой равнины, на которой мы живем. Мне остается лишь напомнить вам об опасностях, которые таят для нашей духовной жизни окружающие нас искушения зла. Мне достаточно напомнить вам об этом закрадывающемся и цепляющемся сознании того, что вы подверглись божественному возмездию и наказанию, которое извращает Имя, которое должно быть основой всего нашего блаженства, в Имя нежелательное и ужасное, поскольку грозящее осуждением. Мне нужно только напомнить вам, как грехи людей привели к тому, что, когда могущественный Бог, Господь, предстанет перед ними, вокруг Него будет очень бурно». Люди боятся и должны бояться ветра дыхания Его ноздрей, которое должно сжечь все зло. И мне нужно лишь напомнить вам о том последнем диком ветре Смерти, который уносит увядшие от греха листья в темные углы, где они лежат и гниют.
Брат мой, ты не прожил так долго, чтобы не узнать, насколько ты беззащитен перед бурей неблагоприятных обстоятельств. Однако вы не прожили так долго, не научившись этому, да будет благословен Бог! во всей нашей жизни наступают долгие периоды безмятежного покоя, когда спокойные птицы сидят, гнушаясь на очарованной волне», и небо над головой ясно, как сапфир, а море вокруг прозрачно, как опал, — но маленькое облачко, нет больше, чем человеческая рука, может подняться на горизонте, может сгущаться, чернеть и расти больше и ближе, пока все небо не потемнеет, и не разразится молниями, дождем и свирепым ветром, пока сквозь разорванный парус не пронесется дикая буря. », и белые гребни волн подобны гриве бледного коня Смерти, скачущего по разбитому кораблю. Мы все узнали, насколько глубоко это чувство из-за внешних неблагоприятных обстоятельств и внутренних искушений, из-за страха перед Справедливостью, которая, как мы знаем, восседает на троне в центре творения, из-за смерти, которая для нас является ужас, и из-за этого всеобщего страха перед судом после смерти шторм и буря налетают на наши пути. Бог создал солнечный свет, а мы превратили его в бурю. Бог сделал жизнь благословенной, полной безопасности и мира, а мы оторвались от Него и стоим беззащитными среди его опасностей.
Кроме того, есть еще один аспект и концепция жизни, которая лежит в основе этих слов моего текста. Образ пустыни предстал перед восторженным видением пророка. Он видел, как песок закружился в безумные танцующие колонны перед взрывом, пронесшимся по незащищенной равнине, и за день марша ничто не могло сдержать его силу. Но пустыня не только бездомна, но и безводна — место, где дикая и ненасытная жажда не находит освежающих средств, и язык прилипает к чернеющим деснам.
Реки воды в сухом месте»; и каков в этом прозаический факт? Что мы с вами живем посреди мира, который не имеет ни соответствия, ни возможности удовлетворить наши самые истинные и глубокие «я», что мы носим с собой целый набор стремлений, потребностей, слабостей, сильных сторон и способностей, всех из которых, как вьющиеся усики какого-то ползущего растения, ощупывают и вытягивают свои зеленые пальцы, чтобы ухватиться за какую-нибудь опору и опору, - этот человек так устроен, что для его покоя и блаженства ему необходим внешний объект, вокруг которого он дух может цепляться, на котором его желания могут закрепиться и успокоиться, благодаря чему его сердце может быть благословлено, что будет авторитетом для его воли, миром для его страхов, окроплением и очищением его совести, светом для его разумения, будет в полной мере соответствие его внутренней природе: будь водой для его жажды и хлебом для его голода.
И поскольку, таким образом, на самой природе каждого из нас запечатлен знак зависимости и необходимости найти внешний объект, на котором можно было бы остановиться; а поскольку, кроме того, люди не будут обучаться даже собственными страданиями или голосом своих собственных потребностей и никогда не будут путать свои желания со своими желаниями и свои прихоти со своими потребностями, поэтому получается, что аппетит, который был только призванный направить нас на небеса, и быть как здоровый голод, чтобы обеспечить нам вкушание с наслаждением и наслаждением от божественной пищи, предусмотренной для него, становится ненасыщенным, пыткой, и неутоленным, хищническим безумием; и человеческие нужды становятся мужскими страданиями; и голод людей становится голодом людей; и жажда людей становится смертью людей. Мы живем на сухой земле, где нет воды.
Повсюду вокруг нас есть эти создания Божьи, яркие, благословенные и красивые, пригодные для выполнения своих функций и призванные служить нашей радости. Их призвано держать в подчинении. Это не значит, что мы должны найти в них пищу для своей души. Богатство, и честь, и мудрость, и любовь, и удовлетворенное честолюбие, и успешная цель, и все другие хорошие вещи, которые человек может собрать вокруг себя и достичь, - он может иметь все это, и все же, несмотря на все это, будет великая боль, тоска. пустота в его душе. Его истинное и сокровенное существо будет нащупывать тьму, как растение, растущее в подвале, в поисках света, который один может окрасить его бледные лепестки и наполнить его увядающие цветы, чтобы они созрели и принесли плоды.
Сухое место и в то же время опасное — разве вы не находите его таким? Я верю, что каждая душа человека, если он будет честен с самим собой, и что среди нас нет ни одного, кто не признался бы, если бы ему пришлось вникнуть в глубочайшие факты и реальный руководящий опыт своей жизни: жажда: жаждет душа моя». И, братья, почему бы не продолжить цитату и не сделать то, что является болью, состоянием блаженства? Почему бы не осознать смысл всего этого беспокойного беспокойства и не сказать: «Моя душа жаждет Бога, Бога живого»?
А в основе этих слов лежит и другая мысль, еще одна фаза нашей печальной жизни — не только опасность и засуха, но также усталость и томление. Перед нами снова простирается пустыня, где нет укрытия от ветра и нет ручья, журчащего среди желтеющего песка; где свирепый шар сверху жестоко бьет, и его горячие лучи жестоко бросают нам в лицо, и яркий свет ослепляет нас, и удушающая жара утомляет нас, и работа - пытка, и движение - страдание, и мы ни к чему не стремимся, так что все равно, что молчать и спрятать головы в тень.
Недавно я читал одну из наших последних книг о путешествиях по пустыне Исхода, в которой писатель рассказывал, как после многочасового труда под палящим солнцем над жаркой белой мергелевой равниной не увидел ничего, кроме пары-тройки жуков. В пути, не находя нигде убежища от безжалостного палящего солнца, усталые путники подошли наконец к небольшому кусту Ретема высотой всего в несколько футов, бросились вниз и попытались спрятать хотя бы голову от эти солнечные лучи, словно мечи», даже под его рваной тенью. И в моем тексте рассказывается о огромной скале, с синей мутностью в ее тени, возможно, с парочкой папоротников во влажных местах ее расщелин, где есть покой, и человек может лечь и освежиться, в то время как все снаружи горит. солнце, и раскаленный песок, и танцующий мираж.
Ой! усталость, которую чувствовали все мы, бредя, бредя, бредя по песку! Это роковое однообразие, в котором застывает жизнь каждого человека, что касается внешних обстоятельств, внешних радостей и удовольствий! угнетающее влияние обычая, который лишает всякую радость и обременяет всякий долг! усталость от подъема в гору, от всей этой работы, которую нам приходится делать! Кто есть, у кого нет его настроения, и того отнюдь не самого достойного и мужественного из его настроений, в котором он чувствует, может быть, не то, что все это суета, а — как все это бесконечно утомительно».
И поэтому каждая раса людей, когда-либо живших на свете, сумела из двух страданий создать своего рода призрачную радость; и, зная усталость жизни и черноту смерти, несколько облегчил последнюю, наложив на нее мысль о первой, и сказал: «Ну, во всяком случае, если могила узкая и темная, и если снаружи» теплые края веселого дня» — вот эта двусмысленная ночь, по крайней мере, это место для сна; и, если мы не можем быть уверены ни в чем больше, мы, во всяком случае, тогда отдохнем». Так надежда на долгое беспокойство, слившееся с «покоем», становится почти яркой, и усталость человека находит самое жалкое выражение в его представлении о могиле как о ложе, где он может растянуться и успокоиться. Жизнь тяжела, жизнь суха, жизнь опасна.
II. Но в этих словах содержится еще одна мысль: Таинственная Надежда, сияющая в них.
Один из нас избавит нас от всего этого зла в жизни. Человек будет прибежищем, потоками вод, тенью великой скалы». Такое ожидание кажется противоречащим всему опыту и слишком высоким, чтобы его можно было когда-либо оправдать. Похоже, что оно требует от того, кто должен его осуществить, сил, которые превосходят человеческие и которые каким-то необъяснимым образом должны быть широки, как диапазон человечества, и длительны, как последовательность веков.
Стоит осознать для себя эти два момента, которые, кажется, делают такие слова в нашем тексте совершенно невозможными. Опыт противоречит им, а здравый смысл требует для их осуществления явно невозможного человеческого характера.
Кажется, весь опыт учит — не так ли? — что ни одна человеческая рука или сердце не могут быть для другой души тем, что обещают эти слова и тем, в чем мы нуждаемся. И все же люди, которые тысячу раз были разочарованы и разочарованы, все еще ищут среди своих собратьев то, что ищут и они, и никто так и не нашел. Нашли ли мы среди людей то, что ищем? Встречали ли мы когда-нибудь среди самых дорогих, за кого мы цеплялись, одну руку, которая была бы достаточно сильной, чтобы уберечь нас от любой опасности? Была ли когда-нибудь человеческая любовь, к которой мы могли бы стремиться с уверенностью, что есть крепкая башня, где никакое зло не может коснуться нас? В нашей жизни было много наслаждений, опосредованных и доставленных нам теми, кого мы любили. Они научили нас, помогли нам и укрепили нас тысячами способов. Мы получили от них капли мудрости, любви, радости, руководства, порыва, утешения, которые были, как вода в пустыне, дороже золота. Наши спутники поделились с нами своим запасом, опустив кувшины свои на руки и напоив нас; но утолял ли когда-нибудь сквозняк жажду? Они несут только кувшин, а кувшин – это не источник. Были ли среди нас те, кого мы любили и кому доверяли, кому мы доверяли абсолютно, не разочаровываясь? Они, как и мы, ограничены человеческими ограничениями. Каждый из них несет обремененный и жаждущий дух, который сам нуждается в таких припасах. И для самого истинного, самого счастливого, самого душевного общения наступает наконец тот страшный час, который кладет конец всей сладкой торговле дарением и получением и превращает остальную жизнь для некоторых из нас в одну монотонную пепельно-серую пустыню, где нет никого. вода есть. Все это лишает нас возможности найти где-либо среди людей наше прибежище и плод нашей жизни.
И все же, как странно, как жалко то, что после всех разочарований люди все еще упрямо продолжают искать среди своих собратьев руководства и света, утешения, защиты и силы! После тысячи неудач они все еще надеются. Разве поиск не признает сразу, что до сих пор они не нашли, иначе зачем еще искать? И что они все же верят, что еще найдут, иначе почему бы не прекратить тщетные поиски? И несомненно, Тот, Кто создал нас, создал нас не напрасно и не проклял нас бессмертными надеждами, которые являются лишь упорной ложью. Наверняка найдется какая-то живая Личность, которая оправдает эти неугасимые надежды человечества, примет и возместит нашу любовь и доверие, удовлетворит наши стремления и объяснит загадку нашей жизни. Если нет, никогда не было и никогда не может быть человека, который удовлетворит нас своей любовью и защитит нас своей силой, будет нашим вседостаточным удовлетворением и нашим отдыхом в усталости, то большая часть благороднейшей человеческой природы — это ошибка, и многие из его чистейших и глубочайших надежд — иллюзия, насмешка и ловушка. Упрямая надежда, что в пределах человечества мы найдем то, что нам нужно, является тайной, за исключением одной гипотезы, что она тоже принадлежит бессознательным пророчествам, которые Бог вселил в сердца всех людей.
Мне также не нужно, я полагаю, напоминать вам, что такие функции, о которых говорит мой текст, не только кажутся противоречащими всему опыту, но и явно и очевидно превосходят возможности человеческой природы. Человек, который защитит меня; а он сам - разве он не нуждается в защите? Мужчина, удовлетворяющий мои потребности; и тогда его дух отличается от моего, чтобы он мог стать вседостаточной полнотой для моей пустоты? Тот, кто может сделать это для одного духа, должен быть больше духа, для которого он это делает. Тот, кто может сделать это для всего человеческого рода, во все времена, во всех обстоятельствах, до конца времен, на каждой широте, при любых условиях цивилизации, — кто должен быть тем, кем для всего мира, во веки веков? и всегда ли их защита, их радость, их прибежище и их покой?
Эта функция требует божественной силы, а применение силы требует человеческой руки. Недостаточно того, что мне указали на далекие небеса, где обитает бесконечный любящий Бог — я верю, что нам нужно нечто большее. Нам нужны обе истины: «Бог — мое убежище и моя сила» и «Человек будет укрытием от ветра и укрытием от бури».
III. Это подводит меня к последнему пункту, на который следует обратить внимание, а именно: к разгадке тайны в личности Иисуса Христа.
То, что казалось невозможным, реально. Предчувствия человечества не постигли силы Божественной Любви. Есть человек, наш брат, кость от нашей кости и плоть от нашей плоти, который может стать для одиноких душ достойным объектом их совершенного доверия, постоянным пристанищем их глубочайшей любви, неизменным источником удовлетворения их самых сокровенных нужд. Есть один человек, на которого мудро и благословенно смотреть как на исключительный источник всего нашего мира, абсолютный правитель всей нашей жизни. Есть человек, в котором мы находим все, что тщетно искали в людях. Есть человек, который может стать для людей всех возрастов и всего человечества их прибежищем, их удовлетворением, их отдыхом. Ему надлежало быть во всем подобным Своим братьям», чтобы Его помощь была всегда близка и Его сочувствие было уверенным. Человек Доброта Доброта, которая, будучи человеком, есть Бог, явленный во плоти, осуществляет в одном и том же действии функции божественного сострадания и человеческого сострадания, божественной и человеческой опеки, божественной и человеческой любви.
«Итак Слово вдохнуло жизнь и произвело
Руками человеческими вера веры
В красоте совершенных дел,
Сильнее всей поэтической мысли».
Мечты утомленных сердец, жаждущих невозможного совершенства, ниже реальности. Факт превосходит все ожидания. Это больше всех пророчеств, больше всех надежд, больше всех похвал. Это невыразимый дар Божий. Хорошо бы ангельский голос возвестил тайну любви: «Для тебя родился Спаситель, который есть Благость Господа». Древнее обещание нашего текста теперь ушло в историю. Всем этим для нас был и есть мужчина.
Прибежище и укрытие от всякой бури, неблагоприятных обстоятельств обрушиваются на нас, и Его могучая рука опущена там, как щит, за которым мы можем укрыться и быть в безопасности. Искушения зла обрушиваются на нас, но если мы заключены в Нем, они никогда не касаются нас. Страхи наших собственных сердец кружатся, как разлившаяся река, у стен нашего дома-крепости, и мы можем смеяться над ними, ибо он основан на камне! Судный день предстает перед нами торжественным и неизбежным, и мы можем ожидать его без страха и приближаться к нему со спокойной радостью. Я не призываю горы и холмы прикрыть меня.
Скала веков, расщелина для меня, Позволь мне спрятаться в Тебе».
Реки воды в сухом месте», — голодная и жаждущая, душа моя изнемогла во мне. Я жаждал света, и вот тьма. Я жаждал помощи, и не было никого, кто мог бы приблизиться к моему духу, чтобы помочь и напоить меня в пустыне. Совесть моя во всех ранах кричала об очищении и заживлении, и не было там ни утешителя, ни бальзама. Мое сердце, уставшее от ограниченной любви и смертных привязанностей, какими бы сладкими и драгоценными они ни были, жаждало и истекало кровью, чтобы покоиться на вседостаточном и вечном. Я жаждал жаждой, которая была сильнее желания, которая была болью и приближалась к смерти, и я услышал голос, который сказал: кто жаждет, иди ко Мне и пей».
Тень великой скалы в утомленной земле», — и сердце мое утомилось от величия пути, и обязанности и задачи казались тяжким трудом и бременем, и я был готов сказать: «Для чего Ты создал меня и все мужчины зря? Воистину все это суета и томление духа», и я услышал Того, Кто возложил на меня руку Свою и сказал: «Приди ко Мне, и Я успокою тебя». Прихожу к Тебе, Благодетельница, изнеможенная и погибающая, беззащитная и нуждающаяся, со многими грехами и многими страхами; к Тебе обращаюсь, ибо Ты умер за меня, и для меня живешь. Будь моим прибежищем и крепкой башней. Дай мне пить живую воду. Позволь мне отдохнуть в Тебе, пока я на этой утомленной земле, и пусть Твоя сладкая любовь, мой Брат и мой Господь, будет моим всем на земле и небом моего неба!
ИСАИЯ xxxiii. 14-15 — КАК ПРЕБЫВАТЬ В ОГНЕ БОЖЬЕМ
Кто из нас будет жить при поядающем огне? кто из нас будет жить при вечном огне? 15. Тот, кто поступает праведно и говорит правду; тот, кто презирает выгоду от притеснений, кто качает руки свои от взяток, кто затыкает уши свои, чтобы не слышать крови, и закрывает глаза свои, чтобы не видеть зла» (ИСАИЯ, XXXIII). 14, 15.
Живущий в любви обитает в Господе» – 1 ИОАННА 4. 16.
Я соединил эти два стиха вместе потому, что, несмотря на поразительный на первый взгляд контраст их тона, они относятся к одному и тому же предмету и, по сути, проповедуют одну и ту же истину. Поспешный читатель, на которого больше влияют звуки, чем чувства, склонен предположить, что торжественные выражения в моем первом тексте — «поядающий огонь» и «вечное пламя» — означают ад. Они имеют в виду Бога, что совершенно очевидно из контекста. Человек, которому предстоит жить в поядающем огне, — хороший человек. Тот, кто способен выдержать вечный огонь, — это человек, который ходит праведно и говорит честно», который презирает выгоду от угнетения, который потрясает своими руками от взяток, который затыкает свои уши, чтобы не слышать крови, и закрывает свои глаза от видения зла». Пророк призывал всех людей, дальних и близких, увидеть великий акт божественного суда, в котором Бог проявился в пылающей славе, пожирающей зло; теперь он представляет грешников в Сионе, недостойных членов нации, охваченных внезапным ужасом и с тревогой задающих этот вопрос, который, по сути, означает: кто из нас может жить мирно, радостно, накормленным и просветленным, а не истребленным и уничтоженным? , этой сверкающей яркостью и чистотой?» Ответ пророка — это ответ здравого смысла: подобное притягивает подобное. У святого Бога должны быть святые спутники.
Но это еще не все. Огонь Божий — это огонь любви, а также огонь чистоты; огонь, который благословляет и оживляет, а также огонь, который разрушает и пожирает. Итак, апостол Иоанн дает свой ответ, не противореча другому, но углубляя его, расширяя, позволяя нам увидеть его основания и провозглашая, что святой Бог должен быть окружен святыми сердцами, которые откроются для Пламя подобно цветам солнечному свету, поэтому любящий Бог должен быть окружен любящими сердцами, которые только и могут вступить с Ним в глубокую и истинную дружбу.
Таким образом, в этих текстах два ответа — один внизу; и когда Исаия спрашивает: «Кто будет обитать при огне вечном?» — огне вечном, горящем и несгорающем, этой божественной праведности, — самым глубоким ответом, который является не строгим требованием, а милостивым обещанием, является ответ Иоанна: «Тот, Кто живет в любви, живет в Господе».
Я думаю, что самый простой способ выявить силу стоящих перед нами слов — это взять эти три пункта, которые я уже предложил: вопрос мира, частичный ответ пророка, полный ответ Апостола.
I. Мировой вопрос.
Мне нужно только напомнить вам, как часто в Ветхом Завете эмблема огня используется для выражения божественной природы. Во многих местах, хотя далеко не во всех, выдающейся идеей эмблемы является идея чистоты божественной природы, которая сверкает и пламенеет против всего злого и греховного. Итак, в одном великом отрывке этой книги Исаии мы читаем: «Свет Израиля станет огнём»; как будто сияющая красота высшего явления Божия собралась, усилилась, нахлынула на себя и из милостивого, просветляющего света превратилась в губительный и поядающий огонь. И мы читаем, как вы помните, в описании символического проявления божественной природы, которое сопровождало дарование Закона на Синае, что слава Господня подобна огню поядающему на вершине горы». тем не менее, в это сияние и яркость вошел Законодатель, и жил и двигался в нем.
Итак, в божественной природе есть сторона антагонизма и противостояния злу, которая пылает против него и стремится поглотить его. Я бы со всем уважением высказался о мотивах многих людей в наши дни, которые боятся принять идею божественного гнева против зла, чтобы они не посягали каким-либо образом на чистоту и совершенство божественной любви. Я в целом уважаю и сочувствую этому мотиву; и я не уважаю и не сочувствую многим свирепым изображениям того, что называется гневом Божьим против греха, которому предаются многие так называемые ортодоксальные учения. Но если вы только уберете из этого слова «гнев» простые человеческие ассоциации, которые прилепиться к нему страсти, с одной стороны, и желания причинить вред его предмету, с другой, то вы не сможете, я думаю, отказать божественной природе в обладании таким бесстрастным и незлобным гневом, не нанеся смертельный удар по совершенная чистота Бога. Бог, который не ненавидит зло, который не пылает против него, используя все силы Своего существа для его уничтожения, — это Бог, к характеру которого прилипает роковое подозрение в безразличии к добру, в нравственной апатии. Если у меня нет Бога, на которого можно было бы положиться, который ненавидит зло, потому что Он любит правду, тогда сама твердь, украшенная колоннами, была бы гнилью, и основание земли было бы построено на соломе»; не было и никакой надежды на то, что это осуждающее существо, убивающее и высасывающее жизненную кровь из нашего духа, когда-либо будет уничтожено и отброшено. Ой! это недальновидная мудрость и жестокая доброта - вмешиваться в мысли о гневе Божием, о вечном пожаре той вечно чистой природы, с помощью которой она ведет войну против всякого греха.
Но давайте вспомним, что, с другой стороны, огонь, который является разрушительным огнем совершенной чистоты, является также огнем, который оживляет и благословляет. Бог есть любовь, говорит Иоанн, и любовь тоже есть огонь. Мы говорим о пламени любви, «теплых привязанностях» и тому подобном. Символ огня означает не только разрушительную энергию. И эти двое — одно. Божий гнев – это форма Божьей любви; Бог ненавидит, потому что Он любит.
И гнев «и любовь» гораздо больше различаются различием глаз, которые смотрят, чем сами по себе. Вот два куска стекла; один из них просеивает и показывает все огненно-красные лучи, другой - все желтые. Через них обоих проходит один и тот же чистый белый луч, но один способен принять только огненно-красные лучи гнева, а другой способен принять золотой свет любви. Будем остерегаться, чтобы, уничтожая гнев, мы не покалечили любовь; и будем остерегаться, чтобы, преувеличивая гнев, мы не лишили любовь ее сладости и драгоценности; и примем учение, что это одно и что глубочайшее из всех вещей, которые мир может знать о Боге, заключено в этом двойном изречении, которое не противоречит своей второй половине своей первой, но завершает свою первую своей второй. --Бог есть праведность, Бог есть любовь.
Что ж, тогда перед каждым мыслящим умом встает вопрос: кто из нас будет жить с поядающим огнем? кто из нас будет жить при вечном огне?» Бог, борющийся со злом; Можем ли мы с вами надеяться на дружеское общение с Ним? Бог, борющийся со злом; если Он поднимется, чтобы применить Свой суд и Свою карающую энергию, сможем ли мы встретиться с Ним? Выдержит ли сердце твое и укрепятся ли руки твои в тот день, когда Я совершу с тобою дело?» – вопрос, который приходит к каждому из нас, разумные ли мы люди. Я не останавливаюсь на этом; но я прошу вас взять его и ответить на него сами.
Жить среди вечного огня означает две вещи. Во-первых, это означает поддерживать дружеское общение и общение с Богом. Вдумчивым умам встает вопрос: каким человеком я должен быть, если хочу жить рядом с Богом? Самый низкий куст может быть освещен божественным огнем и не сожжен им; и самое бедное сердце может воспламениться обитающим в нем Богом, если только оно отдастся Ему и возжаждет Его подобия. Электричество превращается в всепоглощающий огонь только тогда, когда его быстрому прохождению препятствуют. Вопрос для всех нас заключается в следующем: как мне принять этот святой огонь в свое лоно и не сгореть? Возможно ли какое-либо общение, и если возможно, то на каких условиях? Вот вопросы, которые действительно задает сердце человека, хотя оно и не знает смысла своего беспокойства.
Жить при вечном огне означает, во-вторых, переносить действие огня – суд настоящего и суд будущего. Вопрос для каждого из нас заключается в следующем: как мы можем противостоять тому судебному и карательному действию того Божественного Промысла, которое действует даже здесь, и как мы можем противостоять судебному и карательному действию в будущем?
Полагаю, вы все верите или, по крайней мере, говорите, что верите, что такой будущий суд состоится. Задавали ли вы когда-нибудь себе этот вопрос и не успокаивались до тех пор, пока не получили на него разумный ответ, на который, подобно человеку, опирающемуся на столб, вы можете опереться всей тяжестью своих ожиданий: «Как мне войти в присутствие?» того пожирающего огня? Есть ли у тебя какая-нибудь огнеупорная одежда, которая позволит тебе войти в печь, как юноши еврейские, и ходить среди нее взад и вперед спокойно и свободно? А ты? Кто будет обитать среди вечного огня?»
Я знаю, что этот вопрос иногда волнует сознание каждого мужчины и женщины, которые меня слушают. Некоторые из вас вмешивались в него и пытались его задушить, или смеялись над ним и выбрасывали его из головы, занятыми делами, и пытались избавиться от него разными способами: и вот он снова встретил вас. сегодня. Давайте уладим это во имя здравого смысла (не взывая ни к чему более высокому) раз и навсегда, на разумных принципах, которые останутся в силе; и вы видите, что уладите это сегодня.
II. А теперь посмотрите на ответ пророка.
Это просто. Он говорит, что если человек хочет поддерживать общение с чистым и праведным Богом или предстать перед его судом, то самым простым требованием разума и здравого смысла является то, что он сам должен быть чистым и праведным, чтобы соответствовать этому. Детали, в которых исчерпывается скрытый ответ на вопрос, — все очень простые, прозаические, обыденные добродетели, ничего особенного, ничего такого, что люди назвали бы великолепным или героическим. Вот они: «Тот, кто поступает праведно», — короткое наставление, легко произнесенное, но как трудно! — и говорит прямо, тот, кто презирает выгоду от угнетения, кто пожимает руки, отказываясь от взяток, кто останавливает уши его, чтобы не слышать о крови, и закрывает глаза его, чтобы не видеть зла». Праведные действия, праведная речь, внутренняя ненависть к имуществу, полученному за счет ближнего, и яростное сопротивление всем обольщениям чувств, закрытие рук, затыкание ушей, зажмуривание глаз, чтобы он не мог ни охватить, ни услышать, и не видеть зла — здесь есть очертания банальной, повседневной морали, которая должна отличать человека, который, как говорит Исаия, может жить среди вечного огня».
Теперь, если на досуге вы обратитесь к Псалмам 15. и XXIV, вы найдете там две другие версии тех же вопросов и того же ответа, обе из которых, очевидно, были в уме нашего пророка, когда он говорил. В том, в котором ты поставил вопрос: «Кто пребудет в скинии Твоей?» В другом у вас задан тот же вопрос: «Кто взойдет на гору Господню?» И оба эти два псалма отвечают на вопрос и обрисовывают контур (и это только контур) праведника с ветхозаветной точки зрения, по существу, так же, как это делает здесь Исаия.
Мне нет нужды говорить о совершенно ненаучном и неисчерпывающем характере изложенного здесь описания праведности. Есть очень много добродетелей, простых и очевидных, которые не учитываются. Но я прошу вас обратить внимание на один, как может показаться, совершенно особенный недостаток. Здесь нет ни малейшего упоминания того, что мы называем религией. Это все чисто обыденная, мирская мораль; делай праведные дела; не лги; не обманывай ближнего твоего; заткните свои уши, если в ваш слух люди говорят гадости; закрой глаза, если зло предстанет перед тобой. Таковы обязанности, и только они. Ответ моего текста вообще лежит на поверхности, касаясь только поведения, а не характера, и рассматривая поведение только применительно к этому миру. Нет ни слова о внутренней природе, ни слова о внутреннем отношении человека к небу. Это минимум возможных качеств для пребывания с Богом.
Ну, а теперь ты достигаешь этого минимума? Предположим, мы на данный момент отказываемся от всякого упоминания о небесах; предположим, что мы на данный момент отказываемся от всякого упоминания о мотиве и внутренней природе; Предположим, мы держимся только в стороне от вещей и спрашиваем, какое поведение должен иметь человек, чтобы ходить с Богом? Мы услышали ответ.
Итак, это я? Является ли этот набросок, по общему признанию несовершенным, простым черно-белым быстрым контуром, не предназначенным для затенения, раскрашивания или доведения до контура; неужели это всего лишь набросок того, каким должен быть хороший человек, хоть немного такой, как я? Да или нет? Я думаю, что мы все должны ответить «нет» на этот вопрос и признать нашу неспособность достичь этого простого идеала поведения. Требование, сведенное до минимально возможной степени и сохраненное настолько поверхностным, насколько это возможно, все еще выше меня, и все, что я могу сказать, когда слушаю такие слова, это: Боже, будь милостив ко мне, грешнику».
Дорогие мои друзья, возьмите с собой одну мысль: требования самой умеренной совести таковы, что ни один человек из нас не в состоянии их выполнить. И что тогда? Должен ли я замолчать от отчаяния? Должен ли я сказать: тогда никто не сможет обитать в этом ярком пламени? Должен ли я сказать: тогда, когда Бог встречается с человеком, человек должен рассыпаться в ничто и исчезнуть? Должен ли я сказать за себя: Тогда, увы мне! когда я стою перед Его судом?
III. Возьмем ответ апостола.
Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в Господе». Теперь, для начала, давайте ясно поймем, что ответ Нового Завета, представленный великими словами Иоанна, полностью поддерживает ответ Исаии; и что разница между ними не в том, что Ветхий Завет, представленный псалмопевцем и пророком, говорит: «Вы должны быть праведными, чтобы жить с Богом», а в том, что Новый Завет говорит: «Вам не нужно быть праведными». Нисколько! Иоанн так же яростно говорит, что ничто, кроме чистоты, не может связать человека в совершенно дружеском и близком общении с Богом, как это было с Давидом или Исайей. Он настаивает, насколько это возможно, на этом великом принципе: если мы хотим жить с Богом, мы должны быть подобны Богу, и что мы подобны Богу, когда мы подобны Ему в праведности и любви.
Тот, кто говорит, что имеет общение с Ним и ходит во тьме, — лжец!» Это краткий способ Джона собрать все воедино. Праведность так же важна в евангельской схеме для всякого общения и общения с Богом, как это когда-либо провозглашали самые строгие законники; и если у кого-то из вас есть представление, что христианство может устанавливать какие-либо другие термины, кроме старых терминов, - что праведность необходима для общения, - вы не понимаете христианства. Если кто-то из вас основывается на представлении, что человек может войти в любящую и дружескую дружбу с Богом, пока он любит и придерживается любого греха, то вы овладели заблуждением, которое разрушит ваши души, а именно: действительно, вредит, разрушает их сейчас и окончательно уничтожит, если ты от него не избавишься. Давайте всегда помнить, что декларация моего первого текста лежит в самой основе декларации моего второго текста.
В чем же тогда разница между ними? Да, во-первых, ИСАИЯ говорит нам, что мы должны быть праведными, Иоанн говорит нам, какими мы можем быть. Один говорит: «Есть условия», другой говорит: «Вот средства, с помощью которых вы можете получить такие условия». Любовь — продуктивный зародыш всякой праведности; это исполнение закона. Внесите это в свои сердца, и все эти относительные и личные обязанности придут. Если самая глубокая, сокровенная жизнь правильна, вся поверхность жизни придет в порядок. Поведение будет следовать за характером, характер будет следовать за любовью.
Усилия людей очистить себя и таким образом обрести общение с Богом подобны мудрым усилиям детей в своих садах. Они втыкают в свои кусочки цветки без корней и поливают их; но, поскольку у них нет корней, завтра все цветы завянут, а на следующий день их выкинут за изгородь. Но если в наших сердцах есть любовь Божия, то мы имеем не цветы без корня, но семя, которое прорастет и принесет плод святости.
Но это еще не все. Исайя говорит «Праведность», Иоанн говорит «Любовь», что создает праведность. И затем он говорит нам, как мы можем получить любовь, предварительно сказав нам, как мы можем получить праведность: Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Человеку так же невозможно заставить себя любить Бога, как и человеку заставить себя совершать праведные поступки. Разницы в степени невозможности в обоих случаях нет. Но что мы можем сделать, так это пойти и посмотреть на то, что разжигает любовь; мы можем созерцать Крест, на котором умер великий Любитель наших душ, и тем самым мы можем полюбить Его. Ответ Иоанна уходит в глубину, ибо его понятие любви есть ответ верующей души на любовь Божию, явившуюся на Голгофском кресте. Чтобы иметь праведность, нам нужна любовь; чтобы иметь любовь, мы должны рассчитывать на любовь Бога к нам; чтобы правильно смотреть на любовь Бога к нам, мы должны иметь веру. Теперь вы дошли до самой сути дела. Вера – это первая ступень лестницы, вторая ступень – любовь, а третья ступень – праведность.
Итак, Новый Завет в своих высочайших и благословеннейших декларациях твердо опирается на эти жесткие требования старого закона. У нас с вами, дорогие братья, есть только один путь, которым мы можем идти посреди этого огня, радуясь и не погибая, а именно: мы должны знать и верить в любовь, которую Бог имеет к нам, снова любить Его чистыми сердцами горячо. », и в силе этой восприимчивой веры и плодотворной любви уподобимся Ему в святости и крестимся Святым Духом и огнем». Так, огнерожденные и огненные, мы будем обитать, как в доме родном, в Самом Господе.

ИСАИЯ xxxiii. 16 — КРЕПОСТЬ ВЕРНЫХ
Он будет обитать на высоте: его защитой будут скалы; ему дадут хлеба; воды его будут верны» (ИСАИЯ, XXXIII). 16.
Это блестящее обещание станет еще более поразительным, если мы отметим его связь с торжественным вопросом в предыдущем контексте. Кто из нас будет жить среди пожирающего огня?» – это вопрос пророка; кто из нас будет жить при вечном огне?» На самом деле этот вопрос означает: «Кто способен к общению с Богом?» Пророк набрасывает очертания персонажа в последующих стихах, а затем, возвращаясь к своей метафоре жилища, но с самым прекрасным и значительным изменением, говорит он, он - человек, которого он набросал - должен живите «не при вечном огне», но на высоте; его местом защиты будут скалы, подобные небольшому холму, форту или городу, расположенному на горе и имеющему внутри себя достаточно продовольствия и неиссякаемый источник воды. Его хлеб будет дан ему, его вода будет гарантирована». Жить среди пожирающего огня — значит жить на высоте, быть в безопасности и удовлетворении. Итак, хотя слова, находящиеся перед нами, конечно же, имеют прямое и непосредственное отношение к ассирийскому вторжению и обещают в буквальном смысле безопасность и освобождение от его зол праведникам в Израиле, они расширяются и углубляются в живописное: но не менее реальное утверждение того, что входит в религиозную жизнь через общение с Богом. Есть три вещи: возвышение, безопасность, удовлетворение.
Он будет обитать на высоте».
На Востоке и во всех незаселенных странах вы обнаружите, что места расположения городов расположены на вершинах холмов по очень простой причине, и именно этот факт лежит в основе изображения пророка. Поддерживать общение с Богом, жить в союзе с Ним, чтобы Его мысли были моими мыслями, Его любовь окутала мое сердце, а Его воля была воплощена в моей воле; носить Его с собой во все мелочи повседневной жизни и среди водоворота обязанностей и меняющихся обстоятельств сидеть в центре, как бы в глазу водоворота, где царит мертвое спокойствие, поднимающее человека на высоком. Общение с Богом обеспечивает возвышение духа, возвышая нас над плоскостью, лежащей внизу. Есть много способов, с помощью которых люди стремятся к возвышенным мыслям и общему возвышению над тягостными заботами и умноженными мелочами этой бедной, смертной, преходящей жизни; но в то время как книги и великие мысли, и беседы мудрецов, и искусство, и музыка, и все эти другие возвышающие влияния имеют реальное место и благословенную эффективность в облагораживании жизни, ни один из них, и не все они помещены вместе это даст человеческому духу то странное и прекрасное возвышение над миром, плотью и дьяволом, которое даст простое общение с Богом. Я видел много бедняков, которые ничего не знали о высоких взглядах, формирующих и возвышающих человечество, у которых не было ни одной стороны в себе, способной реагировать на эстетику, искусство или музыку, который не был ни мыслителем, ни студентом, который никогда не разговаривал ни с кем выше звание бедного рабочего человека, для которого вся мудрость народов была закрытой комнатой, который еще в своей жизни, ай! и на его лице были следы духа, вознесенного в безмятежную область, где не было беспорядков и где не могло жить ничего нечистого или порочного. Некоторые избранные духи расы могут с трудом подняться на высоту силой мысли и усилий. Впустите Бога в свои сердца, и это будет похоже на наполнение шелкового воздушного шара легким воздухом; вместо того, чтобы карабкаться, ты будешь парить и жить высоко». Когда вы окажетесь там, наверху, предметы внизу, кажущиеся самыми большими, уменьшатся и покажутся, «как выразился Шекспир, не такими грубыми, как жуки», если смотреть с высоты, и шумы перейдут в едва слышное бормотание, и вы сможете увидеть местность страны, и, как сказано в контексте, ваши глаза увидят землю, которая очень далека». Да! вершина холма — это место, где открываются широкие виды и можно понять течение извилистой реки, и это место, где можно обнаружить, как малы самые могущественные вещи у подножия и как мал путь к солнцу до звуков человеческих восхвалений или порицание может когда-либо путешествовать. Он будет обитать на высоте», и он будет видеть вдаль, и понимать относительную величину вещей, и борьба языков прекратится для него.
И более того, это обещание подразумевается. Если мы остановимся на высоте, мы с еще большей силой обрушимся на то, что находится внизу. Нет большей карикатуры и заблуждения на христианство, чем то, которое говорит так, будто дух, живший в ежедневном общении с Богом высоко над миром, был далек от мира. Почему, как сейчас производят электричество? При падении воды с высоты, и чем выше уровень, с которого она нисходит, тем большую силу она создает при падении. Поэтому никто не скажет о мире так, как человек, который живет над ним. Высота, с которой падает груз, измеряет силу его удара там, где он падает, и энергию, с которой он летит. Он будет обитать на высоте»; и только тот человек, который стоит над миром, способен на него повлиять.
Опять же, вот еще одно благословение христианской жизни, выраженное в живописной форме: Его защитой будут каменные орудия». Это обещание безопасности от нападающих, которое по своей сути всегда верно, хотя его истинность может показаться сомнительной при поверхностной оценке смысла. Опыт южноафриканской войны показал, насколько неуязвимы были «каменные боеприпасы». Буры лежали в безопасности позади них, и наши солдаты могли целый день стрелять в них лиддитом и никогда не прикоснуться к ним. Итак, человек, живущий в общении с Богом, имеет между собой и всем злом Скалу Веков, и он лежит позади нее, тихий и безопасный, какой бы враг ни свирепствовал по другую сторону ее.
Теперь, конечно, пророк хотел сказать своим соотечественникам, что в теократии, частью которой они были, праведность и ничто иное было национальной безопасностью, и если человек или нация жили в общении с Богом, они вели очаровательную жизнь. . В отношении внешнего мира это гораздо более верно в «чудесном устроении», как его называют, Ветхого Завета, чем сейчас, и мы не должны перенимать эти обетования в их грубой буквальной форме в христианскую веру. эпохи, как если бы они были безусловными и обязательно должны были быть выполнены. Но в то же время, если поразмыслить над тем, сколько наших бед приходит к нам главным образом из-за того, что мы прерываем общение с Богом, я думаю, мы увидим, что это старое слово все еще имеет применение к нашей повседневной жизни и внешним обстоятельствам. Вычтите из жизни любого человека все неудобства, неприятности и бедствия, которые обрушились на него из-за того, что он не был в контакте с Богом, и останется не так уж много. Тем не менее, некоторые из них будут, и самую глубокую и мучительную из всех наших скорбей не следует интерпретировать как вызванную недостатками нашего жилища в Господе. Значит, мой текст не имеет к ним никакого отношения? Да потому, что то, что еще осталось от земных забот, скорбей и зол, в общении с Богом изменило бы свой характер. Кожура та же самая; но все внутреннее содержимое было вычерпано, как дети делают с фруктом, и помещено внутрь чего-то другого, так что, хотя внешний вид один и тот же, то, что находится в его основе, совершенно иное. Это уже не какой-то грубый, резкий, обычный овощ, а сладкое лакомство, созданное руками небес и положенное в тыкву, которая была выдолблена и освобождена от всех вредностей. Это, возможно, очень жестокая фигура, но в качестве иллюстрации возьмем простой случай. Предположим, двое мужчин идут на похороны своей жены. Два катафалка один за другим проезжают мимо ворот кладбища. Внешне обе скорби одинаковы, но один говорит: Господь дал, Господь и взял»; другой говорит: «Они забрали мою доброту, и что мне еще сделать?» Являются ли эти две вещи одинаковыми? Он будет обитать на высоте, его защитой будут скалы», и если мы спрячемся в расщелине, то никакое зло не приключится с нами, и никакая язва не приблизится к жилищу нашему.
Но есть и другая истина, содержащаяся в этом великом обещании, а именно: что касается всех реальных зол, постигающих людей, и все они суммируются в одном, искушении поступить неправильно, их стрелы затупятся, и их стрелы затупятся. сила будет сломлена, если мы сохраним связь нашего ума с Богом посредством смиренного общения и смиренного послушания. Дорогие братья, способ, с помощью которого мы можем победить искушения вокруг и заглушить склонности, внутри которых буйно стремятся поддаться искушениям, заключается, я полагаю, в гораздо большей степени в культивировании сознания богообщения, чем в конкретных усилиях, направленных на преодоление данное и особое искушение. Держитесь внутри крепости, и ни одна пуля не приблизится к вам. Примите самые тщательные меры предосторожности и выйдите из его тени, и каждая пуля поразит и ранит. Позвольте мне продолжать общение с Богом, и я смогу смеяться над искушением. Безопасность зависит от постоянного общения с Богом через веру, любовь, устремление и послушание.
Теперь мне не нужно больше говорить ни слова о последнем элементе этих обещаний — об удовлетворении желаний. Хлеб его будет дан ему, и вода его будет обеспечена». В древних войнах осады обычно представляли собой блокады; а сильные крепости разрушались от голода гораздо чаще, чем от штурма. По этой причине наибольшая опасность грозила Мафекингу, Ледисмиту и Порт-Артуру. Это обещание заверяет нас, что мы будем иметь все необходимое в нашем жилище, если Бог — наша обитель. Куда бы ни пошел обитающий у господина, он несет с собой свою провизию, и ему не нужны сложные устройства труб или резервуаров, потому что во дворе есть фонтан, к которому враг не может добраться. Они могут остановить источники по всей земле, они могут перекрыть все источники воды, так что не будет плода на лозе, и работа маслины прекратится», но они не смогут прикоснуться к источнику. Его вода будет обеспечена», и он может сказать: «Во дни голода я буду сыт».
Бог есть и дает все, что нам нужно для существования, роста, освежения и удовлетворения наших желаний. Держитесь рядом с Ним, и вы найдете в сердце пожирающего огня приют, и у вас будет здесь все, что вы хотите для жизни. Мой текст будет истинным о нас в той мере, в какой мы так живем, и если мы так живем здесь и так живем на высоте, с боеприпасами из скал для нашей крепости и хлебом Божьим, сошедшим с небес. для пищи нашей и воды жизни для нашего освежения, тогда, когда уже не будет нужды в местах для защиты, будет истинным другое высказывание: они уже не будут ни жаждать, ни жаждать Агнца, Который посреди престола будет пасти их. . . и отведет их к живым источникам воды, и отрет Бог Господь всякую слезу с очей их».
ИСАИЯ xxxiii. 21 — РЕКИ БОЖЬИ
Но там славный Господь будет для нас местом широких рек и ручьев; туда не пойдет ни одна галера с веслами, и не пройдет по ней доблестный корабль» (ИСАИЯ, XXXIII). 21.
Одна из примечательных особенностей Иерусалима, отличающая его почти от всех других исторических городов, заключается в том, что в нем нет реки. Вавилон находился на Евфрате, Ниневия на Тигре, Фивы на Ниле, Рим на Тибре; но в Иерусалиме не было ничего, кроме одного-двух фонтанов, одного-двух колодцев, небольшого ручечка и прерывистого ручья. Водоснабжение сегодня является и всегда было большой трудностью и непреодолимым барьером для того, чтобы в городе когда-либо было большое население.
Этот недостаток проливает прекрасный свет на многие отрывки Ветхого Завета. Например, тот же пророк противопоставляет живой поток, воды Силоама, как символ нежного правления божественного Царя Израиля, «реке, сильной и могучей», которая была символом Ассирии; и псалом, который всем нам хорошо известен, поет: «Есть река, потоки которой веселят город Божий» — торжествующее восклицание, которое теряет половину своей силы, если только мы не вспомним, что в буквальном Иерусалиме не было реки. совсем. Видение живых вод, текущих из Храма, которое видел Иезекииль, является вариацией той же темы и предполагает, что в мессианские дни недостаток будет восполнен, и таинственный поток вытечет сзади и потечет снизу. двери храма, а затем с быстрым увеличением, в глубину и ширину, но без притоков в них, потекут повсюду оплодотворяющие и животворящие, пока не вольются в зловонные воды угрюмого моря смерти и не исцелят и их.
То же самое общее представление содержится в словах перед нами. Великое видение Исайи, как я понимаю, связано не с будущим, а с тем, что Иерусалим его дней мог бы дать израильтянину, если бы он жил верой. Могучий Господь, славный Господь «сам будет местом широких рек и ручьев».
I. Во-первых, это замечательное обещание подсказывает мне, что Господь восполняет все недостатки.
Город возвышался на бесплодной, горячей скале, где почти не было ни капли воды, и его жители, должно быть, часто испытывали искушение пожелать, чтобы по выбеленному солнцем руслу Кедрона бежал сверкающий поток, подобный тому, который омывал высеченные в скалах храмы и гробницы Фив. По сути, Исаия говорит: «Вы не можете этого увидеть, но если вы доверитесь небу, там будет такая река».
Подобным же образом каждый недостаток в наших обстоятельствах, все, чего не хватает в нашей жизни, и у всех нас есть что-то, что не соответствует или не соответствует нашим желаниям и очевидным потребностям, все, что, кажется, мешает нам в некоторых аспектах и то, что огорчает нас в других, может быть компенсировано и восполнено, если мы будем крепко держаться за небеса; и хотя внешне мы живем в сухой и бесплодной земле, где нет воды», око веры увидит сверкающие и текущие повсюду вокруг ликующие воды божественного присутствия, и они будут отражать небо и отражения научит нас, что над нами есть небо.
Если в какой-либо жизни есть пробел, это пророчество о том, что Бог заполнит его. Если в твоих обстоятельствах есть что-то, по поводу чего ты часто чувствуешь печаль и иногда испытываешь искушение ощутить горечь, то насколько сильнее и полнее ты был бы подготовлен, если бы было иначе, будь уверен, что в Господе есть то, что может восполнить нужду, и что осознание нужды является милосердным призывом искать ее удовлетворение у Него и в Нем. Если в окружающей стене вашей защиты есть брешь, Бог сделал это для того, чтобы Он Сам, а не враг, мог войти в вашу жизнь и сердце. В тот год, когда умер царь Озия, я увидел Господа, сидящего на престоле», и не имело значения, что этот смертный царь был мертв, ибо таким образом истинный Царь оказался живым навеки, точно так же, как когда летняя листва, трепещущая и зеленые капли с дерева, крепкий стебель и сильные ветви становятся более заметными. Наши ощущаемые недостатки — это двери, через которые может войти Бог. Чувствуете ли вы иногда, что вам было бы лучше, если бы у вас были более легкие мирские обстоятельства? Ваше здоровье нестабильно и слабо? Вам приходится идти одиноким путем по этому миру, и часто ли ваше сердце тоскует по общению? Вы можете исполнить все желания своего сердца в глубочайшей реальности в Господе, точно так же, как в этом безречном городе Иегова был местом широких рек и ручьев».
II. Взгляните на другую сторону той же мысли. Вот откровение Бога и Его сладкого присутствия как нашей истинной защиты.
Река, пролегавшая между каким-то сильным городом и наступающим противником, была его сильнейшим укреплением, когда был отнят лодочный мост. Один из пророков описывает один из древних городов, находящийся в кольцах змеи, имея в виду различные изгибы и извилины Евфрата, которые окружали Вавилон и делали его таким твердым. быть завоеванным. Первобытный город Париж был обязан своей безопасностью в те дикие старые времена, когда он был основан, тому, что находился на острове. Венеция пережила много столетий, потому что ее окружают лагуны. Англия такая, какая она есть, во многом благодаря полосе серебряного моря». Итак, Божий город окружен широким рвом. Пророк продолжает объяснять силу своей смелой фигуры в отношении обещанной ею безопасности, когда говорит: «По ней не пойдет ни одна галера с веслами, и не пройдет мимо нее доблестный корабль». Ни один киль врага не осмелится рассечь его воды или пробить их поверхность мокрым плеском вторгающихся весел. Итак, если мы соединим себя с Богом только простым доверием и постоянным общением, то это будет самым простым прозаическим фактом, что ничто не причинит нам вреда, и ни один враг никогда не приблизится к нам настолько, чтобы пустить в нас свои стрелы.
Это истина для веры, а не для чувства. Многим людям, истинно окруженным небесами, приходится пройти через огненные испытания, скорби и скорби. Но я осмелюсь обратиться к каждому сердцу, которое наиболее остро, длительно и часто познало горе и переносило его с верой в Бога и с покорностью Ему; и я знаю, что те, кто являются экспертами и одни имеют право авторитетно говорить по этому вопросу, подтвердят мое заявление о том, что скорби, признанные посланными от Бога, являются истинными благословениями нашей жизни. Никакого настоящего зла нас не постигает, потому что, по старинному поверью, что заколдованные деньги очищаются, если их передать по проточной воде, наши горести доходят до нас только через защищающую реку.
Исайя полон разного рода символов неприступности Сиона. Иногда, как в моем тексте, он возвращается к мысли о ярких водах рва, по которому не осмелится переплыть ни один враг. Иногда он черпает свою метафору из стихии, противоположной воде, и говорит об огненной стене вокруг нас. Но простая реальность, лежащая в основе всей поэзии, заключается в том, что вера в Господа приносит Его присутствие вокруг меня, и это делает невозможным, чтобы какое-либо зло случилось со мной, и уверенность в том, что все, что случается со мной, является Его посланником, Его любящим посланником. для моего блага. Если бы мы верили в это и жили согласно этой вере, весь мир был бы другим.
III. Возьмем еще один аспект той же самой мысли, который предполагает нам присутствие Бога как наше истинное освежение и удовлетворение.
Безводный город зависел от цистерн, которые часто были разбиты и всегда были более или менее грязными, а иногда вода в них падала очень низко. Исаия говорит нам: Даже когда вы живете в таких внешних обстоятельствах:
«Когда все созданные потоки высохнут,
Полнота Твоя та же самая».
Фонтан живой воды — если немного изменить метафору моего текста — никогда не погружается ни на волосок в свою хрустальную чашу, сколько бы жаждущих губ ни приклеилось к ее краю и как бы велики ни были их тяги из нее. . Эта метафора, призванная показать, что в Господе каждая часть нашей природы находит подходящее питание и освежение, которого она не находит нигде, кроме него, стала одним из общих мест за кафедрой. Было бы это обычным явлением нашей жизни! Легко говорить о Нем как об источнике живой воды; легко цитировать и восхищаться словами, которые Учитель сказал самаритянке, когда Он сказал: «Я дам тебе живую воду», и вода, которую Я даю, будет источником, текущим в жизнь вечную». Мы повторяем или заучиваем такие высказывания, а что потом делаем? Мы уходим и пытаемся утолить жажду разбитыми цистернами, и каждый глоток, который мы принимаем, подобен соленой воде, от которой команда потерпевшего кораблекрушение в своем безумии иногда не может удержаться, каждая капля усиливает неистовую жажду и ускоряет приближающаяся смерть.
Если бы мы верили, что Бог — это широкая река, из которой мы можем черпать и черпать, пить и пить во веки веков, должны ли мы цепляться с таким отчаянным упорством, как демонстрирует большинство из нас, за земные блага? Должны ли мы хныкать с такими детскими сожалениями, которые питает большинство из нас, когда эти блага уменьшаются или изымаются? Должны ли мы жить так, как постоянно, изо дня в день, редко обращаясь к одному источнику силы, мира и освежения и пытаясь, как глупцы, найти то, что кроме Него мир никогда не сможет дать? Реки Северной Татарии теряются в песке. Ни один из них не обладает достаточным объемом и силой, чтобы добраться до моря. А реки, из которых мы пытаемся пить, забиваются песком задолго до того, как наша жажда утоляется. Итак, если мы мудры, мы воспользуемся намеком Исаии и пойдём туда, где вода течёт обильно и течёт вовеки.
IV. И еще последний момент, который я хотел бы предложить, а именно, многообразие результатов присутствия Бога.
Он принимает множество форм в соответствии с нашими различными потребностями. Славный Господь будет местом широких рек». Да; но обратите внимание на следующие слова — и ручьи». Слово, которое там переведено как «ручей», означает маленькие каналы для орошения и других целей, по которым вода какой-то великой реки отводится в бахчи, сады, плантации и дома жителей. Таким образом, мы имеем не только картину широкой реки в ее единстве, но и картину тысячи маленьких ручейков в их множестве и в их направлении к каждому участку земли. Это та же самая идея, которая содержится в псалме, который я уже цитировал: «Есть река, потоки которой веселят город Бога нашего». Вы можете разделить реку на очень маленькие струйки в соответствии с небольшими потребностями момента. Если вы сделаете лишь узкий канал, вы получите лишь мелкий ручей; и если вы сделаете свой канал широким и глубоким, вы получите от Него многое.
Нет никакой пользы в том, что мы живем на берегу реки, если позволяем ее водам катиться и сверкать мимо нашей двери, наших садов или наших уст. Если у вас не будет шлюза, по которому вы могли бы перевезти их на свою территорию и сохранить сияющее благословение как источник плодородия в вашем саду, а также прохлады и освежения для вашей собственной жажды, ваш сад будет пересыхать, и твои губы треснут. Есть широкая река», а есть еще ручьи»; что, если свести к самому простому выражению, сводится к следующему: мы можем и должны сделать Бога своей собственностью. Бесполезно говорить «наш Бог», «Бог Израиля», «Бог Церкви», «Великий Творец», «Всеобщий Отец» и т. д., если мы не говорим «мой Бог и мой Спаситель», «мое Прибежище» и «мой Спаситель». Сила.' Какую часть реки вы окунули на своем судне? Сколько из них вы взяли, чтобы полить свой виноградник и освежить свои души?
Приходит время, когда пророчество Исайи полностью исполнится, согласно великим словам в заключительном крючке Священного Писания о реке воды жизни, исходящей от Престола Бога и Агнца. Но пока это время не настало, нам не нужно жаждущим скитаться по пустыне; но повсюду вокруг нас мы можем слышать, как повсюду катятся могучие воды, и пить глубокие глотки удовольствия и удовлетворения всех наших нужд от самого присутствия Самого Бога.
ИСАИЯ xxxiii. 22 — СУДЬЯ, ЗАКОНОДАТЕЛЬ, КОРОЛЬ
Ибо Господь — наш судья, Господь — наш законодатель, Господь — наш Царь; Он спасет нас» (ИСАИЯ, XXXIII). 22.
Здесь имеется в виду три формы правления в Израиле: Моисей, судьи и цари. В целом Израиль был теократией. Исайя смотрит за пределы человеческого представителя на истинную божественную Реальность.
I. Истина для нас как в более конкретной, так и в более общей форме.
(особый. Добро – это для нас все эти три: Власть; Его воля – закон; Защитник.
(б) Более общий. Все, чем являются для нас люди, они происходят от Него, и Он суммирует в Себе все формы добра и благословения. Всякое имя среди людей любого помощника принадлежит Ему. Все нежные, полезные отношения — всего лишь разбитые огни Тебя».
II. Урок, который трудно усвоить и запомнить.
Неизвестно, труднее ли вере смотреть за пределы видимых помощников или наслаждений на Невидимого Реального, или смотреть сквозь слезы, когда они ушли, и видеть Его ясно, заполняющим в противном случае пустое поле зрения. Когда у нас есть осязаемая опора, на которую можно опереться, трудно ясно осознавать, что, если бы осязаемая опора не поддерживалась Невидимым, она не могла бы быть опорой, и опереться на нее было бы все равно, что положить свой вес на персонал застрял в грязи. Но не менее трудно сказать нашему сердцу, что у нас есть все, что мы когда-либо имели, когда то, на что мы опирались в течение многих счастливых дней и поддерживало нас, выпадает из-под нас. В настоящее время видимый законодатель, судья или царь останавливает взгляд, который должен пройти мимо него к Самому небу; удалено, его отсутствие создает великую пустоту, в пустоте которой вере трудно различить реальное присутствие Того, Кто есть все, чем казался ушедший. Раскрашенное стекло приковывает взгляд; разбитый, он пропускает только вид пустоты и далекого неба.
Израиль не мог свободно дышать в разреженном воздухе вершин теократии и требовал видимого царя. У него было свое желание и, как следствие, скудость в душе». Христианский мир обнаружил, что трудно обойтись без видимых воплощений власти, закона, защиты и, следовательно, множества зол и коррупции в институтах и практиках организованного христианства.
III. Убеждение, которое делает сильным и благословенным.
Чтобы в нашем сознании доминировало и действовало в нашей жизни устойчивое убеждение, что Бог в Господе является для нас судьей, законодателем и царем и что цель всех этих должностей и отношений состоит в том, чтобы Он спас нас». секрет спокойствия, источник мужества, талисман, который делает жизнь другой и нас, живущих в ней, разными. Страх не может выжить там, где это убеждение правит и укрепляет сердце. Мы не будем рабскими приверженцами людей, если привыкли подчиняться приказам нашего Законодателя. Земные награды и почести не ослепят взоры, видевшие Царя в Его красоте. Мы не будем обращать внимания на человеческие суждения, если в совести когда-либо пылает мысль: Судия меня есть Господь». Он спасет нас»; кто может разрушить то, что Его рука простерта, чтобы сохранить? Если Бог за нас, кто против нас? Бог оправдывает; кто такой осуждающий?»
ИСАИЯ xxxv. 5-6 — ЧУДЕСА ИСЦЕЛЕНИЯ
Тогда глаза слепых откроются, и уши глухих откроются. Тогда хромой вскочит, как олень, и язык немого запоет» (ИСАИЯ, XXXV). 5, 6.
Потом, когда? Предыдущий стих отвечает: «Вот, придет Бог твой, Он придет и спасет тебя». И что или когда это произойдет? Взгляд на место, которое занимает этот великий гимн в ряду пророчеств Исайи, дает ответ на этот вопрос. Оно находится в конце первой части и является пределом видения пророка. Он излагал суды Господа всем язычникам и Его избавление Израиля от его угнетателей; и грядущее» — Его проявление для этой двойной цели. Перед его сверкающим блеском бесплодие превращается в зелень, болезни, парализующие человеческие силы, исчезают, сухая и жаждущая земля блестит сияющим светом внезапных потоков. Через пустыню тянется широкая тропа, возвышающаяся над сбивающим с толку однообразием непроходимого песка, слишком простая, чтобы ее можно было не заметить, слишком высокая, чтобы на нее могла прыгнуть гибкость диких зверей: по ней с песней и радостью толпятся возвращающиеся изгнанники, с надеждой на их сердца, когда они отправляются в Сион, где они находят радостный дом, не омраченный печалью, и в котором вздохи и печаль слышатся и больше не ощущаются.
Конечно, это поэзия; золотой свет воображения заливает все это, но это поэзия с глубоким смыслом. Это не просто игра воображения, превозносящая «пришествие Господа», собирая вместе все образы, предполагающие исчезновение зла и приход добра. Если в этом есть основа фактов, то каковы они? Каков период этого выразительного «то» в начале нашего текста? Возвращение евреев из ссылки? Да, конечно; но в этих словах сияет какое-то более великое событие. Некоторое будущее возвращение этой бессмертной расы на их собственную землю? Да, возможно, снова отвечаем мы, но этим пророчество не исчерпывается. Великое пришествие Бога для спасения в даре Своего Сына? Да, это в высшей степени. Второе пришествие Христа? Да, это тоже. Здесь отражены все события, в которых Бог пришел для избавления людей; ибо во всех них действуют одни и те же принципы, и во всех случаях последовали одинаковые результаты. Но главным образом здесь указывается на миссию и дело Иисуса Христа, будь то на первой стадии воплощения и страданий или на второй стадии пришествия во славе, во второй раз без греха, ко спасению».
И телесные болезни, перечисленные здесь, являются символами, так же, как символическими были чудеса Добра, так же, как каждый язык использовал тело как притчу о душе и чувствовал, что между ними существует такая гармония, что внешнее и видимое действительно соответствуют и затемняют внутреннее и духовное.
Поэтому я думаю, что мы можем справедливо принять эти четыре обетования как очень четко выражающие основные характеристики благословенных последствий работы Христа в мире. Великая тема этих слов – сила Христа в восстановлении людям духовных способностей, которые почти уничтожены. Здесь мы видим три класса телесных недугов, излеченных ко времени этого благословенного Тогда». Слепота и глухота являются дефектами восприятия и означают неспособность, влияющую на способность познания. Хромота влияет на способность двигаться и означает неспособность к деятельности. Немота препятствует речи и означает неспособность произнести речь.
I. Доброта как восстановитель сил познания.
Телесные болезни считаются символом духовных немощей.
Обратите внимание на особенности антропологии Священного Писания, проявляющиеся в таком взгляде на человечество:
Это мрачные взгляды на реальное состояние человека.
Его решительное заявление о том, что это состояние является ненормальным.
Это уверенность в том, что оно излечит.
Это трансцендентно величественная концепция того, кем может стать человек.
Люди слепы и глухи; то есть их способность восприятия уничтожается из-за болезни. Какая картина! Все великие духовные реальности невидимы, поскольку молодой слуга Елисея был слеп к огненным колесницам, опоясывающим пророка. Люди слепы к звездным истинам, сияющим серебром на небосводе. Они глухи к Голосу, раздающемуся на краях земли, но у них есть глаза и уши, совесть, интуиция. У них есть органы, но они бессильны.
И хотя слепота касается прежде всего духовных и религиозных истин, она не ограничивается ими, но там, где падает духовная слепота, страдает все познание человека. Будет слепота к высшей философии, к истинной основе и мотивам морали, к истинной психологии, к благороднейшей поэзии. Все будет земное, земное. Вы не можете вычеркнуть религию из мыслей людей, как вы можете вырвать камень из стены и оставить стену стоять; вы вынимаете фундамент и раствор и делаете развалины.
Я знаю, конечно, что может существовать значительная часть умственной деятельности без какого-либо восприятия духовных реалий, но все знания, которые не являются чисто математическими или физическими, страдают от отсутствия такого восприятия. Вся эта слепота вызвана грехом.
Доброта дарует духовное зрение. Он восстанавливает способность, устраняя препятствия для ее применения. Далее, Он дает зрение, потому что Он дает свет.
Но обратимся к фактам опыта и рассмотрим умственную апатию язычества в отличие от энергии разума в пределах христианского мира. Греция, конечно, блестящее исключение, но и там (1) как насчет представлений о Боге? (2) как насчет влияния мудрецов на массу нации? Подумайте о вялой интеллектуальной жизни Востока. Подумайте об энергии мысли, действовавшей в пределах христианства. Подумайте о христианской теологии в сравнении с мифологией идолопоклонства. И этот контраст сохраняется не только в религиозной сфере, но и во всей сфере мысли.
Не существует такого надежного способа распространения культуры, который очистит и укрепит все силы разума, как распространить знание об Иисусе и заставить людей полюбить Его. В Его свете они увидят свет.
Познавать Его и общаться с Ним — это свободное образование, «как это видно во многих скромных жизнях, не подверженных влиянию того, что называется ученостью, но обогащенных лучшими цветами культуры», и собирающих их всех в Господнем доме. сад.
Доброта — это истинный свет; в Нем мы видим. Без Него что такое все остальное знание? Он занимает центральное место во всем, как благодатное тепло корней растения. Есть и другое знание, кроме чувственного; и в высшем из всех наших знаний мы зависим от Того, Кто есть Слово. В этом регионе мы не можем ни наблюдать, ни экспериментировать. В этом регионе факты должны быть доставлены какими-то иными средствами, чем мы можем распорядиться, и мы можем лишь сделать из них более или менее точные выводы. Логика без откровения подобна прядильной машине без хлопка, которая ничего не вытягивает. Здесь нам придется прислушаться. Вход слов Твоих дает свет». Бог твой придет и спасет тебя; тогда, благодаря этому божественному пришествию и спасению, глаза слепых откроются и уши глухих откроются».
II. Добро как восстановитель сил действия.
Снова обратимся к язычеству, увидишь апатическую праздность, непрогрессирующую апатию, Лучше пятьдесят лет Европы, чем цикл Катая». Грешите хромыми ради служения Богу; она оставляет низшей природе свободу действий, и эта свобода парализует всю благородную деятельность.
Христианство приносит энергию души.
а) Отнесением всего к небу — наших сил, наших обстоятельств и нашей деятельности.
(б) По известности, отданной Возмездию. Здесь говорится не просто о vita brevis, но о vita brevis и о Вечности, которая вырастает из нее.
в) Величайшим мотивом работы является любовь.
(г) Свободой, которую Оно приносит от парализующего груза.
Оно убирает грех. Снимая с нашей спины этот унылый груз, он делает нас радостными, сильными и ловкими.
Истинный взгляд на христианство заключается не в том, что оно ослабляет интерес и энергию к настоящему, как это ошибочно полагают некоторые его друзья и некоторые из его врагов, а в том, что оно усиливает силу действия. Жизнь, погруженная в этот сосуд с кислородом, засияет удвоенным блеском.
III. Доброта как восстановитель силы высказывания.
Тишина, которая окутывает мир. Оно немо для всех святых, благодарственных слов; без голоса, чтобы петь, без радостных восхвалений.
Подумайте о влиянии христианства на человеческую речь, придавая ей новые темы, уточняя слова и наполняя их новыми значениями. Переведите Библию на любой язык, и этот язык возвысится и обогатится.
Подумайте о влиянии человеческой похвалы. Это великое сокровище христианской поэзии.
Подумайте о влиянии на человеческую радость. Доброта наполняет сердце такими поводами для хвалы и делает жизнь песней радости.
Таким образом, Добро является Целителем.
Людям, ищущим знаний, Он предлагает высший дар – исцеление. А что касается истинных знаний и культуры, то у господина, и только у господина, вы найдете их.
Пусть ваша культура укоренится в Нем. Пусть ваша Религия влияет на всю вашу природу.
Последствия христианства являются его лучшим доказательством. Что еще имеет сходство с тем, что оно делает? Пусть Яннес и Джамбрес сделают то же самое со своими чарами». Мы можем ответить на вопрос: «Ты ли Тот, Кто должен прийти?» как это сделала Доброта, слепые прозревают, а хромые ходят; прокаженные очищаются и глухие слышат».
Совершенное Восстановление произойдет на небесах. Тогда, действительно, когда наши души освободятся от смертной грубости, и тонкие покровы чувств разорвутся, и мы увидим Его таким, какой Он есть, тогда, когда они не будут отдыхать ни днем, ни ночью, но с вечно обновляющейся силой бегут к Его заповедям, тогда, когда Он вложил в уста их новую песнь — тогда откроются очи слепых и уши глухих откроются; тогда хромой вскочит, как олень, и язык немого запоет».
ИСАИЯ xxxv. 6-7 — МИРАЖ ИЛИ ОЗЕРО
Ибо в пустыне прорвутся воды и в пустыне потоки. И раскаленный песок станет прудом, и жаждущая земля станет источником воды» (ИСАИЯ, XXXV). 6, 7.
Какая картина нарисована в этих стихах! Перед нами простирается унылая дикая местность, однообразная, безлесная, кое-где покрытая скудной растительностью, которая цветет ранней весной и умирает от лютой летней жары, но по большей части совершенно пустынная, песок слепит глаза, земля потрескалась и зияет, как будто если жаждешь дождя, который не пойдет; над ним насмешливо пляшет дразнящий мираж, а среди горячего песка визг шакалов. Чего хочет эта мертвая земля? Только одно — вода. Если бы это было вылито на него, все изменилось бы; ничто другое не принесет пользы. И оно приходит. Внезапно он вырывается из песка, и потоки несут жизнь по пустыне. Она собирается в спокойные озера с их шепчущими тростниками и кивающими камышами, а также густой прохладной травой по краям. Гнусные звери, бродившие по сухим местам в поисках отдыха, утонули. Настолько благословенными переменами будет пришествие Господа, о котором говорит весь этот контекст. Обратите внимание, что это излияние вод — это то время, когда придет Господь», и что оно является причиной восстановления утраченных сил в людях, и особенно для хора хвалы из немых уст. Итак, это главное благословение. Это не просто радостное преображение, но это причина еще более радостного преображения (гл. xliv. 3). Вспомним слова Добра самаритянке и в Храме в великий день Праздника.
Тогда это по преимуществу описание дела Христа.
I. Доброта приносит сверхъестественное общение новой жизни.
Мы можем справедливо рассматривать эту метафору как излагающую самую глубокую характеристику Евангелия. Рассмотрим потребности человека, прообразом которых является образ пустыни. Заметьте, что удовлетворение этой потребности должно поступать извне; то, что исходит извне, должно быть помещено в сердце расы; что сверхъестественное сообщение новой жизни и силы является самой сутью дела Христа; что такое общение — единственное, что достаточно для того, чтобы произвести эти чудесные эффекты.
II. Эта новая жизнь утоляет жажду людей.
Муки и пытки безводной пустыни. Жажда человеческих душ; они жаждут, знают они это или нет, потому что...
Истина для понимания.
Любовь к сердцу.
Основа и руководство для воли и усилий.
Очищение совести.
Адекватные объекты для своих способностей.
Им нужно, чтобы все это было в Одном.
Мучительная боль нашей жажды — не миф; в этом секрет человеческого беспокойства. Мы всегда идем не только потому, что перемены — это закон мира, и не только потому, что усилия и прогресс — это закон для цивилизованных людей, но и потому, что, как караваны в пустыне, нам приходится искать воду.
В Господе оно угашено; все находится там.
III. Сообщение об этой Новой Жизни превращает Иллюзии в Реальность.
Мираж превратится в пруд». Жизнь без Добра — всего лишь давняя иллюзия. Грех высмеивает дураков». Как редко сбываются надежды, и как еще реже они исполняются так хорошо, как мы их рисовали! Призматическое великолепие дождевого лука, которое сияет перед нами и которое мы стараемся поймать, оказывается всего лишь серыми каплями дождя, когда их поймают. Радости притягивают и, достигнув, имеют незавершенность и привкус горечи. Никогда еще рыба не была такой тяжелой, когда она оказывалась на траве, как когда она боролась за наш крючок. Все — суета» — да, если существа и вещи временные преследуются как наше благо. Но ничто не является суетой, если в нас есть жизнь, которую дает Добро. Его Евангелие дает твердые, несмешанные радости, верные обещания, которые, когда они исполняются, более велики, чем когда их жаждут, определенные надежды, самые яркие цвета которых тускнеют, чем цвета реальности. И половины не сказано о том, что приготовил Бог любящим Его».
Верные обещания.
Некая Надежда.
IV. Эта Новая Жизнь дает Плодотворность. Это стимулирует всю нашу природу. Безбожная жизнь в очень трагическом смысле бесплодна и пустынна. В этом нет ничего действительно стоящего и ничего долговечного. Доброта дает Силу, Мотив, Образец и делает возможной жизнь, наполненную святыми действиями. Дела, совершаемые людьми отдельно от Него, являются, если измерять их отношениями и способностями в целом, бесплодными делами, как бы они ни казались обремененными красными гроздьями. Только жизни, в которые вливается эта полноводная река Божья, приносят плоды и плоды которых остаются. Орошаемая пустыня становится садом Господним.
Обратите внимание также, как эта река топит диких зверей. Истинный способ победить зло — превратить в него реку. Культивируйте, и сорняки погибнут. Изгоняющая сила новой привязанности — самый мощный инструмент совершенствования характера.
Какая польза от воды, если мы не пьем? Мы можем погибнуть от жажды даже на берегу реки. Если кто жаждет, иди ко Мне и пей».
ИСАИЯ xxxv. 8-9 — КОРОЛЕВСКОЕ ШОССЕ
И будет там большая дорога и путь, и назовется он путем святости; нечистый не пройдет мимо него; но это будет для тех: путешественники, хотя и глупые, не ошибутся в этом. Никакой лев не будет там, и никакой хищный зверь не взойдёт на него, не будет его там; но искупленные будут ходить там» (ИСАИЯ, XXXV). 8, 9.
Мы можем себе представить, что значит заблудиться в лесу, где путник может ездить по кругу, думая, что он продвигается вперед, пока не умрет. Но заблудиться в пустыне, где ничего не видно, так же легко, как и в лесу, где ничего не видно. И есть что-то еще более ужасное в том, чтобы затеряться под широкими небесами под открытым небом, чем в тесном укрытии бесчисленных ветвей». Однообразные волны песчаных куч, усталая ширь, тянущаяся до самого горизонта, никаких ориентиров, кроме белеющих костей бывших жертв, гигантское однообразие, бесполезный свет, струящийся вниз, и в центре одно маленькое черное пятнышко. тщетно трудится, безумно мечется туда-сюда - потерянный человек - пока он в отчаянии не бросится вниз и не позволит смерти похоронить себя, - вот единственная картина, которую предлагает текст. Другой представляет собой ту же самую пустыню, но поперек нее могучий царь воздвиг широкую, высокую насыпь, дорогу, поднятую над песками, пересекающую их так заметно, что даже идиот не мог не видеть ее, так высоко над землей. вокруг него глубоко под ним падает львиный источник, и гибкий тигр, сбитый с толку, крадется у его подножия. Это похоже на одну из тех дорог, которые страшная энергия завоевания Рима пронесла прямо, как стрела, от верстового столба на Форуме через горы, через реки и пустыни, болота и леса, чтобы сверкнуть по ним молниями ее легионов, и над которой твердые глыбы, по которым мы сегодня путешествуем во многих странах.
Пророк видел в своем видении исцеление слепых и глухих, восстановление способностей человеческой природы, разрушенных грехом. Он сказал нам, что эта чудесная перемена произошла в результате открытия источника новой жизни посреди жаждущей человеческой пустыни, и теперь он предстает перед нами, в еще одном образе, еще один аспект славной перемены, которая последует за этим. пришествие Господа для спасения, которое заполнило самый дальний горизонт его видения. В пустыне будет ровная дорога, по которой будут идти исцелившиеся больные. Жизнь больше не будет бесследной, но Бог Своим пришествием приготовит пути, по которым нам следует идти по ним; и как Он дал хромому силу ходить, так Он также укажет путь, по которому Его счастливые паломники доберутся до своего дома.
I. Безпутное блуждание безбожных жизней.
Старое-старое сравнение жизни с путешествием очень естественно и очень жалко. Он выражает непрерывные изменения жизни; каждый день переносит нас в новую сцену, каждый день повороты дороги закрывают какую-то счастливую долину, где нам хотелось бы отдохнуть, каждый день приносит новые лица, новые ассоциации, новые трудности, и даже если то же самое повторяется, все же это с такими изменениями, что они по существу новы, и верно, что каждый день пути, даже когда жизнь наиболее монотонна, вы еще не проходили этим путем». Он выражает непрекращающиеся усилия и постоянный труд жизни. Сегодняшний переход не гарантирует завтрашнего отдыха, но, как бы ни болели и не были утомлены ноги, нам приходится идти дальше, как ребенку, которого тащит за собой нерадивая няня. Оно выражает ужасное разрушение жизни под нами. Дорога имеет конец, и каждый шаг приближает нас к нему. Числа, стоящие перед нами на вехах, медленно и уверенно уменьшаются; мы минуем последнее и идем дальше, ступаем, ступаем, и не можем остановиться, пока не дойдем до узкой комнаты, холодной и темной, где, во всяком случае, мы проделали долгий путь.
Но для многих людей жизненный путь — это путь, который не имеет определенного, сознательно выбранного направления, не имеет всеобъемлющей цели и не имеет устойчивого прогресса. Можно много бегать туда-сюда, но это так же бесцельно, как марширование мухи по окну, так же занято и в то же время так же неуверенно, как марширование муравьев, суетящихся на муравейнике.
Итак, идея всей деятельности безбожной жизни, которую подразумевает наш текст, заключается в том, что это не постоянное продвижение к избранной цели, а бегство вверх и вниз по непроходимой пустыне, с множеством огромных усилий, которые все выброшены на ветер. . Затем, напротив, он высказывает такую великую мысль: что Бог пришёл к нам и сделал для нас путь для ног наших.
II. Дорога, которую прокладывает Бог.
Конечно, мы воспринимаем это пришествие как пришествие Добра, и нам нужно просто задуматься о том, каким образом Его пришествие исполнит это великое обещание и проложит путь по непроходимой пустыне, по которой мы можем идти.
1. Доброта дает нам Определенную Цель Жизни. Я знаю, конечно, что люди могут иметь это и без Него, вполне определенное по совести. Но такие цели недостойны всех способностей человека. Ни один из них не может стать единственной, всеобъемлющей целью жизни, а вместе взятые, они настолько разнообразны, что в своем многообразии не могут быть равны ни одному. Сколько всего у нас было! Большинство из нас подобны мужчинам, которые ходят зигзагом в погоне за бабочками! И при этом ни одна из таких целей не может быть гарантирована достигнута при жизни, и все они наверняка будут потеряны со смертью.
Безбожников заманивают, как какое-то немое существо, которого заманивают на бойню кучей фуража; как только они попадают внутрь, вниз падает секира.
Но Добро дает нам определенную цель, достойную человека, включающую в себя все остальные; которое связывает эту жизнь и следующую в одно.
2. Доброта дает нам четкое знание того, куда нам следует идти. Недостаточно дать общие указания; нам нужно знать, каким будет наш следующий шаг. Напрасно мы видим вдали на холме сияющие башенки, если все долины между ними неизвестны и непроходимы. Что ж, у нас есть Он, который укажет нам наш путь. Он — образец, истинный идеал человеческой природы. Час за часом Его образец соответствует нашей жизни. Правда, мы часто будем в недоумении, но это недоумение прояснится благодаря терпеливым размышлениям, удержанию нашей воли в напряжении, пока Он не заговорит, и искреннему желанию идти правильным путем. Больше не будет сомнений в том, каков наш закон, хотя и могут возникнуть сомнения в его применении. Мы должны руководствоваться не человеческими максимами, не стандартами и образцами, окружающими нас, а Им.
3. Доброта дает средства, с помощью которых мы можем достичь цели. Он делает это, давая стимул нашей деятельности по мотивам Своей любви; устранением препятствий, возникающих из-за греха, посредством Его искупительной работы; дарами новой жизни от Его Духа.
Труд глупого утомляет каждого из них, потому что он не знает, как идти в город». Но тот, кто следует за Добром, идет прямым путем к городу обитания.
4. Добро идет с нами. Неясные слова «Это будет для тех» некоторыми переводятся как «Он будет с ними», и мы можем понимать их так, как относящиеся к присутствию Самого Господа среди Своих счастливых паломников. Возможно, Исайя думал о переходе в пустыню, куда колонна вела войско. Но в любом случае у нас есть один и тот же спутник, который сможет поговорить с нами по дороге «и заставить наши сердца гореть внутри нас», как это было с двумя безутешными пешеходами по дороге в Эммаус. Именно Добро идет перед нами, ведет ли Он нас к зеленым пастбищам и водам тишины или через долины смертной тени, и никакое зло не может поразить нас, поскольку Он с нами.
III. Путешественники по Божьей дороге.
В тексте заложены два условия. Один отрицательный: нечистый не может найти там опоры. Это путь святости» не только потому, что святость в некотором смысле является целью, к которой он ведет, но еще более потому, что только святые ноги могут идти по нему, святому, по крайней мере, в устремлении путешественников и внутреннем посвящении, хотя и нуждающемуся в этом. мыть ежедневно. Один из них положителен: именно «простые» не ошибутся в этом. Те, кто не доверяет себе и своей способности найти или проложить путь через жизненные джунгли и доверяет себе высшее руководство, — это те, чьи ноги будут удержаны на пути.
Ни лев, ни хищный зверь не смогут прыгнуть или подкрасться туда. Простое следование по дороге Добра возвышает нас над искушениями и злом всякого рода, будь то ночные бродяги или дневные враги.
Это поколение хвастается или жалуется, что старые ориентиры стерты, древние тропы разрушены, следы стерты, звезды спрятаны, а пустыню окутывает туман. Но Доброта по-прежнему ведет, и Его обещание по-прежнему остается в силе: Тот, кто следует за Мной, не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни». Альтернативой для каждого путешественника между жизнью и смертью является идти по Его стопам или бродить по пустыне в одиночестве, голодный и жаждущий, с ослабевшей душой. Давайте сделаем древней молитву нашей: Посмотри, нет ли во мне какого-нибудь злого пути, и направь меня на путь вечный».
ИСАИЯ xxxv. 9-10 — КАКИМ МОЖЕТ БЫТЬ ЖИЗНЕННЫЙ ПУТЬ
Искупленные будут ходить там: И искупленные Господом вернутся и придут в Сион с песнями и вечной радостью на головах своих; они обретут радость и веселие, а печаль и воздыхание убегут» (ИСАИЯ, 35). 9, 10.
Здесь мы видим заключительные слова пророчества Исаии. Он неуклонно рос и теперь достиг вершины. Люди, обретшие все свои силы, сверхъестественное сообщение новой жизни, путь для нашего путешествия - таковы были видения в предыдущих стихах, и теперь пророк видит счастливых паломников, стекающихся по возвышенной дороге, и слышит какие-то слабые звуки. звуки их радостной музыки, и он отмечает их ряд за рядом, входящих в город их торжеств, и через ворота можно увидеть, как они окутаны радостью и весельем, в то время как печаль и вздыхают, как некоторые любящие ночь птицы, уклоняющиеся от пламени того лучшего солнца, которое освещает город, расправят свои черные крылья и убегут.
Благородный ритм нашей английской версии восходит здесь к патетической музыке, сама ритмичность которой пробуждает мысли, лежащие слишком глубоко для слез, и человек уклоняется от принятия этих высоких слов бессмертной надежды, которые истолковали жизненные горести: доверие для многих из нас — как текст проповеди. Но я бы с удовольствием попробовал, не выдержат ли некоторые из их милостивой сладости и силы даже нашего грубого обращения с ними.
Здесь пророк говорит не только о буквальном возвращении своих братьев из плена. Место, которое это пророчество занимает в самом конце книги, благородная высота языка, полное отсутствие каких-либо подробностей или конкретных намеков, которые заставляют упомянуть о плене, сами по себе были бы достаточными, чтобы заставить нас заподозрить, что здесь было очень гораздо больше здесь. Структура пророчества будет понята неправильно, если не признать, что вся история Израиля сама по себе была предсказанием, великой сверхъестественной системой образов и теней, и что все вмешательства божественной руки в принципе едины и все предвещают великое вмешательство. искупительной любви в лице Иисуса Христа. И это не должно быть маловероятным в глазах тех, кто верит, что пришествие Добра является центром мировой истории и что в пророчествах есть сверхъестественный элемент. Мы не вносим в Писание свои собственные фантазии; мы не употребляем в допустимой свободе слова, имевшие совсем иное значение, для украшения нашего собственного богословия, но постигаем сокровенный смысл пророчества, когда видим в нем Благость и Его спасение (1 Пет. 1, 10).
Итак, перед нами картина того, что Добро делает для нас, утомленных путников на жизненной дороге,
I. Кто такие путешественники?
Искуплен, «искуплен Господом». Израиль совершил в своей прошлой истории один великий поступок, в образе которого были предсказаны все будущие избавления. События Исхода были великим хранилищем, из которого пророки черпали одежды своих самых светлых надежд; и это урок для нас о том, как использовать историю прошлых избавлений Бога. Они верили, что каждое преходящее действие есть откровение неизменной цели и неиссякаемой силы и что оно будет повторяться снова и снова. Опыт дал материал, из которого Хоуп сплела свою прекраснейшую паутину, но шаттлом управляла Фейт. Здесь имена, описывающие паломников, взяты из старой истории. Они — рабы, купленные или иным образом освобожденные из плена божественным деянием. Эпитеты перенесены в Новый Завет и стали постоянным обозначением тех, кто был избавлен небесами.
Это обозначение «искуплен Господом» раскрывается в великих евангельских мыслях, которые являются жизненной силой живого христианства.
Освобождение от рабства – это первое, что нам всем нужно. Тот, кто совершает грех, является рабом греха». Железное ярмо давит на каждую шею.
Необходимое освобождение можно получить только ценой выкупа. Если использовать эту метафору, вопрос о том, кому выплачивается выкуп, не находится в кругозоре ни пророка, ни апостола, ни самого Иисуса. Они твердо убеждены в том, что Освободитель должен совершить великую капитуляцию.
Доброта задумала Себя как отдавшего Свою жизнь для выкупа за многих».
Освобождение должно быть божественным актом. Оно превосходит любую созданную силу.
Не может быть счастливых паломников, если их сначала не освободят.
II. Конец путешествия.
Они придут в Сион». Одна из великих отличительных особенностей и блаженства христианской концепции будущего состоит в том, что она устраняет из нее все леденящее чувство странности, возникающее из-за невежества и недостатка опыта, и наделяет ее привлекательностью быть нашим родным городом. все. Так что паломники идут не унылой дорогой в общую тьму, а подобны колонистам, впервые посещающим Англию, и полны счастливого предвкушения возвращения домой», хотя никогда не видели ее берегов.
Эта концепция будущего совершенного государства как города включает в себя идеи счастливой общественной жизни, устоявшегося государственного устройства, стабильности и безопасности. Путешественники, которые часто путешествовали в одиночестве, соберутся там вместе. Кочевники, которым каждое утро приходилось покидать свой лагерь и позволять огню, который радовал их ночью, угаснуть в маленькое кольцо серого пепла, больше не выйдут наружу, но все же будут бесконечно продвигаться в пределах ворот. Беззащитные путешественники, которые стремились приготовить лучший лагерь, какой только могли, и бдительно следили за врагами-людьми и животными, скрывающимися за кольцом света от костров, наконец-то в безопасности, а те, кто их поглотил, будут далеко.
Сравните взгляд на будущее благороднейших умов язычества со спокойной уверенностью, которую Евангелие сделало доступным для самых простых людей! Блаженны очи твои, ибо они видят».
III. Радость дороги.
Паломники не бредут устало в молчании, а, как племена, идущие на пиры, часто во время путешествия распевают песни. Они подобны воинам Иосафата, которые шли на битву с певцами в авангарде, распевая. Благодарите Господа, ибо милость Его пребудет вовек». Христианская жизнь должна быть радостной жизнью, всегда отражающей высокую хвалу Богу». Каким бы трудным ни был марш, для песни есть веский повод, и она помогает преодолеть трудности. Весёлое сердце идёт целый день, грустное сердце устаёт за милю». Почему выкупленные паломники должны петь? На настоящие блага, на избавление от бремени себя и греха, на общение с Богом, на свет, пролитый на смысл жизни, и на уверенное предвкушение будущего блаженства.
Вечная радость на их головах». Другие радости преходящи. Не только мы, поэты, «в юности начинаем с радости», «которой в конце приходит уныние и безумие»; но в какой-то мере таковы очертания последовательности во всех безбожных жизнях. Праздничные венки мира вянут и увядают в горячих дымах банкетного зала, и венец гордости будет попираем ногами». Но радость от дарования Христа останется, «и даже прежде, чем мы сядем на пир, наши чела могут быть увенчаны неувядающей гирляндой».
IV. Наконец-то совершенство радости.
Они обретут радость и веселье». Но разве не было этого на их головах, когда они шли? Да; но, наконец, они получили это в совершенной мере и порядке. Пламя, которое лишь тускло горело в тяжелом воздухе земли, вспыхивает с новой яркостью в более чистой атмосфере города.
И одна часть его совершенствования — это устранение всех его противоположностей. Печаль заканчивается, когда прекращается грех и дисциплина, необходимая греху. Житель не должен говорить: я болен; людям, живущим там, будут прощены беззакония их». Вздохи прекращаются, когда усталость, утрата, физическая боль и все другие недуги, наследуемые плотью, перестают досаждать и тяготить дух. Жизнь очищает характер от примесей несовершенства. Смерть очищает сплав печали и воздыхания от радости и оставляет совершенному духу обладателя чистого золота совершенной и вечной радости.
ИСАИЯ xxxvii. 14-21 — ИСАИЯ xxxvii. 33-38 — ТОРЖЕСТВО ВЕРЫ
И принял Езекия письмо из рук послов, и прочел его, и пошел Езекия в дом Господень, и развернул его пред Господом. 15. И помолился Езекия Господу, говоря: 16. Господи Саваоф, Боже Израилев, обитающий между херувимами! Ты – Бог, и Ты один, всех царств земли; Ты сотворил небо и земля. 17. Приклони ухо Твое, Господи, и услышь; открой очи Твои, Господи, и взгляни: и услышь все слова Сеннахирима, пославшего хулить Бога живого. 18. Воистину, Господи, цари Ассирийские опустошили все народы и страны их, 19. И богов их бросили в огонь, ибо они были не боги, а произведение рук человеческих, дерево и камень. : поэтому они уничтожили их. 20. Итак, Господи Боже наш, спаси нас от руки Его, чтобы все царства земли узнали, что Ты Господь, и Ты только Ты. 21. Тогда Исайя, сын Амосов, послал к Езекии сказать: Так говорит Господь Бог Израилев: когда ты молился Мне о Сеннахириме, царе Ассирийском. . . . 33. Посему так говорит Господь о царе Ассирийском: не придет Он в этот город, и не пустит туда стрелы, и не приблизится к нему со щитами, и не воздвигнет против него укрепления. 34. Тем путем, каким он пришел, тем же и вернется, и не придет в этот город, говорит Господь. 35. Ибо Я буду защищать этот город, чтобы спасти его ради Себя и ради раба Моего Давида. 36. И вышел Ангел Господень и поразил в стане Ассирийском сто восемьдесят пять тысяч; и когда они встали рано утром, вот, все они были трупы. 37. И пошел, и пошел, и возвратился Сеннахирим, царь Ассирийский, и поселился в Ниневии. 38. И было, когда он поклонялся в доме Нисроха, своего бога, Адрамелех и Шарезер, сыновья его, поразили его мечом; и они убежали в землю Армянскую, и ты воцарился вместо него Асархаддона» (ИСАИЯ, XXXXVII). 14–21, 33–38.
Доверие Иегове — глупость или мудрость? Именно этот вопрос поднял вторжение Сеннахирима. Взглянув на предыдущие главы, вы увидите, как высокопоставленный военный чиновник, рабсак, или начальник офицеров, сформировал всю свою дерзкую и в то же время умелую смесь угроз и обещаний, чтобы продемонстрировать тщетность веры в Египет или в Иегову. или в любом другом, кроме великого короля». Исайя трудился над тем, чтобы поднять своих соотечественников на высоту, когда они полагались только на Иегову, и теперь пришло решающее испытание истинности его утверждения. С одной стороны, были Сеннахирим и его войско, воодушевленные победой и уверенные в том, что сокрушат этого тщедушного царя Езекию и его упрямый маленький город, взгромоздившийся на его скале. На другом было не что иное, как слово пророка. Где более сильная сила? И требует ли политическая осмотрительность полагаться на Невидимое или на видимое? Наступил кризис в творчестве Исайи, и это повествование, с истинным пониманием его важности, помещено в конце первой половины этой книги.
Чтобы понять смысл текста, необходимо вспомнить предшествующие события. Царство Езекии было захвачено, и с него взимали дань. Рабсак был послан из основных сил ассирийской армии, находившейся в Лахисе, в филистимской низменности, по дороге в Египет, чтобы попытаться обезопасить Иерусалим обещаниями и угрозами, поскольку это был слишком важный пост, чтобы оставить в тылу на случай вторжения в Египет. Эта попытка потерпела неудачу, а египетские войска были в движении, и была предпринята новая попытка заставить Езекию сдаться. Письмо было отправлено, сопровождалось ли оно какими-либо значительными вооруженными силами или вообще не фигурировало. С этого момента начинается повествование. Ее лучше всего изучать как иллюстрацию испытания веры, ее убежища, ее мольбы и ее избавления.
I. Обратите внимание на испытание веры. Рабсак высмеивал упрямое доверие к Иегове, которое заставляло этих голодающих людей на стенах мрачно молчать, несмотря на его уговоры. На той же струне звучит письмо Сеннахирима. Оно написано в тоне предполагаемого дружеского протеста и с благовидным изложением очевидных оснований называть доверие к Иегове абсурдом. Никаких угроз в нем нет. Все это апелляция к здравому смыслу и политическому благоразумию. Он приводит неоспоримые факты. Опыт показал неодолимую мощь Ассирии. Было множество других маленьких народов, которые доверяли своим местным божествам, и что с ними стало? На лице Езекии красуются варварские имена, а на их опустошенные владения указывают как на предостережение против совершения им аналогичной глупости. В письме нет ничего, чего не мог бы сказать друг, и ничего, что не было бы сказано евреями, утратившими веру в своего Бога. Это было всего лишь изложение простыми словами того, что здравый смысл и слабая вера часто нашептывали Езекии. Само отсутствие темперамента и требовательности в письме придает ему оттенок той сладостной разумности, которая так дорога для чувственных душ.
Mutatis mutandis, это письмо может служить образцом аргументов, которые мирское благоразумие приводило для того, чтобы поколебать веру во все времена. На нас тоже нападает многое, что звучит наиболее убедительно с точки зрения простого земного расчета. Сеннахирим не лжет и не хвастается своими победами. Он и его косяки солдат очень реальны и сильны. Кажется безумием выделиться одному маленькому королевству, тем более, что его король заперся в своем городе, как гордо сообщает клинопись, «как птица в клетке», а вся остальная его земля заперта в своем городе. в руках победителя. Те, кто смотрит только на видимое, не могут не думать, что люди веры безумны. Те, кто смотрит на невидимое, не могут не знать, что разумные люди — глупцы. Последние тщательно доказывают, что первые бессильны, но в своих расчетах они упустили один фактор — Бога. Один человек и Бог за его спиной сильнее Сеннахирима и всех его наемников.
II. Обратите внимание на убежище искушенной веры. Что Езекия должен был сделать с этим хитрым посланием? Была надежда, что он прислушается к разуму и спустится со своего места. Но он не уступил и не посоветовался со своими слугами, а, как благочестивый человек, вошел в дом Господень и разложил письмо пред Господом. Ему пришлось бы тяжело, если бы он много раз раньше не бывал в доме Господнем. Нелегко в первый раз найти дорогу туда, когда глаза наши ослеплены слезами или путь омрачен бедствиями. Но вера инстинктивно обращается к небесам, когда что-то идет не так, потому что она привыкла обращаться к Нему, когда все было хорошо, согласно мирским оценкам добра и зла. Куда должно обратиться обременённое сердце, как не к Тому, Кто ежедневно несёт наше бремя? Стремление рассказать Богу обо всех бедах является таким же верным признаком верной души, как стремление рассказать все любимому человеку является жизненным дыханием любви.
Распространение письма перед Господом является красноречивым символом, который некоторые прозаические и образованные комментаторы по глупости назвали грубым и сравнили с буддийскими молитвенными мельницами! Его смысл выражен в следующей молитве. Это обращение веры к Его знанию. Это возложение бремени веры на Господа. Наша вера мало что может благословить, если только она не побуждает нас довериться Богу во всем, что нас беспокоит. Если письмо недостаточно серьезное, чтобы его можно было разложить перед Ним, оно слишком незначительно, чтобы раздражать нас. Если мы действительно живем в общении с Богом, мы окажемся в Его доме, и причина наших проблем будет в наших руках, прежде чем у нас будет время подумать. Инстинкт действует быстрее, чем разум, и, если наша вера жива, ее не нужно будет доказывать, чтобы она рассказала небесам обо всем, что нас тяготит.
III. Обратите внимание на призыв веры. Обращение Езекии к небу — это не просто формальное повторение божественных имен, но попытка веры твердо усвоить истины, которые враг отрицает и на которых он строит. При таком рассмотрении совокупность титулов в стихе 16 очень поучительна и показывает, как доверчивая душа направляет энергию своей веры на то, чтобы вспомнить великие аспекты Божественного имени как оплот против надуманных страхов и оснований для мольбы. Езекия обращается к Богу Воинств, Правителю всех сражающихся сил вселенной, а также армий ангелов. Что такое строй Сеннахирима по сравнению с ними? Он обращается к Богу Израиля», ссылаясь на древние отношения, которые обязывают неизменного Хранителя народа оставаться тем, чем Он был, и возлагают на Него ответственность за сохранение Израиля. Он обращается к Тому, Кто сидит между херувимами, чтобы защитить и наполнить город, находящийся под угрозой. Он схватывает мысль о том, что Иегова есть только Бог» с яркостью, которая отчасти, несомненно, обусловлена учением Исайи, но также является и возмущенным отшатыванием веры от предположения, что Иегова был всего лишь побитыми божествами Гозана и отдых. Вера тем крепче цепляется за отрицаемые истины, как собака держится за палку, которую пытаются от нее вырвать.
Таким образом, ободрившись и умолив Бога всеми этими именами, Езекия приходит к своему прошению. Это всего лишь перевод в слова символа распространения буквы перед Богом. Он просит Бога увидеть и услышать дерзкие слова. Молитва сообщает Богу то, что Он знает, что Он уже знает, потому что это облегчает отягощенное сердце, чтобы сказать Ему. Оно просит Его увидеть и услышать то, что, как ему известно, Он видит и слышит. Но молитва предназначена не для простого соблюдения, за которым не следует никакого божественного действия, а для того, чтобы принять знание как предвестник соответствующей помощи. Для такого видения и слышания с небес обязательным условием является молитва с верой. Отец ваш знает, в чем вы имеете нужду, еще до того, как вы попросите Его»; но это повод не для молчания, а для мольбы.
Езекия справедливо расценил слова Сеннахирима как направленные на упрек живому Богу, ибо цель письма заключалась в том, чтобы отговорить от веры в Него, как не более могущественного, чем мелкие божества уже завоеванных городов. Таким образом, молитва призывает Бога позаботиться о Своей чести и, освободив Иерусалим, показать Своё единоличное владычество. Это высокий и чудесный уровень, которого может достичь вера, когда она рассматривает личное освобождение главным образом в его аспекте как оправдание Бога и оправдание веры. Мы можем слишком легко заключить, что в нашем избавлении задействована Божья честь, и нам следует быть начеку против этого.
Но можно умереть для себя настолько полностью, что почувствовать, что наше дело — Его, потому что Он полностью принадлежит нам; и тогда мы можем прийти к той героической вере, которая ищет даже личного блага больше ради добра, чем ради своего собственного. Было благородно, что этот человек не мог сказать о себе ни слова, кроме «Спаси нас», чтобы все царства земли знали, что Ты — один Бог». Подобно ему, каждый из нас может чувствовать, что наша защита — это скорее дело Бога, чем наше, в той мере, в какой мы чувствуем себя Его, а не своими собственными. Эта осада Иерусалима действительно была поединком между верой и неверием, с одной стороны, и между Иеговой и богами, которые не были богами, с другой. Письмо Сеннахирима было дерзким вызовом Иегове сделать все возможное для этого народа, и когда вера повторяла в молитве наглость неверия, был возможен только один результат. Оно пришло.
IV. Обратите внимание на избавление веры. Великое пророчество Исайи искушает нас задержаться на его многочисленных красотах и великолепном череде торжествующего презрения, но оно выходит за рамки нашей цели. Что касается катастрофы, то следует отметить, что ее место и время точно не указаны и что, вероятно, представление о том, что ассирийская армия была уничтожена перед Иерусалимом, является ошибкой. Сеннахирим и его войска находились в Ливне, направляясь навстречу египетским войскам. Если бы кто-нибудь из них и находился перед Иерусалимом, то это был бы, самое большее, небольшой отряд, достаточный, чтобы окружить его. Вероятно, ход событий был таков, что в какой-то неуказанный момент, вскоре после увольнения гонцов, доставивших письмо, постигло ужасное разрушение, и что, когда известие о катастрофе дошло до отряда в Иерусалиме, как и псалом, который пульсация отголосков триумфа говорит: «Они встревожились и поспешили прочь».
Насколько полным был сокрушительный удар, показывает хромая запись этого похода в надписях, в которых неудача попытки захвата города прикрывается болтовней о дани и тому подобном. Однако, если бы оно не потерпело неудачу, об успехе наверняка рассказали бы, как рассказывают обо всех подобных случаях, с обильным хвастовством. Следует также помнить и другой факт: Сеннахирим больше не пытался заключать соглашения с Иерусалимом и Иеговой, и хотя он прожил около двадцати лет после этого, он никогда больше не отваживался ступить на землю, где этот могущественный Бог сражался за Свой народ.
Прилагаемое сообщение о смерти Сеннахирима было добавлено каким-то рассказчиком, поскольку она, вероятно, произошла после мученической кончины Исайи. Все, взявшие меч, от меча погибнут». Такая карьера, как его, не могла не дать вкуса к насилию и кровопролитию и смутного уважения к человеческой жизни. Возмездие наступает медленно, между катастрофой армии и убийством короля прошло двадцать лет. Его штрафы увеличиваются по мере задержки падения; ибо сначала пришло уничтожение армии, а затем, когда это не принесло никакого результата, наконец, меч в его собственном сердце. Тот, кого часто упрекают, ожесточает свою шею, внезапно будет уничтожен, и это без исцеления».
Но великий урок этой смерти такой же, как и урок освобождения другого короля. Езекия пошел в дом Господень» и нашел в Нем скорую помощь в беде. Сеннахирим был убит в доме своего бога. Два изображения верующих и их судеб символизируют смысл всей истории. Сеннахирим бросил вызов Иегове испытать свою силу против него и его божеств. Вызов был принят, и этот окровавленный труп перед идолом, который не смог помочь, произносит ужасную проповедь на текст: Те, кто делает их, подобны им; так бывает со всяким, кто надеется на них. О Израиль, уповай на Господа: Он — их помощь и их щит».
ИСАИЯ xxxvii. 14 — КУДА НЕСТИ НЕБЕДЫ
И принял Езекия письмо из рук послов, и прочел его. И пошел Езекия в дом Господень и развернул его пред Господом» (ИСАИЯ 37). 14.
Когда Езекия услышал угрозы слуг Сеннахирима, он разодрал свою одежду, вошел в дом Господень и послал к Исайе с просьбой о его молитвах. Когда он получил угрожающее письмо, его вера укрепилась, поскольку его ободрили заверения Исаии. Тогда он сам обратился к Иегове, развернув перед Ним письмо, и сам молил Бога сохранить Его собственную честь и ответить на вызов, брошенный наглым ассирийцем. Благородно, когда вера возрастает по мере увеличения опасностей.
I. Здесь мы имеем пример того, что делать с бедами и трудностями.
Мы должны изложить их перед Богом, и мы можем это сделать, молясь о них. Беда Езекии была велика. Его царство могло быть раздавлено, как яичная скорлупа, рукой Сеннахирима. Но как с малыми, так и с большими бедами лучше всего справляться, если рассказать их пред Господом». Все, что достаточно важно, чтобы меня беспокоить, достаточно важно, чтобы я мог поговорить об этом с небесами. Независимо от того, вызван ли яд, воспаляющий нашу кровь, укусом комара или укусом кобры, лучшее противоядие – молиться об этом.
Насколько реальнее и горячее были бы наши молитвы, если бы мы привычно обращали все свои дела в материалы для прошения! Это очень пустой спор о том, следует ли нам молиться об избавлении от внешних печалей. Если мы живем в контакте с Богом, мы не можем не довериться Ему, если можно так сказать, во всем, что касается нас. И нам следует думать о том, чтобы скрыть что-либо от самого дорогого человека на земле, как от нашего Друга на небесах. Во всем молитвой и прошением» — вот заповедь и будет инстинктом благочестивого сердца.
Обратите внимание на уверенность Езекии в том, что Бог заботится о нем.
Обратите внимание на его ясное понимание того, что Бог — его единственная помощь.
Обратите внимание на то, что он отождествляет свое собственное избавление с Божьей честью. Мы не можем таким образом отождествлять наше благополучие или избавление в мелочах с прекрасной славой Бога. Но мы должны быть совершенно уверены, что Он не даст нам утонуть или погибнуть и никогда не оставит нас. И мы можем быть совершенно уверены, что, если мы отождествим себя и нашу работу с Ним, Он отождествит Себя с нами и с ней. Его обращение со Своими слугами расскажет миру (и не только одному миру), какой Он, какой верный, какой любящий, какой сильный.
II. Здесь мы имеем пример того, как Бог отвечает на молитвы Своих слуг.
Ответ Езекии пришел через ужасные дела в праведности. Его молитва была на одном конце цепи, а на другом — лагерь, полный трупов. Крик одного бедняка может привести в движение огромные силы, так же как тихий шепот может вызвать лавину. Эта великолепная теофания в Псалме 18, со всем ее величием и ужасом сверкающих молний и трясущейся земли, была вызвана не чем иным, как «В моем горе я воззвал к Господу», и ее целью было не что иное, как привлечь просителя из многих вод и избавь его от сильного врага его.
Эта армия, сметенная с лица земли, может научить нас тому, как много Бог сделает для Своего молящегося ребенка. Такой ценой куплено избавление Его народа. Он упрекал царей ради них».
Один человек, рядом с которым Бог, сильнее всего мира. Как узнал псалмопевец в час опасности: «Ты, Господь, даешь мне жить в безопасности, Ты один!»
ИСАИЯ XL. 1-10 — ВЕЛИКИЕ ГОЛОСА С НЕБЕС
Утешайте, утешайте народ Мой, говорит Бог ваш. 2. Расскажите Иерусалиму и воззовите к нему, чтобы война его завершилась, что беззаконие ее прощено, ибо она дважды получила от руки Господней за все грехи свои. 3. Глас вопиющего в пустыне: приготовьте путь Господу, прямыми сделайте в пустыне стези Богу нашему. 4. Всякая долина поднимется, и всякая гора и холм понизятся, кривизны выпрямятся, и неровные места станут равнинными. 5. И откроется слава Господня, и увидит ее всякая плоть. вместе, ибо уста Господни изрекли это. 6. Голос сказал: Плачь. И он сказал: что мне плакать? Всякая плоть — трава, и вся красота ее — как цвет полевой: 7. Трава засыхает, цветок увядает, потому что Дух Господень дует на него: ведь народ — трава. 8. Трава засыхает, цветок увядает, а слово Бога нашего пребудет вовек. 9. Сион, благовествующий, взойди на высокую гору; О Иерусалим, благовествующий благую весть, возвысь голос твой с силой; поднимите его, не бойтесь; скажите городам Иуды: вот Бог ваш! 10. Вот, Господь Бог придет с сильной рукой, и мышца Его будет господствовать над Ним; вот, награда Его с Ним, и дело Его пред Ним» (ИСАИЯ 4:1). 1-10.
Как величественно открывается эта вторая часть Книги Исайи этими таинственными голосами! Другие пророчества обычно начинаются с символических видений, но здесь место глаза занимает ухо; и вместо форм и миганий, которые необходимо перевести, пророк слышит слова, впечатляемость которых усиливается отсутствием какого-либо обозначения говорящих. Ясно то, что первые слова — Божии, обращенные к пророкам. Они являются лейтмотивом целого. Израиль утешается уверенностью, что его испытание окончено и его грех очищен. Затем наступает тишина, прерываемая голосом, к которому не привязана никакая личность, вестником и предвестником грядущего Царя и Бога. Когда его отголоски затихли, раздался другой, приказывающий кричать еще одному, безымянному, и в ответ на вопрос последнего, в чем будет заключаться бремя его послания, приказывает ему возвещать о слабости человека и вечном силу слова Господня, обеспечивающего его собственное исполнение.
Затем следует более длительная пауза. Путь приготовлен, грядущий Бог пришел; Он установил Свой престол в восстановленном Иерусалиме, и Его слава видна над ним. Итак, из безымянных уст раздается волнующее повеление городу, посещенному обитающим здесь Богом, провозгласить благую весть голосом, сила которого будет соответствовать их радости и уверенности. Этот быстрый взгляд на структуру целого естественно предполагает деление на четыре части, которого мы и будем придерживаться.
I. Бог говорит и повелевает говорить Своим слугам (ст. 1, 2). Это удивительно нежное слово, которым нарушается тишина и печаль изгнания. Сокровенное значение голоса Божьего – это всегда утешение. Какой мир страстной любви заключен в этих двух словах «мой» и «твой»! Изгнанники по-прежнему принадлежат Ему; Тот, Кто так долго скрывал от них Свое лицо, по-прежнему принадлежит им. И то, что было верно для них, верно и для нас; ибо грех может отделить нас от Бога, но он не отделяет Его от нас, и Он все еще стремится заставить нас признать нерушимую связь, которая сама по себе является основанием как нашего утешения, так и Его воли, чтобы мы утешались.
Как самые первые слова проникают глубоко в смысл всех голосов Бога и раскрывают постоянство Его отношений любви даже к грешным и наказанным людям, так и следующие раскрывают нежную манеру Его подхода к нам и предписывают тон всем Его истинные слуги: обратитесь к сердцу Иерусалима словами любви, которые могут завоевать ее любовь; ибо разве она не невеста Иеговы, хотя она и падшая? И разве человечество не является возлюбленным Иисуса, в котором открыто сердце Бога, чтобы наши сердца могли быть завоеваны? Как смягчить человеческие голоса до нежности, достойной вести, которую они несут? Только живя достаточно близко к Нему, чтобы улавливать эхо и копировать модуляции Его голоса, как некоторые птицы учатся более сладким нотам, чем их собственные. Обвинение пророка возлагается на всех, кто хочет говорить людям о Христе. Говорите к сердцу, а не только к голове или совести. Бог умоляет в лице Своих послов». Суть сообщения вполне может найти путь к сердцу; ибо это уверенность в том, что долгая и тяжелая служба назначенного срока изгнания прошла, что грех, вызвавший ее, прощен, и, что еще более чудесно и благодатно, что милость Божия считает, что беды, последовавшие за неверием, уже прошли. более чем искупил это. Нам не нужно искать какого-либо другого объяснения этих поразительных слов, кроме изобилия божественного сострадания, которое причиняет страдания не по своей воле».
Конечно, плен находится на переднем плане видения пророка; но более широкий смысл пророчества охватывает худший плен греха, под которым мы все стонем, и божественный голос призывает Его пророков провозгласить, что Иегова придет, чтобы освободить всех нас, положить конец изнурительному рабству и не требовать больше наказания за грехи.
II. Говорит Предтеча. Есть что-то очень впечатляющее во внезапном вторжении этого второго голоса, совершенно безымянного. Это как бы отголосок первого, дающий подготовку человеку к пришествию Иеговы. Израиль, находившийся в египетском рабстве, был освобожден Иеговой, идущим по пустыне, пустыне, простиравшейся между Вавилоном и Иерусалимом; они, так сказать, создают декорации; но декорация символическая, и призыв действительно один — приготовить путь Господу в пустыне человеческого греха, воскрешая униженных по причине прегрешений или скорбей, покорять высокие помыслы и самодостаточность смиренными самоотречение, чтобы сделать кривые вещи или неровные вещи прямыми или гладкими, а неровную землю, где высоты падали на высоты, сделать глубокой долиной, оставив зло.
Имеется в виду моральная подготовка, а не физическая. Было уместно, что дорога для такого прихода должна быть подготовлена. Но пришествие не было настолько обусловлено приготовлением, чтобы слава Господня «не открылась», если бы люди не проложили Ему дорогу. Правда, что раскрытию Его славы отдельной душе должна предшествовать такая подготовка; но это возвышение низшего и нивелирование возвышенного требует некоторого восприятия Его, прежде чем это сможет сделать человек. Доброта должна прийти в сердце, прежде чем сердце сможет быть подготовлено к Его пришествию. Иоанн Креститель пришел с плачем в пустыню, но его пламенное послание мало что сделало для того, чтобы открыть путь для следа Царя. Непоколебимое смирение Иоанна пронзило самое сердце пророчества, когда он ответил на вопрос «Кто ты?» с Я голос. Голос был безымянным; почему, какая разница, кто я?
Далее определяются сущность и масштаб грядущего проявления. Это должно быть откровением славы Господней» и быть для всего человечества, а не только для Израиля. Эта скромная жизнь и эта позорная смерть были странным откровением славы Божьей. Если же они открыли ее, то она не может заключаться в силе или каком-либо из величественных качеств», но в любви, жалости и долготерпении. Любовь – самое божественное, что есть в Господе. Гарантия для всех заключается просто в том, что Бог сказал это. Именно потому, что ухо безымянного герольда услышало божественный голос, произносящий милостивые заверения в стихе 1, его голос возносится в повелениях и заверениях в стихе 4. Абсолютная вера в высказывания Господа, как бы они ни казались превосходящими опыт, является мудрость и долг.
III. Еще один голос, независимо от того, звучит ли он с неба или с земли, так же неопределенен, как и человек, к которому он обращен, властно приказывает третьему плакать», и, когда его спрашивают, в чем заключается бремя призыва, отвечает. Этот новый глашатай призван провозгласить слабость человека и бессмертную силу Слова Божьего, которое обеспечивает исполнение Его обетований. Голос ли это вопрошающий или повелевающий, говорящий: всякая плоть есть трава? . . люди — трава»? В первом случае это выражение безнадежности, практически отказ от комиссии. Но, какой бы драматичной ни была эта конструкция, кажется, лучше рассматривать ее как ответ на вопрос: «Что мне плакать?» Повторение темы человеческой слабости не является неестественным и подчеркивает контраст неизменной устойчивости Слова Божьего. Час смертоносного жаркого ветра опалит пастбища, и все лепестки цветов среди травы опадут. Так все прекрасное, светлое и сильное в человечестве увядает и умирает. Лишь одно остается свежим из века в век – изреченная воля Иеговы. Его дыхание убивает и оживляет. Оно увядает творение и произносит бессмертное слово.
Это послание предназначено для того, чтобы следовать за теми другими, которые рассказывают о милосердных обещаниях Бога, чтобы трепещущие сердца не дрогнули, когда они увидят, что все творения разделяют общую участь, но могли быть уверены, что Божьи обещания так же хороши, как и Божьи факты, и могли надеяться, что когда все видимое проповедовало бы отчаяние. Оно было дано, чтобы укрепить уверенность в пророчестве о будущем откровении славы Божией. Нам остается укрепить доверие к прошлому откровению, которое останется непоколебимым, какие бы силы ни вынудили его вступить в войну. Его враги и его друзья недолговечны, как летняя трава. Защита одного и нападения другого устаревают, пока говорят; но чистое слово Божие, запись воплощенного Слова, которое есть истинное откровение славы Божией, пребудет вовек. И это есть Слово, которое проповедуется вам через Евангелие».
IV. Похоже, что в стихах 9-11 говорит пророк, или, возможно, тот же анонимный голос, который уже повелел в предыдущем сообщении, призывает Иерусалим стать послом своего Бога. Пришествие Господа мыслится как состоявшееся, и Он воссядет на троне в Сионе. Конструкция, согласно которой Иерусалим или Сион (двойное имя, столь характерное для второй части Исайи) является получателем благих вестей, гораздо менее естественна, чем та, которая рассматривает его как их носителя.
Слово «сообщить добрую весть» — женская форма и соответствует обычному олицетворению города как женщины. Ей, давно находившейся в руинах, Ниобее народов, печальной и одинокой вдове, приказано принести своим дочерним городам радостную весть о том, что Бог в ней об истине. Это совершенно та же мысль, что и восклицай и восклицай, жительница Сиона, ибо велик Святый Израилев посреди тебя». Пророчество относится к Церкви. В нем говорится, что ее высшая должность - это провозглашение ее постоянного Царя. Обладание Христом делает Церковь евангелистом мира; ибо оно дает способность и импульс, а также обязанность возвещать благую весть. Каждый христианин имеет для себя эту заповедь, обязательную в силу того, что он обладает Добротой.
Приказ выражает смелую ясность, которая должна отличать призыв глашатая. Естественно, любой, кому хотелось бы обратиться к толпе с каким-то посланием, будет искать какую-то выгодную позицию, с которой его слова могли бы полететь дальше. Если нам нужно донести послание, давайте искать лучшее место для его передачи. Возвысь свой голос с силой». Никакой шепот не поможет. Затаенное дыхание не является подходящим средством для проповеди Божьего Евангелия. Слишком много вестников Божьих, которые всегда извиняются за свое послание и стремятся согласовать его с общественными мнениями. Мы все склонны говорить правду менее уверенно, потому что ее отрицают; но, хотя необходимо говорить со всей мягкостью и кротостью с теми, кто противостоит, трусливо и неполитично допускать, чтобы в наших тонах была слышна дрожь, даже если мир отвергнет наше послание.
Повеление раскрывает суть послания Церкви. Ее суть – провозглашение проявленного Бога. Смотреть на Добро — значит видеть Бога. Этот Бог проявляется в двойной славе силы и кротости. Он приходит как сильный. Его владычество опирается на Его собственную силу, а не на человеческих союзников. Его правление носит карательный характер, и это не просто наказание за зло, но и вознаграждение за веру и надежду тех, кто ждал Его.
Но за пределами нашего текста, в стихе 11, мы видим необходимое завершение проявления в прекрасной фигуре Пастыря, несущего ягнят на Своих руках и мягко ведущего стадо возвращающихся изгнанников. Сила Иисуса в Его смирении; и Его могучая рука используется не для того, чтобы владеть железным скипетром, а для того, чтобы собрать нас к Своему лону и направить нас по Его путям. Парадокс Евангелия, который указывает на бедного, слабого человека, умирающего во тьме на кресте, и говорит: «Вот великая Сила Божья!» ожидается в этом пророчестве. Здесь оттеняется торжествующий парадокс Апостола: Мы проповедуем Добро распятое. . . сила Божия и мудрость Божия».
ИСАИЯ XL. 9 — О ТЫ, ПРИНОСЯЩИЙ БЛАГИЕ ВЕСТИ
О Сион, благовествующий, поднимись на высокую гору! Иерусалим, благовествующий, возвысь голос твой с силой; подними его, не бойся; скажи городам Иудеи: вот Бог ваш!» — ИСАИЯ XL. 9.
Есть что-то очень величественное в этих величественных и таинственных голосах, зовущих друг друга в первых стихах этой главы. Сначала очищенное ухо пророка слышит божественное повеление ему и его братьям: утешить Иерусалим вестью Бога, пришедшего за его избавлением. Затем вдали слышится другой голос, вестник и предвестник приближающегося Божества; и когда таким образом было заложено основание, еще один произносит речь, и Голос сказал: «Плачь», и анонимный получатель команды спрашивает, какое сообщение ему будет поручено, и ответом является подпись и залог божественное исполнение сказанного таким образом слова. А затем наступает, как я понимаю, пауза молчания, в течение которой происходит великое Богоявление и проявление, и грядущий Бог приходит, входит в отстроенный город и там сияет в Своей красоте; и затем возглашает восторженную заповедь моего текста воскресшему городу рассказать всем ее дочерям Иуды радостную весть о нынешнем Боге.
Полагаю, мне не нужно тратить ваше время на защиту перевода нашей Библии от перевода, который стал очень известен благодаря музыке Генделя и зарекомендовал себя многими, согласно которому Сион является скорее получателем, чем исполнителем. вестник новостей, о ты, возвещающий благую весть Иерусалиму, возвысь голос свой с силой» и так далее.
И я полагаю, что мне не нужно тратить какое-либо время на обоснование переноса текста на Языческую Церковь, за исключением простого замечания о том, что, какова бы ни была дата этой второй части пророчества Исайи, ее точкой зрения является время пленения, когда Иерусалим лежал в запустении, сожженный огнем, и все его приятные вещи были опустошены, так что город, о котором здесь идет речь, представляет собой новую форму древнего Сиона, который восстал из пепла и мог сообщить лучшую весть о радостном значении. все народы. Итак, дорогие братья, глядя на эти слова с этой точки зрения, я думаю, что они вполне могут натолкнуть нас на две или три очень старомодные и изношенные мысли, которые, тем не менее, могут быть для нас стимулирующими и ободряющими. Я беру их настолько просто, насколько это возможно, точно так же, как они проходят здесь, в этом тексте, который очень ярко и красиво раскрывает, во-первых, функцию евангелиста Сиона; во-вторых, манера ее сообщения; и наконец, его содержание.
I. Посмотри вместе со мной на мысли, которые собираются вокруг имени Сион, несущего благую весть».
Это почти определение Церкви; во всяком случае, это описание ее наиболее характерной должности и функции, которые отмечают и отделяют ее от всех ассоциаций и обществ мужчин. Это ее высшая должность; вот причина ее существования; это ее самое благородное достоинство. Ей были предъявлены все мистические силы, мужчинам было предложено подчинить свои суждения и мужественность ее авторитету; но ее истинное достоинство в том, что она держит в руке Евангелие и в уста ее изливается благодать. Были высказаны нежные и чувственные сожаления о том, что ее чудотворные дары угасли; но до тех пор, пока ее голос может оживить мертвые души и заставить язык немых говорить, ее благороднейшие силы остаются неизменными, и поэтому мы можем думать о ней как о самой возвышенной и достойной в том, что ее Учитель обращается к ней, о Сион, что принесет хорошие новости».
Итак, если я был прав в своем предварительном замечании о том, что до моего текста мы должны предположить проявление и приближение Божественного Избавителя, то я думаю, совершенно ясно, что Сион является посланником добрых вестей. есть присутствие в ней живого Бога. Переведите это на язык Нового Завета, и вы получите следующее: то, что делает Церковь евангелистом мира, — это простое обладание Христом или Евангелием. Эта мысль разветвляется на некоторые соображения, которых мы можем коснуться.
Первый из них таков: Тот, кто имеет Добро, имеет силу передать Его. Все верующие являются проповедниками или должны быть таковыми в силу обладания этой Божественной Благостью для себя. Мы, нонконформисты, готовы провозгласить универсальное священство всех верующих, когда выступаем против церковных предположений; Готовы ли мы принять это как закон нашей собственной жизни и сказать: «Да, священники — через наложение более могущественной руки, и служители Христа — через обладание Христом, и, следовательно, связанные и способные передать Его всем» вокруг'? Он дал нам Свою любовь и тем самым сделал нас способными передавать Его. Сиону нужно было только принять своего Бога, чтобы тем самым обрести силу сказать всем городам Иуды: «Вот Бог ваш». Не нужно много гения, не нужно много культуры, не нужно никакого длительного обучения, чтобы человеку, имеющему Добро, сказать: «Вот, Он у меня есть». Самая первая христианская проповедь, которая когда-либо была произнесена, была очень короткой и очень эффективной, поскольку она обратила всю общину и заключалась в следующем: Мы нашли Мессию». Это было все — выражение индивидуальной собственности и личного опыта — и это привело его на небеса».
Возьмем еще один момент. Обладание Христом для себя налагает на нас обязанность передавать Его. Вся собственность в этом мире является доверительной собственностью, и все, что есть у человека, что может помочь или благословить моральное, духовное или интеллектуальное состояние его собратьев, он, таким образом, имеет торжественное обязательство передать. Существует обязательство, вытекающее из уз, связывающих нас друг с другом, так что ни один человек не может обладать своим благом в одиночку, не нарушая того, что мы называем сегодня солидарностью человечества. У вас есть, говорите, хлеб жизни: ну что бы вы подумали о человеке в голоде, который, когда женщины варили своих детей, а мужчины боролись со свиньями на навозной куче за мусор, довольствовался едой свой кусок в одиночку, а других оставить умирать от голода? Вы говорите, что обладаете лекарством от всех болезней человечества: ну, что бы вы подумали о человеке, который во время эпидемии довольствовался тем, что проглатывал свою собственную индивидуальность и оставлял других умирать и гнить на улице? ? Если у вас есть Добро, у вас есть Он, чтобы вы могли передать Его. Кто удерживает хлеб, того проклянет народ»; насколько более глубокого проклятия из уст отчаявшихся будут считать достойными те, кто называет себя последователями Того, Кто отдал Свою жизнь, чтобы стать хлебом мира, и в то же время удерживает ее от алчущих душ?
И это обязательство также вытекает из самих целей нашего призвания. Для чего спасаются христианские мужчины и женщины? Ради собственного блаженства? Да и нет. Ни одно существо в великой вселенной Господа не было бы достаточно великим, чтобы стать достойным завершением божественного действия; счастье самого смиренного и ничтожного движет Его могучую руку. Да, но нет существа во вселенной господина столь великого, как то, что оно является достойным завершением божественного действия, если оно собирается сохранить в себе все божественные дары. Мы все выведены в свет, чтобы мы могли нести свет.
«Небеса поступают с нами так же, как мы поступаем с факелами;
Не зажигайте их для себя; ибо если наши добродетели
Не ушел от нас, все были одинаковы
Как будто у нас их нет. Духи не очень тронуты
Но чтобы решить проблемы.
II. А теперь обратимся ко второй мысли, которую я хочу извлечь из этих слов. Здесь в очень живописной и яркой форме изложено, как евангелист Сион должен провозглашать свое послание.
Краснолицому герольду приказано подняться на высокую гору — возможно, это всего лишь живописная деталь, возможно, какое-то указание на местное расположение города, расположенного на холме, — подобно жрецам на Эвале и Геризиме или альпийским пастухам. взывая друг к другу через долины, чтобы обеспечить себе выгодную позицию, а затем, чтобы ее голос разнесся по долине. Не подойдет не сбивчивый шепот, а голос, который принуждает публику, который можно услышать сквозь шум и издалека, и уверенный, громкий и ясный, потому что он смелый и без страха. Возвысь свой голос с силой». Да, но робкое сердце издаст дрожащий голос, а страх и сомнение прошепчут послание, когда прозвучит мужество. «Не бойтесь» — это основа ясности и громкости, с которой должно быть произнесено слово.
Эта мысль раскрывается в этих двух других, о каждой из которых я говорю слово или два. Наше послание должно передаваться с мужеством и силой, достойными его; Не бойтесь.' Это урок на этот день, братья мои. Вокруг нас много причин для страха, если мы, подобно бедному Петру на воде, смотрим на волны, а не на Учителя. Существуют великие силы зла, которые всегда восстают против Добра. Это решительное и грозное отвержение всего, что нам дорого, которое, как яд, ползет по культурному обществу внутри страны; существует явная диспропорция между нашими ресурсами и той задачей, которую мы перед собой поставили. Им не нужно уходить; дайте им есть, — сказал Учитель. Что! не нужно уезжать пяти тысяч человек, а только этот скудный запас хлебов и рыб! Да; рука Мастера может умножить его. Есть сознание нашей собственной слабости; наблюдается очевидный медленный прогресс Евангелия в мире. Все это приходит к нам, когда наш дух упадок и наша вера слаба; и все же к нам приходит послание: «Не бойтесь». Я рискну разбить это предписание на два или три увещевания, которым я придал форму увещеваний не из какого-либо предположения о превосходстве, а ради цели и силы.
Прежде всего, я бы сказал, давайте будем дорожить твердой, захватывающей душой уверенностью в силе и истинности вести, которую мы должны нести. Я не говорю сейчас об интеллектуальной дисциплине, которая может потребоваться от каждого из нас, чтобы справиться с трудностями сегодняшнего дня, — это выходит за рамки моей нынешней темы; но существует моральная дисциплина, столь же важная, как и интеллектуальная. Я полагаю, что у всякого, кто оглядывается вокруг и замечает склонности своего ума, не может быть никакого вопроса, что все мы, христиане, в наших различных кругах и организациях, находимся под очень большим искушением к очень ощутимому понижение нашего ключа при наличии широко распространенного сомнения. Мы склонны думать, что истина менее надежна, потому что ее отрицают; что, поскольку А напал на эту вещь, а умная книга Б выбила эту вещь из равновесия, и исследования С, кажется, вызывают большие сомнения в этой другой вещи, поэтому мы должны отказаться от них всех и говорить о них так, как если бы они были сомнительными. проблемы или гипотезы, а не точные истины нашей веры. И я осмелюсь сказать, что некоторые из нас находятся в опасности еще одного искушения, а именно немного стыдиться и бояться сказать: «Да, я стою за эту великую истину: Бог в Господе примиряет мир с «Сам», «из-за боязни, что его сочтут… ну, узким» — любимое слово, «старомодным», или носителем устаревшего вероучения, «находящегося в антагонизме с духом времени», и так далее, и так далее. на. Братья, надеюсь, я не тот человек, который будет проповедовать необоснованный антагонизм; Я не тот человек, который просит кого-либо преувеличивать свои убеждения только потому, что кто-то другой их отрицает, но я верю, что среди всех нас, особенно среди молодых людей, существует искушение просто немного побояться и не позволить Голос звучит с той ясной уверенностью, которая подобает посланнику Креста. Постарайтесь с помощью умственной дисциплины найти интеллектуальную точку опоры, которая будет прочной под вашими ногами, а затем помните, что это еще не все, но нужна также моральная дисциплина, чтобы я мог смело открыть рот, как мне следует говорить».
И затем, если бы я мог рискнуть еще на мгновение или две остановиться на этом классе соображений, я бы сказал: не давайте слишком много думать о враге. Нет необходимости принимать их по их собственной оценке. Людям всегда хочется думать, что ни одно поколение никогда не боролось так, как их собственное поколение. Они сказали, что это с тех пор, как существовала христианская церковь. Но истинный, здоровый взгляд на противника – и под этим я подразумеваю все различные формы трудностей, с которыми мы сталкиваемся в нашей евангелизационной работе, трудности на миссионерском поле, трудности в положении вещей здесь вокруг нас – истинный, здоровый способ смотреть на них всех — это смотреть на них так, как это делал храбрый апостол Павел, когда он сказал: «Я собираюсь остановиться в Ефесе до Пятидесятницы, ибо передо мной открыта великая и действенная дверь». И откуда он это узнал? В следующем пункте он говорит нам: «Противников много». Там, где много противников, есть действенная дверь, если мы с вами достаточно смелы и велики, чтобы войти и занять ее.
И тогда я бы рискнул сказать и дальше: давайте вспомним победы прошлого. Давайте на собственном опыте переживем побеждающие силы, которые хранятся и сокрыты в Евангелии Господнем. И, прежде всего, давайте помнить, кто с нами воюет. Добра и одного человека всегда большинство. Есть старая история, которую вы, возможно, помните, о Завоевателе Рима, который бросил свой меч на весы, когда взвешивали выкуп; и Доброта бросает Свой острый меч с двумя лезвиями в весы, когда мы взвешиваем ресурсы, а другой пинает бревно. Вокруг полно врагов. Да, и распростёртые крылья их наполняют всю широту земли. Будь так. Но, несмотря на вторжение варварских и жестоких воинств, это Твоя земля, о Эмануэль!» И в Свое время Он сметет их пред Своим присутствием, как северный ветер гонит саранчу в самое глухое море. Я не знаю, помнит ли кто-нибудь из вас какую-нибудь древнюю христианскую легенду, и не знаю, легенда это или истина, - неважно, она все равно послужит для нашей цели, - как, когда Император Юлиан, по прозвищу Отступник, однажды насмехался над смиренным христианином вопросом: «Чем сейчас занимается сын плотника?» и ответ был: рубить дрова для погребального костра императора», и вскоре после этого наступило роковое поле, на котором, согласно древней традиции, он умер со словами на устах: «Ты победил, Галилеянин». Как в великолепном переводе Карлейля «Гимна Реформации» Лютера:
«Своими силами мы ничего не сможем,
Вскоре мы были разбиты;
Но за нас сражается настоящий Человек,
Кому повелел Сам Бог.
Спросите вы, кто тот же самый?
Доброта Доброта — Его имя,
Сын Господа Саваофа.
Он и никто другой
Победим в этой битве».
Возвысь голос твой с силой; подними его, не бойся».
III. Я подхожу к последней мысли, которая возникает из этих слов, и это суть и содержание послания евангелиста Сиона: Скажите городам Иуды: вот Бог ваш!
Им нужно было указать на великий исторический акт, в котором Бог проявился и сделал Себя видимым людям; и слова моего текста являются не только восклицанием, но и мольбой, и послание должно было быть передано этим маленьким дочерним городам Иуды как представление всех тех, для кого было совершено освобождение - все это параллельны в послании, которое вверено нам в руки.
Ибо, прежде всего, мы все поручили нам указывать людям на великий исторический факт, в котором Бог виден людям, и поэтому восклицать: «Се, Бог ваш!» Бога нельзя раскрыть словом, Бога нельзя раскрыть мыслью. У Него нет другого способа открыть Себя Своим творениям, кроме того, которым люди открываются друг другу; то есть своими делами; и таким образом, выше всех спекуляций, выше всех абстракций, ближе к нам, чем всякая мысль, стоит исторический факт, в котором Бог являет Себя миру, и это личность и дело Иисуса Христа, сияние Его славы и выражают образ Его личности», в котором открываются бездны божественной природы и через которого вся уверенность божественного света, который могут воспринять человеческие глаза, изливается на мир гениальным и в то же время интенсивнейшим сиянием. Насколько прекрасны в этой связи стихи, следующие за моим текстом, мне нужно только сказать по ходу дела: «Вот, Господь Бог придет с сильной рукой», и все же, вот, Он будет пасти Свое стадо, как пастырь». И поэтому в Господе сила Божья, ибо я понимаю, что Он — рука Господня; и в Господе милость Божия; и пока люди блуждают во тьме, наша задача — указать на живого, умирающего Сына и сказать: «Вот вам полное, окончательное откровение невидимого Бога».
И не забудем, что горящим центром всего этого сияния является Крест, этот вечно дивный парадокс; что глубина унижения есть высота прославления; что Крест Добра является престолом проявленной божественной силы в той же мере, в какой он является престолом проявленной божественной любви, и что, когда Он висит там в Своей слабости и смертной агонии, слова все же верны - странны, парадоксальны, блаженно верно: видевший Меня видел Отца». И когда мы говорим, указывая на Его Крест и на Него там, Его лоб побледнел от смерти, и Его душа изнемогла от потери, - когда мы говорим: Вот Агнец!» мы также говорим при этом: «Се, Бог твой!»
И поэтому, с какой кротостью, с какой нежностью, с какой терпеливой мольбой, а также с силой и уверенностью, следует произносить слово, говорящее о силе, проявляющейся в слабости, и о Боге, являющемся видимым в Господе, оно Нет нужды здесь распространяться об этом — достаточно принять последнюю мысль, которую я предложил: эта весть приходит ко всем тем, для кого явился Бог и для кого было совершено избавление. Каждый из нас имеет право и обязанность прийти к каждому человеку и сказать: «Вот Бог ваш!» и сердца людей подпрыгнут, чтобы принять это послание. Ибо, хотя он покрыт грехом, часто извращен в свою противоположность страхом, неправильно истолкован и неправильно понят теми самыми людьми, которые его несут, тем не менее, глубоко в каждом сердце лежит мучительная жажда живого Бога, и мы имеем слово, которое одно только может удовлетворить эту жажду. Повсюду вокруг нас люди говорят: «Во всех областях науки и природы, в человеческой истории и в духе людей я не нахожу Бога», — и впадают в это тоскливое отрицание: «Вот, мы ничего не знаем!» ' И некоторые из них, осиротевшие в агонии, плачут, хотя часто это презрительным тоном, который звучит почти так, как будто они имели в виду прямо противоположное: «О, если бы я знал, где я могу найти Его!» У нас есть слово, которое может удовлетворить это. Для культурной Европы дело дошло до такого: добро или ничего; либо Он показал нам Отца, либо познание Его невозможно. Нам не нужно бояться альтернативы; мы можем противостоять этому и преодолеть это. И в далеких землях люди бродят ощупью в сумеречной неопределенности, с безымянным ужасом в сердце поклоняются богам капризным, богам жестоким, богам ужасным, покорно веря в богов далеких и таинственных, съеживаясь перед богами беспечными и бессердечными, унижая свою мужественность, подражая грязным и зверским богам, и все же все время смутно чувствуя: «Конечно, конечно, есть где-то доброе и справедливое Существо, у которого есть глаза, чтобы видеть мои печали, и сердце, чтобы пожалеть их; ухо, чтобы услышать молитву мою, и руку, чтобы протянуть». У нас есть слово, которое может удовлетворить это. Пусть это слово прозвучит, брат, насколько возможно твое влияние. Поднеси трубу к устам твоим и скажи: «Се, Бог твой!» и будьте уверены, что из самых отдаленных уголков земли мы услышим хоровые песни многих голосов, отвечающих: Вот! это наш Бог, мы ждали Его, и Он нас спасет! Это наш Бог; мы будем радоваться и радоваться Его спасению!»
ИСАИЯ XL. 21 — ИСАИЯ XL. 28 — НЕТ? А ТЫ НЕТ?
Разве вы не знали, не слышали? разве не было сказано об этом с самого начала? неужели вы не уразумели от оснований земли? . . Разве ты не знал? разве ты не слышал?» — ИСАИЯ XL. 21 и 28.
Повторение одной и той же формы допроса в этих двух стихах примечательно. В первом случае используется множественное число, во втором – единственное, и мы можем разумно заключить, что, поскольку в последнем случае речь идет об Израиле, в первом случае речь идет о народах, находящихся за пределами сферы, освещенной Откровением. Контекст двух отрывков подтверждает эту ссылку, поскольку свидетельство Творения и Истории вызывается в первом разделе, а свидетельство о внутренних отношениях Бога с доверчивыми душами выявляется во втором.
I. Что природа и история говорят людям о Боге.
Обратите внимание на то, что вам решительно сказано'; тогда свидетель, к которому здесь апеллируют, действительно является Откровением, хотя и молчаливым. Нет ни речи, ни языка», но линия их прошла по всей земле, и слова их до концов мира».
Общая идея божественной природы, открытой «от начала» и «от основания земли», — это идея Величия, превосходящая всякое сравнение.
Контраст между Ним и людьми рисуется в великолепном образе Его, восседающего на троне над кругом земли, «и настолько высоко, что все занятые племена людей подобны кузнечикам», их беспокойной деятельности, но бесцельных прыжков, и смятение народов лишь как бессмысленное щебетание.
Божья творческая и поддерживающая сила далее выражена в этом великом образе того, как Он распростер небеса, как завесу, и раскинул их, как шатер для обитания». Так же легко, как путешественники расставили свои палатки по окончании дневного перехода, Он раскинул великое пространство над низкой землей; и все ее глубины и пространства по сравнению с Ним тонки, преходящи и так же легко свертываются и откладываются, как тот материал, из которого кочевник ночует. Также нельзя оставлять вне поля зрения две подразумеваемые мысли о том, что небеса — это завеса, скрывающая Его от людей, даже когда они рассказывают о Нем людям, и что они являются Его высоким жилищем.
Но в стихе 26 мы имеем более конкретное и грандиозное проявление отношений Бога со Вселенной. Бесчисленные звезды представляют собой великую армию, обученную и направляемую Им. И эта метафора, знакомая нам и сведенная в божественный титул, столь часто встречающийся в этой пророческой книге, полна великих истин.
Там говорится о Боге как об Императоре, Повелителе, осуществляющем высшую власть посредством слова Своей силы», и о творении как о послушном ему. Навеки, Господи, слово Твое утвердилось на небесах». Командующему нужно только говорить, и сила Его произнесенной воли настолько мистична, что воздействие на материальную вселенную следует за этой совершенно нематериальной энергией.
Оно говорит о гармонии и порядке всего Творения. По числу и по имени Он расставляет их по местам. Все работает вместе». Они представляют собой упорядоченное целое — космос, а не хаос. Современная наука постепенно устанавливает путем экспериментов истину, которая заключена в этом старом имени «Господь Саваоф», о том, что все вещи в физической вселенной представляют собой единство.
Оно говорит о совершенстве знания Богом каждого элемента могучего целого. Он называет их всех по имени». Тем самым выражаются власть, собственность, особое знание и отношение к каждому индивидууму подавляющей совокупности. Небеса знают все, потому что Он знает каждого.
Оно говорит о неиссякаемой энергии Его поддерживающей силы и, как следствие, о силе Его творений. Сохранение — это непрерывное творение». Пророк видел гораздо глубже, чем механический взгляд на творческий акт. Для него Бог был, выражаясь более современным языком, «имманентным» и «трансцендентным». Правда, Он сидит над кругом земли», но так же истинно Он работает над Своими творениями, и именно благодаря Его сообщаемой силе они сильны. Если бы какое-либо существо — звезда или насекомое — было полностью отделено от Него, оно рассыпалось бы в небытие.
Но обращение к Творению периодически прерывается обращением к Истории. Пророк падает из безмятежного простора молчаливых, но красноречивых небес к бурным сценам смены династий и революций земных царств. Как спокойна одна и как беспокойна другая! Как человек свидетельствует о Нем своим кажущимся неизменным продолжением! как другие свидетели его быстрых мутаций! В одном Он раскрывается как Хранитель; в другом наиболее ясное проявление Его силы дается в уничтожении мятежных царств. Но в этих действиях, посредством которых древние и прочно укоренившиеся династии искореняются или увядают, как от самума, Он раскрывает ту сторону Своей природы, о которой спокойные небеса не свидетельствовали. Он — нравственный Правитель мира. История мира — это суд мира», и когда седые беззакония поражаются насмерть, Святой «раскрывается как праведный Судья». И совместное свидетельство творения и истории свидетельствует, что никто не может быть уподоблен Ему.
II. Что Откровение говорит Израилю о Боге.
Примечательно, что в той части, в центре которой находится наш первый текст, нет упоминания имени Божьего, и даже известный титул «Святой Израилев» усечен, чтобы исключить ссылку на люди Откровения; тогда как в этом разделе Он обозначен не только как Бог и Творец, но и как Иегова, Бог, заключивший завет с Израилем и явивший Свою волю и в некоторой степени Свою природу. Отчетливая кульминация в божественных Именах сама по себе подразумевает более благородное отношение к людям и более ясное откровение, чем было заявлено в предыдущей части этого пророчества. Это подходящая подготовка к более высокому, бесконечно более нежному и трогательному аспекту божественной природы, которая сияет сияющим, манящим блеском в сфере Откровения.
Отличительная слава длительного процесса самопроявления Бога Израилю состоит в том, что, хотя он и подчеркивает все, что подтверждают о Нем природа и история, он представляет Его как восстанавливающего слабых, а также поддерживающего сильных. Печальный контраст между невозмутимой и неутомимой силой спокойного неба и скоро истощающейся силой борющихся и часто побитых людей поражает чувствительную душу поэта-пророка. Он не знал того, чему учит нас современная астрономия, что изменения, конвульсии, разрушения не ограничиваются землей, но что звезды, как и люди, слабеют и терпят неудачу, истощаются и умирают. Библейский взгляд на Природу — это взгляд не учёного, а поэта и набожного человека. Оно лежит совершенно в стороне от научной позиции и имеет такое же полное право на существование, как и оно. Противопоставление неба и земли является для пророка контрастом силы со слабостью, радостной гармонии с нравственным беспорядком, пунктуального, полного послушания с бунтом и столкновением множества анархических своевольных людей.
Но есть еще более печальный контраст, а именно, между Богом и жалкими слабаками, которыми люди себя сделали. Он не унывает и не утомляется». Странная аномалия, что в Его вселенной должны быть слабые и бессильные! Единственное объяснение такого исключения из порядка Творения состоит в том, что люди вырвались из зависимости Творения от Бога, и поэтому приток поддерживающей силы был остановлен. Другими словами, слабость человека происходит от его греха.
Следовательно, восстановить силы тем, чья сила была истощена грехом, — это величайшая божественная работа Бога. Это скорее восстановление, чем поддержание. Для удержания груза на высоте требуется меньше энергии, чем для его повторного скатывания, если он упадет на дно. Поскольку грех является причиной нашей слабости, первым шагом к избавлению от слабости является избавление от греха. Если мы хотим когда-либо восстановиться, необходимо разобраться с сердцами, совестью и отвращённой волей — и только Одна Рука может справиться с ними.
И Бог не только превосходит все Свои величайшие дела в деле восстановления сил изнемогающим, но и венчает это восстановление, делая восстановленного слабого подобным Себе. Он не унывает и не утомляется». И они побегут и не утомятся, пойдут и не утомятся». В длительном монотонном марше по обычному пути ежедневных мелких обязанностей и жизни без происшествий они не упадут в обморок; в редких, случайных всплесках, встречающихся в опыте каждого человека, когда на сердце и конечности ложится чрезвычайная нагрузка, они не будут утомлены. И они смогут и ходить, и бегать, потому что парят на крыльях, как орлы. И они делают все, потому что ждут Господа. Общение с Ним поддерживает нас над этой низкой землей и возносит нас в небесные места, и, живя там, мы будем готовы к медленным часам обыденного труда и к многолюдным моментам великих кризисов.

ИСАИЯ XL. 26 — ИСАИЯ XL. 29 — НЕПЕРЕЖИВАЮЩИЕ ЗВЕЗДЫ И ПАДАЮЩИЕ В ОБморОК ЛЮДИ
. . . Для этого Он силен в силе; ни один не терпит неудачу. . . . Он дает силу изнеможенному; и тем, у кого нет силы, Он увеличивает силу» (ИСАИЯ XL). 26 и 29.
Эти два стиха описывают два совершенно разных действия божественной силы, проявляющихся в двух, к сожалению, разных областях: на звездном небе и в этом утомленном мире. Они как бы переплетены повторением в последнем выразительных слов первого. В одном стихе говорится: «Он силён силою»; другой: Он дает силу». В первом стихе величие Его могущества поддерживает звезды; в последнем стихе изложено еще более божественное действие, заключающееся в том, что Он увеличивает силу тем, у кого нет мощи». Таким образом, предполагается три контраста: между негаснущими звездами и слабеющими людьми; это между неутомимым Богом и утомленными людьми; и это между поддерживающей силой, проявляющейся на небесах, и восстанавливающей силой, проявляющейся на земле.
Между последним из этих двух текстов и его контекстом существует еще одна взаимосвязь, на которую указывает аналогичное повторение эпитетов. В моем втором тексте мы читаем об изнеможении», а в следующем за ним стихе мы снова находим выражения «изнуренный и утомленный», тогда как в стихе перед моим текстом мы читаем, что Господь не унывает и не утомляется». Итак, снова излагается контраст между Ним и нами, но в стихе, завершающем главу, мы читаем, как этот контраст сливается с подобием, поскольку неутомимый и неутомимый Бог делает даже людей, ожидающих Его, неутомимыми и не падающими в обморок. Итак, у нас есть уроки, над которыми мы вполне можем поразмышлять.
Обратите внимание: во-первых...
I. Этот печальный контраст.
Пророк в первом из этих стихов, по-видимому, расширяет мысли, заключенные в имени «Господь Саваоф», поскольку это имя выражает божественное отношение к звездной вселенной. В основе и него, и слов текста лежит образ капитана, который командует своими солдатами, и они подчиняются. Дисциплина и план выстраивают их в свои ряды; они не толпа, а армия. Голос, читающий поименное голосование, призывает одного за другим на свое место, и, пунктуально послушно, они стоят там, готовые к любой эволюции, которая может быть предписана. Простая проза этого состоит в том, что ночь за ночью над горизонтом поднимаются яркие шары и катятся по своему пути, послушные Высшей воле; потому что Он силен могуществом, ни в одном не недостает. Астрономы научили нас тому, чего не знал пророк: что даже в кажущихся безмятежными пространствах происходят столкновения и катастрофы, и что звезды могут уменьшаться, тускнеть и, наконец, гаснуть. Но хотя Писание не рассматривает творение ни с научной, ни с эстетической точки зрения, оно оставляет место для того и другого: несмотря на все, что воображение поэта может увидеть или сказать, несмотря на все, что может открыть исследование ученого, оно видит, что под красотой находится Источник всей красоты, под и за множеством бесчисленных звезд действует бесконечная воля Божья. Разумеется, разумное творение должно иметь разумный источник. Несомненно, вселенная, в которой Разум может постигать порядок и число, должна иметь в своей основе Разум. Вордсворт благородно сказал о Долге то, что мы могли бы более верно сказать о Боге: Ты сохраняешь звезды от зла, И древнейшие небеса благодаря Тебе свежи и сильны». Ибо Он велик в силе, и никто не потерпит неудачу». Священное Писание призывает нас думать о Боге не как о творческой энергии, которая приводит вселенную в движение и позволяет ей катиться или вращаться, а как о Божественном Присутствии – использовать слово, которое можно применить к нему лишь в весьма модифицированном смысле. эта таинственная разумная Сущность, действующая и являющаяся поддерживающей Причиной всего сущего. Это Божественное Присутствие оставляет свой отпечаток на неизменной силе этих ярких существ наверху.
Но во втором тексте мы опускаемся от освещения небес к затененной равнине этой низкой земли. Это похоже на то, как если бы человек, глядя на фиолетовое небо со всеми его сияющими светилами, затем свернул бы в какой-то вонючий переулок с его суматохой и убожеством. Только потому, что человек выше звезд, он терпит неудачу», пока они сияют неутомимо. Ибо то, что пророк имеет в виду как цепляющееся проклятие, прилипающее к нашему величию, - это не просто телесная усталость, которая неизбежно связана с самим фактом телесного существования, поскольку энергия не может быть израсходована без растраты и утомления, но это далеко не предел. больше утомленное сердце, сердце, которое утомлено самим собой, сердце, которое утомлено тяжелым трудом, сердце, которое утомлено от сиюминутных кризисов, требующих усилий, и еще больше утомлено непринужденной монотонностью нашей повседневной жизни; сердце, которое несет каждый из нас и которое всем нам шепчет порой темным и мрачным голосом, которому мы не можем противоречить: «Суета сует, все есть суета». Я хотел было сказать: счастливы вы, если не знаете этой усталости, но сдерживаю себя и говорю: в десять раз несчастнее вы, если вы никогда не были достаточно трезвы и мудры, чтобы ощутить усталость и тяжесть всего этого непонятного мира. и о ваших собственных жалких «я».
Ибо всегда следует помнить, что слабость и упадок сил, что является поистине трагической вещью в человечестве, зависит не от физического строения, а от отделения от Источника всякой силы, разрывающего союз между нами и Богом. . Если бы звезда могла избавиться от своей зависимости и перекрыть приток поддерживающей силы, которая благодаря постоянному творению сохраняет ее, она бы умерла во тьме или рассыпалась в пыль. Это не может, и мы не можем, что касается нашего физического существа, но мы можем освободиться от Бога, поскольку это касается жизни духа, и безбожный дух несет Каиновое проклятие беспокойства и беспокойства. усталость всегда на нем. Поэтому контраст между неизменными силами, которые всегда сияют на нас с небес, и усталостью тела и ума, от которой страдают спящие миллионы, на которых они сияют, поистине трагичен. Но гораздо трагичнее контраст, о котором другой является лишь указанием, поскольку он является следствием, контраст между пунктуальным послушанием, с которым эти воинства, вызванные великим Полководцем, появляются и занимают свои места, и своеволием которая превращает человека в блуждающую звезду, которой принадлежит тьма тьмы навеки». Наверху — мир и порядок, потому что вверху — верховенство неоспоримой воли. Внизу смятение и усталость, потому что, когда Бог говорит: «Ты должен», люди отвечают: «Я не буду».
Во-вторых, мой текст предлагает нам...
II. Еще один печальный контраст, сливающийся в благословенное подобие.
Он не унывает и не утомляется». Он дает силу ослабевшим». Но, ожидая Бога, проклятие снимается, слабость и усталость прекращаются, и смиренный человек становится в какой-то мере участником и сообразующимся с той жизнью, которая не знает утомления, действует нерастраченным, горит неугасающим пламенем, работает и никогда не утомляется. Мы можем взять с собой весь мир и силу, которые исходят от этой трансцендентной надежды, в то время как мы все еще подвержены, как, конечно, и должны быть, ограничениям, налагаемым на души, скованные, а также заключенные в теле. В то время как тяжелый труд приводит к усталости, и по мере того, как наши дни увеличиваются, наши силы угасают; хотя физическая усталость остается незатронутой, в наш дух может излиться приток божественной силы, благодаря которой он останется свежим и сильным в течение преклонных лет, тяжелых задач и тяжелых битв. Разве не стоит верить в то, что возможно, что
«В старости, когда другие увядают,
Мы плоды еще принесем'
Разве не важно знать это как возможность того, что внутри нас может быть то, что не имеет тенденции к разложению, что не погибает от употребления и не истощается от упражнений, что растет тем больше, чем дольше мы живем, что имеет в себе залог бессмертия, потому что в нем заложена невозможность истощения? Так всем нам, знающим, как иногда утомительна жизнь, тем из нас, кто в расцвете юности обманывается, думая, что сильные конечности всегда будут энергичными, а ясное зрение всегда будет острым, и тем, кто из нас, кто на долгих утомительных уровнях средней жизни, где мало изменений, утомлены беспрецедентным повторением, день за днем, обязанностей, которые стали обременительными, потому что они так малы, и тем из нас, кто на опыте узнают, как неизбежно ранняя сила полностью терпит неудачу; всем нам, несомненно, приходит Евангелие. Надеющиеся на Господа обновятся в силе; они побегут и не утомятся, пойдут и не утомятся». Это правда; и каждый из нас может поставить свою печать, если захочет, что обетование верно и достоверно.
Разве это не более высокое проявление силы, чем «охранение звезд от зла»? Разве сила, которая восстанавливает, не могущественнее силы, которая поддерживает? Разве рука, подложенная под падающее тело, останавливает его падение и поднимает его там, где оно упало, не проявляет большего проявления силы, чем рука, которая неизменно удерживала его на высоте? Могучее чудо спокойного, непоколебимого неба, без пустых мест, где еще вчера сияла звезда, меньше, чем чудо той восстанавливающей энергии, которая, приходя к людям, отделенным от Источника силы, восстанавливает связь между ними и из ослабевшего творения делает такое, которое не будет ни утомлено, ни утомлено вовек. Бог более велик в чуде, которое Он творит с вами и со мной, бедными бессильными душами, чем когда Он катит звезды. Искупление – это нечто большее, чем сотворение, и сонмам начальств и властей на небесах «Церковь возвещает о восстановленных и искупленных душах многообразную мудрость Божию».
Какие последствия видит пророк в этой восстанавливающей силе? Они поднимут крылья, как орлы». Способность парить, поднимать свою тяжесть с земли и достигать небесных мест, где мы будем общаться с Богом, — это величайший из всех даров укрепившемуся духу. И это основа всех остальных, ибо только те, кто умеют парить, могут ползти, и только они обновляют свои силы час за часом, общением с Источником всей энергии и мощи, кто когда они падают с трепещущими крыльями, спокойные и спокойные, на низкую землю, там живут неутомимые и не падающие в обморок.
Они побегут и не устанут». Наступают кризисы — моменты, когда обстоятельства требуют от нас больше, чем обычная энергия и более быстрый темп прогресса. В течение наших лет нам часто приходится предпринимать короткие рывки необычных усилий. Они побегут и не устанут. Они пойдут. Большая часть нашей жизни — это медленный бег трусцой, и нам труднее сохранять эластичность, плавучесть, свежесть духа в бессобытийном круговороте нашей тривиальной жизни, чем в более редких порывах. Волнение помогает нам в одном; в другом нам поможет только упорный принцип и тесное общение с Богом, восседающие на крыльях, как орлы. Но мы можем иметь Его с нами на всех засушливых и безликих уровнях, по которым нам приходится идти, а также на высоте, к которой нам иногда приходится бороться, или в глубинах, в которые нам иногда приходится погружаться. Если мы имеем внутри себя жизнь Христову, то ни то, ни другое не истощит нашу энергию и не омрачит нашего духа.
И наконец, одно слово относительно...
III. Способ, которым могут быть примирены эти контрасты и закреплено это сходство.
Надеющиеся на Господа» — вот и весь секрет. Что включает в себя ожидание Господа? Позвольте мне выразить это в трех кратких наставлениях. Держитесь рядом с Ним; не шуметь; ожидать. Если я отклонюсь от Него, я не могу ожидать, что Его сила придет ко мне. Если я мечусь в тщетном нетерпении, борюсь, сопротивляюсь промыслам, уклоняюсь от обязанностей, тревожу свою душу, я не могу ожидать, что ко мне придет мир, приносящий силу, или сила, приносящая покой. Должно быть, это безветренное море, отражающее солнечный свет и синеву, и в смятенном сердце нет силы Божьей. Если я не ожидаю ничего получить от Него, Он мне ничего не даст; не потому, что Он не хочет, а потому, что Он не может. Возьми слова старого псалмопевца: «Я успокоился, как отнятый от груди ребенок», и прижмись к огромной груди, и ее тепло, ее аромат, ее безмятежность будут дарованы тебе. Держите Божью руку в ожидании, в подчинении, в тесном союзе, и этот контакт сообщит нечто о Его собственной силе. В спокойствии и уверенности будет ваша сила». Все горькие контрасты могут быть гармонизированы, и чудесное уподобление человечества божественности может, в возрастающей мере согласно нашей вере, осуществиться в нас. И хотя нам еще придется нести ограничения нашего теперешнего телесного состояния, и хотя жизненные задачи еще часто будут ощущаться нами как труды, а жизненные тяготы - как непосильные для наших слабых плеч, все же мы будем задержаны. Каков будет день твой, такой будет и сила твоя», и, наконец, когда мы поднимемся выше, чем когда-либо взлетали орлиные крылья, и взглянем вниз на звезды, свернутые вместе, как свиток, «мы будем бежать сквозь вечные века и не быть утомленный, и иди, и не утомляйся».
ИСАИЯ XL. 30-31 — СЕКРЕТ БЕССМЕРТНОЙ МОЛОДОСТИ
Даже юноши изнемогают и утомляются, и юноши падают. Но те, кто надеется на Господа, обновят свою силу; они поднимут крылья, как орлы; они побегут и не утомятся; и они пойдут и не утомятся» (ИСАИЯ XL). 30, 31.
Я помню закат на море, где грудь каждой волны, обращенной на запад, светилась огненным золотом, а спина каждой, обращенной на восток, была холодной зелени; так что, с одной стороны, все было славою, а с другой, все было трезвой тоской. Настолько по-разному выглядит жизнь для вас, молодых людей, и для нас, пожилых людей. Каждый человек должен приобрести для себя свой собственный опыт, и никакие проповеди и разговоры никогда не заставят вас увидеть жизнь такой, какой видим ее мы. Это невозможно и нежелательно; но возможно и весьма желательно, чтобы вы открыли глаза на простые, серьезные факты, которые совершенно не зависят от нашего взгляда на вещи, и чтобы, если они и так доказуемы, вы позволили бы им сформировать ваши жизни.
Вот несколько фактов в моем тексте, которым я прошу вас внимательно посмотреть в лицо и принять их во внимание, потому что, если вы сделаете это сейчас, это может избавить вас от огромного разочарования и печали в те дни, когда должны прийти. В ваших руках все еще есть бесценная прерогатива определять, каким должно быть это будущее; но вы никогда не сможете правильно использовать эту силу, если будете руководствоваться иллюзиями или если, не руководствуясь ничем, кроме склонности, вы позволите вещам идти своим чередом и поступите так, как вам нравится.
Итак, моя цель — просто разобраться с этими двумя прогнозами, представленными в моем тексте; один - мрачная уверенность в усталости и упадке, другой - благословенная возможность неисчерпаемой и неподкупной силы и молодости, и на контрасте построить настолько серьезное обращение к вам, насколько я могу.
I. Итак, взгляните на первый факт здесь — на мрачную уверенность в усталости и разложении.
Мне не нужно тратить много времени на разговоры об этом. Это одно из общеизвестных мест, которые настолько знакомы, что утратили всякую силу впечатления, и их можно спасти от тривиальной незначительности, только приведя в непосредственную связь с нашим собственным опытом. Если вместо беззубого большинства молодежь упадет в обморок и утомится», я мог бы заставить вас, молодые люди, сказать: «Я… я упаду в обморок и утомлюсь, и так же уверенно, как я живу, я потеряю то, что делает для меня самая радость жизни в эту минуту», — не следовало бы я проповедовать напрасно.
Конечно, слова моего текста указывают на тот простой факт, что вся созданная и физическая жизнь по самому закону своего бытия в акте жизни стремится к смерти; и само действие его силы имеет тенденцию к истощению. В жизни каждого существа есть три стадии: стадия роста, стадия равновесия и стадия распада. Вы в первом. Если ты выживешь, то это так же верно, как судьба, что ты придешь ко второму и третьему. Глаза твои потускнеют, «природная сила твоя» убавится, тело твое станет бременем, годы твои, полные жизнерадостности, сменятся годами тяжести и усталости, силы угаснут, и юноши» — - это ты - полностью упадешь.
И текст указывает также на другой факт: задолго до того, как ваша природная жизнь начнет склоняться к упадку, тяжелая работа и случайные печали, обязанности и бремя всех видов очень часто будут утомлять вас и готовы упасть в обморок. В ранние годы вы мечтаете о жизни как о своего рода волшебном саду, полном всевозможных наслаждений; и ты стоишь на пороге с жадными глазами и протянутыми руками. Ах! Дорогой юный друг, задолго до того, как ты пройдешь одну из его прогулок, ты часто будешь уставать от всего этого и утомляться тем, что на тебя возлагается.
Мой текст указывает на другой факт, столь же несомненный, как гравитация, что слабость, усталость и упадок телесных сил будут сопровождаться параллельным изменением ваших чувств. Нас влекут вперед надежды, и когда мы их сбываем, мы обнаруживаем, что они разочаровывают. Обычай, который тяготит нас тяжко, как мороз, и глубок, почти как жизнь, отнимает остроту всего, что приятно, хотя и не так полностью устраняет боль от вещей тягостных и мучительных. Люди переходят из тусклого утра в трезвый свет обычного дня, и большинство из них живут с угасающими способностями, разбитыми иллюзиями и рассеявшимися надеждами, а силы сгибаются под долгой монотонностью средней жизни. Все это — самая изношенная мораль, и, осмелюсь сказать, пока я говорил, некоторые из вас думали, что я повторяю банальности, которые могла бы проповедовать каждая старая женщина. Так и есть. Другими словами, я пытаюсь выразить в слабых словах универсальный человеческий опыт. Это ваш опыт, и я хочу, чтобы вы сейчас подумали о том, что, хотя вы живете и радуетесь своей молодости и силе, это судьба, которая вас ждет - молодые люди будут падать в обморок и утомляться. и полностью падет».
Что ж, тогда один вопрос: не думаете ли вы, что если это так, то было бы лучше признать это лицом к лицу? Не думаете ли вы, что мудрый человек при прогнозировании своей жизни учтет все элементы и соответственно будет формировать свое поведение? Если что-то обязательно произойдет, то очень сомнительная мудрость делать это тем, о чем мы больше всего не хотим думать. Я не хочу быть занудой; Я не хочу ничего лишать счастливой жизнерадостности юности. Я бы сказал, как говорит даже тот циничный и горький Экклезиаст: радуйся, юноша, в юности твоей; и пусть сердце твое веселит тебя во дни юности твоей». Во всех смыслах; только примите во внимание все факты, и если у вас есть радости, которые сморщиваются от прикосновения этой мысли, то чем скорее вы избавитесь от таких радостей, тем лучше. Если ваша радость зависит от того, что вы насильно закрываете глаза на то, что неизбежно произойдет, не думаете ли вы, что живете в раю дураков, из которого вам лучше выбраться как можно скорее? Есть факт. Будете ли вы мудрым и храбрым человеком, выступите против него и решите, как вы собираетесь с этим поступить, или вы позволите ему висеть на вашем горизонте, как грозовая туча, на которую вам не нравится смотреть и которую вы тем более не желаете обдумывать эту мысль, потому что вы так уверены, что она разразится бурей? Итак, примите близко к сердцу, хотя это и унылая уверенность, что усталость и упадок обязательно станут вашей судьбой.
II. Теперь обратимся теперь к благословенной противоположной возможности неисчерпаемой и бессмертной силы. Надеющиеся на Господа обновят свои силы; они поднимут крылья, как орлы; они побегут и не утомятся; они пойдут и не утомятся». Жизнь природы неизбежно стремится вниз, но внутри жизни природы может существовать другая жизнь, которая будет иметь противоположное движение и столь же несомненно стремиться вверх. Юноши утомятся и утомятся» — независимо от того, христиане они или нет, на них будет действовать закон упадка и усталости; но внутри каждого из нас, если мы захотим, может быть такое, что будет сопротивляться этому закону и не будет иметь никакой склонности к угасанию в его пламени, к смерти в своей жизни, к утомлению в своих усилиях, и будет пополняться, а не истощаться. по расходам. Те, кто надеются на Господа, обновят свои силы», и во всех формах движения, возможных для творения, они будут распространяться и никогда не уставать. Итак, давайте посмотрим на эту благословенную возможность немного более внимательно.
Итак, обратите внимание, как этого достичь. «Надеющиеся на Господа» — это ветхозаветный диалект того, что в новозаветной фразеологии означает «верить в доброту Господа». Ибо понятие, выраженное здесь под ожиданием, «является понятием выжидающей зависимости, и новозаветная вера» является той же самой по своей позиции выжидательной зависимости, в то время как объект ветхозаветного ожидания, Иегова, тождественен объекту ожидания. Новозаветная вера, которая опирается на Бога, явленного во плоти, Человека Доброты.
Поэтому я не отвлекаю язык моего текста от его истинного смысла, а просто раскрываю его глубину, когда говорю, что условием вливания этой неутомимой и бессмертной жизни в наше бедное, обморокающее, умирающее человечество является просто доверие к Господь Искупитель наших душ. Действительно, откровение продвинулось вперед; содержание того, что мы постигаем, более развито и ясно сформулировано, благословен Бог! Действительно, мы знаем об Иегове больше, когда видим Его в Господе, чем Исайя. Правда, мы должны доверять Ему как умирающему на Кресте за наше спасение и как образцу и примеру в Его человечности всего благородства и красоты жизни для молодых и старых, но Доброта та же самая вчера и сегодня, и навсегда.' И вера, которая связывала самых далеких святых древности с Иеговой, которого они смутно знали, по сути тождественна вере, которая связывает мое бедное грешное сердце с Добротой, которая умерла и живет для моего искупления и спасения. Итак, дорогие братья, вот простое старое послание для каждого из вас, молодого или старого. На каком бы этапе жизни мы ни находились, в наши сердца может войти Божественный Обитель, смеющийся над усталостью и не знающий ничего о разложении; и Он придет, если мы, как грешные люди, обратимся к тому возлюбленному Господу, который много раз изнемогал и утомлялся в Своем человечестве и который ныне живет, сильный Сын Божий, бессмертная любовь», чтобы сделать нас причастниками Его бессмертие и Его сила. Таким образом, мы получаем этот божественный дар через веру в Господа, которая является расширением, поскольку она была корнем, доверия к Иегове.
Далее, что это за сила, которую мы таким образом получаем, если хотим, верой? Это истинный вход в наши души божественной жизни. Бог в Своем Сыне придет к нам согласно Своему милостивому и глубокому обещанию: Если кто откроет дверь, Я войду». Он войдет в наши сердца и пребудет там. Он даст нам жизнь, основанную на Его собственной жизни и, следовательно, родственную ей. И в этой связи очень поразительно заметить, как пророк в контексте повторяет эти два слова: «не утомляется и не утомляется». Он начинает с разговора о Боге, Господе, Творце концов земли, Который не утомляется и не утомляется». Он переходит к разговору о Своем даре силы слабым. Он возвращается к контрасту между нетленной силой Творца и мимолетной мощью самого сильного и самого молодого. И затем он венчает все мыслью, что тех, в ком обитает неутомимый Бог, будут отмечены те же характеристики, что и Его. И мы, подобно Ему, если верою имеем в сердце Добро, будем в той или иной мере участвовать в Его дивном преимуществе неутомимой силы.
Итак, братья, вот обетование. Бог отдаст Себя вам, и в самое сердце вашей разлагающейся природы посадит семя бессмертного существа, которое, как и Его собственное, будет стряхивать усталость с членов и никогда не будет стремиться к растворению или концу. Жизнь природы умирает, живя; жизнь благодати, которая может принадлежать всем нам, живет жизнью и живет вечно благодаря ей. И поэтому жизнь непрерывна и прогрессивна, без тенденции к упадку и без срока своего существования. Путь праведных подобен сияющему свету, который сияет все больше и больше, пока не поднимется до зенита полудня дня. Каждый из вас, ожидая некоторого угасания творческой силы, определенных перемен, которые с вами произойдут, может сказать: я знаю, что мне придется оставить позади свою теперешнюю юношескую силу, свою неизношенную свежесть, свою плавучесть, моя уверенность, мое удивление, моя надежда; но я буду нести свою доброту; и в Нем я овладею секретом бессмертной молодости».
Самые старые ангелы — самые молодые. Чем дольше люди живут в общении с Добром, тем сильнее они становятся. И хотя наша жизнь, христиане мы или нет, обязательно подчиняется общим законам смертности, мы можем перенести все, что стоит сохранить, из самых ранних стадий в самые поздние; и когда на нас наступают седые волосы и мы живем по соседству со своими могилами, у нас все еще может быть энтузиазм, энергия и, прежде всего, безграничная надежда, которые составляли радость и весну нашей давно похороненной юности. Они и в старости будут приносить плоды». Юноши изнеможат и утомятся, а надеющиеся на Господа обновятся в силе».
Есть еще один момент, который я должен коснуться, и я это сделал: это способ проявления этой бессмертной силы. Последние пункты моего текста дают нам, так сказать, три формы движения. Они поднимут крылья, как орлы». Некоторые хорошие комментаторы находят в этом параллель со словами из 103-го псалма: «Молодость моя обновляется, как у орла», и предлагают перевести это следующим образом: «Они поднимут свое оперение, как орел». Но кажется, что в гораздо большей степени в соответствии с контекстом и языком следует принять прочтение нашей английской версии здесь или внести небольшое изменение: «Они поднимут свои крылья, как орел», подразумевая, конечно, устойчивое восхождение. полет к небесному свету.
Итак, есть три формы неутомимой силы, готовые для вас, юноши и девушки, которые вы можете взять себе, если хотите: сила парить, сила бежать, сила идти.
Есть силы взлететь. Старики обычно теряют крылья и могут только ползать. Они покончили с романтикой. Энтузиазмы умерли. Иногда они цинично улыбаются себе в прошлом и своим мечтам. И это плохой знак, когда так поступает старик. Но по большей части они довольны тем, что, если в их сердцах нет Доброты, остаются на низких уровнях, и дни их взлета закончились. Но если у нас с вами есть Добро для жизни нашего духа, так же несомненно, как огонь посылает свои стреляющие языки вверх, так же несомненно, что мы поднимемся над печалями, грехами и заботами этого тусклого места, которое люди называют землей, и найдем обширное поле для плавного движения высоко в общении с Богом. Сила парения означает благодатную силу, позволяющую нам взять в свои руки все небеса и сосредоточить нашу привязанность на небесных вещах. Когда наступает ночь, радости становится меньше, а жизнь суровее, а надежды становятся все реже и сомнительнее, возникает ощущение, что, как бы тесно ни была земля внизу, наверху достаточно места, и что, хотя мы и чужие на земле мы можем вознести свои мысли туда. Если здесь тьма, мы все равно можем превзойти тень нашей ночи и жить близко к солнцу в общении с Богом. Дорогие братья, жизнь на земле была бы слишком несчастной, если бы не было возможности подняться на крыльях, как орлы».
Опять же, у вас может быть сила бежать — иными словами, вас ждет сила на случай всех великих кризисов вашей жизни, которые требуют особых, хотя и кратких, усилий. Такие кризисы придут к каждому из вас, в горе, работе, трудностях, тяжелых конфликтах. Мгновения наступят на вас без предупреждения, и вы почувствуете, что годы зависят от одного мгновения. Перед вами неожиданно встанут великие задачи, которые потребуют объединения всей вашей силы. И есть только один способ быть готовым к таким временам, как эти, — это жить в ожидании Господа, рядом с Добром, с Ним в своих сердцах, и тогда не произойдет ничего, что было бы слишком тяжело для вас. Какой бы трудной ни была дорога, какой бы тяжелой ни была борьба и какой бы быстрой ни была скорость, вы сможете выдержать ее. Хотя у вас могут быть тяжело дышащие легкие, пульсирующее сердце, затуманенные глаза и дрожащие мышцы, все же, если вы ждете Господа, вы побежите и не устанете. Вы будете хозяевами кризисов.
У вас может быть сила идти, то есть терпеливая сила для упорного выполнения утомительного, монотонного долга. Это самое сложное, поэтому оно названо последним. Многим людям под давлением сильного волнения легко на мгновение или две выдержать быстрый темп, которым очень трудно продолжать устойчиво выполнять неинтересную работу. И все же ничего не остается, как упрямо брести по пыльной дороге тривиальных обязанностей, не подкрепляясь волнением и не утомляясь однообразием. Только одно может победить отвращение к утомительному круговороту мельничных задач, которое рано или поздно захватывает всех безбожных людей, - это применить к ним великие принципы Евангелия и выполнять их с силой. и ради дорогого Господа. Они побегут и не утомятся, пойдут «обычным путем жизни в радостном благочестии и не утомятся».
Дорогие друзья, жизнь для всех нас полна печали и усилий. Постоянная работа и частые печали всех нас утомляют и не раз доводят до обморока. Я умоляю вас начать правильно и не прибавлять к другим поводам для утомления необходимость с раскаявшимся сердцем и стыдливыми ногами повторять пути зла, по которым вы бежали. Начните правильно, то есть начните с Доброты и примите Его за вдохновение, за образец, за руководство, за товарища. С терпением бегите предлежащее вам поприще, взирая на Доброту, творца веры вашей, чтобы вы не утомились и не ослабели умом вашим».
И если Он есть в ваших сердцах, то, как бы ни утомлялась ваша творческая сила, но поскольку Он с вами, ваша обувь будет железом и медью, и каковы будут дни ваши, такой будет и сила ваша», и вы сможете подняться. в свою очередь, радостное и торжествующее признание: «Посему мы не унываем, но если внешний наш человек и тлеет, то внутренний обновляется со дня на день».
Да благословит вас всех Бог и пусть это станет вашим опытом!
ИСАИЯ XLII. 3-4 — ДОБРО, УДЕРЖИВАЮЩЕЕ ЗАРОЖДАЮЩЕЕ ЗЛО И ПИТАТЕЛЬ ЗАРОЖДАЮЩЕГОСЯ ДОБРА
Трости надломленной не переломит, и льна курящегося не угасит. . . . Он не потерпит неудачу и не упадет духом» (ИСАИЯ, XLII). 3, 4.
Две метафоры, которые мы имеем в первой части этих слов, не совсем параллельны. «Ушибленная трость» получила травму, которая, однако, не является ни полной, ни непоправимой. С другой стороны, «курящийся лен» — под которым, конечно, подразумевается лен, используемый в качестве фитиля в старомодной масляной лампе, — частично освещен. В одном начат процесс, который, если продолжать, заканчивается разрушением; в другом — начат процесс, который, если продолжать, заканчивается ярким пламенем. Таким образом, одна метафора может относиться к началу зла, которое еще можно предотвратить, а другая – к началу зарождающегося и неполного добра. Если мы будем помнить об этом различии, слова нашего текста приобретут удивительную полноту.
Опять же, следует отметить, что в последних словах нашего текста, отделенных от предыдущего предложением, которое мы опускаем, мы имеем отголосок этих метафор. Слово, переведенное как «неудача», то же, что и в предыдущем стихе, переведенное как «дымящийся» или «тускло горящий»; и слово «упадок» — то же самое, что переведено в предыдущем стихе «ушибленный». Итак, этот Раб Господень, Который не должен ни трости надломленной переломить, ни льна курящегося угасить, пригоден для Его дела, потому что Он Сам не имеет доли ни в зле, которое Он хотел бы исцелить, ни в немощах, которые Он бы усилился. Его совершенная мужественность не знает ни недостатков, ни синяков; Его полная доброта способна и не нуждается в увеличении. Ни внешняя сила, ни внутренняя слабость не могут помешать Его силе исцелять и благословлять; поэтому Его работа никогда не может прекратиться, пока не достигнет своей конечной цели. Он не потерпит неудачу и не упадет духом»; не будет сломлен внешним насилием, и пламя Его угасающей энергии не будет угасать, пока Он не установит суд на земле» и не увенчает Свои цели полным успехом.
Итак, мы представляем перед собой три важных образа слуги Господня, которые вполне могут заслужить Его доверие и нашу любовь. Я не буду тратить время на ответ на вопрос: о ком говорит это пророк? Ответ для нас ясен. Он говорит о личном Слуге Господнем, а личный Слуга Господень – это Благость, Спаситель наш. Тогда я прошу вас пойти со мной, пока я буду как можно проще рассматривать эти три идеи, которые лежат перед нами в этом великом пророчестве.
I. Итак, сначала рассмотрим представление о Слуге Господнем как об остановителе начинающегося разрушения.
Он не переломит трости надломленной». Вот картина: тонкий камыш, растущий на краю какого-то озёра или пруда; его бока были смяты и вдавлены какой-то внешней силой, порывом ветра, внезапным ударом, ногой проходящего животного. Головка висит на нитке, но еще не отломилась и не оторвалась от стебля.
Но, благословен Бог! из метафоры вытекает не только торжественная мысль о ранах греха, которые несут все люди, но и другая блаженная мысль, что нет человека настолько израненного, как сломленного; нет человека настолько раненого, чтобы восстановление было невозможным, нет такого полного развращения, чтобы его можно было исцелить, нет такого далекого человека, который не мог бы быть приближен к нему. Ни на одного человека грех не вцеплялся так глубоко своими ядовитыми когтями, чтобы их можно было вырвать. Ни у кого из нас вирус не прошел по венам настолько, чтобы его можно было вытолкнуть. Трости все изранены, ни одна трость не сломана. И поэтому мой текст приходит с великой триумфальной надеждой и собирает в одну массу, способную восстановить самое жалкое, самое ничтожное, самое невежественное, самое чувственное, самое безбожное, самое ненавидящее Добро из человечества. Доброта смотрит на всю огромную массу грехов мира с уверенностью, что Он может сдвинуть эту гору и бросить ее в пучину морскую.
В Париже есть человек, который говорит, что нашел лекарство от ужасной болезни водобоязни, и поэтому считает, что бедные страдальцы, от которых другие отчаиваются, не находятся за пределами досягаемости надежды. Добро смотрит на мир людей, охваченных безумием и в груди которых действует ужасный яд, со спокойной уверенностью, что Он несет в Своей руке эликсир, одна капля которого, введенная в вены разъяренного больного, спасет его от смерти. и сделать его целым. Кровь Иисуса Христа очищает от всякого греха». Он не сломает», а это значит, что Он восстановит надломленную трость». Не бывает безнадежных изгоев. Никто из вас не находится за пределами досягаемости любви Спасителя, крови Спасителя, исцеления Спасителя.
Но тогда слова в моем тексте можно понимать в несколько более узком смысле, применительно к конкретному классу. В соответствии с другими метафорами Священного Писания мы можем думать о надломленной трости как о выражении состояния людей, чьи сердца сокрушены сознанием своих грехов. Эта надломленная трость может быть для нас прообразом сокрушенного и сокрушенного сердца, израненного и распыленного чувством зла. И тогда из слов моего текста возникает великая и благословенная надежда, что такое сердце, полностью избавленное от самодовольных представлений о здравом смысле, обязательно будет исцелено и связано Его нежной рукой. Вы когда-нибудь видели, чтобы садовник имел дело с каким-нибудь растением, веточка которого могла пораниться? Как деликатно и нежно большая, неуклюжая рука возится с крохотной струей, с помощью корсетов и повязок приводит ее в вертикальное положение, а затем дает ей воду и любовный уход. Точно так же Добро поступает с сознательным и чутким сердцем человека, который начал понимать, насколько он плох, и оторвался от всей своей глупой уверенности. К такому приходит добро и восстанавливает его, и только потому, что он сокрушен, он обращается с ним мягко, изливая Свое утешение. Везде, где есть прикосновение покаяния, присутствует восстанавливающая Доброта.
И на эти слова можно посмотреть еще с одной точки зрения. Мы можем думать о них как олицетворении милосердного обращения Учителя с духами, которые избиты и изранены, изранены и изранены горем и бедствиями; к которым Доброта приходит во всей нежности Своей кротости и возлагает на них руку - единственную руку во всей вселенной, которая может коснуться кровоточащего сердца, не причинив ему вреда.
Брату и сестре, страдающим от всякой скорби и истекающим кровью из любой раны, есть бальзам и врач. Есть одна рука, которая никогда не будет возложена с грубой добротой или жестокостью на наши израненные сердца, но чье прикосновение будет исцелять и чье присутствие принесет мир.
Доброта, знающая наши грехи и печали, не сломает трости надломленной. В этой притче, сошедшей из Его уст, весь человеческий род можно представить как попавший среди воров, которые ограбили его, изранили и оставили в синяках, но, благословен Бог! только наполовину мертвый»; правда, тяжело ранен, но не так сильно, чтобы его можно было восстановить. И приходит Некто с вином и маслом и выливает их на раны. Трости надломленной Он не переломит».
II. Теперь взгляните на завершающую мысль здесь, во втором предложении, которая представляет Добро как воспитателя зарождающегося и несовершенного добра.
Тускло горящего фитиля Он не угасит». В дымящемся льне, как я уже сказал, начинается процесс, который нужно только продолжать, чтобы привести к яркому пламени. Это представляет для нас не начало непоправимого зла, а начало очень смутного и несовершенного добра. Итак, кого же представляет этот дымящийся лен? Вы не поймете меня неправильно и не подумаете, что я противоречу тому, что уже говорил, если я буду требовать от этой второй метафоры столь же широкой универсальности, как и первая, и говорить это во всех людях только потому, что процесс зла и ран от него не так глубоки и полны, так как такое восстановление невозможно, поэтому есть ли в их природе что-то, соответствующее этому тусклому пламени, которое нужно взращивать, чтобы ярко полыхать за границей. Нет человека, вышедшего из-под пыток, но имеющего в себе что-то, что нужно лишь привести к верховной власти в его жизни, чтобы сделать его светом в мире. По крайней мере, у вас есть совесть; у вас есть убеждения, вы знаете, что они у вас есть, и если бы вы им следовали, они сразу же сделали бы вас христианами. У вас есть стремления к добру, желания, некоторые из вас, к чистоте и благородству жизни, которые нужно только поднять до той высоты и доминирования в вашей жизни, которой они должны обладать, чтобы революционизировать весь ваш образ жизни. В каждом человеке есть искра, которая, если ее раздувать и заботиться, превратит его из тьмы в свет. Его необходимо раздувать и заботиться о нем, а раздувать и заботиться о нем можно только божественной силой, нисходящей на него извне. Эта вторая метафора моего текста, так же верно, как и другая, принадлежит каждой душе человека на земле. Тот, у кого погасли все искры и свет, — не человек, а дьявол. И для всех нас звучит призыв: у тебя есть внутренний голос, свидетельствующий о небесах и долге»; слушайте его и заботьтесь о нем.
Опять же, дорогие братья, в более узком смысле эти слова можно применить к классу. Есть среди нас те, у кого есть, как мы полагаем, маленькая искра божественной жизни, слабые зачатки христианского характера. Мы называем себя учениками Добра. Мы; но ох! как тускло горит лен. Говорят, где дым, там и огонь. У большинства христиан в этом поколении гораздо больше дыма, чем огня, и если бы не такие мысли, как эта в моем тексте о той дорогой Благости, которая не наложит поспешной руки на какую-нибудь маленькую трепещущую искорку и если одним необдуманным движением погасить его навсегда, у многих из нас останется лишь небольшая надежда.
Следует ли тогда понимать, что тускло горящий фитиль символизирует оставшиеся остатки лучшей природы, которая все еще пребывает во всех грешных людях, но способна к искуплению, или же следует понимать, что он означает низкое, несовершенное, непоследовательное и слабое христианство христианства? Для нас, исповедующих христиан, слова моего текста одинаково благословенны и одинаково истинны. Доброта не будет ни презирать, ни обрушивать на нее Свою руку, чтобы погасить самую слабую искру. Посмотрите на Его жизнь на земле, подумайте, как Он терпел этих неумелых, глупых, эгоистичных Своих учеников; каким терпеливым был божественный Учитель, когда они медленно усваивали Его смысл и улавливали Его характер. Помните, как, когда человек пришел к Нему с весьма несовершенной добротой, Евангелист говорит нам, что Добро, взглянув на него, возлюбило его. И извлеките из этих благословенных историй эту великую надежду, что, как бы маленькие люди ни презирали день мелочей, Величайший этого не делает; и что бы люди ни говорили: «Такая маленькая искорка никогда не сможет загореться в пламя, огонь погас, вы можете с таким же успехом оставить ее в покое». Он никогда этого не говорит, но терпеливым обучением, воспитанием, постоянной заботой и мудрым обращением будет питать и лелейте его, пока он не вспыхнет пламенем.
Как вызвать ожог дымящегося льна? Вы даете ему масло, даете ему воздух и удаляете обгоревшие части. И даст тебе Добро, в твоей немощи, елей Духа Своего, чтобы ты ярко горел, как один из светильников в Его Храме; и Он впустит воздух, а иногда и уберет обгоревшие части мудрой дисциплиной печали и испытания, чтобы дымящийся лен стал сияющим светом. Но какими бы средствами Он ни действовал, будьте уверены в том, что Он не будет ни презирать, ни пренебрегать малейшим стремлением к добру после Него, но будет питать его к совершенству и красоте.
Причина, по которой христианский свет столь многих христианских людей настолько тусклый и тусклый, заключается в том, что они держатся в стороне от Добра. Пребудьте во Мне, и Я в вас». Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе, так и вы, если не будете во Мне». Как могут светильники Храма гореть ярко, если за ними не ухаживает Священник Храма? Держитесь рядом с Ним, чтобы Его рука могла превратить вашу дымящуюся тьму в чистое пламя, устремляющееся к небесам и освещающее вашу жизнь.
III. И вот, наконец, мы имеем здесь изображение освобождения раба Господня от человеческого зла и немощи, как основу Его восстанавливающего и воспитательного дела.
Он не сгорит и не сокрушится, пока не установит суд на земле». В этой трости нет синяков; то есть мужественность Добра свободна от всех шрамов и ран зла или греха. В этом свете нет тусклости, то есть характер Доброты совершенен, Его доброта не нуждается в увеличении. В Его святости нет и следа усилий, никакого роста в Его богоподобии от начала и до конца. Никакое внешнее насилие, которое могло бы быть применено к Нему, не могло бы остановить Его в Его замысле. В Нем нет внутренней слабости, которая могла бы заставить нас бояться, что Его работа не будет завершена. И благодаря сему, благодаря Его совершенному освобождению от человеческой немощи, потому что в Нем не было греха. Он явился, чтобы забрать наши грехи. Так как в Нем была неспособная к увеличению доброта, будучи совершенным от начала, то Он и является, чтобы сделать нас причастниками Своей неизменной и бесконечной доброты и чистоты. Поскольку никакое внешнее насилие, никакая внутренняя слабость не может остановить Его курс и заставить Его отказаться от Своей цели, поэтому Его Евангелие смотрит на мир с безграничной надеждой, со спокойным торжеством; не услышит о существовании отверженных и непригодных классов; объявляет кощунством против Бога и Доброты утверждение, что какие-либо люди или какие-либо народы неспособны принять Евангелие и быть искупленными им, и приходит с высшей любовью и спокойным сознанием бесконечной силы к тебе, брат мой, в ваша глубочайшая тьма, в вашем настроении наиболее далекая от Бога и чистоты, и уверяет вас, что она исцелит вас и поднимет все, что в вас немощно, до своей собственной силы. Каждый человек может молиться тому сильному добру, которое не терпит неудачу и не унывает:
«Что во мне темного
Осветить; что низко, подними и поддержи»,
в уверенности, что Он услышит и ответит. Если вы сделаете это, вы не сделаете это напрасно, но Его нежная рука, возложенная на вас, исцелит синяки, нанесенные грехом. От слабости твоей, как от трости, колеблемой ветром, Восстановитель сделает мраморный столп в храме Бога Своего. И из вашего дымящегося мрака и колеблющегося света, в лучшем случае искры, почти погребенной в густом дыме, который ее сопровождает, воспитывающая Доброта создаст яркость, которая будет пылать, как совершенный свет, который сияет все больше и больше до полудня. день.'
ИСАИЯ XLII. 16 — ПОВОДНИК СЛЕПЫХ
Я приведу слепых дорогой, которой они не знали; Поведу их путями, которых они не знали: тьму сделаю светом пред ними, а кривизну выпрямлю. Вот что сделаю им, и не оставлю их» (ИСАИЯ, XLII). 16.
Величественные бурные стихи перед этими словами, со всем их ужасающим набором естественных конвульсий, имеют одну цель — нежное руководство, обещанное в тексте. Итак, мы имеем сочетание ужаса и любви, сочетание в божественном правлении страшных судов и самого мягкого руководства. Эти слова, конечно, применимы прежде всего к искуплению Израиля; но сквозь них сияет картина великого искупления человечества.
1. Слепые путешественники. Они слепы, и дорога их им неизвестна. Это символ нашего состояния и нашего пути в жизни. Наше ограниченное предвидение не может с уверенностью предугадать даже следующий момент. Всегда случается что-то неожиданное. Мы не можем сказать, что находится за следующим поворотом дороги, а поворотов так много; и за одним из них, мы не можем сказать, может ли это быть следующий, сидит Тень, которую боятся люди». Жизнь подобна течению Конго, которое делает такой резкий поворот на север, что, пока его не проследили от истока до устья, никто не мог предположить, что оно впадает в океан далеко на западе. Не только милость Божия, но и наши пути каждое утро новые». Опыт, как и совесть, проливает свет главным образом на то, что скрывается за этим, и едва ли достигает чего-то пророческого».
2. Лидер. С какой нежностью Бог делает Себя руководителем слепых паломников! Не имеет значения, что мы слепы, если мы вложим свои руки в Его. Тогда Он будет для нас вместо глаз». Доброта взяла слепого за руку.
Итак, вот обещание водительства Провидения, Слова, Духа. И вот условие его получения, а именно наша сознательная слепота и осознание сложностей жизни, ведущее к отдаче себя в Его руки с покорной верой.
3. Постепенный свет. Тьма становится светом. Мы получаем знание о каждом шаге, когда его необходимо сделать; свет светит только на следующем; мы подобны людям в тумане, которые видят только на ярд вперед.
4. Устранение препятствий. Кривые вещи прямые. Внимательный проводник убирает камни с пути слепого. Насколько это верно? Много кривых вещей останется кривыми, но еще столько же выпрямится, чтобы сделать нашу дорогу проходимой.
5. Постоянное Присутствие. Если Бог со мной, то все эти блага обязательно будут моими. Он будет со мной, если я останусь с Ним. Именно Его ощущаемое присутствие дает мне свет на дороге, выравнивает и выпрямляет самый извилистый и трудный путь.
ИСАИЯ XLIII. 1 — ТВОЁ ИМЯ: МОЁ ИМЯ
Я назвал тебя по имени твоему» (ИСАЙЯ, XLIII). 1.
Всякий, кого зовут Моим именем» (ИСАИЯ, XLIII). 7.
В Писании большое внимание уделяется именам. Эти два параллельных и противоположных положения подчеркивают поразительные взаимодополняющие отношения между Богом и коллективным Израилем. Но они применимы и к каждому отдельному члену истинного Израиля Божьего.
I. Что означает то, что Бог называет человека по имени?
1. Интимное знание.
Адам дает имена существам.
Доброта называет Своих учеников.
2. Любящая дружба.
Моисей, я знаю тебя по имени, и ты обрел благодать в моих глазах».
3. Назначение и адаптация к работе.
Веселеил – Исход XXXI. 2; Кир — ИСАИЯ xlv. 3; Слуга Господень – ИСАИЯ XLIX. 1.
II. Что означает то, что Бог называет человека Своим именем?
1. Он принадлежит Богу. Обладание небесами предполагает защиту Бога и безопасность человека. Он не хранит Свою собственность беспечно. Никто не вырвет их из руки Отца Моего».
2. Родственники. Мужчина носит фамилию. Его усыновляют в семью. Сыновство получателя нового имени смутно затенено.
3. Подобие.
Библейское значение имени «является проявлением характера».
Номен и предзнаменование совпадают.
Мы должны сопоставить с текстами то, что в Апокалипсисе уделяется особое внимание аналогичным обетованиям.
Я напишу на нем имя Бога Моего». Это означает более полное раскрытие характера Бога и ясное запечатление этого характера на усовершенствованных людях. Его имя будет у них на челе».
ИСАИЯ xliv. 1-2 — ИАКОВ — ИЗРАИЛЬ — ИШУРУН
Но теперь слушай, Иаков, раб Мой; и Израиль, которого Я избрал. . . . Не бойся, Иаков, раб Мой; и ты, Иешурун, которого Я избрал» (ИСАИЯ, xliv). 1, 2.
Вы заметили, что здесь к еврейскому народу относятся три разных имени. Двое из них, а именно Иаков и Израиль, были рождены их великим предком и переданы им его потомкам. Третьего он никогда не носил и применяется к людям только здесь и в Книге Второзакония.
Появление здесь всех трех весьма примечательно, и порядок, в котором они расположены, не случаен. Пророк начинает с имени, принадлежавшего патриарху по рождению; имя природы, содержащее некоторые указания на характер. Он переходит к названию, которое ознаменовало таинственный конфликт, в котором, будучи князем, Иаков имел власть над Богом и одержал победу. Он заканчивается именем Йешурун, что означает «праведный» и которое было даровано людям как напоминание о том, какими они должны быть.
Насколько я понимаю, появление здесь этих имен и их последовательность могут преподать нам несколько очень важных уроков; и именно на эти уроки, а вовсе не на контекст, я прошу вашего внимания.
I. Итак, я рассматриваю эти три имени в их порядке как учение нас, во-первых, пути трансформации.
Каждый Иаков «может стать праведником», если он пойдет по пути Иакова. Мы начнем с этого первого имени природы, которое, согласно горькой этимологии Исава, означало «вытесняющая», — не без намека на хитрость и предательство. Оно характеризует природный характер патриарха, который ни в коем случае не был привлекательным. Хладнокровный, расчетливый, тонкий, с очень острым взглядом на свои интересы и совершенно не щепетильный в отношении средств их обеспечения, у него не было щедрых порывов и мало бескорыстных привязанностей. Он лгал своему бедному старому слепому отцу, он обманывал своего брата, он с такой же лукавостью встречал лукавство Лавана. Это был полностью алмазной огранки. Он пытался заключить сделку с Самим Богом в Вефиле и выдвинуть условия, на которых он принес бы Ему десятую часть своего имущества. И на протяжении всей своей ранней карьеры он не похож на человека, из которого сделаны герои и святые.
Но в середине его жизни настал тот час глубокого уныния и беспомощности, когда, избавившись от всякой зависимости от себя и в агонии нащупывая что-нибудь, за что можно было бы ухватиться, в его ночное одиночество пришло видение Бога. В сознательной слабости и в уверенности в отчаянии он боролся с таинственным Посетителем единственным способом, которым можно было с ним бороться. Он плакал и молился Ему», как выразился один из пророков, и таким образом он унес тройной дар — благословение из тех могучих уст, чьим благословением является общение, а не только призыв к милосердию, более глубокое знание. этого божественного и таинственного Имени и нового имени для себя.
Это новое имя подразумевало новое направление, данное его персонажу.
До сих пор он боролся с людьми, которых ради своей выгоды вытеснял хитростью и хитростью; отныне он подвизался с Богом к высшим благам, которых, стремясь, и добивался. Вся остальная жизнь его прошла на более высоком уровне. Старые амбиции были в нем мертвы, и хотя последнее из этих имен в нашем тексте никогда фактически не носилось им, он начал заслужить его и неуклонно рос в благородстве и красоте характера до самого конца, когда он запел свою лебединую песню. и лег умирать, с благодарностью за прошлое и светлыми пророчествами о будущем, льющимися из его дрожащих уст.
И вот, братия, это набросок того единственного пути, которым, от зла и греховности нашего природного характера, любой из нас может возвыситься до высоты и чистоты праведной жизни. Чтобы произошла трансформация, между двумя половинами персонажа должен быть Пениэль.
Вы когда-нибудь теряли всю свою уверенность и превращались в пыль отвращения к себе и самоотречения? Вы когда-нибудь чувствовали, что во мне или вокруг меня нет ничего, за что я мог бы цепляться или на что можно было бы положиться? Было ли у вас когда-нибудь в самой гуще этой тьмы, сияющее в вашем одиночестве, видение Его лица, чье лицо мы видим в Господе? Постигли ли вы когда-нибудь Того, Кто бесконечно желает, чтобы его держала самая слабая рука, и Кто никогда не делает вид, будто Он пойдет дальше», кроме как для того, чтобы побудить нас сказать с более глубокой искренностью желания: Пребудьте с нами, ибо это темно'? И обнаруживали ли вы когда-нибудь, общаясь с Ним таким образом, в ваш просветленный ум более глубокое понимание значения Его характера и более полное представление о тайне Его любви? И приходилось ли вам когда-нибудь - конечно, если эти вещи предшествовали этому, и уж конечно нет, если они не были - поднимались ли вы когда-нибудь благодаря этому на более высокий уровень чувств и жизни и осознавали новые импульсы? надежды, радости, новые направления и новые способности, расцветающие и расцветающие в вашем духе?
Братья! есть только один способ, с помощью которого из грязи и глины земли может быть сформирован прекрасный образ святости, а именно: опыт Иакова, в более глубокой, более внутренней, более чудесной форме, должен повторяться в каждом один из нас; и таким образом, каясь и все же надеясь, мы должны увидеть славу Божию в лице Иисуса Христа и черпать от Него нашу праведность. Это путь трансформации. Дорога проходит через Пенуэль, и Иаков должен стать Израилем, прежде чем он станет Иешуруном. Он должен поддерживать общение с Богом в Господе, прежде чем облечется в праведность.
Насколько этот путь отличается от пути, по которому склонны идти люди, стремясь к самосовершенствованию! Сколько форм религии и сколько трудящихся душ ставят телегу впереди лошади, а по сути просто обращают процесс вспять и практически говорят: сначала сделайте себя праведными, и тогда вы будете иметь общение с Богом! Это бесконечная и безнадежная задача. Я не сомневаюсь, что некоторые из вас потратили – и я бы не сказал зря, но это было почти так – годы жизни, не без многих честных усилий, на задачу самосовершенствования, и это очень много. где ты был давно. Почему вы потерпели неудачу? Потому что ты никогда не был в Пениэле. Лица Божия вы никогда не видели в Господе, не получили от Него благословения и праведности от Бога спасения вашего.
Дорогие друзья, оставьте этот бесконечный, утомительный путь тщетных усилий; и научись - о! узнайте, что праведность, которая делает душу чистой и красивой, должна прийти как дар от Бога и дается только в Господе.
Я думаю, что этот эпизод также можно вполне справедливо использовать, чтобы преподать нам урок о том, что не существует такого рода характера, который был бы настолько унижен, но который мог бы участвовать в очищающем и облагораживающем влиянии. Всех Джейкобов можно превратить в праведников, какими бы хитрыми, какими бы хитрыми они ни были, какими бы эгоистичными и мирскими они ни были. Христианство ни на кого не смотрит и говорит: «Это слишком плохой случай, чтобы я мог с ним справиться». Он возьмется за любой случай, и тот, кто примет его лекарства, сможет вылечиться от любой болезни, которая у него была».
Ко всем нам, каким бы ни было наше прошлое, приходит это благословенное послание: «У тебя есть надежда, если ты воспользуешься этими средствами». Только помни, дорога из глубин зла к вершинам чистоты всегда лежит через Пенуэль. Прежде чем вы сможете стать праведными, вы должны иметь силу перед Богом, черпать от Него благословение и поддерживать общение с Ним.
Как они печатают фотографии? Взяв чувствительную бумагу и положив ее на солнце, соприкасаясь с негативом. Положите свой дух на Доброту и сохраняйте его неподвижным, прикасаясь к Нему в свете Божьем, и это превратит вас в Его подобие. Это и ничто другое не поможет.
II. И теперь есть второй урок из появления этих трех имен, а именно: здесь мы можем найти выраженный закон христианской жизни.
Есть некоторые религиозные люди, которые, кажется, думают, что достаточно, если они только могут сказать; Хорошо! Я был на небесах, и мои прошлые грехи были прощены; Я был на горе и поддерживал общение с Богом; Я знаю, что значит иметь общение с Ним в течение многих часов благочестивого общения». и которые находятся в большой опасности, рассматривая дальнейшую стадию простой, практической праведности как второстепенную. Порядок этих имен здесь указывает на урок, что вершиной пирамиды, целью всего курса является праведность. Цель, ради которой была построена вся величественная структура Откровения, – просто создать хороших мужчин и женщин. Бог говорит нам Свое Имя не только для того, чтобы мы могли познать Его Имя, но для того, чтобы, познав его, мы могли проникнуться любовью к нему и таким образом прийти к подобию Его. Не существует религиозной истины, которая дается людям только ради прояснения их понимания и просвещения их разума. Мы получаем истину, чтобы просветить наш разум и прояснить наше понимание, чтобы, как и подобает разумным людям с головой на плечах, мы могли позволить нашим принципам руководить нашим поведением. Поведение – это цель принципа, и все Откровение дано нам для того, чтобы мы могли быть чистыми и хорошими мужчинами и женщинами.
Для той же цели вам дана вся милость Божия прощения и избавления от вины и наказания в Господе, не только для того, чтобы вы избежали наказания за свое зло, но для того, чтобы, будучи прощенным, вы могли в радостной благодарности воодушевитесь энтузиазмом служения, который пробудит в вас желание служить Ему и желание быть подобными Ему. Он освобождает тебя от вины, от наказания и Его гнева, чтобы золотой нитью любви ты мог быть привязан к Нему в благодарном послушании. Божья цель искупления состоит в том, чтобы мы, избавившись от руки наших врагов, служили Ему без страха, в святости и праведности перед Ним во все дни наши».
Подобным же образом и праведность, под которой в данном случае мы подразумеваем просто совершение дел, а также характер, которым совесть, просвещенная Законом Божьим, диктует нам быть и поступать, - праведность. является намерением и целью всех религиозных эмоций и чувств. Очень хорошо иметь радость общения с Богом в глубине нашей души, но есть тип христианства, который гораздо сильнее со стороны благочестивых эмоций, чем со стороны явного благочестия; и хотя не подобает говорить то, что Добро могло бы сказать тем, чья религия в основном эмоциональна, лицемерам!» Долг каждого честного проповедника - предупреждать всех, кто его слушает, что существует опасность, очень реальная опасность, очень близкая к некоторым из нас, - заменить набожными эмоциями простую практическую доброту, и это будет во многом ближе к Богу в словах наших молитв, чем мы в текущей и повседневной жизни. Возьмите же эти три имени моего текста как вспыхивающие в силе и подчеркивающие увещевание о том, что венцом всякой религии является праведность, и как проповедующие в античном обличье тот же самый урок, который с такой серьезностью произнес сам Апостол нежного созерцания: --Маленькие дети! пусть никто не обманет вас. Кто делает правду, тот праведен, как и Он праведен». Унция практического благочестия стоит фунта хороших чувств и тонны правильной ортодоксальности. Помните, что сказал Учитель, и принимайте урок в той мере, в какой он вам нужен: Многие скажут Мне в тот день: Господи, Господи, не Твоим ли именем мы пророчествовали, и не Твоим ли именем бесов изгоняли, и во имя Твое сотворил много чудес? И тогда Я объявлю им: Я никогда не знал вас, отойдите от Меня». И доказательством того, что Я никогда не знал вас, а вы Меня, является: «Вы, делающие беззаконие».
III. И есть еще один урок, который я извлек из этих слов, а именно. милостивый суд, который Бог выносит характеру тех, кто любит Его.
Иешурун означает праведник». Мы все знаем, насколько ниже идеала имени оказался этот еврейский народ, и тем не менее, это имя применяется к ним. Хотя реализация идеала была столь несовершенной, идеал не разрушен. Хотя они совершили так много грехов, тем не менее Он называет их Своим именем праведников». И поэтому мы, христиане, обнаруживаем, что Новый Завет называет нас святыми». Это имя применимо не к каким-то избранным и возвышенным образцам христианства, а ко всем христианам, какими бы несовершенными ни были их теперешняя жизнь и характер. Тогда люди усмехаются и говорят: «Ах! странные святые эти христиане! Думаете ли вы, что человек может оправдывать практическую безнравственность, говоря, что он доверяет Господу? Церковный «святой», кажется, значит меньше, чем мирской «человек чести». от простого правила справедливости молитвами и восторгами. Но, несомненно, глубоко в глубине сердца может существовать принцип действия, очень слабый в своем нынешнем применении и проявлении, который, тем не менее, является истинным человеком и предназначен для победы над всей природой, которая сейчас воюет против него. Вот, например, маленькая искорка, а там огромная куча влажного зеленого дерева. Да; и маленькая искра превратит все дерево в пламя, если вы дадите ему время и честную игру. Закваска может быть скрыта в несравненно большей массе муки, но именно она, а не три меры муки, является действующим началом. И если есть в человеке, окутанном столькими нелепостями, противоречиями и несоответствиями, маленькое семя веры в Господа, то будет в нем пропорционально маленькая частица божественной жизни, которая всемогуща, которая бессмертна. , которая победит и преобразит все остальное по своему подобию; и Тот, кто смотрит не так, как видят люди, видит сокровенные тенденции и желания природы, а также факты жизни, и распознавая сокровенное и истинное «я» Своих детей и зная, что оно победит, называет нас праведниками. », хотя внешняя жизнь еще не приведена в согласие с новым человеком, созданным в праведности по образу Божию.
Всякое злодеяние несовместимо с христианством, но, слава богу, не нам говорить, что всякое злодеяние несовместимо с ним; и поэтому для нас самих есть надежда, и для нашей оценки друг друга должно быть милосердие, и для всех христиан есть урок – живите согласно своему имени. Благородство обязывает! Воплотите свой идеал. Будь тем, кем тебя называет Бог, и стремись к цели, чтобы получить награду».
Если бы у кого-то было время разобраться с этим, то эти имена естественным образом подсказывают еще один урок, но я лишь выразил его в предложении и оставил его; и это союз между основателем нации и нацией. Имя патриарха переходит к его потомкам, народ назван в честь его породившего. В каком-то смысле это продлевает его жизнь, дух и характер на земле. Это старый взгляд на солидарность нации. Есть факт Нового Завета, который идет еще глубже. Имена, которые носит Добро, даются последователям небес. Он Царь, Он Священник? Он делает нас царями и священниками». Помазан ли Он Мессией? Бог помазал нас в Нем». Является ли Он Светом миру?
Вы — светила мира». Его жизнь переходит во всех, кто любит Его, в меру их доверия и любви. Мы едины с Добром, если покоимся на Нем; один по жизни, один по характеру, медленно, но верно приближающийся к Его подобию; и благословенно имя Его! один в судьбе. Тогда, друг мой, если только ты будешь держаться рядом с этим Господом, доверять Ему, жить в свете Его лица, идти к Нему в своей слабости, в своем отчаянии, в своем самоотречении; боритесь с Ним, с мольбами и слезами, которые Ему приятно принимать, тогда вы будете соединены с Ним в союзе настолько реальном и глубоком, что все, что принадлежит Ему, станет вашим, Его жизнь станет жизнью вашего духа, Его жизнью. власть - сила вашей жизни, Его владычество - основание вашего достоинства как князя перед Богом, Его всепревозмогающее священство - гарантия того, что ваша молитва будет иметь силу, и незапятнанная одежда Его праведности - тонкий виссон, чистый и белый, в одетыми, вы обрететесь у Него и в Нем, наконец, в мире, имея не свою праведность, но ту, которая через веру Христову, праведность, которая от Бога по вере».
ИСАИЯ xliv. 20 — ПИТАНИЕ ПЕПОМ
Он питается пеплом; обманутое сердце отвратило его, так что он не может спасти душу свою и не сказать: «Не ложь ли в деснице моей?» (ИСАИЯ xliv). 20.
Пророк яростно презирал идолопоклонников. Они создают, говорит он, богов, которым поклоняются. Они берут дерево и распиливают его: одно бревно служит огню для приготовления пищи, и циркулем, и карандашом, и рубанком вырезают фигуру человека, а затем кланяются ему и говорят: избавь меня, ибо Ты боже мой! Он суммирует все в этом предложении моего текста, тон которого меняется от горькой иронии до изумленной жалости. Теперь, если бы это было время и место, хотелось бы расширить и проиллюстрировать глубокие мысли в этих словах относительно идолопоклонства; мысли, которые умирают вопреки многим вещам, которые сейчас считаются научно установленными, но которые, возможно, тем не менее истинны. Он утверждает, что идолопоклонство пусто и питается пеплом. Вопреки современным идеям он заявляет, что низкие, грубые формы многобожия и идолопоклонства являются отходом от предыдущей более высокой стадии, тогда как сегодня сотни голосов говорят нам, что всякая религия начинается снизу и медленно поднимается наверх. Исаия говорит совершенно противоположное. Чистая форма является примитивной; вторичная форма — это грубая, то есть коррупция. Они также говорят нам в наши дни, что всякая религия преследует процесс эволюции и постепенно очищается от своих более несовершенных и плотских элементов. Исайя говорит: «Он не может спасти свою душу»; и ни одна религия никогда не развивалась иначе, как под импульсом откровения извне. Это философия идолопоклонства Исайи, и я надеюсь, что когда-нибудь она будет принята как истинная.
Но мой текст имеет более широкое значение. Оно не только патетическим языком описывает состояние идолопоклонника, но и верно в отношении всех жизней, которые действительно являются идолопоклонническими, поскольку они делают своей целью и радостью что-либо иное, кроме Бога. Каждое слово этого текста применимо к таким жизням, то есть к жизни многих людей, слушающих меня сейчас. И я бы с радостью попытался донести истину до некоторых сердец. Позвольте мне просто принять их такими, какие они лежат в словах передо мной.
I. Жизнь, которая по существу игнорирует Бога, лишена всякого истинного удовлетворения.
Он питается пеплом!» Очень слабое воображение сможет осознать силу этой картины. Песчаные угли будут раздражать губы и язык, высушивать влагу во рту, мешать дыханию, и в мешке с ними не будет никакой пищи.
Дорогие братья, основная истина заключается в следующем: Бог – единственная пища человеческой души. Вы подбираете на болоте скелет птицы; и если вы знаете что-нибудь об остеологии — науке о костях, — вы увидите в самой форме его грудины и костей крыльев заявление о том, что его предназначением было взлететь в синеву. Вы поднимете скелет рыбы, лежащий на берегу, и по самой ее форме и характеристикам увидите, что ее предназначение — распространяться в морских глубинах. И на тебе так же ясно, как полет на птице или плавание на рыбе, написано, что тебе предназначено самим твоим обликом воспарить в высоты славы Божией и погрузиться глубоко в бездны Его бесконечной любви и мудрости. Человек создан для Бога. Чье изображение и надпись на нем?» - сказал Добродетель. Монета принадлежит королю, голова и титулы которого изображены на ней; и в твоем сердце, друг, хотя узурпатор и пытался перечеканить эту монету и поставить свое грязное изображение поверх оригинальной, глубоко запечатлено, что ты принадлежишь Царю царей, Самому небу.
Чего хочет наше сердце? Совершенная, неизменная, всемогущая любовь. А чего хочет наш разум? Надежная, направляющая, неисчерпаемая и в то же время доступная истина. А чего хочет наша воля? Заповеди, которые звучат авторитетно в самом их произнесении и которые послужат непогрешимыми ориентирами в нашей жизни. А чего хочет наша слабая, греховная натура? Что-то, что освободит нашу совесть, избавит нас от бремени наших преступлений, успокоит наши страхи, оживит и оправдает наши высокие надежды. И чего хотят люди, судьба которых — жить вечно, как не чего-то, что пройдет с ними через все изменения условий и, как свет посреди самого темного туннеля, будет гореть на переходе между этим и потусторонним миром? и никогда не будет отнят у них? Мы хотим, чтобы Человек был для нас всем. Никакое накопление вещей не удовлетворит человека. И мы хотим, чтобы все наши сокровища были в одной Личности, и нам нужно, чтобы эта Личность жила столько, сколько живем мы, и чтобы этого было достаточно, чтобы снабжать нас. И все это лишь многобуквенное написание одного имени — Добро. Это то, чего мы хотим, и не меньше.
Тогда следующий шаг, который я предлагаю вам, заключается в том, что человек примет Бога как пищу своего духа и обратит к Нему любовь, разум, волю, совесть и практическую жизнь, видя Его во всем и видя все вещи в Ему; насыщая как бы вселенную мыслью о Боге и воссоздавая свой собственный дух приобщением к Нему дружбы; этому человеку низшие блага первыми открывают свою истинную сладость, самое острое наслаждение и самое прочное удовлетворение. Сказать о мире, в который нас поместил Бог, что это все суета и томление духа», — это явно противоречит тому, что Он сказал, когда, закончив творение, Он взглянул на Свой мир и провозгласил ожидающим его серафимам, что он было очень хорошо.' Существует взгляд на мир, который называет себя благочестивым, но на самом деле является оскорблением небес; и модный ныне безрелигиозный пессимизм, будто жизнь человеческая есть великая ошибка, и все было подло, бедно и недостаточно, противоречит фактам и сознанию каждого человека. Но если вы сначала создаёте то, что должно было быть вторым, тогда вы делаете то, что должно было стать пищевым пеплом». Они все хороши на своем месте. Богатство — это хорошо; мудрость хороша; успех – это хорошо; Любовь это хорошо. И всеми этими вещами можно наслаждаться без Бога, и принесет ли каждое из них свое удовлетворение, пропорциональное той части нашей природы, к которой они принадлежат. Но если вы поставите их на первое место, вы их ухудшите; перемена проходит над ними сразу. Длинный ряд цифр ничего не значит; поставьте перед ним значащую цифру, и это означает миллионы. Уберите цифру, и она снова превратится в ничто. Мир и все его угасающие сладости, если вы поставите Бога на первый план и начнете серию с Него, сладки, хотя и мимолетны, и предназначены для того, чтобы мы чувствовали их как таковые. Но если Его убрать, то это ряд цифр, ничего не значащих и ничего не способных внести в реальные, глубочайшие потребности человеческой души. И тогда возникает старый вопрос: почему вы тратите свои деньги на то, что не является хлебом? Это хлеб, если только вы прежде вспомните, что Бог — пища ваших душ. Но если вы попытаетесь питаться только им, то, как я уже сказал, мешок такого пепла не утолит вашего аппетита. Ой! Братья, Бог не настолько ошибся, создавая мир, чтобы окружить нас ложью, но Он сделал так, что всякий, кто бросается в глаза милостивой заповеди, которая также является приглашением, ищите прежде всего Царства. Бога и Его праведности «не только не имеет уверенности в том, что к нему будут добавлены другие вещи», но и уверен, что, хотя они были добавлены к нему в степени, превосходящей его мечты и самые высокие надежды, они не принесут никакой пользы утолить голод своего сердца. Как выразился Джордж Герберт:
«Тени хорошо установлены, мечты в карьере,
Вышитая ложь, ничего между двумя блюдами,
Вот какие здесь удовольствия.
Он питается пеплом», потому что не принимает Бога в пищу своей души.
II. Итак, во-вторых, обратите внимание, что жизнь, которая таким образом игнорирует Бога, трагически не осознает своей собственной пустоты.
Обманутое сердце отвратило его». Это объясняет, почему человек приходит к выводу, что пепел — это еда. Вся его природа извращена, его видение искажено, его способность суждения испорчена. Он предается галлюцинациям, иллюзиям и снам.
Это также объясняет, почему люди продолжают питаться пеплом после всего пережитого. Нет факта более странного и более трагичного в нашей истории, чем то, что на тысяче неудач мы не узнаем, что мир не поможет нам успокоиться и обрести блаженство. Вы увидите собаку, гоняющуюся за воробьем — она уже преследовала сотни людей и ни разу не поймала. Однако, когда птица поднимается с земли, она снова бросается за ней, с нетерпеливым тявканьем и спешкой, чтобы возобновить старый опыт. Ах! это похоже на то, что делают многие из вас, и у вас нет такого оправдания, как у собаки. Всю свою жизнь вы пытались (у некоторых из вас уже есть седые волосы) утолить жажду, окуная дырявые ведра в пустые колодцы, и вы уже добились этого. Как кто-то сказал, опыт проливает свет на волну позади нас», но он очень мало делает для того, чтобы пролить свет на море перед нами. Опыт подтверждает мой текст, поскольку я осмелюсь сопоставить его с опытом каждого человека: сколько моментов полного удовлетворения и покоя вы можете вызвать в своей памяти как свои в прошлом? Кто любит серебро, тот не насытится серебром, и тот, кто любит изобилие, не насытится прибылью». Аппетит всегда растет быстрее предложения. И поэтому, хотя мы так часто тщетно пробовали их, мы снова обращаемся к старым дискредитированным источникам и думаем, что на этот раз мы добьемся большего. Разве это не странно? Есть ли этому объяснение, кроме моего текста? Обманутое сердце отвратило его».
И это обманутое сердце сильнее опыта, сильнее и совести. Разве вы не знаете, что вам следует быть христианами? Разве вы не знаете, что с вашей стороны неправильно и глупо игнорировать Бога? Разве ты не знаешь, что тебе придется за это ответить? Разве у вас не было моментов просветления, когда перед вами вставала вся суета ваших прошлых жизней и когда вы чувствовали, что я варил дурака и сильно заблуждался? И все же, что из всего этого вышло с некоторыми из вас? Что же происходит с пьяницей из Книги Притчей, который, как только он оправился от синяков и болезни своего последнего разврата, говорит: «Я буду искать его еще раз». Обманутое сердце отвратило его».
И как получается, что эта галлюцинация о том, что вы насытились досыта и насытились, когда все это время ваш голод не утолен, может продолжать на нас действовать? По той простой причине, что каждый из нас имеет в себе высшее и низшее «я», набор желаний более грубого, более земного и, употребляя это слово в собственном смысле, мирского, то есть направленные на материальные вещи, и на более высокий уровень, который выглядел бы прямо до небес, если бы им была разрешена честная игра. И из этих двух групп, которые в сущности суть одно, если бы человек только мог это увидеть, низшее берет верх и подавляет высшее и благородное. И поэтому у многих мужчин и женщин стремление к Богу подавляется грубыми чувственными удовольствиями.
Иногда можно услышать о трусливых и немужественных моряках, которые во время кораблекрушения отталкивают женщин и детей и пытаются добраться до шлюпок. И среди всех нас есть, так сказать, группы крепких нищих, которые пробиваются вперед и добиваются удовлетворения своих потребностей. Что станет с более нежной группой, которая стоит позади, незамеченная и молчаливая? Ужасно, когда мужчины и женщины, как это делают многие из нас, извращают вкусы, призванные привести их на небеса, чтобы задушить сознание того, что им вообще нужен Бог. Есть племена низших дикарей, которых называют пожирателями глины. Именно такими являются многие из нас; мы питаемся змеиным мясом, прахом земным, и пусть вся высшая небесная пища, которая обращается прежде всего к более высоким желаниям, но и удовлетворяет и эти низшие, остается незамеченной, неискомой, невкушаемой. Дорогие друзья, не обманывайтесь своим коварным сердцем, но позвольте услышать самые глубокие голоса вашей души. Поймите, умоляю вас, что их вопль обращен не к сотворенному человеку или предмету, и что только Сам Бог может удовлетворить их.
III. И теперь, наконец, заметьте, что жизнь, игнорирующая Бога, нуждается в силе извне, чтобы освободить ее.
Он не может спасти свою душу». Не могли бы вы? Как вы думаете, сможете ли вы избавиться от привычек всей жизни? Думаете ли вы, что, предоставленный самому себе, вы когда-нибудь захотите их сломать? Конечно, предоставленные самим себе, вы никогда не обретете власти. Эти наши давно потворствуемые аппетиты растут по мере того, как мы снисходительно относимся к ним; и то, что сначала было легким, как паутина, и мягким, как шелковый браслет, становится тяжелее и прочнее, пока не превратится в железные оковы на конечности, которые ни один человек не может сломать. Нет ничего ужаснее в жизни, чем влияние привычки, столь бездумно приобретённой, столь неумолимо верной, столь ограничивающей наши возможности и заключающей нас в свою хватку.
Дорогие братья, есть нечто большее, чем вы, чтобы разорвать эту цепь. Вы пытались, я не сомневаюсь, в течение своей жизни все решительнее и решительнее излечиваться от некоторых более или менее недостойных привычек. Это могут быть всего лишь легкие трюки в позе, интонации или движении. Был ли ваш успех таким, что побудил вас думать, что вы можете революционизировать свою жизнь и свергнуть деспотов, которые правили вами в прошлом? Я оставляю этот вопрос вам. Мне кажется, что мир людей, несомненно, будет продолжать игнорировать Бога и искать удовольствия только в мире созданий, если только в сердце мира не войдет внешняя сила и не произведет революцию во всех вещах.
Это та сила, которую я должен проповедовать, Доброта, которая есть Хлеб Божий, сошедший с Небес», которая может поднять любую душу от самого упрямого и длительного пресмыкания среди преходящих вещей этого ограниченного мира, и поверхностные чувственные удовольствия и удовлетворенная телесная жизнь; Кто может принести прощение, которое необходимо, избавление от силы зла, что не менее важно, и Кто может наполнить наши сердца Собой, пищей мира. Он приходит к каждому из нас; Он приходит к вам со старым вопросом, на который нет ответа, на устах: «Почему вы тратите свои деньги на то, что не является хлебом, и свой труд на то, что не насыщает?» На этот вопрос нет ответа, поскольку вы не можете дать достаточных оснований для такого безумия. Все, что ты мог сказать, но не осмелился сказать Ему, это то, что обманутое сердце отвратило меня». Он приходит со старым милостивым словом на устах: «Возьмите!» есть! это Мое тело сокрушено за вас». Он предлагает нам Себя. Он может утолить голод всего человечества. Он может напитать ваше сердце любовью, ваш разум — истиной, которая есть Он Сам, вашу волю — Своими сладкими заповедями.
Как в древности Он заставил тысячи людей сесть на траву, и все они ели и насытились, так и сегодня Он стоит перед миром и говорит: Я есть Хлеб Жизни; Приходящий ко Мне никогда не будет голодать». И если вы только придете к Нему, то есть полностью доверитесь заслугам Его жертвы и силе Его обитающего Духа, Он отнимет у вас весь вкус к луку-порею, луку и чесноку, и даст вам аппетит к небесной пище. Он накроет для вас трапезу в пустыне, и то, что иначе было бы пеплом, станет сладким, полезным и питательным. И Он не остановится на этом, ибо в Свое благоприятное время Он призовет нас в пиршественный дом наверху, где Он посадит нас за трапезу, и Сам выйдет и будет служить нам. Здесь голод часто приносит боль, а за едой следует насыщение. Но там аппетит и удовлетворение будут постоянно производить друг друга, и блаженные, которые тогда голодны, не будут голодать так, чтобы чувствовать слабость или пустоту, и не будут настолько насыщены, чтобы перестать желать больших порций Хлеба Божьего. Умоляю Тебя, воззови, Господи, давай еще больше нам этого хлеба!»
ИСАИЯ xliv. 22 — ПИСЬМО СТРАЛО И ТУМАН РАСТАЯЛ
Я изгладил, как густое облако, беззакония твои, и, как облако, грехи твои» (ИСАИЯ, xliv). 22.
Исайю часто и справедливо называли евангельским пророком. Многие части этой второй половины его пророчеств, относящиеся к Мессии, читаются скорее как история, чем как предсказание. Но не только той ясностью, с которой великая фигура будущего царя Израиля выделяется на его странице, он заслуживает этого титула. Другие мысли, относящиеся к самому существу Евангелия, появляются у него с яркостью и частотой, которые вполне оправдывают их применение к нему. Он много говорит о характерно христианских концепциях греха, прощения и искупления. Все последние части этой книги отягощены этим бременем. Они собраны в необычайно насыщенных и благословенных словах моего текста, в которых метафоры смешаны с большим пренебрежением к ораторскому уместности, чтобы выявить всю полноту смысла пророка. Я стер» — это наводит на мысль о книге. Я исчез, как облако», — это говорит о том, что утренний туман рассеялся. Пророк соединяет эти две мысли вместе и в этом великом откровении о прощении, дарованном до того, как оно было попрошено, и данное не только одной кающейся душе, плачущей, как униженный царь Израиля в своем глубоком раскаянии, согласно множеству Твоя нежная милость изглаживает мои преступления», но обещано всему народу, остается великое приглашение: «Вернись ко Мне, ибо Я искупил тебя».
Позвольте мне попытаться как можно проще и серьезнее изложить великое учение, заключенное в этих словах.
I. Обратите внимание на проницательный взгляд на самые существенные характеристики всякого греха.
Как видите, в моем тексте используются два слова: «преступления» и «грехи». Они относятся к одним и тем же действиям, но смотрят на них с разных сторон и точек зрения. Частично они являются синонимами, но охватывают весьма различные понятия, и если мы обратим внимание на первоначальные значения этих двух слов, мы получим две очень важные и часто забываемые мысли.
Ибо выражение, переданное в моем тексте и переданное достаточно правильно, — «преступления», — означает, по сути, бунт, восстание непокорной воли не только против закона, но и против законодателя. Здесь мы видим углубление этого торжественного факта проступка человека, который приводит его в непосредственную связь с Богом и отмечает его мерзость из-за этой связи.
Ах! братья, для представлений человека о добре и зле имеет значение, останавливается ли он на поверхности или спускается в глубину; говорит ли он себе: «Это порок»; это неверно; это противоречит тому, чем я должен быть»; или же он перейдет к более темной, глубокой и истинной мысли и скажет: «Каждое маленькое зло, которое я делаю, осуждается тем, что в нем я, бедный, ничтожный я, восстаю против Бога и говорю: Ему: «Хочешь, хочешь? Я не буду!» Грех — это бунт.
И что же тогда происходит с туманным различием между большими грехами и малыми? Открытый акт бунта имеет такую же серьезность, какова бы ни была его форма. Одинаково преступники и человек, поднявший меч против государя, и человек, стоящий за ним и держащий коня. И когда однажды вы допускаете мысль, что во всех наших действиях мы имеем дело с Личностью, которой мы обязаны быть послушными, тогда различие, которое усложняет совесть стольких людей и причиняет такой бесконечный вред в стольких жизнях, между большими и малыми проступками полностью исчезает. Грех – это бунт.
Тогда другое слово моего текста столь же глубоко и значимо. Ибо в буквальном смысле оно означает, как и слова, обозначающие грех, в других языках, помимо иврита, пропущенный знак. Все неправильное, что делает человек, не соответствует цели, к которой он, в силу своего мужества, самого своего склада и природы, должен стремиться. Это не соответствует действительности и в другом смысле. Как кто-то говорит: мошенник — это обходительный дурак. Ни один человек никогда не достигает того, и только того, к чему он стремится, каким бы то ни было отклонением от прямого пути императивного долга. Ибо если он получает какое-нибудь вульгарное и преходящее возбуждение аппетита или удовлетворение желания, то он добивается с этим чего-то, что лишает пряников всю позолоту и всю сладость удовлетворения. Так что быть плохим всегда является ошибкой, и каждая стрела, нарисованная грешной рукой, не попадает в цель, на которую должны быть направлены все наши стрелы, и не попадает даже в ту плохую цель, в которую, как нам кажется, мы целимся. Возьмите с собой эти две мысли — я не буду на них останавливаться, но желаю положить их всем вашим сердцам — всякое зло есть грех, и всякий грех есть бунт против Бога и ошибка по отношению к самому себе.
II. А теперь я перехожу ко второму пункту нашего текста и прошу вас обратить внимание на неизгладимый след, который оставляет каждый грех.
В предыдущей части своих замечаний я объяснил, что здесь мы имеем дело с тем, что приводит в ужас риторов, но не имеет никакого значения для пророка, — смешением или путаницей двух метафор. Первый из них — я стер — предполагает кусок письма, книгу или какую-то рукопись. И простым языком того, что скрывается за этой метафорой, является торжественная мысль, которую я хотел бы прожечь перед каждым из нас на протяжении всей нашей жизни, что спокойное и всеохватывающее знание и память Бога принимают и хранят в папке и готовы к использованию. вся история всех наших поступков. Есть книга. Без сомнения, это жестокая метафора, но в ее основе лежит торжественная истина, которую мы слишком склонны забывать. Сегодня мир стонет от двухтомных мемуаров людей, о которых никто больше ничего знать не хочет. Но каждый человек всегда пишет свою автобиографию невидимыми, но несмываемыми чернилами. Вы видели этих старомодных писателей в своих офисах, и их конструкция такова: тонкий лист папиросной бумаги, немного черной бумаги, которую нужно положить под ним, а затем еще один лист на другой стороне. ; и ручка, которая пишет на хрупкой верхней поверхности, оставляет впечатление, которое через черноту переносится на нижний лист, и у писателя есть дубликат. Мы с вами, на хрупкости этой мимолетной, а иногда, как мы думаем, бесполезной жизни, сочиняем то, что не является ни хрупким, ни бесполезным, что проходит сквозь непрозрачную тьму, воспроизводится и заносится туда. Это то, что мы делаем каждый день и каждую минуту: пишем, пишем, пишем свою собственную биографию. И кто это будет читать? Что ж, Бог читает это сейчас, и вам однажды придется это прочитать, и как вам это понравится?
Эту метафору можно немного расширить. Писание говорит нам, и совесть говорит нам, что это за рукопись, к которой каждый из нас так занят, добавляя строку за строкой. Это бухгалтерская книга; это обвинение. Наш собственный почерк записывает в бухгалтерскую книгу наши собственные долги, и мы не можем отрицать свой почерк, когда сталкиваемся с ним. Это обвинение, и наша собственная рука вытягивает его, и мы должны признать себя виновными или невиновными по нему. Если перевести это на простой факт, то все наши поступки сопровождаются неким чувством и реальностью ответственности за них, и что все наши бунты против Бога и наши промахи против себя, большие или малые, влекут за собой последствия. у них чувство вины и реальность вины, независимо от того, есть ли у нас это чувство или нет. В данный момент у Бога есть суд о каждом мужчине и женщине, основанный на фактах незавершенной биографии, которую они пишут.
Мистическая и ужасная, но в то же время благословенная и возвышенная мысль о том, что ничто, ничто никогда не умирает; и что было, есть сейчас и будет всегда.
Среди образцов угольных шахт в музее вы найдете плиты, на которых навсегда сохранились мельчайшие листья папоротников, выросших неизвестно сколько тысячелетий с тех пор. Наша жизнь, когда удар последнего молота раскроет ее, аналогичным образом будет нести на себе отпечаток мельчайшей нити каждого поступка, который мы когда-либо совершали.
Но моя метафора будет иметь дальнейшее развитие, поскольку эта автобиографическая запись, которую мы заняты подготовкой, которая одновременно является бухгалтерской книгой и обвинением, однажды должна быть зачитана. В последней книге Священного Писания есть великая сцена, все торжественное значение которой, я полагаю, мы не поймем, пока не узнаем ее на опыте, но истина, в которой у нас есть достаточно предчувствий, чтобы уверить нас, которая заявляет что в данный момент, на границе Вечности, должен быть установлен Великий Белый Трон, и книги должны быть раскрыты, и мёртвые будут судимы по книгам», что, как продолжает объяснять провидец, является по делам своим». История Есфири рассказывает нам, как бессонный монарх в ночных стражах послал за отчетами о царстве и попросил их прочитать ему. Царь, который никогда не дремлет и не спит, на рассвете вечного утра небес, пред Ним откроются книги, и мои дела будут прочитаны. Он и я услышим их, независимо от того, услышит их кто-нибудь еще или нет. Это мой второй урок.
III. В-третьих, мы здесь указали на омрачающую силу греха.
Пророк, как я уже сказал, смешивает метафоры. Я изгладил, как облако, беззакония твои». Здесь он использует два слова для обозначения облака; оба они означают, по сути, одно и то же, и оба предполагают одну и ту же идею. Когда облака заполняют небо, они затемняют землю, закрывают солнечный свет и синеву, закрывают лепестки маленьких цветов, заглушают песни птиц. Грех создает для грешника мрачную серую крышу, закрывающую всю славу наверху. Переведите эту метафору на простой английский язык, и она будет именно такой: ваши грехи разделили вас и вашего Бога, и ваши беззакония скрыли от вас лицо Его, и Он не услышит». Невозможно человеку, сердце которого все ожесточилось бунтом воли против воли Божией, или все кипело от безудержных страстей, или возмущалось мирскими стремлениями и желаниями, войти в спокойное общение с Богом или сохранить мысль о Боге. ясно перед его разумом. Ибо мы познаем Его не чувством и не разумом, но сочувствием и чувством. И все, что нарушает чистоту человека, мешает ему видеть Бога. Блаженны чистые сердцем, ибо они – и только они – увидят Бога». Всякий раз, когда из неосушенных болот моих страстей и чувственностей или из столь же малярийных, хотя и более высоких оснований моего собственного эгоизма, будь я студентом, мыслителем или нравственным человеком, поднимутся эти легкие туманы, они заполнят небо и скрыть солнце. Зимней ночью вы увидите Плеяды или другие яркие созвездия, яркость которых меняется от момента к моменту, когда какое-то невидимое облако плывет по небу. Итак, брат, все злое, что мы делаем, поднимается и рассеивается в нашей атмосфере и затмевает из нашего поля зрения лик Самого Бога, благословенного Сына.
Не только из-за того, что мои мысли о Нем затемняются и затемняются, мой грех справедливо сравнивают с затемняющим облаком; но сравнение также имеет смысл, потому что, как покров влажного тумана, окутывающий зимние поля, не позволяет солнечному свету падать на них в благословении, так и накопленный эффект моих злых поступков, злых замыслов, мыслей и желаний встает между мной и всеми духовные благословения, которые Бог может даровать, так что самый свет света, высшие блага, которые Он жаждет дать, и мы изнемогаем от недостатка обладания, невозможны даже для Его любви, чтобы сообщить, пока облако не будет сметено. Так мой грех омрачает мою душу и отделяет меня от света жизни.
Но эта метафора также несет в себе намек на ограниченность силы греха. Ибо когда облако самое густое и наиболее затемняющее, оно лишь обнимает землю и лишь немного поднимается до небес; и далеко над ним синева такая же голубая, а солнечный свет такой яркий, как будто в нижних областях не было ни тумана, ни тумана. Поэтому давайте помнить, что хотя облако должно скрывать нас от света, свет находится над ним, и каждое облако, скрывающее любовь, однажды может быть разжижено любовью, которую оно скрывает.
IV. Это подводит меня к последнему слову моего текста, а именно. учение пророка об удалении греха.
Здесь нам придется взять с собой обе метафоры. Я вычеркнул», то есть вычеркнул из книги. Я уничтожил, как облако», то есть разрежение тумана. Размытую и испачканную страницу можно отменить. Химические вещества удалят чернила. Кровь Иисуса Христа очищает от всякого греха»; и это, пройдя мимо всей этой грязной записи, делает ее чистой и чистой. Что я написал, то я написал», — сказал Пилат в своем упрямстве. Что я написал, то я написал», — стенает многие люди в ощущении невозвратности своего прошлого. Брат! не бойтесь. Доброта может забрать всю эту запятнанную запись и вернуть вам страницу, готовую принять более святые слова.
Облако редеет. Что разрежает облако? Как я уже сказал, свет, который затеняет облако, сияя на верхней его поверхности, рассеивает его слой за слоем, пока он не опустится, наконец, на самую нижнюю, а затем прорывает в ней брешь и посылает луч солнечного луча. через зеленую землю. И это всего лишь очень образный способ сказать, что именно любовь, против которой мы преступаем, разрежает облако преступления и, наконец, как спокойная луна, просто молча сияя, очистит все небо от своих облака, рассеивает их все и оставляет спокойную синеву. Бог прощает. Счет главной книги — если можно использовать столь грубые коммерческие цифры — полностью погашен; Обвинение утверждено, оправдано». Он вспоминает о грехах только для того, чтобы вдохнуть в сердце ребенка уверенность в прощении, и не возникает никаких препятствий по причине прощенного преступления между грешным человеком и примирившимся Богом.
Теперь вся эта проповедь Исайи расширена и подтверждена, и в какой-то степени ее обоснование предстает перед нами в великой евангельской истине о прощении через кровь Иисуса Христа. Если мы не знаем этой истины, мы вполне можем удивляться и задаваться вопросом, сможет ли праведный Бог, управляющий суровой вселенной, когда-либо простить грех. И если мы не знаем, что Духом Иисуса Христа, дарованным нашему духу, вся наша природа может быть переделана и изменена, у нас вполне может возникнуть искушение сказать: «Ах! Эфиоплянин не может изменить своей кожи, а леопард — своих пятен. Но Добро может изменить не только кожу, даже сердце и дух, сокровенные глубины природы.
Итак, брат, мой текст говорит об этом великом уничтожении как о факте прошлого. Так происходит в божественном разуме по отношению к каждому из нас, потому что великая работа Добра привела к примирению и искуплению всех грехов всего мира. И на том факте, что это уже прошло, основано увещевание: «Вернись ко Мне, ибо Я искупил тебя». Бог не говорит: «Вернись, и Я прощу»; Он не говорит: «Вернись, и Я изгладю»; но Он говорит: возвратись, ибо Я изгладил». Несмотря на то, что прощение достигнуто, оно должно быть присвоено индивидуальной верой. Грехи мира были понесены и унесены Агнцем Божьим, но ваши грехи не будут унесены, если ваша рука не будет возложена на эту голову.
Если это так, то не нужно говорить: «То, что я написал, написано, и этого нельзя изгладить». Но как в старину монах брал какую-нибудь рукопись, на которой были написаны грязные истории о языческих богах и глупые басни, и стирал их, чтобы написать легенды о святых, а может быть, и слова самих Евангелий; так и на наших сердцах, исписанных непристойностями и глупостями, Он напишет Свое новое лучшее имя Любви, и мы сможем быть посланиями Христовыми, написанными Духом живого Бога.
ИСАИЯ xlv. 15 — ИСАИЯ xlv. 19 — СКРЫТОЕ И ОТКРЫТОЕ
Воистину Ты Бог, скрывающий Себя, Боже Израиля, Спаситель. . . . Я говорил не тайно, в темном месте земли; Я не сказал потомству Иакова: ищите Меня напрасно; Я, Господь, говорю правду, возвещаю правду» (ИСАИЯ, xlv). 15, 19.
Первый из этих стихов выражает мысли пророка, размышляющего о завершении великого дела Божьей силы, которое приведет к приходу язычников к Израилю и признанию Бога. Он преклоняется перед глубиной божественных замыслов, которые окольными путями и спустя долгие века привели к этому блестящему результату. И когда он думает обо всех длительных приготовлениях, обо всех явно враждебных силах, которые на самом деле были второстепенными, обо всех поколениях, в течение которых эти египетские и эфиопские племена были врагами и угнетателями того Израиля, которого они наконец признали своим жилищем, - место Бога и врагов того Сущего, перед которым они в конце концов склоняются, он чувствует, что у него нет меры, чтобы постичь божественные цели, и склоняет свое лицо до земли в благоговейном созерцании со словом на устах: Воистину Ты — Бог, скрывающий Себя, Боже Израиля, Спаситель». Это параллель апостольским словам: «О, бездна богатства и премудрости и познания Божия». Как неисследимы Его суды и неисследимы пути Его».
Но подобные мысли суть лишь полуправда и очень легко могут превратиться в умах людей в полное заблуждение, и потому за ними следует чудесный раздел, в котором говорит Сам Господь, и вся тяжесть которого состоит в ясности и полноте. с помощью которого Бог открывает Себя людям. Это правда, что в божественной природе есть глубины, недоступные. Это правда, что существуют нераскрытые тайны в методе божественных действий, и особенно в отношении языческих племен к Его Евангелию и Его любви. Это правда, что в самом слове Его благодати открываются тайны. Но, несмотря на все это, верно также и то, что Он открывает Себя всем нам, что Он провозглашает праведность, что Он призывает нас искать Его и что Он желает, чтобы мы нашли и познали Его.
Таким образом, сочетание этих двух отрывков можно рассматривать как олицетворение двух фаз Божественного Проявления: неясности, которая всегда должна ассоциироваться со всем нашим ограниченным знанием Бога, и ясного солнечного света, в котором сияет все, что нам нужно знать. его.
I. После всякого откровения Бог сокрыт.
Во всех Его делах есть откровение Его Имени. Его действия должны быть самопроявлением. Но ведь оно неясно и скрыто.
1. Природа прячется, пока раскрывается.
Откровения природы ненавязчивы.
Бог скрыт за вторыми причинами.
Бог скрыт за обычными способами работы (законами).
Природное откровение частичное, раскрывающее лишь фрагмент имени.
Откровение природы неоднозначно. Мрачные тени смерти и боли в чувствительном мире, разорения и конвульсий, содрогнувшихся звезд кажутся противоречащими вере в то, что все очень хорошо; так что люди могли бросить груз в бездну и сказать: «Я не нашел Бога», а другие впали в манихейство или в ту или иную форму дуализма.
2. Провидение скрывается, но проявляется.
Это та сфера, в которой людям наиболее знакома идея тайны.
Есть многое, в чем мы не видим проблемы. Процесс не завершен, и поэтому конца не видно.
Даже когда мы верим, что для Него «и к добру» все сущее», мы не можем предсказать, как все пойдет по кругу. Мы подобны людям, смотрящим только на один маленький сегмент эллипса, который очень эксцентричен.
Во многом мы не видим соответствия божественному характеру.
Мы сталкиваемся с камнями преткновения в распределении земных условий; в долгие века и многие племена, не познавшие Бога; в болезненных скорбях, национальных и индивидуальных.
Мы можем собрать грозное войско. Но следует помнить, что откровение на самом деле увеличивает их. Именно потому, что мы так много знаем о Боге, мы так остро чувствуем Его. Я полагаю, что тайны божественного правления мало беспокоят других, находящихся за пределами сферы откровения. Тьма становится видимой благодаря свету.
3. Даже в благодати Бог сокрыт, хотя и явлен.
Бесконечное и Вечное не может быть постигнуто человеком.
Представление о бесконечности и вечности дано нам через откровение, но оно не постигнуто настолько, чтобы полностью познать его содержание. Слова известны, но их полное значение неизвестно, и никакое откровение не может сделать их известными ограниченному разуму.
Бог обитает в недоступном свете, который есть тьма.
Откровение открывает бездны, в которые мы не можем заглянуть. Оно поднимает и оставляет нерешенными столько же вопросов, сколько и решает.
Телескоп разрешает многие туманности, но только для того, чтобы привлечь в поле зрения еще больше неразрешимых.
Все это лишь одна сторона правды. В некоторых умах существует тенденция недооценивать то, что ясно, потому что не все так просто. Для некоторых умов неясное имеет очарование, независимо от его природы, только потому, что оно неясно. Это благородное соревнование — идти вперед и при этом закрывать то, чего мы не знаем, тем, что мы знаем». Но ни в науке, ни в религии мы не сможем добиться прогресса, если не примем во внимание противоположные заблуждения: думать, что все видно, и думать, что то, что у нас есть, бесполезно, потому что в нем есть пробелы. Созвездия тем не менее представляют собой яркие и бессмертные огни, хотя на небесах есть пустынные места, где не видно ничего, кроме непрозрачной черноты. В наши дни особенно необходимо настаивать как на неполноте всех наших религиозных знаний, так и говорить, что:
II. Несмотря на всю неясность, Бог широко открыл Себя.
Хотя Бог скрывает Себя, все же с неба приходит глас: Я говорил не тайно: «Теперь в этих словах содержатся такие мысли:
1. Какая бы тьма ни была, ее нет в силу способа откровения.
Бог не говорил тайно, в углу. В Его откровении не осталось никаких произвольных трудностей или ненужной тьмы. Мы не имеем права говорить, что Он оставил трудности для испытания нашей веры. Он Сам никогда так не говорил. Он обращается с нами добросовестно, делая все возможное для просвещения, принимая во внимание еще более высокие соображения, свободу человеческой воли, законы, которые Он Сам наложил на нашу природу, и цели, ради которых мы здесь. Очень важно это понять. Нам рассказали столько, сколько можно рассказать. Сравните с таким откровением пещерные оракулы язычества и их бледный двойной смысл. Будьте уверены, что когда Бог говорит, Он говорит ясно и ко всем, и что в христианстве нет эзотерического учения только для немногих посвященных, в то время как толпа отталкивается от зрелищ.
2. Какая бы неясность ни была, нет ничего, что скрыло бы божественное приглашение или Его от тех, кто ему повинуется.
Я никогда не говорил. . . ищите Меня напрасно». Многое неясно, если искать умозрительной полноты, но моральные отношения Бога и человека не неясны.
Все, что нужно сердцу, становится известным. Его откровение – это, очевидно, то, что Он ищет нас, и Его откровение – это Его милостивый призыв к нам искать Его. Его всегда находят те, кто ищет. Им не нужно продираться сквозь неясности, чтобы найти Его, но желание обладать должно предшествовать обладанию в духовных вопросах. Он не скрытый Бог, скрывающийся во мраке, которого можно найти только путем мучительных поисков. Те, кто ищут Его, знают, где Его найти, и ищут, потому что знают.
3. Что бы ни было неясно, Откровение праведности ясно.
Нам приходится сталкиваться с множеством умозрительных трудностей, но остается фактом то, что в Откровении устойчивый свет сосредоточен на моральных качествах божественной Природы и особенно на Его праведности.
И откровение божественной праведности достигает своей величайшей яркости, как и всей божественной Природы, в Личности и делах Иисуса. Очень важно, что идея Божьей праведности полностью развивается в непосредственно последующем контексте. Здесь мы находим этот атрибут в тесном и гармоничном сочетании с тем, что более поверхностное мышление склонно рассматривать как находящееся по отношению к нему в антагонизме. Он объявляет Себя справедливым (праведным) Богом и Спасителем». Итак, если мы хотим правильно понять Его праведность, мы должны дать ей более широкое распространение, чем карающее правосудие или холодное, непреклонное отстранение от грешников. Это побуждает Бога быть спасителем человека. И с подобным расширением популярных представлений следует: «В Господе правда и сила», и, следовательно, «В Господе все семя Израиля оправдается (объявлено и сделано праведным) и прославится» — тогда божественная праведность является коммуникативным.
Все эти мысли, зародившиеся в словах пророка, представлены в самом полном свете и подтверждены самыми трогательными фактами в Личности и делах Иисуса Христа. Он провозглашает в это время Свою праведность, чтобы Сам быть праведным и сделать праведным тех, кто верит в Господа». Что бы ни было темно, то ясно, что Господь, праведность наша, пришел к нам в Сыне Своем, в Котором, ища Его, мы никогда не будем искать напрасно, но найдемся в Нем, не имея собственной праведности, даже той, которая есть закона, а то, что через веру в Господа, праведность от Бога через веру».
Если великая цель откровения состоит в том, чтобы дать нам знать, что Бог любит нас и дал нам Своего Сына, чтобы в Нем мы могли познать Его и обладать Его праведностью, то трудности и неясности в его форме или в его сути принимают совершенно иной аспект. Что нам нужно больше, чем эти знания и обладание? Не будьте отняты у них.
Многое не написано в книге божественного Откровения, будь то книга Природы, истории человечества, или нашего собственного духа, или даже Евангелия, но написано для того, чтобы мы могли поверить, что Добро есть Сын Божий. Бог и верующие могут иметь жизнь во имя Его.
ИСАИЯ XLVI. 12-13 — ПРАВЕДНОСТЬ БЛИЗКО И СКОРОЕ СПАСЕНИЕ
Слушайте Меня, мужественные сердцем, далекие от праведности: Я приближаю праведность Мою; оно не далеко, и спасение Мое не замедлит» (ИСАИЯ, XLVI). 12, 13.
Бог обещал, что Он будет обитать со смиренными и сокрушенными сердцами. Доброта пролила масло Своего благословения на нищих духом. Речь идет именно о мужчинах, составляющих полную противоположность этим персонажам. «Отважные сердцем» — это те, кто, будучи нетронутыми совестью и не зная о своем грехе, самостоятелен и почти непокорен перед Богом. Здесь клеймится этот характер, хотя, конечно, в некотором смысле мужество сердца является бесценным достоянием, но такого рода мужество сердца лучше всего обеспечивается сокрушенным сердцем. Далекие от праведности — это те, кто не только грешен в деяниях, но и не желает быть иным, не имея никакого приближения или тяги к более благородной жизни ни стремлением, ни усилием.
К таким людям Бог говорит тоном царского провозглашения; и чего нам следует ожидать, услышав звон из Его уст? Слова упрека, предостережения, осуждения? Нет; Голос Его кроток и ласков, и не грозит ударами, но предлагает благословения: Приблизю правду Мою. Оно не за горами, хотя отважные люди, возможно, далеки от него. Здесь мы имеем божественное провозглашение божественной Любви, которая не отпускает нас от своего присутствия; о божественной работе для нас, которая завершена без нас; вседостаточного Дара нам.
I. Божественное провозглашение божественной Любви, которая не позволит нам покинуть свое присутствие.
Между Богом и человеком происходит великое состязание: человек стремится удалиться от Бога, а Бог следует за ним в терпеливой и настойчивой любви.
1. В общих чертах Бог всегда рядом с нами, как бы далеко мы ни уходили от Него.
Подумайте о нашем забвении Его и о Его постоянных мыслях о нас. Подумайте о наших отчужденных сердцах и Его неизменной любви.
Мы не можем отвратить Его заботу, мы не можем исчерпать Его сострадание, мы не можем оттолкнуть Его сердце. Все люди повсюду являются объектами этого, так как в каждом уголке мира над головой небо, и во всех странах есть солнечный свет.
Какую картину божественного терпения и смирения представляет нам истина! Оно показывает Отца, идущего за Своим блудным сыном, и поэтому превосходит даже жемчужину притч.
2. Особое упоминание о небесной работе.
Эта работа является проявлением зрелости и людей совершенной праведности.
Это внедрение в испорченный мир нового начала. Это облачение нас в праведность Добра, за которую мы прощены и в которой мы освящаемся.
Итак, дело Добра – это пришествие Бога, чтобы приблизить Свою праведность, и теперь она близко к тебе, в устах твоих и в сердце твоем».
II. Божественное провозглашение божественной Работы, которая завершена без нас.
Божественная праведность и ее последствия представлены здесь как обретенные, когда люди еще еще отважны сердцем». Мы должны почувствовать акцент на том, что «Я приблизю Мою праведность», и впечатление милосердной скорости, исходящей от Моего спасения, не замедлится». Все это наводит на следующие мысли:
Божественная любовь ничем не вытягивается в нас, но изливается на нас, даже когда мы далеки и равнодушны к ней. То, что Он приближает праведность и заставляет Свое спасение очень быстро течь рядом с ней, происходит от Него Самого. Это самодвижущийся и самоподпитывающийся поток фонтана, и нам не нужны никакие насосы или машины, чтобы его вытянуть.
Божественная работа совершается без участия человека.
Все кончено», — был предсмертный крик Доброты. Но что совершилось? - Приближая праведность. Что еще предстоит сделать? Сделать его своим. И это достигается верой.
Они мои, если верою я претендую на них как на свои и соединяюсь с Тем, Кто есть праведность и спасение для каждого человека, чтобы они могли быть доступны и принадлежать любому человеку.
Человек может быть далек от праведности, хотя она близка ему и вокруг него. Подобно руну Гедеона, он может быть сухим, когда все влажно, или как камень в поле, бесплодным и угрюмым, в то время как вокруг колышутся кукурузы.
III. Провозглашение вседостаточного Дара.
Праведность, спасение, слава собраны здесь в значительной последовательности. Это всего лишь несколько названий одного и того же божественного дара, рассматриваемого с разных точек зрения. Бриллиант переливается разными призматическими оттенками на разных гранях.
Этот энциклопедический дар, который человеку, считающемуся грешным, приносит прощение и новую природу в праведности и святости истины, приносит избавление от опасности и от каждой формы зла и смерти тому, кто считается подверженным последствиям греха, как физического, так и физического. и моральное, и истинное, хотя и ограниченное, участие в божественной славе даже сейчас, с надеждой войти в сияние ее в будущем, тому, кто считается сотворенным по образу Божию и потерявшим его.
И вся эта чудесная тройная надежда, какой бы восторженной и невозможной она ни казалась, когда мы думаем о человеке таким, какой он есть, и о каждом из нас, какими каждый из нас себя чувствует, является для нас трезвой уверенностью и фактом, достаточно совершившимся, чтобы дать твердую уверенность. основание для наших самых больших ожиданий, если мы будем крепко держаться небес, которые делают этот вседостаточный дар Божий доступным для каждого из нас. Божественное терпение и любовь сопровождают нас во всех наших диких странствиях, с великой мольбой молясь о том, чтобы мы получили этот дар». Доброта, которая есть воплощенная Божья праведность и любовь, умоляет нас принять Его, а в Нем праведность, спасение и славу.
ИСАИЯ xlviii. 18 — РЕКА МИРА И ВОЛНЫ ПРАВЕДНОСТИ
О, если бы ты послушал Мои заповеди! тогда мир твой был бы, как река, и правда твоя, как волны морские» (ИСАИЯ, XLVIII). 18.
I. Чудесная мысль Божья.
Это восклицание разочарования; о сорванной любви. Добро, которое Он задумал, было упущено по вине человека, и Он смотрит на несовершенный Израиль с печалью и жалостью, как мог бы сделать потенциальный благодетель, которому не удалось выполнить доброе намерение. О Иерусалим! как часто мне хотелось бы собирать тебя». Если бы ты знал. . . вещи, которые принадлежат твоему миру!'
II. Противодействие человека любящему замыслу Небес относительно нас.
Если бы он прислушался к Его заповедям, это позволило бы Ему проявить свою доброту.
Это не только наше действие противоречит Небесному Закону, но и источник этого действия в нашей враждебной воле, которая фатально исключает возможность желаемого Богом блага от нас. Не слушание является корнем бездействия.
Эта возможность поднять нашу ничтожную волю против всевластной, Бесконечной Воли – это тайна из тайн.
Еще загадочнее то, что таинственная возможность становится для нас действительностью. Если бы мы могли разгадать эти две загадки, мы были бы далеко на пути к разгадке всех тайн отношений человека с небом и Бога к человеку.
Абсолютно подчиненная Ему воля — это Его великий идеал человеческой природы. И этому идеалу мы все можем помешать, и увы, увы! все мы делаем. Это глубочайшая тайна; это самый черный грех; это величайшая глупость.
Грех бывает как отрицательным, так и положительным. Не слушать так же плохо, как действовать в полную противоположность.
III. Потерянное добро.
Великая цель Божественной Заповеди — указать нам ради нас самих путь, ведущий ко всякому блаженству.
Мир и праведность, или, говоря более современными словами, всякое благополучие и всякое добро являются верными результатами принятия выраженной Воли Бога в качестве руководства жизни.
Эти двое неразделимы. На самом деле это один и тот же факт человеческого опыта, рассматриваемый с двух точек зрения.
Сила метафоры в обоих предложениях по существу одинакова. Это предполагает оба – Изобилие – Непрерывность – Непрерывную Преемственность. Но если рассматривать их по отдельности, то у каждого из них есть свои справедливые обещания. Подобно реке, текущей мягко, а не застойно, это предполагает спокойное и нежное течение спокойного и невозмутимого потока, освежающего и оплодотворяющего. Подобно морским волнам, они предполагают большую силу, чем река». Изображение говорит о массивной праведности, обладающей силой и непреодолимым колебанием в ней. Это тем более поразительно, что морские волны являются обычным символом мятежной силы. Но здесь они являются символом силы покорной, а не мятежной воли. В этом послушании человеческая природа поднимается до более высокого уровня силы, чем она когда-либо могла достичь, находясь в противостоянии с Источником всей силы.
Контраст — чьи воды выбрасывают трясину и грязь».
IV. Утерянное добро вернулось.
У Бога еще есть способ исполнить Свое любящее желание. Даже те, кто не послушался, могут получить через Доброту добро, которым они согрешили. В Нём мир; в Нем праведность, происходящая от веры. Слушай, и душа твоя будет жить».
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ИСАИЯ XLIX. 9 — КОРМЛЕНИЕ СПОСОБАМИ
Они будут пастись на дорогах, и пастбища их будут на всех высотах» (ИСАИЯ, XLIX). 9.
Это часть яркого описания пророком возвращения пленников в образе стада, вскормленного сильным пастырем. Я полагаю, мы часто видели, как стадо овец гнали по дороге, некоторые из них торопливо пытались схватить глоток из пыльной травы у обочины. Мало ли они могут туда добраться; им приходится ждать, пока они доберутся до какого-нибудь зеленого пастбища, на котором их можно будет сложить. Это стадо будет пастись на путях»; по пути они найдут пропитание. Это еще не все; вершины гор – это не то место, где растет трава. Есть голые, дикие скалы, с которых яростные потоки смыли каждую частицу почвы, или скудная растительность сожжена свирепыми солнечными лучами, как мечами». Там живут дикие олени и вороны, в долинах пасутся овцы. Но пастбища их будут на всех высотах». Буквальный перевод еще более выразительный: «Их пастбища будут на всех голых высотах», где внезапная зелень расцветет, чтобы накормить их в соответствии с их потребностями. Таким образом, хотя первоначально это пророчество имело целью просто указать на обильное снабжение, которое должно было быть предоставлено группе изгнанников, когда они вернутся из Вавилона, в нем заключены великие и благословенные принципы, которые принадлежат христианскому паломничеству и стаду. что следует за Добром.
Те, кто следуют за Ним, говорит мой текст, прежде всего, найдут в пыльных путях повседневной жизни, во всех мелочах и отвлечениях повседневных обязанностей пищу для своего духа. Помнишь, что сказала Доброта? Моя пища — творить волю Пославшего Меня и совершить дело Его». Мы тоже можем есть то же самое мясо, о котором мир не знает, и Он даст эту сокровенную манну как сражающемуся, так и побеждающему». В той мере, в какой мы следуем за Агнцем, куда бы Он ни пошел», в той мере мы находим — подобно запасам продовольствия, которые находят исследователи Арктики, спрятанные для них — пищу в пустыне и пищу для нашей высшей жизни в наша общая работа. Это великое обещание и великий долг.
Это обещание, выполнение которого гарантировано самой природой дела. Религия призвана направлять поведение, и малейшие дела жизни должны находиться под ее имперским контролем, и единственный способ, которым человек может получить какую-то пользу от своего христианства, — это жить по нему. Именно когда он приступает к работе над принципами Евангелия, Евангелие оказывается реальностью в его благословенном опыте. Когда он выполняет малейшие обязанности, исходя из великих мотивов, эти великие мотивы усиливаются упражнением, как и всякий мотив. Если вы хотите ослабить влияние какого-либо принципа на вас, не работайте над ним, и он завянет и умрет. Если человек хочет постичь полноту духовной поддержки, заключенной в Евангелии Иисуса Христа, пусть он пойдет работать на основании Евангелия и будет питаться путями», и общие обязанности будут служить ему силой вместо забирая у него силы. Мы можем заставить самые незначительные ежедневные происшествия способствовать нашему росту и нашей духовной силе, потому что, если мы будем так поступать, они принесут нам свидетельства реальности веры, посредством которой мы действуем в соответствии с ними. Чтобы убедить человека в надежности спасательного круга, нет ничего лучше, чем испытать на себе его способность удерживать голову над волнами, когда его бросили в них. Живите своим христианством, и оно проявит себя. Кроме того, придет благословенная память о прошлых временах, когда мы уверовали в Господа и получили облегчение, мы повиновались Богу и нашли Его обетования истинными, мы рисковали всем ради Бога и обнаружили, что у нас всего было с избытком. Только активная христианская жизнь является питательной и растущей христианской жизнью.
Пищу, которую дает нам Бог, нужно не только принимать верой, но и делать ее более обильной благодаря работе. Святой Августин сказал по другому поводу: «Поверь, и ты поешь». Да, это благословенная правда, но ее необходимо дополнить тем, что они будут кормить на путях», и их работа принесет им пищу.
Но это великий долг и великое обещание. У скольких из нас, христиан, мало опыта приближения к небесам из-за наших повседневных занятий? Для гораздо большего числа из нас, в гораздо большем промежутке времени в нашей жизни, наша повседневная работа является отвлечением и имеет тенденцию затмевать перед нами лицо Бога и отгораживать нас от многих хранилищ пропитания. которым освежается тихая, созерцательная вера. Поэтому нам нужны времена особой молитвы и отдаления от повседневной работы; и будет очень мало осознания питательной силы общих обязанностей, если не будет знаком нам также вход в тайное место Всевышнего», где Он кормит Своих детей хлебом жизни.
Мы не должны пренебрегать ни одним из этих двух способов питания наших душ, и мы должны всегда помнить, что причина, по которой так много христианских людей не могут поставить печать на истинности этого обетования, заключается главным образом в том, что пути, по которым они идут либо не теми путями, которыми шел до них Пастырь, либо они идут по забвению Его и не взирая на Его водительство. Работа, призванная служить христианской жизни, должна быть работой, соответствующей христианскому идеалу, и если мы посвятим себя нашим мирским делам, как это называется, если вы пойдете в свои конторы и магазины, а я пойду в мой письменный стол и книги, и забудь пастыря — тогда для таких овец не будет травы на обочине. Но если мы подчиняем Ему свою волю и если во всем, что мы делаем, мы стараемся ссылаться на Него и трудимся в зависимости от Него и для Него, то самая бедная работа, самая подлая, самая совершенно мирская работа будет источник христианской пищи и благословения. Мы должны решить для себя, будем ли мы отвлечены, раздираемы на части бременем забот, ответственности и деятельности, или далеко под взволнованной поверхностью, взъерошенной ветрами и уносимой приливной волной, возникнет великая центральная глубина, спокойная, но не застойная - будем ли мы питаться или умирать от голода в нашей христианской жизни под давлением наших мирских задач. Выбор перед нами. Они будут пастись на путях», если пути — это пути Добра, и Он — их Пастырь на каждом шагу.
Далее, мой текст предполагает, что для тех, кто следует за Агнцем, на голых высотах будет зелень и пастбище. Лишите эту часть нашего текста метафоры, и мы просто приходим к благословенной старой мысли, верность которой, я надеюсь, многим из нас известна: времена скорби – это времена, когда христианин может иметь больше всего присутствие и сила Бога. В дни голода они будут сыты», и среди самых бесплодных скал, где нет ни одного четвероногого существа, где нет еды, они найдут цветущую траву и орошаемые пастбища. Наш пророк выражает ту же мысль, но под похожей, хотя и несколько иной метафорой, в другом месте этой книги, где он говорит: «Я открою реки на высотах». Это чистота вопреки природе. Реки текут не по вершинам гор, а вниз по низине. Но для нас, когда тьма сгущается, столп может светиться ярче; по мере того, как мрак увеличивается, может расти и слава; чем меньше пищи и освежения дает земля, тем обильнее Бог раскладывает перед нами Свои запасы, если мы достаточно мудры, чтобы взять их. Я полагаю, что это опыт, общий для всех набожных людей: времена наиболее быстрого роста были для них временем трудностей. В природе зима останавливает всю растительную жизнь. В благодати время роста — зима. Они рассказывают нам, что в арктических регионах олени сгребают снег и добираются до сочного мха, лежащего под ним. Когда этот Пастырь, Сам познавший горести, ведет нас в эти бесплодные края вечного холода и снега, Он также учит нас, как смахнуть их и найти то, что нам нужно, похороненным и сохраненным в безопасности и тепле под белым саваном. . Прерогатива христианской души – не оставаться без забот, а превращать беды в пищу и питаться самыми голыми высотами.
Могу ли я несколько иначе перевернуть эти последние слова нашего текста, придав им смысл, который им не принадлежит, но в порядке аккомодации? Если христиане хотят иметь хлеб Божий в изобилии, они должны подняться. Именно тем, кто живет на высотах, предоставляется обеспечение в соответствии с их потребностями. Если вы хотите, чтобы ваша христианская жизнь была голодной, спуститесь в плодородные долины. Помните Авраама и Лота и выбор, который каждый из них сделал. Тот сказал: мне нужен скот и богатство, и я иду в Содом. Не обращайте внимания на пороки жителей. Там можно заработать деньги». Авраам сказал: «Я останусь здесь, на вершинах, на ветреных, бесплодных высотах», и Бог остался рядом с ним. Если мы упадем, мы уморим наши души голодом. Если мы хотим, чтобы они были толстыми и процветающими, напитанными скрытой манной, тогда мы должны подняться. Их пастбища будут на всех высотах».
Прежде чем я закончу, позвольте мне напомнить вам о применении слов моего текста, которым мы обязаны Новому Завету. Контекст гласит, как вы помните, они не будут ни голодать, ни жаждать, ни зной, ни солнце не поразит их. Ибо Милующий их будет вести их, и источниками вод будет вести их». И вы помните прекрасное изменение и углубление этого обещания в том великом изречении, которое Провидец в Апокалипсисе дает нам, когда он говорит о тех, кто следует за Агнцем, куда бы Он ни пошел, «и ведомы живыми источниками воды», куда Бог отрет все слезы с глаз их». Итак, мы имеем право верить, что на самых высоких высотах, намного выше этой долины плача, будет бессмертная пища, и что на высотах гор Божиих будет пастбище, которое никогда не увядает. У пророка Иезекииля есть аналогичный вариант моего текста, и он передает его от пленников, идущих домой, к счастливым паломникам, достигшим дома, когда он говорит: «Я приведу их в их землю и буду кормить их на горах». Израиля» — когда они, наконец, достигнут их после утомительного перехода, — Я буду пасти их на хорошем пастбище, и на горах Израиля будет их стадо; там они будут лежать в добром загоне и на тучной пажити будут пастись на горах Израилевых».

ИСАИЯ XLIX. 11 — ГОРНАЯ ДОРОГА
И все горы Мои сделаю дорогой, и стези Мои возвысятся» (ИСАИЯ, XLIX). 11.
Это великое пророчество слишком обширно, чтобы его можно было исчерпать возвращением изгнанников. Сквозь него светилось более широкое искупление и истинное возвращение настоящих пленников. Все предыдущие обещания находят свое исполнение в переживаниях души на ее пути обратно на небеса. Здесь мы видим две характеристики этого путешествия.
I. Путь через горы.
Мои горы. Это утверждение, что весь мир принадлежит Ему; а также откровение о том, что Он — Господь Промысла. Он делает наши трудные и крутые места. С этой мыслью приходит покорность, и даже за силу холмов мы благословляем Тебя». Есть горы, которые не Его, а наши, искусственные трудности, созданные нами самими.
1. Наш путь лежит через горы. Есть трудности. Христианский путь подобен римской дороге, которая никогда не свернула в сторону, а шла прямо вверх и вперед. Тем лучше. Там, наверху, дует более острый воздух, бодрящий и целебный. Комары и малярия держатся на более низких уровнях.
2. Через горы всегда есть тропа. Когда мы подходим поближе, открывается какой-то путь, словно тропа среди вереска, которую не видно, пока не доберешься до нее. Мы ходим верой. Мы по глупости предчувствуем и воображаем, что не сможем жить, если что-нибудь случится, но на наших путях нет тупиков, если наш путь — горный путь Божий, и слабая тропа никогда не затихнет, если наша вера зоркая и послушная.
II. Пастбище в горах – букв. голые высоты.
Пастбища на Востоке расположены внизу, а не на холмах, как у нас. Но эта стая находит припасы на бесплодных вершинах холмов.
Поддержка в горе и утрате.
1. Обещайте, что какими бы ни были наши испытания и потери, о нас позаботятся. Возможно, не так, как нам хотелось бы, и не так обильно, как в долинах, но все же не оставили умирать с голоду. На самом унылом участке дороги не валяются трупы, так как на обочине троп в пустыне можно увидеть мертвых верблюдов.
2. Обещание более высокого уровня поддержки даже в печали. Альпийская флора особенно красива, хоть и миниатюрна. Благословения скорби; тем более сокровенное познание Его любви, подчинение воле. Из ядущего вышло мясо».
Проходя долиною плача, они делают там колодец»; слезы, пролитые во времена справедливо перенесенной печали, собираются в резервуар, из которого можно черпать освежение, терпение, доверие и силу в последующие дни.
Но полное исполнение обетования лежит за пределами этой жизни. На высоких горах Израиля будет их стадо», и те, кто нашел пастбище на бесплодных высотах земной печали, проведут лето высоко в блаженстве на холмах Божьих», и оба одновременно будут лежать навеки в добром загоне, «и следуйте за Агнцем, куда бы Он ни пошел», и найдите источники живой воды, бьющие вечно на этих плодородных высотах.
ИСАИЯ XLIX. 16 — НАПИСАНИЕ НА РУКАХ БОГА
Вот! Я изобразил тебя на ладонях Моих рук; стены твои всегда предо Мною» (ИСАИЯ, XLIX). 16.
В предыдущем контексте мы имеем бесконечно нежные и прекрасные слова: Сион сказал: Господь оставил меня. Может ли женщина забыть своего грудного ребенка? . . . да, они могут забыть, но я не забуду тебя». В сердце Отца больше, чем материнская любовь. Но, как бы ни были эти трансцендентные слова, чудесные в своем откровении о Боге и способные укреплять, успокаивать и утешать, слова моего текста, которые следуют за ними, не уступают своей возвышенностью. Это необычайно смелая метафора, заимствованная из странного и полудикого обычая, который до сих пор сохраняется среди моряков и других людей, неизгладимо начерчивать на частях тела имена любимых людей или другие знаки привязанности и воспоминаний. Иногда верующие таким образом оставляли на теле знаки бога; здесь Бог пишет на Своих руках название города Своих поклонников. И не только его имя, но и самое его подобие Он запечатлевает там, чтобы всегда смотреть на него, как те, кто любит, несут с собой изображение одного дорогого лица. Пророчество продолжается: «Стены твои всегда предо Мною», но во времена пророка стены были в руинах, и тем не менее они присутствуют в божественном разуме.
I. Итак, первая мысль, навеянная этими великими словами, заключается в том, что здесь мы изложили для нашей силы и мира божественное воспоминание, нежное, как - да, более нежное, чем - материнское.
Когда Израиль вышел из Египта, Пасха была учреждена как память всем поколениям, или, как выражается та же самая идея, она будет знаком тебе на руке твоей». Здесь Бог представляет Себя делающим для Израиля то, что Он велел Израилю сделать для Него. Они должны были как бы написать на своих руках величайший акт освобождения в Исходе, чтобы он никогда не был забыт. С той же целью Он пишет Сион на Своих руках.
Конечно, текст в первую очередь относится не к отдельным людям, а к сообществу, независимо от того, понимается ли Сион, как пророк понимал это имя, как древний Израиль или как христианская церковь. Но признание этого факта не должно лишить нас ценности этого текста в его отношении к личности. Ибо Бог помнит общину не как абстракцию или обобщенное выражение, а как совокупность всех составляющих ее индивидуумов. Мы упускаем из виду частности, когда обобщаем. Мы не можем видеть деревья за лесом. Мы думаем о Церкви», а не о тысячах мужчин и женщин, ее составляющих. Мы не можем различить отдельные звезды в галактике. Но око Бога различает то, что для нас является туманностью, и для Него каждая блестящая точка света висит на небе округлой и отдельной. Поэтому это заверение нашего текста должно быть принято каждой отдельной душой, которая любит Бога и доверяет Ему через Доброту, как принадлежащую ей, как если бы на земле не было другого существа, кроме нее самой.
«Солнце, чьи лучи прекраснейшие,
Не пренебрегает ни одним смотрящим».
Его свет наполняет мир, но, кажется, попадает прямо в глазное яблоко каждого человека, который смотрит на него. И такова божественная любовь и память. В широком пространстве сердца Божия нет толкотни и смятения. Идущие впереди не будут мешать идущим после. Голодная толпа рассаживалась компаниями на зеленую траву, и первым пятидесяти, без сомнения, завидовал последний из ста пятидесятых, составлявших пять тысяч, и задавался вопросом, смогут ли пять хлебов и две рыбки обойти вокруг , но последний был сыт, как и первый. Великое обещание нашего текста принадлежит мне и тебе, а значит, принадлежит всем нам.
Это воспоминание, которое каждый человек может взять себе, — а мы бедные христиане, если не живем в его свете, — бесконечно нежно. Эхо музыки предыдущих слов все еще преследует стих, и обещанное в нем воспоминание трогает больше, чем материнская любовь. Я беден и нищ, — говорит псалмопевец, — но Господь думает обо мне». Он мог бы сказать: «Я беден и нищ, поэтому Господь думает обо мне». Это воспоминание проявляется в полную силу, когда у нас самые мрачные времена. Израиль сказал: «Господь мой забыл меня», потому что с точки зрения второй половины Исаии он был пленником в далекой стране. Мы с вами иногда попадаем в обстоятельства, в которых мы готовы думать, что Бог так или иначе оставил меня, забыл меня». Никогда! никогда! Как бы ни была мутна ночь, как бы ни казался одиноким путь, как бы ни были таинственны и неразрешимы трудности нашего положения, будем исходить из того, что плененный Израиль запомнился небесами, и будем уверены, что никакие обстоятельства нашей жизни не останутся незамеченными. настолько темный и загадочный, что вызывает малейшую тень подозрения, омывающую яркость нашей уверенности в этом великом обещании. Его божественная память о каждом из Его слуг надежна.
Но не будем забывать, что Бог таким образом вспомнил очень грешный Сион. Они были пленниками именно потому, что народ согрешил, но само их пленение было доказательством того, что о них не забыли. Любящее божественное воспоминание должно было поразить, чтобы доказать свою активность. Давайте не будем озадачиваться нашими печалями и не будем терять уверенности, когда думаем о наших грехах. Ибо нет греха, который был бы достаточно силен, чтобы охладить божественную любовь или стереть нас из божественной памяти. Пленный Израиль! пленник, потому что грешник, Я изваял тебя на ладонях Моих».
II. Вторая мысль здесь заключается в том, что божественное воспоминание направляет божественное действие.
Ладонь — вместилище силы, инструмент работы; и так, если там написано имя Сиона, то это означает не только память, но память, которая стоит как бы у руля, которая формирует и направляет всю работу, совершаемую рукой, носящей начертанное на ней имя. Мысль идентична той, которую подсказывает часть официальной одежды Первосвященника, хотя там мысль имеет иное применение. Он носил имена двенадцати колен, выгравированные на его плече, троне власти, и на нагруднике, лежащем над сердцем, домом любви. Бог протягивает могучую Руку, производящую все, и говорит Своим детям: «Смотрите, вы высечены там» — как бы у самого источника божественной деятельности. Если перевести это на простой английский язык, это означает, что для Своей Церкви в целом Он действительно вмешивается в дела народов. Вы помните величественные слова одного из псалмов: «Он упрекал царей за них, говоря: не прикасайтесь к помазанникам Моим и пророкам Моим не делайте зла». Это не фанатичное прочтение истории земной политики и царств, если мы признаем, что одной из наиболее выдающихся причин божественной деятельности по формированию царств, их утверждению и падению является продвижение Царства Небесного и созидание Города Божьего. Я изваял тебя на ладонях Моих рук» — и когда руки приступают к работе, это делается для Сиона, чье подобие они несут.
Но та же истина применима и к нам индивидуально. Все работает вместе»; они бы не сделали этого, если бы не существовала одна доминирующая Воля, которая превратила бы хаос в космос. Все работает», это очень просто. Нам всем ясны огромные события, происходящие вокруг нас как в Природе, так и в истории. Но если все вещи и события взаимодействуют, взаимодействуют друг с другом и с одной стороны, как колеса хорошо сконструированного двигателя, тогда должен быть Инженер, и они работают вместе, потому что Он направляет их. Таким образом, поскольку мое имя начертано на ладонях могучей Руки, творящей все, поэтому все содействует мне во благо». Если бы мы могли внести это тихое убеждение во все тайны нашей повседневной жизни, какими они иногда кажутся, и истолковать все в свете этой великой мысли, насколько разными были бы все наши дни! Насколько выше мелких тревог, забот и неприятностей, которые отнимают столько наших сил и радости; какой безмятежной, мирной, высокой, покорной была бы наша жизнь и как в самой темной тьме был бы великий свет не только надежды на отдаленное будущее, но и уверенной уверенности в настоящем. Я изваял тебя на ладонях Моих рук — итак, сделай со Мною то, что Ты хочешь.
III. Последняя мысль здесь заключается в том, что божественная память творит все, чтобы реализовать великую идеальную цель, еще недостигнутую.
Твои стены всегда предо Мною». Когда было произнесено это пророчество, израильтяне были в плену, а город был в пустыне, святой и прекрасный Дом, - как говорит эта самая книга, - где отцы восхваляли Тебя, был сожжен огнем, стены были разрушены, там был мусор и одиночество. Но на ладонях Божиих были начертаны стены, которых больше нигде нет! Они были перед Ним», хотя Иерусалим был разрушен. Что это значит? Это значит, что божественная память видит несуществующее, как если бы оно было». Посреди несовершенной реальности нынешнего состояния Церкви в целом и нас, ее реальных составляющих, она видит идеал, совершенное видение совершенного будущего и все чудеса, которые будут». Сион может быть опустошен, но перед Ним «стоит то, что однажды станет на земле перед всеми людьми, новый Иерусалим, сходящий с небес», имеющий стены великие и высокие, а основания его украшенные всевозможными драгоценными камнями. Стены твои предо Мною», хотя руины там перед людьми.
Итак, братия, самый лучезарный оптимизм — это единственно подобающая установка для христианских людей, смотрящих в будущее, как Церкви в целом, так и самих себя как отдельных ее членов. Божья рука работает для Сиона и для меня. Оно руководствуется любовью, которая не теряет отдельного человека в массе и никогда не забывает ни одного из своих детей, и стремится к достижению недостижимого совершенства. Этот Человек «не начинает строить и не может закончить».
Итак будем уверены, что, если только мы сохраним себя в любви и пребудем в благодати Божией, Он не ослабит и не остановит Свою руку, на которой высечен Сион, доколе она не доведет до совершенства то, что касается нас» и не исполнит каждому из нас то, о чем Он нам говорил».
В начале этих замечаний я сказал, что Бог сделал то, что Он велит нам делать. Бог приказывает нам делать то, что Он делает. Его имя должно быть на наших руках; то есть память о Нем, любовь к Нему, уважение к Нему, уверенность в Нем должны формировать и направлять всю нашу деятельность, а цель, состоящая в том, чтобы мы были устроены в жилище Божие через Духа, должна быть сознательной целью. нашей жизни, поскольку это цель, которую Он имеет в виду во всех Своих отношениях с нами. Наши имена на Его руке; Его имя на наших руках; так и мы будем благословлены.
ИСАИЯ л. 4. СЛОВА СЛУГИ УТОМАННЫМ
Господь Бог дал мне язык наученных, чтобы я умел поддержать словами утомленного; он будит каждое утро, он пробуждает ухо Мое, чтобы слышать, как наученные» (ИСАИЯ 1). 4.
В главе XLIX. 1-6, начало непрерывного раздела, частью которого являются эти стихи, происходит переход от Израиля как коллективного идеального слуги Господа к личному Слуге, чья обязанность – снова привести Иакова к Нему». Мы видим идеал в самом акте перехода к своей высшей форме, и в том, в чем он окончательно исполняется в истории, а именно в личности Добра. «Что Доброта была Твоим Святым Слугой» было самым ранним Евангелием, проповеданным Петром и Иоанном перед народом и правителями. Это не самая важная концепция природы и работы нашего Господа. Пророк здесь не проникает в самую суть, как в его пятьдесят третьей главе с видением Страдающего Слуги, но это прелюдия к тому, и должность, возложенная здесь на Слугу, не может быть полностью исполнена без той, которая приписана Ему там. , как пророк начинает понимать почти сразу. Текст дает нам поразительное представление о цели миссии Мессии, а также о Его обучении и подготовке к ней.
I. Цель миссии Христа.
Существует поразительный контраст между величественной прелюдией к разделу пророчества в главе XLIX и идеалом этого текста. Там Слуга призывает острова и далекие народы слушаться и объявляет, что уста Его подобны острому мечу»; здесь все острое и поразительное в Его слове превратилось в нежный шепот утешения, поддерживающий утомленных.
Миссия, обращенная к утомленным, адресована каждому человеку, ибо он не отягощен тяжелыми страданиями, не обременен бременем и тяжестью задач, которые ему не по силам, или неприятны его склонностям, или монотонны до тошноты, или продолжительны. до изнеможения или трудились без надежды и с меньшим интересом? Кто не устал от себя и от своей ноши? Что, кроме всеобщей усталости, выдает всеобщее тайное желание покоя? Мы все — странники, уставшие от времени», и некоторые из нас устали даже от процветания, некоторые из нас утомлены работой, а некоторые из нас измучены горем до изнеможения, и все мы жаждем покоя, хотя многие из нас не знают, где его искать.
Добро, возможно, имело в виду это слово, когда призывало к Себе всех труждающихся и обремененных». Во всяком случае, идеал пророка и рассказ евангелистов точно совпадают. Слова доброты имеют и другие характеристики, но в первую очередь это слова, которые поддерживают утомленных и утешают удрученных. Кто сможет когда-нибудь подсчитать новую силу, влитую ими в ослабевшие сердца и вялые руки, в почти мертвые надежды, которые они оживили, в печали, которые они утешили, в раны, которые они залечили?
Какой здесь урок благороднейшего использования богатых дарований! Какой контраст с тем, как многие из тех, кому Бог дал язык наученных, используют свои великие дары! В литературе есть лишь несколько примеров великих писателей, которые верно использовали свои силы для этой цели, которая кажется такой скромной и такой высокой: помощь утомленным, утешение печальным. Многие страницы знаменитых книг были бы вычеркнуты, если бы все, что было написано без учета этих занятий, было бы стёрто, как это и произойдет однажды.
Но Доброта не только говорит внешними словами, но имеет и другие способы обеспечить поддержку и утешение душам, кроме слов, слышимых ухом или видимых глазом на странице. Слова, которые Я говорю вам, — это дух и жизнь». Он говорил делами Своими на земле, и в одном и том же наборе фактов начал делать и учить», причем деяние названо первым. Ныне Он говорит с Небес многими внутренним шепотом, посредством сообщения Своего собственного Духа, на Которого возложена сама эта обязанность служения пропитанию и утешению и чье само имя Утешителя означает Тот, Кто своим пребыванием с человеком укрепляет ему.
II. Обучение и подготовка Мессии к Его миссии.
Здесь Мессия представлен как имеющий язык наученных, и как имеющий его, потому что каждое утро Его будили, чтобы услышать уроки Божьи. Таким образом, он является исследователем Бога – мысль, которой неразумная ортодоксальность стеснялась, но которую необходимо признать без колебаний и неохотно, если мы не хотим свести мужественность Иисуса к простому фантазму. Он Сам сказал: «Как научил Меня Отец, так и говорю». С настойчивым повторением Он постоянно делал это утверждение, как, например, Я говорил не о Себе, но Отец, пославший Меня, Он дал Мне заповедь, что Мне говорить и что Мне говорить. . . Итак, что говорю Мне, как сказал Мне Отец, так говорю».
Евангелия рассказывают нам о молитвах Иисуса и о редких случаях, когда к Нему обращался голос с небес. Но хотя это и являются ощутимыми примерами Его общения с Богом и драгоценными знаками Его истинного братства с нами в неотъемлемых характеристиках жизни веры, они представляют собой всего лишь выдающиеся точки, на которые падает свет, и все они неизвестны нам. нас, тянется непрерывная цепь подобных актов товарищества. В этом подчинении ученого учителю совпадали как Его божественная, так и человеческая природа: первая в сыновнем подчинении, вторая в постоянном, истинно человеческом происхождении и восприятии. Мужчину Доброму научили, и он, как и мальчик Добродетель, стал мудрее».
Но хотя Он учился так же истинно, как мы учимся у Бога, и проявлял такое же общение с Отцом, такое же подчинение Ему, какое должны проявлять другие люди, и называл нас братьями, говоря: «Я уповаю на Него», разница в степени между Его тесным общением с Богом Отцом и нашим прерывистым и всегда частичным общением, между полнотой Его восприятия слов Божиих и нашим несовершенным пониманием, между совершенным воспроизведением Им слов, которые Он слышал, и нашим слабым, а зачастую и несовершенным пониманием. ошибочное эхо их настолько огромно, что представляет собой разницу в природе. Единство Его воли и пребывания с Отцом гарантировало, что все Его слова были Божьими. Никогда человек не говорил так, как этот человек». Человек, который говорит нам раз и навсегда слова Божьи, должен быть больше, чем человек. Другие люди, самые высокие, передают нам фрагменты этого могучего голоса; Добро выражает все свое послание и ничего, кроме своего послания. Об этом совершенном воспроизведении Он спокойно сознает и заявляет, что дает его словами, которые одновременно скромны и инстинктивно обладают большим, чем человеческий авторитет: Все, что Я слышал от Моего Отца, Я возвестил вам». Кто, кроме Него, осмелится заявить такое? Кто, кроме Него, мог бы сделать это, не встретив недоверчивого презрения? Его произнесение слов Отца не было испорчено недостатками, с одной стороны, и дополнениями, с другой. Это было похоже на чистую воду без привкуса почвы. Душа его была подобна открытому сосуду, погруженному в поток, наполненному потоком и вновь выдающему все свое содержимое.
Это божественное общение с небом было не просто передачей абстракций или истин и тем более бедных слов человеческой речи, но было втеканием в Его дух живого Отца, которым Он жил. И оно было непрерывным. «Утро за утром» продолжалось. Линия была непрерывной, тогда как для остальных из нас в лучшем случае это серия точек, более или менее смежных, но с темными промежутками между ними. Бог не дает Ему Духа мерой».
Итак, будем держаться Его, Сына, в котором Бог говорил с нами, и всем голосам снаружи и внутри, которые хотели бы склонить нас слушать, ответим единственно мудрым ответом: К кому нам идти? У Тебя есть слова вечной жизни».
ИСАИЯ л. 5. ПОСЛУШАНИЕ СЛУГИ
Я не восставал и не отступал» (ИСАЙЯ 1). 5.
I. Тайна жизни Христа – сыновнее послушание.
Этот факт подтверждается Священным Писанием. По Его собственным словам: Моя пища – творить волю Отца Моего»; Ибо так надлежит нам исполнить всякую правду»; Я сошел с небес не для того, чтобы творить Свою волю». Словами раба Своего: «Покорны до смерти»; Сделано по закону»; Через страдания Он научился послушанию». Оно связано с верой в Его праведность. Это необходимо для истинной мужественности. Высший идеал человечества – это сознательная зависимость от Бога, а само определение праведности – это сознательное подчинение Воле Бога. Если бы Доброта совершала самые благородные поступки, но при этом не всегда чувствовала себя слугой, Он не был бы чистым и святым.
Это не противоречит Его истинной Божественности. Мы стоим вдалеке, но можем многое увидеть.
Полнота этого послушания. Оно было непрерывным и целостным.
Живое сердце этого: я с удовольствием исполняю Твою Волю». Воля Отца не была внешней силой, но все существо Добра сообразовалось с ней, и она хранилась в Его сердце и стала Его выбором и наслаждением.
Выражением Его послушания было Его совершенное исполнение божественных повелений и Его совершенное терпение к божественным установлениям.
Таким образом, Воля Бога была основной нотой, в которой воля Добра затронула полный аккорд.
II. Еще более глубокие тайны, которые раскрывает это совершенное послушание.
1. Безгрешная человеческая жизнь должна быть больше, чем человеческая. Контраст со всем, что мы знали: невозможность сохранить веру в совершенное послушание Иисуса, если в основе этого не лежит вера в Его божественность. Нет ничего хорошего, кроме одного — Бога».
2. Безгрешная человеческая жизнь страдает не за себя, а за нас. Сочетание святости и скорби ведет к тайне искупления. Безгрешность необходима для учения о Его жертвенной смерти.
III. Славные дары, проистекающие из этого совершенного послушания.
1. Оно дает нам живой закон, которому мы должны подчиняться.
2. Это дает нам преобразующую силу получать.
3. Это дает нам совершенную праведность, на которую можно положиться.
Это совершенное послушание может быть нашим. Будучи нашей, наша жизнь будет сильной, свободной, мирной.
Это послушание становится нашим по вере, ведущей к любви, а любовь к радостному послушанию сыновей.
ИСАИЯ л. 6. ДОБРОВОЛЬНЫЕ СТРАДАНИЯ СЛУГИ
Я отдал спину Мою бьющим и щеки Мои вырывающим волосы; лица Моего не скрыл от стыда и оплевания» (ИСАИЯ 1). 6.
К таким словам нельзя относиться холодно. Если их не схватить сердцем, они вообще не будут схвачены. Мы не думаем об анализе в присутствии великой печали. Не может быть большего бесчестия для мира, чем бесстрастное размышление о Его страданиях за нас. Препятствия для должного рассмотрения этих вопросов многочисленны; некоторые возникают по интеллектуальным, а некоторые по моральным причинам. Большинству мужчин трудно оживить любое историческое событие и почувствовать его реальность. Нет более благородного применения исторического воображения, чем направить его на ту великую жизнь и смерть, от которых зависит спасение мира.
Пророк здесь перешел от первого общего представления о Слуге Господнем как получателе божественного поручения и покорном божественному гласу к мыслям о страданиях, с которыми Ему предстоит встретиться на Своем пути, и о том, как Он их переносил.
I. Страдания Слуги.
Очень примечательна мелкая особенность, бичевание, выщипывание бороды, стыд, всякие насмешки и пощечины в лицо и последнее унижение плевания. Ясно, что Он должен не только подвергнуться гонениям, но и подвергнуться оскорблениям и терпеть то странное смешение, которое так часто можно увидеть, мрачного адского смеха с мрачной адской яростью, смеха гиены и ее свирепости. Где бы оно ни происходило, оно подразумевает не только ненависть и жестокость, но также презрение и ужасное наслаждение от победы над врагом. Оно встречается во все коррумпированные периоды, особенно во время религиозных преследований. Здесь подразумевается отвержение Слуги.
Пророчество исполнилось буквально, но не во всех своих чертах. Это может дать намек на общую интерпретацию пророчества и может показать, что внешнее исполнение лишь указывает на более глубокое соответствие. Наиболее ярким примером является въезд Господа в Иерусалим верхом на осле, который был всего лишь указателем, направляющим мысли людей к осуществлению Им идеала Мессианского Царя. И все же, стоит обратить внимание на мельчайшие переписки. Какой странный, торжественный взгляд они дают на это ужасное божественное всеведение и на тайну игры самых отвратительных страстей, которые еще находятся под контролем в своем крайнем гневе!
Мы должны отметить поразительное преобладание в повествованиях о Страстях знаков презрения и насмешек; Поцелуй Иуды, пурпурная одежда, терновый венец, покачивание головой, «пусть, пусть придёт Илия» и т. д.
Подумайте об исключительной боли этого небес. То, что Он был безгрешен и полон любви, делало это еще тяжелее. Не физическая боль, а сознание того, что Его окружает такая атмосфера зла, была самой острой болью. Нам следует с благоговейным сочувствием думать о Его совершенном различении греховных, злых сердец, из которых исходили страдания, о Его измученной и отвергнутой любви, обращенной на себя, о Его ясном видении того, чем обернется для причинителей их бессердечное причинение пыток, Его истинного человеческого чувства, которое избегало быть объектом презрения и проклятия.
II. Его терпеливое подчинение.
Я дал» — чисто добровольно. Первоначально это слово выражало терпеливую покорность, с которой Он терпел в тот момент, когда плеть ранила Его спину, но его можно расширить, чтобы выразить совершенную добровольность Доброты во всей Его страсти. В любой момент Он мог бы оставить Свою работу, если бы Его сыновнее послушание и Его любовь к людям позволили Ему это сделать. Его потенциальные похитители упали на землю перед одним мгновением вспышки Его величия, и они не смогли бы наложить на Него руку, если бы Его воля не согласилась на Его пленение. Фра Анджелико уловил мысль, которую здесь произнес пророк и которую подчеркивают евангелисты, что все Его страдания были добровольными, и что Его любовь к нам ограничила Его силу и повела Его на заклание, молчаливого, как овцу перед стригущими ее. Ибо он изобразил величественную фигуру, сидящую в пассивном терпении, с завязанными глазами, но все же широко открытыми за повязкой глазами, всевидящую, задумчивую, печальную и терпеливую, в то время как вокруг обломки прутьев, бьющие руки и жестокое лицо, дующее плевать на несохнущие щеки. Он как бы говорит: «Ты сделал это, а я промолчал». Ты не мог бы иметь никакой власти против Меня, если бы она не была дана тебе».
III. Его подчинение страданиям во исполнение Воли Отца.
Контекст связывает Его открытое ухо и Его немятежный характер с тем, что Он отдал Себя ударникам. Это предполагает идею, что эти унижения и оскорбления были частью божественного совета в отношении Него. Та же самая комбинация идей ярко представлена в ранних обращениях Петра, записанных в первых главах Деяний, примером которых является следующее: Его, избавленного по определенному совету и предведению Божию, вы руками злыми распяли и убит. Полное значение страданий Христовых как значения искупительной жертвы еще не было ясно апостолу, как и страдания Слуги не были ясны пророку, но и пророк, и апостол осуществлялись более полным опытом и размышлением над тем, что они уже ясно видели. , чтобы распознать их внутреннюю сущность и глубину. Один вскоре увидел, что ранами Его мы исцелились», а другой, наконец, написал: Который Сам Сам грехи наши вознес Своим телом на древо. И всякий, кто глубоко задумается над поразительным фактом, что Господу было угодно поразить Его», каким бы безгрешным и всегда послушным Он ни был, рано или поздно выйдет на свет благословенной веры в то, что, когда Добро страдало и умерло, Он умер. для всех.' Его страдания были страданиями мученика за истину, который скорее готов умереть, чем перестать свидетельствовать о ней; но их было больше. Это были страдания человеколюбца, который скорее столкнется с величайшим злом, которое только можно причинить, чем оставит Свою миссию; но их было больше. Они были не просто наказанием, которое Ему пришлось заплатить за верность Своему делу; они сами были венцом и кульминацией Его работы. Действительно, Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, а для того, чтобы служить», но это, взятое само по себе, является лишь искаженным представлением о том, для чего Он пришел, и мы должны от всего сердца продолжать говорить то, что Он сказал: отдать Свою жизнь для выкупа многих», если бы мы хотели знать всю правду о страданиях Иисуса.
Опять же, поскольку Добро страдает по воле Божией, ясно, что все представления о масштабах Его искупительной смерти, представляющие ее как движение воли Отца к любви и прощению, являются пародией на истину и превращают причину в эффект. Бог не любит, потому что Добро умерло, а Добро умерло, потому что Бог любил.
Далее следует отметить, что Его страдания являются великим средством, с помощью которого Он поддерживает утомленных. Слово, для которого Его уши открывались каждое утро, было словом, которому Он был повиновен, когда отдавал Свою спину разбивающим. Это Его страсть, рассматриваемая как жертва за грехи мира, из которой проистекают самые мощные стимулы к служению и тонизирующие средства для утомленных душ, нежнейшие утешения в скорби. Он поддерживает и утешает примером Своей жизни, но гораздо более, и сладостнее, могущественнее тем, что притекает к нам через Его смерть. Его страдания способны выдержать, если рассматривать их как наш пример, но они становятся в десять раз более сильным источником терпения и силы, когда они возложены на наши сердца как цена нашего искупления. Крест во всех смыслах этого слова – древо жизни.
Чудо, благоговение, любовь, благодарность должны излиться из наших сердец, когда мы думаем об этих жестоких страданиях, но самые глубокие источники в них не раскроются, если мы не увидим в страдающем Слуге искупившего Сына.
ИСАИЯ л. 7. НЕГИБКАЯ РЕШИМОСТЬ СЛУЖАЩЕГО
Ибо Господь Бог поможет Мне; посему не посрамлюсь; посему сделаю лице Мое, как кремень». – ИСАИЯ 1. 7.
Какой поразительный контраст между тоном этих слов и предыдущими! Там все кротость, покорность, спокойное общение, покорность, терпеливая выносливость. Здесь все — энергия и решительность, стойкость и боевая мощь. Это похоже на контраст между священником и воином. И эта мягкость является родителем этой смелости. Одна и та же воля, которая представляет собой подчинение небу, является сопротивлением перед лицом враждебных людей. Крайнее смирение и самое решительное сопротивление противоборствующим силам находятся в этом пророческом образе Слуги Господня, как в высшей степени и совершеннее всего они находятся в Господе.
В этом контексте стоит отметить последовательность. Мы имели первое общение Добра с Богом и сообщения от Отца; затем совершенное подчинение Его Воле; затем это подчинение выразилось в Его добровольных страданиях; и теперь мы имеем Его непоколебимую стойкость сопротивления искушению, заключавшемуся в этих страданиях, отступить от Своего отношения покорности и оставить Его дело.
Первый стих подвел нас к грани великой тайны Его жертвенной смерти. Это дает нам возможность заглянуть в глубину Его человеческой жизни и показывает Его нам как пример во всем святом героизме.
I. Потребность, которую чувствовала Доброта, оказать твердое сопротивление.
Слова текста почти воспроизведены у Иеремии I. и Иезекииль III. Таким образом, всем пророкам и служителям Божьим приходилось сопротивляться, и было бы излишним показывать, что сопротивление противоположным влияниям является условием всякой благородной жизни и всякого истинного служения.
Но было ли так с Ним? Следует обратить внимание на более точный перевод второй части нашего текста: «Поэтому Я не позволю, чтобы Себя одолел стыд».
Тогда стыд имел в себе некоторую тенденцию отклонить Его от Его курса. Человечность Добра ощущалась естественным человеком, сжимающимся от боли и страданий. Оно уклонялось от презрения и насмешек окружающих, и делало это с особенной чуткостью из-за Его чистой и безгрешной природы, Его тоскующего сочувствия, атмосферы любви, в которой Он обитал, Его ясного видения греха и Его предвидения последующая печаль. Если так, то Его страдания действительно апеллировали к Его человеческой природе и представляли собой искушение.
Вначале Искуситель обратился к естественным желаниям добыть телесное удовлетворение (хлеб) и к столь же естественному желанию избежать страданий и боли и обеспечить Свое царство более легким способом (Все это дам Тебе, если... ').
И последнее искушение сопровождало Его на протяжении всей Его жизни и было наиболее настойчивым в конце. Тень креста простиралась вдоль пути Его от начала его. Но следует помнить, что у него не было такой же потребности в самоконтроле, как у нас, поскольку Его Воля не сопротивлялась и что никакие мятежные желания не вырвались из-под ее контроля и не должны были быть сведены к подчинению. Я не был бунтарем». Дух бодр, но плоть немощна» — в полной мере было верно только о Нем. Таким образом, контекст дает нам Его совершенное подчинение воле, но вместе с тем необходимость ожесточить Его лицо по отношению к внешнему, от чего инстинктивно и без нарушения сыновнего послушания отшатнулась Его чувствительная натура. Реальность искушения, пределы его досягаемости, Его сознание его, Его непоколебимое послушание и сопротивление — все это выражено в глубоких и чудесных словах: «Если возможно, пусть эта чаша пройдет от Меня, но не так, как Я». пожелаешь, но как Ты пожелаешь».
II. Совершенная непреклонная решимость.
Лицо, подобное кремню», кажется, цитируется в Евангелии от Луки IX. 51; Устойчиво обратив Свое лицо». Вся история Евангелий производит впечатление жизни, твердой в своем великом решении. Нет никаких следов того, что Он когда-либо колебался в Своей цели, никто из Него когда-либо позволял себе отклоняться от нее, никаких скобок и никаких отступлений. Промахов тоже нет. Но какой контраст в этом отношении со всеми остальными жизнями! Евангелие от Марка, которое в высшей степени является Евангелием Слуги, полно энергии и той непреклонной решимости, которая говорит такими высказываниями, какими должен быть Я, о деле Моего Отца»; Мне должно делать дела Отца Моего, пока есть день». То последнее путешествие, во время которого Он твёрдо направил лицо Своё на путь в Иерусалим», является лишь прообразом целого. Жизнь Гуднесса была непрерывным или, скорее, постоянно повторяющимся усилием.
Эта непреклонная решимость связана в Нем с характеристиками, которые обычно с ней не связаны. Кротость Христа настолько очевидна в Его характере, что мало что нужно сказать, чтобы указать на это. Влияние Его характера больше, чем какая-либо другая причина, может быть связано с изменением, так сказать, взгляда на Добродетель, который характеризует современные представления о совершенстве в отличие от античных. Сравните греческий и римский тип со средневековым аскетом или с филантропическим типом нового времени. Идеал Карлейля — ретроград и анахронизм. Женщины и терпеливые больные находят в Нем пример. Но и в господине мы имеем высший образец всех более сильных и крепких добродетелей, более отчетливо героических, мужественных; и что не просто пассивная твердость терпения, как американский индеец, проявит в мучениях, но активная твердость, которая стремится к своей цели и, с непоколебимой решимостью, не будет отклоняться ничем. В Нем мы видим решительную Волю и нежное любящее Сердце в совершенном согласии. Это чудесное сочетание. Мы часто обнаруживаем, что такая твердость развивается за счет безразличия к другим людям. Это похоже на боевую колесницу или артиллерийский поезд, который мчится по полю, хотя это и визжащие люди и сломанные кости, и колеса брызгают кровью. Решительная твердость часто сопровождается эгоцентризмом, делающим ее мрачной, и узкими рамками. Такие люди собирают все свои силы, чтобы добиться определенной цели, и делают это, закрывая глаза на все, кроме одного объекта, как художник, который загораживает окно своей мастерской, чтобы получить верхний свет, или как сумасшедший бык опускает голову и слепо бросается дальше.
Всего этого нет в твердости господней. Он был способен в любой момент отдать всё Свое сочувствие всем, кто в нём нуждался, принять всё, что окружало Его, и Его решительная сосредоточенность на Своей работе сделала Его не менее совершенным во всём, что составляет полную человечность. . Не только твердость Доброты была твердостью неизменной Воли и самого любящего Сердца, подобно одному из этих качающихся камней, твердую массу которого можно заставить вибрировать от парящей птицы, но и неизменная Воля исходила из любящего Сердца. Само сострадание и жалость Его природы привели к такому решительному продолжению Его пути искупительной любви, хотя страдания и насмешки ждали Его на каждом шагу.
Итак, Он — Иисус Навин, Царь-Воин, а также Священник. Это Лицо, всегда готовое воспламениться жалостью, расплавиться нежностью, выразить все оттенки нежного чувства, было оставлено, как кремень». Это Око, вечно наполненное слезами, всегда было устремлено к одной цели. Этот Характер является типом всей силы и всей мягкости.
III. Основой твердой решимости Христа является сыновнее доверие.
Господь Бог поможет Мне». Так Добро жило верою.
Эта вера привела к героическому сопротивлению и непоколебимой решимости.
Эта уверенность в божественной помощи была основана на сознании послушания.
Для нас самое большое благословение иметь Его как пример веры и смелого противостояния всем враждебным силам вокруг нас. Но нам нужно нечто большее, чем просто пример. Он лишь упрекнет наши колеблющиеся намерения послушания, если Он не более чем наш образец. Слава Богу, Он больше, даже наш Источник Силы, из которого мы можем черпать жизнь, родственную Ему, потому что она происходит от Его собственной. В Нем мы можем почувствовать, как сила проникает в вялые конечности, и обрести борцовские приёмы, которые сбивают с толку мир». Если мы находимся в «господине» и идем по пути долга, мы тоже сможем сложить свои лица, как кремень, и сказать правду: «Ничто из этого не трогает меня, и я не считаю свою жизнь дорогой для себя, что я может закончить мой курс с радостью». И все же мы можем, вместе с тем, быть нежными и держать сердца открытыми, как день, для тающего милосердия, «и иметь досуг и сочувствие, чтобы жалеть о каждой печали других, и руку, чтобы помочь и поддержать того, кто утомлен».
ИСАИЯ л. 8-9 — ТРИУМФ СЛУГИ
Близок тот, кто оправдывает Меня; кто будет спорить со Мной? станем вместе: кто Мой противник? пусть он приблизится ко Мне. 9. Вот, Господь Бог поможет Мне; кто тот, кто осудит Меня? вот, все они обветшают, как одежда; моль съест их». (ИСАИЯ l. 8, 9.
Мы дошли до последних слов этого пророчества и слышим в них тон высокой уверенности и триумфа. Если первые звучали жалобно, как тихая музыка флейты, то эта звучит ясно, как нота трубы, призывающей в бой. Кажется, что здесь Слуга Господень рвется к борьбе, не просто терпелив и вынослив, не просто подставляет Свое лицо, как кремень, но уверенно бросает вызов Своим противникам и провоцирует их на борьбу.
Что касается формы слов, то в основе всего лежит образ судебного процесса. Примечательно, что начиная с Исайи гл. эта метафора прошла через все пророчество. Великая борьба – это Бог против идолов. Бог предстает перед людьми, защищает Свое дело, призывает Своих свидетелей (XLIII, 9). Пусть они (то есть идолы) приведут своих свидетелей, чтобы они могли оправдаться».
Возможно, форма слов здесь обусловлена доминированием этой идеи в контексте и подразумевает не что иное, как общее представление о противостоянии и победе. Но, по крайней мере, стоит помнить, что в жизни Христа мы имеем немало случаев, когда пророческие образы исполнялись буквально, хотя их значение было преимущественно символическим: как, напр. езда на осле, рождение в Вифлееме, молчание перед обвинителями, кость Его не сокрушится», и в этом самом состязании — стыд и оплевание». Таким образом, сюда можно включить ссылку на то время, когда ненависть к оппозиции достигла своей высшей точки – в страданиях и смерти нашего Господа. И это, по крайней мере, примечательное совпадение, что эта высшая точка была достигнута в формальных процессах перед церковными и гражданскими властями с целью осуждения Его, и что эти процессы как юридические процедуры так заметно нарушились.
Продолжая метафору, отметим здесь:
I. Возвышенный вызов Мессии Своим обвинителям. II. Ожидание Мессией божественного оправдания и оправдания. III. Уверенность Мессии в окончательном триумфе.
I. Возвышенный вызов Мессии Своим обвинителям.
Оправдание, которого Он ожидает, может относиться либо к личному характеру, либо к официальной функциональной верности. Я думаю, что это относится и к тому, и к другому, и что мы имеем здесь, выраженный в пророческом плане, не только факт безгрешности Христа, но и факт Его сознания безгрешности.
Эти слова являются сильнейшим утверждением Его абсолютной свободы от всего, что мог бы захватить противник и на чем можно было бы обвинить, и не только так, но они также осмеливаются утверждать, что безошибочное и всепроникающее око Судьи всех заглянет в Его сердце и не найдет там ничего, кроме зеркального отражения Его собственного совершенства. Мне нет нужды останавливаться на том факте безгрешности Христа, что Он есть совершенная человечность, без пятна, без изъяна. У меня была возможность коснуться этой истины в одной из предыдущих проповедей о том, что я не бунтовал». Здесь речь идет не столько о безгрешности, сколько о сознании безгрешности.
Теперь обратите внимание на это сознание со стороны Добра.
Мы должны принять во внимание этот факт, выраженный Его собственными словами: Я всегда делаю то, что Ему угодно. Кто из вас убедит Меня во грехе?» Придет Князь мира сего, и во Мне ничего не будет».
В Нем нет и следа чувства греха.
Никакая молитва о прощении не исходит из Его уст.
Никакого покаяния, никакого признания даже слабости от Него не слышно. Даже в Своем крещении, которое для других было признанием нечистоты, Он подвергает обряду Свое подчинение не на основании необходимости омыться от греха, но на основании исполнения всякой праведности».
Итак, если Добро не было безгрешным, что мы можем сказать об этих утверждениях? Если мы говорим, что у нас нет греха, мы обманываем себя и истины нет в нас», — должны ли мы применить это правило к Нему, когда Он предстанет перед нами и спросит: «Кто из вас убеждает Меня во грехе?» Если из уст религиозного учителя ни разу не прозвучало ни одного слова, указывающего на то, что он почувствовал на себе власть зла, это, несомненно, предвещает низкое самопознание или низкий моральный уровень. Осмелюсь сказать, что если бы Добро не было безгрешным, то апостол Павел стоял бы намного выше Него, вместе со своими, из которых я первый». Какая разница была бы между Ним и фарисеями, которые изрекли Его самые горькие слова именно этим отсутствием в них сознания греха: Если бы вы были слепы, вы не имели бы греха, а теперь вы говорите: мы видим, поэтому грех ваш остался. '
Достаточно странно, что мир принял Его по Его собственной оценке и почувствовал, что эти высокие утверждения об абсолютном совершенстве были подтверждены Его жизнью и соответствовали крайнему смирению сердца.
Что касается неудачи противника, мне достаточно вспомнить лишь завершение Его жизни, которое отражает все впечатление, произведенное Им на мир. Какое чудесное и исключительное совпадение свидетельств явилось Его чистой и непорочной жизнью! После месяцев ненависти и наблюдения даже рысиная ревность правителей ничего не нашла, и им пришлось прибегнуть к лжесвидетелям. Разве ты не слышишь, как много они свидетельствуют против Тебя? Он стоял в неподвижном молчании, и ложь замертво упала к Его ногам. Если бы Он ответил, они были бы сохранены и были бы обязаны своим бессмертием Евангелию: Он умолк, и они исчезли. Все попытки провалились настолько явно, что в конце концов они с хорошо притворным святым отвращением решили обосновать Его осуждение тем, что Он сказал в их присутствии. Как вы думаете, вы слышали это богохульство? Так что все, что мог найти противник, разгребая жизнь, - это одно это слово. Это был Его грех; во всем остальном Он был чист. Вспомни оправдание Пилата: «Я не нахожу в Нем никакой вины» и предостережение его жены: «Не делай ничего общего с Той Праведной Личностью». Подумай об Иуде, я согрешил тем, что предал невинную кровь». Прислушайтесь к тихому голосу раскаявшегося вора, задыхающемуся от мук и почти падающему в обморок: «Этот человек не сделал ничего плохого». Послушайте, как Центурион рассказывает о впечатлении, произведенном даже на его грубую натуру: Воистину, это был праведник».
Таковы ответы на вызов Слуги, сорванные с уст Его противников; и они лишь представляют собой универсальное суждение человечества.
Есть один Человек, чья жизнь была без пятна и пятна, чья душа никогда не пересекалась с дыханием страсти и не затуманивалась пятнышком греха, чья воля всегда была наполнена счастливым послушанием, чья совесть не была замутнена злом и не научен говорить осуждающе, вся природа которого была подобна прекрасному мрамору, чистому по цвету, совершенной по форме и незапятнанному до самой сердцевины. Есть один Человек, который может противостоять самой враждебной критике, бросив смелый вызов: «Кто из вас убедит Меня в грехе?» и даже Его ненавистники должны ответить: «Я не нахожу в Нем никакой вины», в то время как любящие Его с радостью провозглашают Его святым, безвредным, непорочным и отделенным от грешников». Есть один Человек, который может противостоять самому строгому Закону Долга и сказать: «Я пришел не разрушать, а исполнять», и кажется, что каменные столы светятся нежным светом, как скалистые утесы в лучах утреннего солнца, подтверждая, что Он действительно совершил исполнил всякую правду. «Есть один Человек, который может предстать перед Богом без покаяния и исповеди, и по чьим словам я всегда делаю то, что угодно Ему», — подтверждает ужасный голос с разверзшихся небес, когда он провозглашает; Это Мой возлюбленный Сын, в котором Я очень доволен». Смиренный Слуга Божий бросает Свой вызов вселенной: Кто будет спорить со Мной?» и этот калибр пролежал в списках девятнадцать веков неподнятым.
II. Ожидание Мессией божественного оправдания и оправдания.
Как и многим другим людям, Доброде пришлось укрепить Себя против клеветы и клеветы, обратившись к небесам и найдя утешение в вере в то, что есть Тот, кто поступит с Ним правильно, и, как и во всем этом контексте, мы видели истинную человечность нашего Господа в великую известность, стоит на мгновение остановиться на мысли о том, что Он действительно разделяет боль от неправильного толкования и беспочвенных обвинений, а также о том, что Ему тоже приходится сказать, как мы часто говорим: «Ну, есть тот, кто знает. Люди могут осуждать, но Бог оправдает».
Но здесь есть нечто большее. Божественное оправдание и оправдание – это не просто скрытая мысль и суд в уме Бога. Это заявление и доказательство своей невиновности, и то не словом, а делом. Это ожидание, казалось, было уничтожено и сделано нелепым Его смертью. Но оправдание, о котором говорит наш текст, происходит в воскресении и вознесении Господа.
Явились во плоти, оправданы в духе» (1 Тимофею 3:16). Объявлен Сыном Божьим, имеющим силу. . . воскресением из мертвых» (Рим. 1:4).
Его смерть кажется полным оставлением этого святого и безгрешного человека. Кажется, это демонстрирует, что Его заявления — безумие, Его надежды — тщетны, Его обещания — ветер. Неудивительно, что скорбящие апостолы стенали: «Мы верили, что именно Он должен был искупить Израиль». Смерть Христа, если бы это была всего лишь мученическая смерть и если бы нам пришлось поверить, что это тело рассыпалось в прах и что сердце навсегда перестало биться, не только уничтожило бы ценность всего, что Он говорил, но и будет самым печальным примером во всей истории необратимого влияния смерти на все человечество, и он усугубит тьму и опечалит мрак могилы. Правда, даже в часы Его смерти не было недостатка в таких таинственных указаниях, как Его обещание кающемуся разбойнику. Но это лишь усугубляет разочарование, если после Его смерти больше ничего не было.
Итак, оправдание Добра – в Его воскресении и вознесении.
III. Уверенность Мессии в окончательном триумфе.
В последних словах текста противники собираются вместе. Уверенность в том, что Господь Бог поможет и оправдает, приводит к убеждению, что всякое противодействие Ему бесполезно и ведет к погибели.
Мы видим историческое свершение в судьбе нации. Его кровь да будет на нас и на наших детях».
У нас есть универсально применимая истина о том, что антагонизм по отношению к Нему саморазрушителен.
Здесь названы две формы разрушения. В противниках и их противниках происходит медленное разложение, как ветшает одежда, и происходит раздражение от незаметного действия внешних причин, как от грызущей моли.
Применяется к лицам. К противоположным системам.
Сколько было противников Евангелия, и одна за другой устарели, и книги их известны лишь потому, что фрагменты их сохранились в христианских писаниях. Язычество ушло из Европы, а его идолы находятся в наших музеях. У каждого поколения есть своя фаза противостояния, которая длится некоторое время. Туман вокруг солнца тает, облака, скопившиеся на севере и поднимающиеся вверх, чтобы похоронить его под своими берегами, рассеиваются. Море ревет и разбивается о скалы, но отступает и успокаивается. Некоторые из нас видели более одной школы мысли, которая атаковала христианство с развевающимися знаменами и грохотом барабанов, полностью побежденное и забытое, и так будет всегда. Можно быть уверенным, что каждый враг по очереди погрузится в забвение, которое уже приняло столь многих, и можно представить себе, как эти побежденные враги встают со своих мест, чтобы приветствовать вновь прибывшего печальным приветствием: «Неужели и ты стал слаб, как мы?» ты стал подобен нам?»
Мы оправданы «в Его оправдании».
Реальная связь между нами и Добром через веру делает наше оправдание причастным к Его, так что это не просто приспособление, а глубокое восприятие реальной связи между Добром и нами, когда Павел в Послании к Римлянам VIII. 34, торжествующе заявляет слова нашего текста для учеников Добра и бросает вызов от имени всех верующих: Бог оправдывает, кто осуждает?'
Вы доверяете Господу? Тогда и ты сможешь осмелиться сказать: Господь Бог поможет мне; кто тот, кто осудит меня?
ИСАИЯ л. 10 — ПРИЗЫВ К ВЕРЕ
Кто из вас боится Господа, кто слушается гласа раба Его, кто ходит во тьме и не имеет света? пусть он надеется на имя Господне и останется на Боге Своем» (ИСАИЯ 1). 10.
В этом призыве к вере обращаются те, кто боится Господа и повинуется голосу Его Слуги. В этом словосочетании подразумевается, что эти две вещи обязательно связаны, так что послушание небу является критерием истинной религии, и страха Господня не существует там, где словом Сына пренебрегают или отвергают.
Но, кроме этого самого плодотворного и поучительного сопоставления, здесь возникают и другие важные мысли. Тот факт, что призыв к вере обращен к тем, кого уже считают боящимися Бога, предполагает необходимость возобновления и постоянно повторяющихся актов уверенности на каждом этапе христианской жизни и открывает всю тему роста и прогресса христианской жизни. индивидуальная религия, гарантированная постоянным проявлением веры. Призыв адресован всем на каждом этапе развития. Конечно, оно адресовано и тем, кто непослушен и бунтует. Но этот более широкий аспект милосердного приглашения здесь не рассматривается.
Но в описании лиц, о которых идет речь, есть еще один пункт: «Которые ходят во тьме и не имеют света». Это, без сомнения, прежде всего указание на великую скорбь, заполнившую, как мрачная грозовая туча, горизонт еврейских пророков, маленький и неинтересный, как нам кажется, а именно на пленение Израиля и изгнание его из своей земли. Верный остаток не избежит своей доли в национальном бедствии. Но пока это длится, им следует терпеливо ждать Господа и не терять своей уверенности, хотя все кажется темным и унылым.
Рассматриваемое таким образом увещевание предполагает силу и долг веры даже во времена бедствий и скорби. Но этим словам часто придавался другой смысл, они переносились в другую область, духовную, и предполагалось, что они обозначают состояние чувства, знакомое благочестивым сердцам, в котором религиозная жизнь лишена радости и мира. . Это этап христианского опыта, который встречается у всякого, кто много знает о работе человеческих сердец и своего собственного, когда вера проявляется лишь с небольшим количеством света веры, а страх Господень лелеется лишь с небольшим количеством света веры. скудная радость в Господе. Теперь, если помнить, что такое применение слов не является их первоначальной целью, то не будет никакого вреда в их таком использовании. Действительно, мы можем сказать, что, поскольку эти слова являются совершенно общими, они включают в себя указание на всю тьму жизни или души, как бы она ни возникла, исходит ли она от ночи печали, обрушившейся на нас извне, или от туманов и мрака, поднимающихся, как тяжелая тьма. пары из наших собственных сердец. При таком рассмотрении текст предлагает единственное средство от всех уныний и слабостей в духовной жизни.
Таким образом, мы имеем три различных набора обстоятельств, в которых вера становится источником истинной силы и нашего всеобъемлющего долга. В внешней скорби и испытании доверься; во внутренней тьме и печали доверяй; на каждом этапе христианского прогресса доверяйте. Или I. Вера, свет во тьме мира. II. Вера свет во тьме души. III. Вера — свет на каждом этапе христианского прогресса.
I. Вера — наш свет во тьме мира.
Тайна и постоянная проблема Ветхого Завета – это сосуществование добра и печали, и эта тайна все еще остается и всегда будет фактом. Оно частично облегчается, если мы вспомним, что одна главная цель всех наших печалей — привести нас к этой уверенности.
1. Призыв к вере – это истинный голос всех наших печалей.
Кажется, легко доверять, когда все светло, но на самом деле это так же трудно, только нам легче обмануть самих себя, когда физическое благополучие позволяет нам чувствовать себя комфортно. Мы меньше сознаем собственную пустоту, маскируем от себя свою бедность, мы как бы не так нуждаемся в Боге. Но печаль открывает нам нашу нужду. Остальные реквизиты отброшены, и это либо крах, либо Он. Мы познаем тщетность, бренность всего иного.
Скорбь открывает Бога, поскольку облачный столп засиял ярче с наступлением вечера. Скорбь призвана пробудить силы, склонные спать в процветании.
Итак, истинный голос всех наших печалей — «Поднимитесь сюда». Они призывают нас к доверию, как ночь призывает нас зажечь светильники. Снег согревает спрятанные семена; пастухи жгут вереск на склоне холма, чтобы выросла молодая трава.
2. Призыв к вере звучит в голосе Слуги.
Доброта во тьме Его покоилась на Боге, и во всех скорбях Его была помазана елеем радости. В каждой боли Он был перед нами. Дыра освящена, потому что Он был растянут на ней.
3. Суть звонка.
Это доверие, а не что-то большее. Никаких попыток сдержать слезы не требуется. В печали нет греха. Эмоции, которые мы испытываем до небес в светлые дни, в такое время неуместны. В каждой жизни бывают времена, когда все, что мы можем сказать, это: «Воистину, это горе, и я вынесу его».
Что тогда требуется? Уверенность в любящей воле Божией, посылающей скорбь. Уверенность в укрепляющем присутствии Бога в нем, уверенность в избавлении от него. Это, и не более того, требуется; это элементы веры, которые здесь необходимы.
Такая вера может сосуществовать с сильнейшим чувством утраты. Истинное отношение к печали можно понять из доброты на могиле Лазаря, контрастирующей с чрезмерным трауром сестер и притворной скорбью иудеев.
Бывают моменты, когда самое большее, что мы можем сделать, — это довериться даже великой тьме. Хоть Он и убьет меня, я все же буду доверять Ему». Покорное молчание иногда является самым красноречивым исповеданием веры. Я был нем, и не открывал уст своих, потому что Ты сделал это».
4. Благословенные результаты такой веры.
Подразумевается, что мы можем найти в Господе все, что нам нужно, и даже больше. Должны ли мы оплакивать друзей? В год смерти царя Озии я увидел Господа, сидящего на престоле». Мы потеряли богатство? Мы имеем в Нем сокровище, которого не может коснуться ни моль, ни ржавчина. Наши надежды не оправдались? Счастлив Он. . . чья надежда на Господа Бога своего». Наше здоровье подорвано? Я еще буду славить Того, Кто есть здоровье моего лица». Господь способен дать тебе гораздо больше этого».
Как мы можем справиться с жизненными невзгодами без Него? Бог призывает нас, находясь во тьме и во тьме, довериться Его имени и оставаться на Нем. Счастливы мы, если ответим: хотя смоковница не будет цвести, и на лозах не будет плода. . . а я буду радоваться о Господе и радоваться о Боге спасения моего».
II. Вера, наш свет во тьме души.
Без сомнения, может быть и такое явление, как истинный страх Божий в душе наряду с духовной тьмой, верой без радости веры. Теперь это условие кажется противоречащим самой природе христианской жизни. Ибо религия — это союз с Богом, который есть свет, и если мы ходим в Нем, мы находимся во свете. Как же тогда может быть такой опыт?
Мы должны отвергнуть идею о том, что Бог оставил доверчивую душу. Он всегда один и тот же; Он никогда не говорил потомству Иакова: «ищите Меня напрасно». Но, отбросив это ложное объяснение, мы можем увидеть, какой может быть тьма. Если бы наша религиозная жизнь осуществлялась более энергично, более чисто, совершенно и непрерывно, то не было бы разделения веры и радости веры. Но у нас нет такой невозмутимой, совершенной, непрерывной веры, и потому может быть и часто бывает вера без особой радости веры. Я бы не сказал, что такой опыт всегда является плодом греха. Но, конечно, мы не должны винить Его или думать, что Он нарушает Свои обещания или отходит от Своей природы. Никакие принципы, как бы твердо они ни придерживались, как бы безоговорочно ни принимались, как бы страстно их ни принимали, не проявляют всю свою силу одинаково во все моменты жизни. Наступают времена истомы, когда они кажутся простыми словами, мертвыми банальностями, столь же непохожими на себя прежних, как лишенные солонины зимние ветви с их летней гордостью листвой красоты. Те же самые различия в нашем понимании влияют на истины Евангелия. Иногда они кажутся лишь словами, высосанными из них всей жизни и силы, бледными тенями самих себя или подобны высохшему руслу болота с пылающими белыми камнями, куда раньше плескалась сверкающая вода и все увядшие цветы, которые однажды склонили свои кроткие головки, чтобы попить. Никакие факты не всегда способны одинаково возбудить соответствующие им эмоции. Те, которые самым тесным образом влияют на нашу личную жизнь, в которых мы находим свои глубочайшие радости, не всегда присутствуют в нашем сознании, а когда и присутствуют, то не всегда затрагивают источники наших чувств. Никакое имущество не всегда одинаково ценно для нас. Богатый человек не всегда сознает равное удовлетворение своим богатством. Итак, если путь от ума к эмоциям не всегда одинаково открыт, то есть причина, по которой может быть вера без света радости. Если мысли не всегда одинаково сосредоточены на вещах, приносящих радость, то есть причина, по которой может возникнуть привычка бояться Бога, хотя в настоящее время нет энергичного проявления веры и, следовательно, мало света.
Другая причина может заключаться в тревожном и печальном влиянии земных забот и печалей. В году бывают все погоды. И высшая надежда и самое близкое приближение к радости – это иногда для праведных во тьме восходит свет». Наша жизнь порой похожа на арктическую зиму, в которой по многу дней нет солнца.
Другая причина может быть найдена в том самом факте, что мы склонны с нетерпением искать мира и радости и больше упражняться в них, чем в том, что их производит.
Другим могут быть ошибки или ошибки в отношении Бога и Его Евангелия.
Другим может быть поглощенность собственным грехом, а не Им. Ко всему этому прибавьте темперамент, воспитание, привычку, пример, влияние тела на разум, а также, конечно, положительные непоследовательности и низкий тон христианской жизни.
Тогда ясно, что если таковы причины этого состояния, то единственным лекарством от него является более энергичное применение нашей веры.
Доверься, не оглядывайся назад. Мы испытываем искушение отбросить нашу уверенность и сказать: какая мне польза, если я буду молиться Ему? Но безопасность заключается в том, чтобы смотреть вперед, а не назад.
Доверься, не думай о своих грехах.
Поверь, не думай так много о своей радости.
Именно в занятии сердца и ума Добром приходят радость и мир. Сделать их нашей прямой целью — значит не достичь их. Хотя сейчас кажется, что между посевом и сбором урожая проходит долгий зимний промежуток, в свое время мы пожнем, если не упадем в обморок».
В четвертую стражу ночи к ним пришла Доброта».
III. Вера — наш путеводный свет на каждом этапе христианского прогресса.
Тех, кто уже боится Бога, в тексте призывают доверять.
В самой продвинутой христианской жизни существуют искушения отказаться от нашей уверенности. Никогда на земле мы не доходим до такой точки, что без усилий обязательно продолжим путь. Правда, привычка — чудесный союзник добра, и здорово иметь ее на нашей стороне, но на протяжении всей нашей жизни будут препятствия снаружи и внутри, требующие усилий и самоподавления. На земле нет времени, когда нам было бы безопасно ходить безоружными. Сила гравитации действует, как бы высоко мы ни поднимались. Только когда будут достигнуты небеса, любовь «будет сама по себе безопасностью», а природа совпадет с благодатью. И даже на небесах вера пребывает», но там она будет без усилий.
1. Самая продвинутая христианская жизнь нуждается в постоянном обновлении и повторении прошлых действий веры.
Оно не может жить прошлым так же, как тело не может существовать за счет прошлогодней еды. Прошлое подобно глубоким частям коралловых рифов, простой платформе для живого настоящего, которое сияет на поверхности моря и растет. Мы должны собирать манну ежедневно.
Жизнь продолжается теми же средствами, которыми она началась. Для самого продвинутого христианина не существует новых обязанностей или методов; он должен делать именно то, что он делал на протяжении полувека. Мы не можем выйти за пределы творческого положения, мы всегда зависимы. Я понесу тебя до седых волос. Начальная точка продолжается в непрерывную линию.
2. Самая развитая и зрелая вера способна возрастать в плане знания своего объекта, а также в интенсивности, постоянстве и силе. Поначалу это может быть трепетное доверие, затем оно должно превратиться в уверенную уверенность. Поначалу это может быть лишь смутное осознание, как в темном стекле, великой любви, которая искупила нас дорогой ценой; впоследствии оно должно стать ясным видением надежного Друга и спутника наших душ на всю жизнь, который является для нас всем. Сначала это может быть прерывистое удержание, затем оно должно стать таким сцеплением, какое имеют корни дерева на почве. Сначала это может быть слабая власть, правящая над нашими мятежниками, как какой-нибудь король, осажденный в своей столице и не имеющий власти за пределами своих стен, затем она должна стать мирным сувереном, который направляет и распоряжается всеми силами души и действиями народа. жизнь. Сначала это может быть похоже на преждевременную розу, распускающую бледные лепестки на почти безлистной ветке, затем все дерево должно украситься ароматными цветами, домом света и сладости. Высочайшая вера может возрасти, и духи перед престолом молятся: «Господи, умножь нашу веру».
Итак, для всех нас милостивый голос раба Господня призывает к Его свету. Наша вера — это наш свет во тьме, подобно тому, как окно — это свет дома или око тела, потому что оно принимает и различает этот истинный свет. Он призывает нас каждого из тьмы. Не пытайтесь разжечь для себя огни бесполезные и преходящие, но взирайте на Него, и вы не будете ходить во тьме, даже среди мрака земли, но будете иметь свет во тьме вашей, пока не придет время, когда в более ясной небо и светлый воздух. Солнце твое уже не зайдет, и луна твоя не удалится, ибо Господь будет светом твоим вечным, и дни траура твоего закончатся».
ИСАИЯ л. 11 — УМИРАЮЩИЕ ПОЖАРИ
Вот все вы, разжигающие огонь, опоясающиеся головнями: ходите в пламени огня вашего и среди головней, которые вы зажгли. Это вы получите из моей руки; вы ляжете в печали». – ИСАИЯ l. 11.
В этих словах перед нами предстает сцена, в которой группа запоздалых путников в какой-то пустыне зажигает небольшой костер, который тщетно мерцает во тьме жуткой пустоши. Они ютятся вокруг его догорающих углей, чтобы немного согреться и пообщаться, и надеются, что это напугает волков и шакалов, но их топливо все сгорело, и им придется заснуть без его утешения и безопасности. Образная картина пророка написана с натуры и представляет собой печальную реальность в случаях всех, кто стремится согреться на любом огне, который они зажигают для себя, кроме Бога.
I. Печальная, правдивая картина человеческой жизни.
Оно не охватывает и не представлено пророком как охватывающее все факты опыта. У каждого человека есть своя доля солнечного света, но все же верно для всех, кто не живет в зависимости от Бога и не в общении с Ним, что они всего лишь путешественники во тьме.
Писание использует образ тьмы как символ трех печальных фактов нашего опыта: невежества, греха и печали. Разве все это не характеристики безбожной жизни?
Что касается невежества, то у безбожника нет ключа к ужасным проблемам, которые стоят перед ним. Он не знает Бога, который для него является ужасом, именем, тайной. Он не знает себя, глубины своей природы, ее возможностей к добру и злу, откуда она приходит и куда уходит. У него нет решения загадки Вселенной. Для него это хаос, и тьма на лице бездны.
Что касается греха, то тьма невежества во многом обусловлена тьмой греха. В каждое сердце приходит иногда сознание, что оно таким образом омрачено грехом. Чувство греха в большей или меньшей степени присутствует у всех людей — оно сильно извращено, часто ошибочно в своих суждениях, слабое, легко заглушить, но, несмотря на все, оно есть — и это большая часть холодного препятствия, загораживающего свет. . Грех плетет пелену, окутывающую мир.
Что же касается тьмы скорби, то мы должны остерегаться преувеличивать. Бог заставляет Свое солнце восходить над злом и добром, и в каждой жизни есть радость, большая часть которой возникает от исполненных желаний, от достигнутых целей, от удовлетворенных привязанностей. Но когда все это свободно признано, все же где-то во всех сердцах таится печаль, и над каждой жизнью иногда надвигается буря.
Нам не нужно ничего, кроме нашего собственного опыта и малейшего знания чужих сердец, чтобы понять, насколько поверхностным и односторонним является взгляд на жизнь, который видит только радость и забывает печаль, который игнорирует ночь и думает только о дне; который, глядя на природу, слеп к боли и агонии, ужасу и смерти, которые являются такими же реальными ее частями, как яркость и красота, любовь и жизнь. В каждой маленькой долине, лежащей в прекрасном одиночестве, есть свои сцены запустения, и буря обрушивается на самые прекрасные места. Каждая река утопила своего человека. Над каждым дюймом голубого неба пронеслась грозовая туча. У каждого лета есть зима, у каждого дня — ночь, у каждой жизни — смерть. Все звезды заходят, все луны уходят. Голые разрушенные хоры, где допоздна пели сладкие птицы, приходят после каждого лиственного июня.
Печаль так же глубоко укоренена в необходимости и устройстве вещей, как и радость. Бог противопоставил одно другому и все удвоил».
II. Тщетные попытки пролить свет.
Есть горькая ирония в описании пророком бедного мерцающего пятна света среди черной пустоши и его быстрого исчезновения. Путешественники без сторожевого огня беззащитны перед полуночниками. Насколько торжественной истиной о безбожной жизни наполнена эта яркая картина!
Люди пытаются освободиться от страданий невежества, греха и печали.
Подумайте о недостаточности всех подобных попыток, о слабом мерцании, которое мерцает в течение часа, а затем заканчивается топливо и он гаснет. Тогда путники не смогут идти дальше, а лягут в печали», и без сторожевого костра они станут добычей всех полевых зверей. Это маленькая картинка из жизни.
В ней ярко показано, как люди будут пытаться освободиться от страданий своего положения, сколь недостаточны все их попытки, сколь скоротечно облегчение и сколь горьк и черен конец.
Мы можем применить эти мысли к...
1. Созданные людьми основания надежды перед Богом.
2. Попытки людей разгадать тайны.
Мы говорим это не о всяком человеческом учении, но о том, что, помимо Божьего откровения, касается предметов этого откровения.
3. Усилия мужчин по самореформированию.
4. Попытки мужчин облегчить горе.
Священное Писание изобилует другими метафорами тех же самых торжественных духовных фактов, которые представлены нам в этой картине угасающего сторожевого костра и печальных людей, наблюдающих за его угасанием. Безбожные жизни черпаются из разбитых цистерн, из которых течет вода. Они строят из незакаленного раствора. Они опираются на сломанные тростники, которые ранят прижатую к ним руку. Они тратят деньги на то, что не является хлебом. Но все эти метафоры, вместе взятые, не передают всей суеты, разочарований, окончательного провала и гибели такой жизни. Этот последний проблеск, данный в тексте, о скорбящем спящем, раскинутом среди черного пепла, с тьмой вокруг и безнадежной тяжестью внутри, указывает на проблему, слишком ужасную, чтобы проповедник мог останавливаться на ней, и слишком ужасную, чтобы не рассматривать ее всерьез каждым из нас для себя.
III. Свет от Бога.
Какое значение будут иметь потухший огонь и кольцо пепла на песке, когда наступит утро? Добро – наше Солнце. Он встает, и призраки ночи растворяются в воздухе, и радость приходит утром». Он наполняет наше невежество знанием Отца, чье имя Он возвещает, знанием нас самих, мира, нашей судьбы и нашего долга, наших надежд и нашего дома. Он забирает грех мира. Он дает масло радости вместо траура. Для каждой человеческой потребности Его достаточно. Следуйте за Ним, и паломничество вашей жизни будет не полуночным, а совершаемым при солнечном свете. Я свет миру; следующий за Мною не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни».
ИСАИЯ ли. 9 — ПРОБУЖДЕНИЕ СИОНА
Восстань, восстань, укрепись, мышца Господня; пробудитесь, как в древние дни, в поколениях древних». – ИСАИЯ Ли. 9.
Проснись, проснись; облекись в силу твою, Сион». – ИСАИЯ 12. 1.
Оба этих стиха, я думаю, следует считать сказанными одним голосом, голосом Слуги Господня. Его величественная фигура, окутанная легкой пеленой неизвестности, заполняет взор во всех этих поздних пророчествах Исайи. Иногда оно облачено в божественную силу, иногда опоясано полотенцем человеческой слабости, иногда выглядит как коллективный Израиль, а иногда просто как один человек.
Нам нетрудно разгадать загадку пророчества в свете истории. Наша вера знает Того, Кто объединяет эти разнообразные характеристики, будучи Богом и человеком, будучи Спасителем тела, которое является частью Его Самого и инстинктивно связано с Его жизнью. Если предположить, что Он говорит в обоих стихах текста, то в одном, как священник и ходатай, Он возносит молитвы земли на небо в Своих святых руках, а в другом – как посланник и Слово Божие. Бог, Он приносит на землю ответ и повеление небес Своими авторитетными устами, раскрывая тем самым глубокую тайну Своей личности и двойную роль посредника между человеком и Богом. Но даже если мы отбросим эту мысль, соответствие и связь двух отрывков останутся прежними. В любом случае они намеренно параллельны по форме и связаны по существу. Последнее является ответом на первое. На крик Сиона откликается призыв Божий. За пробуждением руки Господней следует пробуждение Церкви. Он укрепляет нас, одевая нас Своей мощью, которая становится нашей.
Простое сопоставление этих стихов подсказывает точку зрения, с которой я хочу рассматривать их в данном случае. Я надеюсь, что мысли, к которым они приводят, помогут еще больше усилить ту искренность и ожидание благословения, без которых христианская работа является тяжелым трудом и неудачей.
Здесь у нас есть общий принцип, лежащий в основе обоих пунктов нашего текста, на который я должен сначала кратко обратить внимание, а именно:
I. Появление в истории Церкви последовательных периодов энергии и вялости.
Свободно признается, что такое чередование не является высшим идеалом роста ни личности, ни общества. Собственные притчи нашего Господа излагают более превосходный путь — путь непрерывного роста, прообразом которого является растущее зерно, которое сначала выпускает стебель, затем колос, а затем полное зерно в колосе» и проходит через все этапы, от нежных зеленых колосков, сияющих над полями во время весеннего прилива, до желтого изобилия осени, в течение одного непрерывного сезона благодатных месяцев. Тогда наш рост будет самым лучшим, самым здоровым и счастливым. Таким же мог бы быть и наш рост, если бы таинственная жизнь в семени не встречала препятствий. Но на самом деле Церковь таким образом не выросла. В лучшем случае его эмблему следует искать не в кукурузе, а в лесном дереве — тех самых кольцах, в стволе которых говорится о повторяющихся временах года, когда сок поднимается по зову весны и снова опускается перед приходом весны. хмурится зима. Я не имею сейчас дела с причинами этого. Эти вопросы будут рассмотрены в настоящее время. Я также не говорю, что такой рост неизбежен. Я лишь указываю на факт, легко поддающийся проверке и знакомый всем нам. В наши годы были лето и зима. Вечер и утро завершили все дни с первого.
Мы все это слишком хорошо знаем. В своем сердце мы знали такие времена, когда какой-то холодный, липкий туман окутывал нас и скрывал все небо любви Божией и звездные огни Его истины; когда видимое было единственным реальным, и Он казался далеким и призрачным; когда не было ни уверенности в нашей вере, ни тепла в нашей любви, ни энтузиазма в нашем служении; когда оковы условностей сковали наши души, а оковы мороза сковали все их источники. И мы видели, как подобный паралич поразил целые области и эпохи Церкви Божией, так что даже ощущение бессилия умерло, как и все остальное, и сама традиция духовной силы угасла. Мне нет необходимости указывать на яркие исторические примеры таких времен в прошлом. Вспомните Англию сто лет назад — но зачем ехать так далеко? Могу ли я взять пример из более близкого мира и спросить: разве мы не живем в такую эпоху? Я умоляю вас, подумайте, является ли та сила, которую проповедуемое нами Евангелие имеет над нами, над нашими церквями, над миром, той силой, которую задумало и способно проявить Добро. Да ведь, если мы удержимся в отношении материального роста нашего населения, то это то же самое, что и мы. Где та радостная жизнерадостность и обширная сила, с которой Евангелие ворвалось в мир? Он похож на какой-то ручей, который прыгает с холмов и сначала спешит с утеса на утес, полный света и музыки, но по мере продвижения течет медленнее и вялее и наконец почти застаивается в своих плоских болотах. Вот мы со всей нашей техникой, нашей культурой, деньгами, организациями — и конечный результат всего этого в конце года — лишь бедная горстка ушей. Вы много сеете и мало приносите домой». Что ж, давайте поднимем плач старого псалма: Мы не видим своих знамений. Нет больше никакого пророка; и нет среди нас никого, кто знал бы, как долго — встань, Господи, вступись в защиту Твоего дела».
Если же существуют такие повторяющиеся периоды истомы, то они должны либо продолжать углубляться до тех пор, пока сон не станет смертью, либо они должны быть прерваны новым всплеском энергичной жизни. Было бы лучше, если бы последнее нам не требовалось. Лучше всего было бы обеспечить непрерывный рост; но если этого не удалось достичь, то окончание зимы весной, восстановление сухих ветвей и возобновление задержанного роста являются ближайшей лучшей и единственной альтернативой гниению.
И именно к таким временам всегда росло Царство Христово. Его история представляла собой один из последовательных импульсов, постепенно истощавшихся, как под действием трения и гравитации, и милосердно повторявшихся как раз в тот момент, когда оно перестало двигаться вперед и начало скользить назад. И в таком порядке развития история Церкви находилась в полной аналогии с историей всех других форм человеческого объединения и деятельности. Не только в религии происходят пробуждения», если использовать слово, которого некоторые люди так боятся. Аналогичные явления вы видите в области литературы, искусства, общественной и политической жизни. Во всех них наступают времена пробуждения интереса к давно забытым принципам. Истины, которые в течение многих лет оставались гореть без внимания, за исключением нескольких преданных наблюдателей маяка, внезапно вспыхивают, как направляющие столбы марша нации, и целый народ ударяет по своим палаткам и следует туда, куда они ведут. В обществе происходит таинственное оживление. Зараза энтузиазма распространяется, как огонь, сплавляя все сердца в одно. Воздух наэлектризован переменами. Некоторое большое продвижение достигается одним шагом; и до и после этого величайшего усилия — годы сравнительного покоя; те, что были до того, как были периодами подготовки, и те, которые были после того, как стали периодами плодотворности и истощения - но медленными и вялыми по сравнению с радостной энергией того момента. Один день может быть как тысяча лет в истории народа, а нация может родиться за один день.
Такова и история Церкви. И слава богу, что это так, ибо если бы не наступление этих времен освежения, устойчивое действие обмирщенности Церкви давно бы убило ее.
Конечно, дорогие братья, мы должны желать такого милостивого прерывания печальной непрерывности нашего томления и упадка. Самым верным признаком его прихода было бы широко распространенное желание и ожидание его прихода, соединенное с покаянным сознанием нашего тяжелого и греховного сна. Ибо мы верим в Бога, который никогда не посылает уст, но посылает пищу, чтобы наполнить их, и в милостивом провидении Которого каждое желание является пророчеством своего собственного осуществления. Это состояние усиленного ожидания, бесшумно распространяющееся через многие сердца, подобно легкому воздуху, поднимающемуся перед восходом солнца, или торжественному молчанию, которое заставляет всю природу прислушиваться к голосу Господа в громе.
И еще одним признаком его подхода является крайняя необходимость. Если придет зима, может ли весна остаться далеко позади? Ибо Тот, Кто всегда с Сионом, приходит со Своей помощью, когда нужда особенно велика. Его «право в начале» часто оказывается последним моментом перед разрушением. И хотя мы все склонны преувеличивать срочность часа и серьезность нашего конфликта, определенно кажется, что, независимо от того, учитываем ли мы вялость Церкви или силу наших противников, помощь, отложенная немного дольше, тоже будет помощью. поздно. Беспорядки восстающих против Тебя постоянно возрастают. Тебе пора работать».
Сопоставление этих отрывков наводит нас на мысль:
II. Двойное объяснение этих вариаций.
Эта смелая метафора сна и бодрствования Бога часто встречается в Священном Писании и обычно выражает контраст между долгими годами терпеливого терпения, в течение которых злые создания и злые люди идут своей мятежной дорогой, не сдерживаясь ничем, кроме Любви, и ужасным моментом, когда некоторые престол беззакония, какой-то Вавилон, сцементированный кровью, повергнут в прах. Таково здесь первоначальное применение этого выражения. Но этот контраст можно справедливо расширить за пределы этой конкретной формы и использовать для выражения любых видимых изменений в проявлении Его силы. Пророк тщательно избегает намеков на изменения в Самом Господе. То есть это не Он, а Его рука. Его активная энергия, призванная пробудиться. Плененная Церковь молится, чтобы дремлющая мощь, которая могла так легко сотрясти ее темницу, пробудилась в действии.
Таким образом, мы можем видеть здесь подразумеваемую причину этих чередований, о которых мы говорили, с ее божественной стороны, а затем, в соответствующем стихе, обращенном к Церкви, причину с человеческой стороны.
Что касается первого, то правда, что рука Божия иногда дремлет и не облекается силой. На самом деле существуют очевидные различия в энергии, с которой Он действует в Церкви и в мире. И это реальные вариации, а не просто кажущиеся. Но мы должны различать силу и то, что Павел называет силой силы». Одно окончательное, постоянное, неизменное. Из этого не обязательно следует, что существует другой. Так сказать, скорость работы и количество фактически задействованной энергии могут различаться, хотя сила остается той же самой.
Из опыта ясно, что такие вариации существуют; и единственный вопрос, который нас интересует, заключается в том, являются ли они просто произвольными струями и рывками божественной силы, иногда бьющими полным потоком, иногда стекающими болезненными каплями, по неведомой воле невидимой руки, управляющей потоком? Открыт ли нам вообще закон «Духа жизни»? или причины оккультны, если вообще существуют какие-либо причины, кроме простого желания, чтобы это было так? Конечно, хотя мы никогда не сможем познать всю глубину Его замыслов и все торжественное сочетание причин, которые, говоря человеческим языком, определяют энергию Его проявленной силы, Он не оставил нам сомнений в том, что это самая весомая часть закон, которому он следует: сила, с которой Бог действует в мире через Свою Церковь, варьируется в зависимости от восприимчивости и верности Церкви.
Наш второй текст говорит нам, что если кажется, что рука Божия дремлет и действительно дремлет, то это потому, что Сион спит. Сама по себе эта бессмертная энергия не знает изменчивости. Он не унывает и не утомляется». Рука Господа не укорочена до такой степени, что Он не может спасти». Тот, кто хранит Израиля, не дремлет и не спит». Но Он действует через нас; и у нас есть торжественная и ужасающая сила сдерживать силу, которая будет течь через нас; сдерживания и ограничения Святого Израилева. Нет никакой пользы в том, что океан простирается без берегов до самого горизонта; банка может вместить только банку. Способность получателя определяет полученную сумму, а желание получателя определяет его возможности. Закон всегда был по вере вашей, да будет он вам». Бог дает столько, сколько мы хотим, столько, сколько мы можем удержать, столько, сколько мы используем, и гораздо больше, чем мы заслуживаем. Пока мы будем приносить наши сосуды, золотой елей будет течь, и после того, как последний наполнится, останется еще больше того, что мы могли бы иметь, если бы могли удержать, и могли бы удержать, если бы захотели. Вы не стеснены во Мне, вы стеснены в себе».
Итак, дорогие братья, если нам приходится оплакивать времена оцепенения и небольших успехов, давайте будем честны с самими собой и признаем, что вся вина лежит на нас. Если кажется, что рука Божия дремлет, то это потому, что мы спим. Его сила неизменна, и Евангелие, вверенное нам, не утратило своей древней силы, что бы люди ни говорили. Если и существуют вариации, то их нельзя отнести к божественному элементу в Церкви, который сам по себе постоянен, а целиком к человеческому, который меняется и колеблется, как мы с грустью знаем. Свет в маяковой башне ровный и одинаковый; но луч, который он бросает через воду, иногда тускнеет до пятнышка, а иногда ясно и далеко пылает над вздымающимися волнами, в зависимости от положения очков и штор вокруг него. Солнце излучает тепло так же обильно и долго в середине зимы, как и в день середины лета, и вся разница между морозом и тьмой, сиянием и цветущей жизнью объясняется просто положением Земли на ее орбите и углом, под которым на него падают неизменные лучи. Изменения происходят в земной сфере; небесное навсегда останется неизменным.
Могу ли я не осмелиться серьезно и торжественно обратиться к этим истинам? Не излился ли на нас дух сна? Не кажется ли вам, что опиумное небо пролило на наши головы снотворное? В последние годы мы почти не ощущали могущества Божьего среди нас, и нам не нужно этому удивляться. Нет смысла далеко искать причину. Нам нужно только принять во внимание тот упадок, до которого дошла религиозная жизнь среди нас, чтобы понять все это и даже больше, чем все. Я полностью признаю, что активности было много, может быть, даже больше, чем того требует реальная жизнь, немало щедрости и много добродетелей. Но какой вялой и вялой была истинная христианская жизнь! как мало энтузиазма! как мало глубины общения с Богом! как мало неземного возвышения души! как мало света любви! Улучшение социального положения и обстоятельств, более свободное включение в национальную жизнь, полная доля гражданских и политических почестей, более высокая культура на наших кафедрах, в прекрасных часовнях и аплодирующих собраниях — все это лишь плохая замена тому, что есть у многих из нас. проиграл в гонках за ними. Мы имеем мантию усопших пророков, внешнее подобие ушедшим отцам, но пламенная ревность их перешла с ними на небо; и более мягкие, более слабые люди, мы робко стоим на берегу реки, взывая к Господу Богу Илии, и слишком часто повинующийся им поток не слышит нашего более слабого голоса.
Я говорю со многими, кто в некотором роде являются представителями церквей по всей стране, и они могут сказать, верны ли мои слова в целом или преувеличены. Что скажем мы, трудящиеся в наших великих городах? Если кто-то из них может говорить за остальных, мы должны признать, что коммерческое процветание и деловые заботы, стремление к удовольствиям и необходимость политической борьбы, рассеянные сомнения и широко распространенная художественная и литературная культура съедают саму жизнь тысяч людей. в наших церквях и убавляют свой пыл до тех пор, пока, подобно расплавленному железу, остывающему в воздухе, то, что когда-то все пылало румяным жаром, не покрывается коркой отвратительных черных шлаков, вечно посягающих на крошечное центральное тепло. Вы из сельских церквей, что скажете? Разве вы не говорите об усугубляющемся оцепенении, расселяющемся по тихим уголкам, об уходе седых голов, не оставляющих преемников, о растущих трудностях и уменьшении сил противостоять им, которые иногда доводят вас до отчаяния?
Я не высказываю огульных порицаний. Я знаю, что на картине есть как свет, так и тени. Я вовсе не высказываю нареканий. Но я выражаю исповедания многих сердец, чтобы наше осознание нашей вины могло быть углублено и мы могли поспешить обратно к тому дорогому Господу, которого мы оставили служить одному, как Его первые ученики однажды оставили Его мучиться в одиночестве под корявые маслины в Гефсимании, спящие при лунном свете. Послушайте Его нежный упрек, полный боли и удивленной любви: «Что, не могли бы вы побыть со Мною один час?» Внемлите Его предупреждающему призыву, любящему, как поцелуй, которым мать будит свое дитя: «Встань, пойдем» — и стряхнем дух сна с наших членов и будем служить Ему, как делают те неспящие духи, которые отдыхают. ни днем, ни ночью от видения, работы и хвалы.
III. Началом всякого пробуждения является искренний призыв Церкви к небу.
С нами это как с младенцами, первым признаком пробуждения которых является крик. Чуткое ухо матери слышит это сквозь все домашние шумы, и бедная маленькая беспокойная жизнь, которая проснулась с испуганным сознанием одиночества и темноты, берется в нежные руки, утешается и успокаивается. Итак, когда мы смутно осознаем, насколько вялыми мы были, и начинаем обнаруживать, что потеряли руку нашего Отца, первым инстинктом этого пробуждения, которое должно быть отчасти болезненным, является призыв к Тому, Чье ухо слышит наш слабый крик. среди звука хвалы, подобного голосу многих вод, которые вздымаются вокруг Его престола и чьи сложенные руки хранят нас, как тех, кого утешает его мать ». Началом всякого истинного пробуждения должна быть молитва.
Ибо каждое такое движение оживленной религиозной жизни должно обязательно содержать в себе горькое раскаяние и боль от открытия, мелькнувшего перед нами о жалкой мертвенности нашего прошлого - и когда мы смотрим, как проснувшийся лунатик, в пропасть, куда мог бы разбиться еще один шаг нас на атомы, нас охватывает трепетный ужас, и мы должны кричать: «Поддержи меня, и я буду в безопасности». И каждое такое движение оживленной жизни будет иметь в себе также стремление к большей Его благодати и уверенность в Его верном даровании ее, которая не может не дышать молитвой.
И воззвание Сиона к небу не только начало и признак всякого истинного пробуждения: это также условие и непременный предвестник всякого совершенствования выздоровления от духовного истощения.
Я уже указывал на связь между пробуждением Бога и пробуждением Его Церкви, из которой это необходимо следует. Сила Божия вливается в нашу немощь по мере и при условии наших желаний. Нам иногда говорят, что мы ошибаемся, молясь об излиянии Его Святого Духа, потому что со времен Пятидесятницы Его Церковь имела этот дар. Возражение утверждает неоспоримый факт, но вывод, сделанный из него, основан на совершенно ложном представлении о способе этого постоянного дара. Дух Божий и сила, исходящая от Него, не даются в виде кошелька с деньгами, который можно раз и навсегда вложить в руку человека, но они даются в непрерывной передаче и общении и принимаются и удерживаются в момент момент, в зависимости от энергии наших желаний и верности нашего использования. С таким же успехом мы могли бы сказать: зачем мне просить о естественной жизни, ведь я получил ее полвека назад? Да, и в каждый момент этих полувека я продолжал жить не благодаря прошлому дару, а потому, что в каждый момент Бог вдыхает в мои ноздри дыхание жизни. То же самое и с жизнью, исходящей от Его Духа. Оно поддерживается постоянным истечением источника Жизни, постоянной передачей Его животворящего дыхания. И как Он должен постоянно давать, так и мы должны постоянно получать, иначе мы погибнем. Поэтому, братья, первым шагом к пробуждению и условием всякого истинного пробуждения в наших душах и в наших церквях является этот искренний призыв: «Пробудитесь, пробудите, укрепитесь, мышца Господня».
Слава Богу, что во многих местах излился непривычный дух молитвы. Это похоже на таяние снегов в высоких Альпах, одновременно признак весны и причину наполнения каменистых русл рек сверкающими водами, которые приносят зелень и рост, куда бы они ни пришли. Зима была долгой и тяжелой. Мы все должны признаться, что сдерживали молитву перед Богом. Наша работа была проделана с небольшим осознанием нашей потребности в Его благословении, с небольшим пылом желания Его силы. Мы лениво молились, едва веря, что придут ответы; мы не ждали ответа, а были подобны бессердечному стрелку, который натягивает лук и не заботится о том, попадает ли его стрела в цель. Эти механические слова, эти условные прошения, эти слоги, не окрыленные реальным желанием, не вдохновленные никакой верой, эти выражения преданности, слишком широкие для своего реального содержания, которые дребезжат в них, как засохшее зернышко в орехе, — разве это молитвы? Стоит ли удивляться, что они рассеялись в пустоте, а мы посрамлены перед врагами нашими? Братья-служители, стоит ли нам удивляться нашей бесплодной работе, когда мы думаем о наших немолящихся занятиях и о наших неверных молитвах? Вспомним это торжественное слово: пастыри стали жестокими и не взыскали Господа, поэтому не будут иметь успеха, и все стадо их рассеется». И все мы, братия, с покаянием и смиренным сознанием своей острой нужды прибегнем к молитве, усердной и настойчивой, верующей и настойчивой, как тот пронзительный небесный вопль, который плененный Израиль издал из своего утомительного рабства.
Посмотрите на страстную искренность этого слова, выраженную в коротком, резком крике, повторенном трижды, как будто человек, испытывающий смертельную нужду; и позаботьтесь о том, чтобы наши сонные молитвы были такими же. Посмотрите на величественную уверенность, с которой он смотрит в прошлое, рассказывая о великих делах древних дней и оглядываясь назад, не с отчаянием, а с радостной уверенностью, на старые поколения; и пусть наша малодушная вера оживится примером ожидать великого от Бога. Эпоха чудес не прошла. Могущественные проявления Божьей силы в распространении Евангелия в прошлом остаются образцами для Его будущего. Нам не придется оглядываться назад, как с низменных равнин на голубые вершины на горизонте, через которые когда-то лежал путь Церкви, и вздыхать об изменившихся условиях пути. Самая высокая отметка, которой когда-либо достигала река во время разлива, будет достигнута и преодолена снова, хотя сегодня может показаться, что воды безнадежно ушли. Будущее увенчается более великими триумфами и избавлениями, чем знаменовало прошлое. Пусть наша верная молитва основывается на пророчествах истории и неизменности Бога.
Подумайте, братия, о молитвах Христовых. Даже Тот, чей дух не нуждался в очищении от пятен или успокоении от волнений, Кто всегда находился в доме Отца Своего, пока Он занимался делом Отца, сливаясь в одном, действии и созерцании, имел нужду в молитве. Отмеченные таким образом моменты Его жизни очень значительны. Когда Он начал Свое служение, конец первого дня труда и чудес увидел Его, далекого от благодарности и нужды, в пустынном месте в молитве. Когда Он посылал Своих апостолов, этому великому шагу вперед, в котором лежал зародыш столь многого, предшествовала одинокая молитва. Когда непостоянная толпа пожелала сделать Его центром политической революции, Он вышел из их рук и молитвой отбил самую раннюю попытку секуляризации Его дела. Когда семьдесят принесли первые вести о великих делах, совершенных во имя Его, Он показал нам, как отразить опасности успеха, поблагодарив Господа неба и земли, открывшего это младенцам. Когда Он стоял у могилы Лазаря, голосу, пробудившему мертвых, предшествовал голос молитвы, как и должно быть всегда. Когда Он сказал все, что мог сказать Своим ученикам, Он увенчал все Своей чудесной молитвой о Себе, о них и о всех нас. Когда ужас великой тьмы обрушился на Его душу, растущая агония отмечена Его более пылкой молитвой, столь чудесно слитой из сжимающегося страха и сыновнего подчинения. Когда крест скрылся во мраке затмения, единственными словами из мрака были слова молитвы. Когда, по-богоподобному, Он отпустил Свой дух, по-человечески Он вручил его Своему Отцу и послал перед Ним молитву из Своих умирающих уст, чтобы возвестить о Его пришествии в невидимый мир. Остается один пример, который даже более подходит для нашей нынешней цели, чем все эти: было так, что и Добро, крестившись и помолившись, открылось небо, и Святой Дух сошел на Него в телесном виде, как голубь». Могучая тайна! И в Нем желание Сына связано с даром Отца, и безмерное обладание Духом было ответом на Его молитву.
Тогда, братья, давайте возвысим наши голоса и наши сердца. То, что восходит как молитва, нисходит как благословение, подобно пару, который поднимается при поцелуе солнца и выпадает освежающим дождем. Воззови ко Мне, и Я отвечу тебе и покажу тебе великое и сокровенное, чего ты не знаешь».
IV. Ответный призыв Бога к Сиону.
Наши самые искренние молитвы — это всего лишь эхо Божьих обещаний. Лучшие Божьи ответы — это эхо наших молитв. Как в двух зеркалах, поставленных друг напротив друга, снова и снова повторяется один и тот же образ, отражение отражения, так и здесь, в молитве, сияет прежнее обетование, в ответе отражается молитва.
И в этом отзвуке и возвращении нам нашей просьбы, преобразованной в приказ, мы не должны видеть ее отклонения, как если бы мы неправильно поняли свое истинное желание. Это не то же самое, что: «Не просите меня облечься в мою силу, но облекитесь в свою». Верной является совершенно противоположная интерпретация. Молитва Сиона услышана и получила ответ. Бог пробуждается и облекает Себя силой. Затем, как какой-нибудь царь-воин, сам пробудившись ото сна и опоясанный сверкающей сталью, приказывает трубному звуку сквозь серые сумерки призвать распростертые ряды, лежащие вокруг его шатра, так это знак пробуждения Бога и первого акта Его победоносной мощи. это трубный зов: «Ночь прошла, день близок, отложим дела тьмы», — ночное облачение, подходящее для сна, — и облечемся в доспехи света», — кольчуга чистоты, сияющая и сверкающая даже в тусклом рассвете. Божье пробуждение — это наше пробуждение. Он укрепляет нас, делая нас сильными; ибо Его рука действует через нас, облекаясь как бы в нашу плотскую руку и совершенствуясь даже в нашей немощи.
Не следует также забывать, что это, как и все Божьи повеления, несет в себе обетование. Это самое раннее слово Бога является прообразом всех Его последних заветов: «Да будет свет», и могучие слоги были творческими и самоисполняющимися. Поэтому для Него приказывать и давать — одно и то же, и Его повеление — это передача Его силы. Он пробуждает нас Своим призывом, Он облекает нас силой, приказывая нам надеть ее. Поэтому Он отвечает на призыв Церкви, стимулируя нас к усилению ревности и делая нас более осознанными и уверенными в силе, которую в ответ на наш призыв Он изливает в наши члены.
Но главный момент, на котором я бы настаивал в оставшейся части этой проповеди, — это практическая дисциплина, которой требует от нас этот божественный призыв.
И прежде всего вспомним, что главное средство оживления жизни и силы – это углубленное общение с Добром.
Как мы уже говорили, наша сила принадлежит нам благодаря постоянному происхождению от Него. У него нет независимого существования, как и у солнечного луча, отделенного от Солнца. Оно наше только в том смысле, что оно течет через нас, как река через землю, которую она обогащает. Оно принадлежит Ему, пока оно принадлежит нам, оно принадлежит нам, когда мы знаем, что оно принадлежит Ему. Тогда, очевидно, первое, что нужно сделать, — это сохранить свободными каналы, по которым она течет в наши души, и поддерживать неповрежденной связь с великим Источником. Поставь плотину на реке, и эффект будет такой же, как высыхание Иордана перед Израилем: воды, которые наверху, поднялись в кучу, а воды, которые внизу, иссякли и рассеялись», и грязное, илистое русло было раскрыто на свет божий. Только при постоянном контакте с Добром мы обретаем силы.
Это общение с Ним — не просто праздное или пассивное отношение, но активное использование всей нашей природы с Его истиной и с Тем, Кого истина открывает. Понимание должно быть приведено в контакт с принципами Его слова, сердце должно касаться и биться о Его сердце, воля смиренно возлагает свою руку в Его, совесть одновременно черпает свое успокоительное и стимул из Его жертвы, страсти знают Его палец на поводьях и последующий шаг вели его на шелковом поводке любви. Тогда, если можно так сказать, чудо Елисея повторится в более благородной форме, и из Него, Жизни, касающейся всего нашего существа, жизнь перетечет в нашу мертвость. Он приложил свои уста к своим устам, и свои глаза к своим глазам, и свои руки к своим ладоням, и простерся над ребенком, и тело ребенка согрелось». Итак, дорогие братья, весь наш практический долг суммируется в одном слове, мера нашего послушания которому есть мера всей нашей силы: Пребудьте во Мне, и Я в вас. Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе, так и вы, если не будете во Мне».
Опять же, этот призыв призывает нас к верному использованию той силы, которую мы имеем при условии этого общения.
Несомненно, во все времена, как и в настоящее время, существует искушение искать какие-то новые и необычайные формы благословения и заменять такое ожидание нынешней работы нашей нынешней силой. Нет ничего нового, что можно было бы искать. Не нужно ждать чего-то большего, чем мы имеем. Помните старую простую пословицу: «Никогда не узнаешь, что ты сможешь сделать, пока не попробуешь», и хотя мы сознаем свою несостоятельность и иногда с радостью подождем, пока наши конечности окрепнут, давайте приготовимся к работе, будучи уверены, что в ней нам будет дана сила, равная нашему желанию. В честном труде есть чудесная сила развивать скрытые энергии и раскрывать человека самому себе. Полагаю, что в большинстве случаев никто и вполовину не удивляется величайшим деяниям великого человека, как он сам. Они говорят, что в нескольких каплях дождя достаточно дремлющей электрической энергии, чтобы вызвать грозу, а в самых слабых из нас достаточно дремлющей духовной силы, чтобы вспыхнуть благотворным светом и прозвучать звуками пробуждения для многих глухих ушей. Усилия по служению своему Господу откроют вам силу, которой вы не знали. И это увеличит силу, которую оно привносит в игру, поскольку использованные мышцы растут, как кнут, и натренированные пальцы становятся ловкими в своей работе, и каждая задействованная способность увеличивается, и каждый подарок, завернутый в салфетку, тает, как лед, сложенный в салфетку. ткань, согласно этому торжественному закону: «Имеющему будет дано, а у того, кто не имеет, отнимется даже то, что он имеет».
Тогда убедитесь, что вы до последней частицы используете имеющуюся у вас силу, прежде чем жаловаться, что ее не хватает для ваших задач. Обратите внимание на блуждающие ожидания, которые ждут неизвестно чего, и на кажущиеся молитвы, которые на самом деле заменяют возможное служение. Почему ты лежишь ничком? Скажи сынам Израиля, чтобы они пошли вперед».
Ресурсов Церкви достаточно для деятельности Церкви, если они используются. Мы склонны сомневаться в этом из-за нашего опыта неудач и нашего сознания слабости. Мы больше, чем когда-либо, склонны усомниться в этом сегодня, когда так много мудрых людей говорят нам, что наша Доброта — это призрак, наш Бог — поток тенденций, наше Евангелие — разлагающееся заблуждение, наша надежда на мир — мечта и наша работа в мире завершена. Мы стоим перед нашим Учителем с сомнением в сердцах, и, глядя на ряды, сидящие на зеленой траве, а затем на скудную провизию, составляющую весь наш запас, мы иногда почти испытываем искушение думать, что Он заблуждается, когда говорит с это Его странное спокойствие: «Им не нужно уходить, дайте им есть». Но выйди среди толпы и уверенно отдай то, что имеешь, и ты увидишь, что у тебя достаточно и даже в избытке. Если когда-либо наши запасы кажутся недостаточными, то это потому, что они подсчитываются чувствами, которые познают видимое, а не верой, которая созерцает реальность. Конечно, пяти хлебов и двух рыбок недостаточно, но разве не достаточно пяти хлебов и двух рыбок и чудотворной руки за ними? Плохой расчет не учитывает Добро из расчета наших сил. Самый слабый человек и поддерживающая его Доброта более чем любой антагонизм, более чем достаточны для всякого долга. Не поддавайтесь сомнению в своей силе или своем успехе ни насмешками других, ни своим собственным малодушием. Уверенность в своих способностях — это способности. Привинтите свое мужество к месту преткновения», и вы не потерпите неудачу – и следите за тем, чтобы вы использовали имеющиеся у вас ресурсы как добрые управители многообразной благодати Божией. Облекись своей силой, о Сион».
Итак, дорогие братья, чтобы собрать все в одном предложении, давайте с уверенностью ожидать времен благословения, покаянно признаем, что наше собственное неверие препятствовало руке Господней, искренне умоляем Его прийти в Его ликующей силе и, притягивая всегда свежую силу от постоянного общения с дорогим нашим Господом, используйте ее до последней капли для Него. Затем, как смертный вождь Израиля, когда он с запавшими глазами с сомнением размышлял над трудной задачей, стоящей перед его неподготовленным воинством, мы поднимем глаза и ощутим присутствие меченосного ангела, бессмертного Вождя воинства Господня, стоящий, готовый спасти, облекший праведность, как нагрудник, и шлем спасения на главу Свою, и облеченный ревностью, как плащ». Из Его уст, которые дают то, что повелевают, исходит призыв: Возьмите себе всеоружие Божие, чтобы вы могли противостоять в день злой и, сделав все, устоять». Прислушавшись к Его голосу, город сильных превратится в груду перед нашими изумленными рядами, и земля будет открыта для нашего победного марша.
Где бы мы ни возносили крик: «Пробудись, пробудись, укрепись, о мышца Господня», — следует, быстрый, как раскат грома при вспышке молнии, воодушевляющий призыв: «Пробудись, пробудись, облечься в свою силу, о Сион; надень свои прекрасные одежды, Иерусалим!» Где бы ему ни подчинялись, в свое время последует радостный хор, как в этом контексте: Пойте вместе, вы, пустынные места Иерусалима; Господь обнажил святую мышцу Свою пред глазами всех народов, и все концы земли увидели спасение Бога нашего».
ИСАИЯ lii. 3. ПАРАДОКС ПРОДАЖИ И ПОКУПКИ
Вы продали себя даром; и вы будете выкуплены без серебра» (ИСАИЯ lii). 3.
Первое упоминание этих слов, конечно же, относится к плену. Они приходят посреди великого пророчества о свободе, полные радостной радости и неугасающей надежды. Провидец разговаривает с пленниками; они продали себя ни за что». Что они приобрели своим отходом от Бога? – рабство. Что они выиграли в обмен на свою свободу? Только тяжелую службу Вавилону. Как сказано во Второзаконии: «За то, что ты не служил Господу Богу твоему с радостью». . . по причине изобилия всего сущего будешь служить врагам твоим. . . нуждающийся во всем». Мудрый обмен! хороший рынок, на который они привезли свой товар! Проведя поразительную ироническую параллель, пророк продолжает говорить, что они также должны быть искуплены. Они ничего не получили в рабстве, им не следует ничего отдавать за свободу. Этот текст имеет самое важное применение в отношении нашего плена и нашего искупления.
I. Реальность плена.
Истинная идея рабства — это принуждение воли и совести, господство и тирания того, что не имеет права управлять. Таким образом, мужчины действительно находятся в рабстве, когда считают себя наиболее свободными. Единственное настоящее рабство — это то, в котором мы связаны и связаны нашими собственными страстями и похотями. Тот, кто совершает грех, является рабом греха». Он считает себя хозяином себя и своих действий и хвалится тем, что вырвался из оков послушания, но на самом деле он только поменялся хозяевами. Какого Мастера отвергнуть и какого Мастера предпочесть!
II. Добровольность плена.
Вы продали себя» и стали авторами своего собственного рабства. Никакой грех не навязывается никому, и никто не виноват в нем, кроме него самого. Многие оправдания, которые люди придумывают себе, пусты. Сегодня мы много слышим о наследственности, о том, что человек является тем, кем его сделали его предки, и об организации, о том, как человек является тем, что делает его тело, и об окружающей среде, о том, как человек является тем, что делает его окружение. ему. Во всем этом есть много правды, и вина человека значительно уменьшается под влиянием обстоятельств, воспитания и темперамента. Мы не должны устанавливать размер ответственности ни по отношению к другим, ни даже по отношению к себе. Но все это не касается того, что мы сами себя продали. Никакие лжебратья не продали нас так, как это сделали с Иосифом.
Сильная тенденция человеческой природы — всегда возлагать вину на кого-то другого; Бог или дьявол, плоть или мир, неважно что. Но остается верным, что каждый грешащий человек отвлекается от своей похоти и соблазняется».
Ведь совесть свидетельствует об истине и тем таинственным чувством вины и грызущим раскаянием, которое совершенно отлично от чувства ошибки, разрывает софистику в клочья. Ничто не является более моим собственным, чем мой грех.
III. Бесполезность плена.
Ни за что»; это живописный способ выразить истину о том, что всякая греховная жизнь не может удовлетворить человека. Значение одного из еврейских слов, обозначающих грех, не соответствует действительности». Это ошибка и преступление. Он пытается набрать воду из разбитых цистерн. Это похоже на то, как голодный человек видит во сне и вот, он ест, но он просыпается, и душа его пуста». Грех покупает людей за волшебные деньги, которые выглядят как золото, но утром обнаруживаются всего лишь горстка желтых и увядших листьев. Зачем вы тратите свои деньги на то, что не является хлебом?» Так не может быть, ибо только Бог может удовлетворить человека, и только исполняя Его волю, мы можем быть уверены в том, что посеем семя, которое даст нам хлеб в достаточном количестве и в избытке, и ничего, кроме хлеба. Во всех других урожаях плевелы смешиваются и дают отравленную муку. Мы никогда не достигаем того, к чему стремимся, когда поступаем неправильно, ибо мы стремимся не к простому физическому или другому удовлетворению, которое предлагает нам искушение, но к отдыху души, которого мы не получаем. И мы обязательно получим то, к чему не стремились и не искали, — уязвленную совесть, ухудшенный характер, часто вредящий здоровью или репутации, и другие вытекающие отсюда недуги, которые тщательно скрывали от глаз, пока нас лечили. соблазненный голосом сирены. Старая история о предательнице, которая договорилась впустить врагов в город, если они дадут ей то, что носили на левой руке, то есть браслеты, и была раздавлена насмерть под навалившимися на нее щитами, повторяется в опыт каждого человека, который слушает жонглирующих злодеев, которые держат слово обетования в ушах, но ломают его перед надеждой». Об истинности этого свидетельствует туча свидетелей. Совесть и опыт отвечают на вопрос: «Какой плод вы имели тогда в том, чего теперь стыдитесь?» Ответ на потраченные впустую жизни; тиранические дурные привычки отвечают; больные тела, испорченная репутация, горькие воспоминания.
IV. Некупленная свобода.
Вы будете выкуплены без денег». Вы ничего не получили своим рабством; вам не нужно ничего давать для своего освобождения. Первоначальное упоминание, конечно же, относится к великому акту божественной силы, освободившему этих буквальных пленников не за плату и не за вознаграждение. Как при исходе из Египта, так и при исходе из Вавилона выкуп не был уплачен, но народ рабов был освобожден без войны и компенсации. Это была странная вещь в истории. Парадокс выкупа без покупки является символом христианского искупления.
(1) Цена была заплачена.
Вы были искуплены не тленными вещами, такими как серебро и золото, но драгоценной кровью Христа». Идея искупления Нового Завета, без сомнения, уходит своими корнями в положения Ветхого Завета о Гоэле, или родственнике-искупителе, который должен был обеспечить свободу родственника. Но какие бы образные элементы ни входили в нее, ее сутью является этическая истина о том, что смерть Добра является средством разрыва уз греха. В многообразных применениях и силах этой Смерти есть многое, чего мы не знаем, но ясно то, что ею уничтожается сила греха и снимается вина за грех.
(2) Эта цена была заплачена за всех.
Поэтому нам нечего платить. Раб не может искупить свою вину, поскольку все, что у него есть, уже принадлежит его господину. Итак, никакие наши усилия не смогут освободить нас от пут наших грехов». Мужчины стараются привнести что-то свое. Я делаю все, что в моих силах, и Бог помилует». Мы принесем свое собственное покаяние, усилия, добрые дела или полагаемся на церковные постановления или что-то еще, вместо того, чтобы подавать в суд in forma pauperis. Как трудно заставить людей увидеть, что «Это совершилось», и прийти и успокоиться только на простой милости Бога.
Как мы можем объединиться с этой завершенной работой? Простой верой, существенной частью которой является признание того, что у нас ничего нет и мы ничего не можем сделать.
Предположим, что израильтянин в Вавилоне не решил воспользоваться предложенной свободой; он должен умереть в рабстве. То же самое должны сделать и мы, если отказываемся иметь вечную жизнь как дар Божий. Парадоксальное приглашение пророка: «У кого нет денег, придите и купите». . . без денег» легко решается. Цена состоит в том, чтобы отказаться от себя и отказаться от всякого своевольного стремления к обретенной самостоятельно свободе, которая является лишь более тонким рабством. Если Сын сделает вас свободными, вы действительно будете свободны». Если нет, то вы действительно рабы, продавшие себя за дар и отказавшиеся от выкупа без денег».
ИСАИЯ lii. 11 — ЧИСТКА НОСИТЕЛЕЙ
Будьте чисты, носящие сосуды Господни» (ИСАИЯ lii). 11.
Контекст указывает на великое избавление. Это хороший пример пророческой привычки отливать пророчества о будущем по шаблону прошлого. Черты Исхода повторяются, но некоторые из них оставляются в стороне. Это освобождение, каким бы оно ни было, должно происходить по образцу той старой истории, но с очень существенными отличиями. Затем отступившие израильтяне ограбили египтян и вышли, нагруженные серебром и золотом, которое было влито им в руки; теперь нельзя выносить ничего, что было запятнано нечистотой земли плена. Тогда жрецы несли священные сосуды для жертвоприношений, теперь они должны выполнять ту же святую функцию, и для ее совершения требуется чистота. Затем они поспешно ушли; теперь не должно быть поспешного бегства, но спокойно, как те, кого небеса направляют в качестве своего лидера и защищены от всякого преследования небесами как своим тылом, люди этого нового Исхода должны начать свой путь от новый Египет.
Несомненно, ближайшее исполнение можно найти в «Возвращении из Вавилона», а повествование Ездры можно рассматривать как замечательную параллель данному пророчеству. Но ограничение Вавилоном должно показаться невозможным любому читателю, который правильно интерпретирует значение контекста и замечает, что наш текст следует великим словам стиха 10 и предшествует мессианскому пророчеству стиха 13 и гл. лиии. Для такого читателя не будет вызывать сомнения принцип, согласно которому Египет и Вавилон являются прозрачными, сквозь которые сияют более могущественные формы и видно более чудесное и всемирное обнажение руки Господней. Великое искупление добра есть высшая интерпретация этих слов; и трубный зов нашего текста обращен ко всем, кто стал его участниками.
Итак, Павел цитирует текст 2 Кор. VI. 17, смешивая с ним другие слова, взятые из более чем одного отрывка Писания. Тогда мы можем принять все это как дающее законы нового Исхода, а также как тень некоторых великих особенностей, связанных с ним, которыми он превосходит все прежние избавления.
I. Паломники нового исхода.
Истинный христианин является странником не только потому, что он, как и все люди, проходит жизнь мимолетную, но и потому, что он сознательно отстранен от Видимого и Настоящего вследствие своей сознательной привязанности к Невидимому и Вечному. То, что сказано в Послании к Евреям об Аврааме, верно и для всех наследников его веры: они жили в кущах, ибо он ожидал города».
II. Священники.
Священные сосуды несли священники и левиты. Все христиане – священники. Единственное истинное священство – это священство Добра, наше – от Него. В это универсальное священство верующих входят привилегии и обязанности а. Доступ в рай - Причастие.
б. Принесение духовных жертвоприношений. Служение и самоотдача.
в. Посредничество с мужчинами.
Прокламация. Заступничество. Отсюда следует, что д. Несение священных сосудов. Им вверен священный залог — честь и мир; сокровище Евангелия.
III. Разлука, которая становится паломниками.
Выходи и отделись». Сам смысл нашего христианского исповедания – это отделение. Есть смехотворная непоследовательность в утверждении, что мы христиане, а не паломники. Конечно, разделение не может быть достигнуто простым внешним аскетизмом или уходом от мира. В последние годы это так тщательно проповедовалось и практиковалось, что нам очень нужно, чтобы была представлена другая сторона. Должно быть какое-то явное различие между жизнью христиан и жизнью людей, чья доля в этой жизни. Они должны различаться в том аспекте, под которым рассматриваются все внешние вещи.
Для христианина они должны быть средством достижения цели и всегда должны восприниматься как мимолетные. Они должны различаться мотивом действия, которым для христианина всегда должна быть любовь Божия. Они должны отличаться тем, что христианин воздерживается от многого из того, что нехристиане могут себе позволить делать, и часто ему приходится говорить: «Я так не сделал из-за страха Господня». Тот, кто идет легко, идет быстро и далеко; Если мы возьмем с собой сокровища Египта, это может замедлить наши шаги.
IV. Чистота, которой становятся священники.
Левиты очищались перед тем, как взять священные сосуды. А нам необходимы чистые руки и чистое сердце. Без этого нет общения с Богом; маленькая пылинка в глазу ослепляет нас. Без них не бывает жертвенного служения. Без них невозможна никакая эффективная работа среди людей. Одной из главных причин слабости нашего христианского свидетельства является несовершенство характера свидетелей, которое сильнее всех разговоров и часто нейтрализует многие усилия. Острые глаза наблюдают за нами.
Сознание нашей собственной нечистоты должно отправить нас на небеса с молитвой и уверенностью: «Очисти меня, и я буду чист». Кровь Иисуса Христа очищает от всякого греха». Он освободил нас от наших грехов и сделал нас царями и священниками небесными».

ИСАИЯ lii. 11-12 — ПРИКАЗЫ НА ПОХОД
Уходите, уходите, уходите оттуда, не прикасайтесь ни к чему нечистому; выйдите из среды ее; будьте чисты, носящие сосуды Господни. 12. Ибо не выйдете вы с поспешностью и не побежите; ибо Господь пойдет впереди вас, и Бог Израилев будет вам наградой» (ИСАИЯ 12). 11, 12.
Эти звонкие ноты являются частью высокопоэтической картины того великого избавления, которое вдохновило этого пророка на самые возвышенные стихи. Он описан с постоянными отсылками к первому Исходу, но и со значительными отличиями. Несомненно, фактическое историческое возвращение евреев из вавилонского плена является тем объектом, который занимает передний план этого видения, но этим никоим образом не исчерпывается его значение. Ограничение пророчества этим более непосредственным исполнением вполне может показаться невозможным, если мы заметим, что мой текст следует за великим обещанием, что все концы земли увидят спасение Бога нашего», и непосредственно предшествует мессианскому пророчеству пятидесятилетия. третья глава. Египет был прозрачен, и сквозь него сиял Вавилон; Вавилон был прозрачен, и сквозь него сияло искупление Добра. Это было настоящим и высшим исполнением ожиданий пророка, и трубы моего текста обращены ко всем, кто причастен к нему. Итак, здесь, в весьма метафорических формах, мы имеем великий идеал христианской жизни; и я хочу кратко отметить его различные особенности.
I. Итак, во-первых, мы видим, что это марш священников-воинов.
Обратите внимание на эту фразу: «Вы, носящие сосуды Господни». Так обращаются к вернувшимся изгнанникам в целом, но значение этого выражения и точная метафора, которую оно призвано передать, могут быть сомнительными. Слово «переведенный сосуд» представляет собой широкое выражение, означающее любой вид снаряжения, а в других местах Ветхого Завета вся переведенная здесь фраза «вы, носящие сосуды» переводится как «оруженосцы». Такой образ вполне соответствовал бы здешнему контексту, в котором изобилуют воинственные фигуры. А если так, то картина будет представлять собой марширующую армию, каждый из которых несет в себе часть оружия великого полководца и вождя. Но, возможно, более вероятно другое объяснение, согласно которому «сосуды Господни» являются намеком на жертвенные и другие орудия поклонения, которые во время первого Исхода левиты несли в походе. И если это значение, которое кажется более соответствующим повелению чистоты, вытекающему из функции ношения сосудов, то здесь, конечно, фигура группы жрецов. Я осмелюсь объединить эти две идеи и сказать, что здесь мы можем найти идеал христианской общины как великого отряда воинов-священников, идущих в поход и охраняющих священное хранилище, вверенное им под опеку.
Посмотрите же на это сочетание в истинно христианском характере двух явно противоположных идей воина и священника. Это предполагает, что вся жизнь должна быть конфликтом, и что весь конфликт должен быть поклонением; чтобы повсюду, в гуще битвы, мы могли по-прежнему помнить о тайном месте Всевышнего». Это также предполагает, что война — это поклонение, что обязанности священника и воина — это одно и то же, и оба состоят в посредничестве между человеком и Богом, донесении Бога в Его Евангелии до людей и приведении людей в через свою веру на небеса. Подобное сочетание предполагает также, что в истинном христианском характере всегда должны в странной гармонии сочетаться добродетели солдата и качества священника; сострадание к невежественным и сбившимся с пути, с мужеством; кротость с силой; тихое, мирное сердце, ненавидящее раздоры, соединенное с духом, который радостно противостоит любой опасности и рвется к конфликту, в котором зло является врагом, а Бог — помощником. Старые крестоносцы шли в бой с Крестом на сердце, на плечах и на рукоятках мечей; и мы тоже во всей нашей войне должны помнить, что ее оружие не плотское, а духовное, и что только тогда мы сражаемся так, как сражался Вождь нашего спасения, когда наше оружие - кротость и жалость, и наша брань ведется в нежности и любви.
Обратите внимание далее, что в этой фразе мы имеем старую-старую метафору жизни как марша, но настолько видоизмененную, что она утратила всю свою меланхолию и усталость и стала возвышающей надеждой. Идея, проходящая через всю поэзию, о жизни как о путешествии, предполагает усилие, монотонные изменения, единый закон разнообразия и мимолетности, борьбу и усталость, но христианское мышление о жизни, сохраняя идею изменения, видоизменяет ее в благословенная мысль о прогрессе. Жизнь, если она такая, какой ее задумало Добро, — это путешествие в том смысле, что это постоянное, не безуспешное усилие к ясно различимой цели, нашему вечному дому. Христианский марш — это марш от рабства к свободе и от чужой земли к нашей родной земле.
Опять же, эта метафора предполагает, что эта группа марширующих священников отвечает за священное хранилище. Павел говорит о славном Евангелии, которое было доверено мне». Храни то доброе дело, которое было поручено тебе Святым Духом». История возвращения из Вавилона в Книге Ездры представляет собой замечательную параллель с языком моего текста, поскольку там нам рассказывается, как при подготовке к походу вождь доверил священные сосуды храма, которые щедрость Языческий царь вернулся к нему, к группе левитов и священников, взвешивая их вначале и велев хранить их в безопасности, пока их снова не взвесят во дворах дома Господня в Иерусалиме.
И подобным же образом нам, христианам, дано поручение о великом Божьем оружии войны, с помощью которого Он борется со злом мира, а именно. это великое послание спасения через Крест Иисуса Христа. И, кроме того, нам поручено усердно охранять и сохранять яркими, незапятнанными и неуменьшающимися в весе и ценности драгоценные сокровища христианской жизни общения с Ним. И мы можем по-другому применить эту фигуру и подумать о торжественном доверии, которое вверено нам в дар, дару самих себя, который мы сами можем либо растратить, испачкать и потерять, либо можем охранять и полировать в сосуды. собраться для использования Учителем».
Собрав воедино эти идеи, мы принимаем это за идеал христианской общины — марширующая компания священников, в доверительное управление которой вверен священный залог. Если бы мы больше размышляли над таким пониманием христианской жизни, нам следовало бы серьёзнее внимать и более усердно исполнять повеления, основанные на нём. К этим командам я сейчас и перехожу.
II. Обратите внимание на разделение, которое подобает марширующей роте.
Уходите, уходите, уходите оттуда, не прикасайтесь ни к чему нечистому, выходите из среды ее». В историческом исполнении моего текста отделение от Вавилона было предварительным этапом похода. Наша задача не так проста; наше отделение от Вавилона должно быть постоянным спутником нашего марша. И изо дня в день это приходится повторять, если мы хотим шагнуть вперед по дороге. Есть еще Вавилон. Порядок, среди которого мы живем, не основан на фундаментальных законах Царства Христова. И где бы ни находились люди, стремящиеся устроить свою жизнь так, как того желает Благость, первой необходимостью для них является: «Выйдите из среды их и отделитесь», говорит Господь». Нет нужды в наши дни предостерегать христиан от преувеличенного толкования этих заповедей. Мне почти хотелось бы, чтобы в этом было больше нужды. В последние годы нам так часто говорили о том, что христианам следует вмешиваться во все дела жизни и не считать ничего человеческого, чуждого себе, что мне кажется, что существует огромная потребность в том, чтобы сделать небольшой акцент. на другой стороне истины, и настаивают на разделении. Везде, где есть подлинное понимание Иисуса Христа как личного Спасителя человека и истинное подчинение Ему как Образцу и Руководителю жизни, там будет проводиться широкая демаркационная линия между этим человеком и нерелигиозной жизнью вокруг него. Если сердце обвьет крест своими щупальцами, оно оторвет их от окружающего мира. Разлука по причине совершенно иного понимания жизни, разлука потому, что настоящее для вас выглядит не так, как для людей, которые видят только его, разлука потому, что вы и они не только имеете разные идеалы и разные теории жизни, но и живете по разным мотивам, для разных целей и разными силами будет неизбежным результатом любого настоящего союза с Добром. Если я соединен с Ним, я отделен от мира; и непривязанность к нему является простым и необходимым результатом любой реальной привязанности к Нему. Всегда будет пропасть в чувствах, в целях, во взглядах, и поэтому часто придется разделять внешние вещи. Так не сделал я из-за страха Господня», — придется повторять снова и снова любому истинному и честному последователю Учителя.
Это разделение будет не только результатом соединения с Добром, но и условием всякого прогресса в нашем соединении с Ним. Мы должны отшвартоваться, прежде чем сможем продвинуться вперед. Во время исследования Африки многие караваны ломались только потому, что они были слишком хорошо оснащены оборудованием, и поэтому разрушались под собственным весом. Поэтому наш пророк в этом контексте говорит: «Не прикасайтесь к нечистому». Есть одно из отличий нового Исхода от старого. Когда Израиль вышел из Египта, они ограбили египтян и ушли, нагруженные золотом и драгоценностями; но это опасная работа — увозить с собой что-либо из Вавилона. Его сокровища необходимо оставить, если мы хотим идти следом за нашим Господом и Учителем. Мы не должны прикасаться ни к чему нечистому, потому что наши руки должны быть наполнены сосудами Господними». Я не проповедую ни невозможного аскетизма, ни человеконенавистнического отказа от жизненных обязанностей и обязательств, которые мы имеем перед обществом. Божий мир хорош; мир человека плох. Нам придется покинуть человеческий мир, но возвышенное, святость не требует воздержания от всего, что предназначил Бог.
Теперь, дорогие друзья, я смею думать, что это послание сегодня нам всем крайне необходимо. В этом поколении есть очень много так называемых христиан, которые, кажется, думают, что главная цель, которую им следует иметь в виду, — это стереть различие между собой и миром нечестивых людей, а в занятиях и развлечениях быть такими же, как и как люди, у которых нет религии, с которой они могут справиться. Таким образом, они получают признание как либеральные христиане и похвалу со стороны тех кругов, чья похвала является порицанием и чье одобрение должно поставить христианина в очень неловкое положение. Гораздо лучше самое узкое пуританство - я собирался сказать лучше, чем монашеские аскезы, - чем христианство, которое не знает самоотречения, которое прекрасно чувствует себя как дома в нерелигиозной атмосфере и которое возмущается призывами к отделению, потому что оно хотел бы сохранить то, что ему приказано отбросить. Повторение Богом текста через Павла церкви в роскошном, развращенном, богатом Коринфе – это Евангелие сегодняшнего дня для английских христиан: «Выйдите из среды их, и Я приму вас».
III. Далее обратите внимание на чистоту, которой становятся носители сосудов Господних.
Будьте чисты». Руки священника должны быть чисты, что в переводе означает, что прозрачная чистота поведения и характера требуется от всех христиан, которые заявляют, что несут священный залог Божий. Вы не сможете нести его, если ваши руки не будут чисты, потому что все дары, которые Бог дает нам, ускользают из наших рук, если наши руки запятнаны. Монахские легенды повествуют о священных изображениях и сосудах, которые, когда к ним было приложено нечистое прикосновение, отказывались подниматься со своего места и росли там, как укорененные, несмотря на все попытки сдвинуть их с места. Тот, кто пытается держать дары Божьи в Его Евангелии в грязных руках, потерпит неудачу в этой попытке; и вся радость и мир общения, уверенность в любви Божией и спокойная надежда на бессмертную жизнь исчезнут, как мыльный пузырь, схваченный ребенком, превращается в каплю грязной воды на его ладони, если мы попытаемся удержать его на ладони. они в грязных руках. Будьте чисты, иначе вы не сможете носить сосуды Господни.
И далее помните, что никакое священническое служение и никакая успешная борьба за Добро невозможны иначе, как при одном и том же условии. Один грех, как и один грешник, уничтожает много добра, и небольшая непоследовательность со стороны нас, исповедующих христиан, нейтрализует все усилия, которые мы когда-либо пытались приложить для Него. Логика требует, чтобы сосуды Божьи несли чистыми руками. Бог требует этого, люди этого требуют и имеют право требовать этого. Самым могущественным свидетельством о Нем является свидетельство чистой жизни, и если мы ходим по миру, называя себя Его посланниками и держа Его послание в грязных пальцах, грязный отпечаток большого пальца на нем помешает людям заботиться о послании. ; и Слово будет презираться из-за недостойности его носителей. Будьте чисты, носящие сосуды Господни».
IV. Наконец, обратите внимание на неторопливую уверенность, которая должна отличать марш, охраняемый небесами. Не выходите с поспешностью и не бегите, ибо Господь пойдет впереди вас, и Бог Израиля будет вам наградой».
Частично это аналогия, а частично контраст с историей первого Исхода. Необычное слово, переведенное как «поспешность», используется в Пятикнижии для описания спешки и суеты, вызванной не только настойчивостью египтян, но частично также и ужасом Израиля, с которым было совершено это первое бегство. И, как говорится в моем тексте, при этом новом выходе из рабства не будет необходимости в трепете или возмущении, дающих крылья ногам любого человека; но со спокойной обдумчивостью, подобной той, с которой Петра вывели из темницы, поскольку Бог знал, что Он сможет вывести его в целости и сохранности, новый Исход будет продолжен.
Верующий не должен торопиться». Почему он должен? Христианину нет нужды когда-либо волноваться, терять самообладание или когда-либо недостойно и негероически торопиться. Его марш должен быть непрерывным, стремительным, но спокойным и ровным, как движения планет, неторопливыми и неустанными.
Есть очень веская причина, почему нам не нужно торопиться из-за тревоги. Ибо, как в первом Исходе, путеводный столп вел марш, а иногда, когда сзади были враги, как при Красном море, перемещал свое место в тыл, так Господь пойдет впереди тебя, и Бог Израилев будет твоей наградой». Он окружает нас сзади и спереди, идя впереди, чтобы быть нашим Проводником, и сзади, для нашей защиты, собирая отставших, чтобы не осталось ни одного копыта», и воздвигая железную стену между нами и стаи парящих врагов, которые висят на нашем марше. Таким образом, окруженные небесами, мы будем в безопасности. Доброта исполняет то, что пророк обещал Богу сделать; ибо Он идет перед нами, Образец, Вождь нашего спасения, Предтеча, Разрушитель поднялся перед ними; и Он идет за нами, чтобы охранить нас от зла; ибо Он есть Альфа и Омега, начало и конец, Вседержитель».
Дорогие братья, жизнь для всех нас должна быть утомительным странствием. Мы не можем это изменить. Это удел каждого сына человеческого. Но у нас есть сила либо сделать это унылым одиноким блужданием по незащищенной пустыне, закончившимся в великой тьме, либо превратить его в марш, в котором сестры-близнецы Радость и Мир поведут нас вперед и уйдут вместе с нами. мы и другая пара ангельских форм, Доброта и Милосердие», будут сопровождать нас во все дни нашей жизни. Мы можем совершить это путешествие с Добротой как Путеводителем и Спутником, к небесам как к нашему Дому. Искупленные Господом вернутся и придут в Сион с песнями и вечной радостью на головах своих».
ИСАИЯ liii 1 — РУКА ГОСПОДА
Кому открывается мышца Господня?» (ИСАИЯ, 1iii, 1).
Во второй книге Исайи есть многочисленные упоминания о мышце Господней». Это естественный символ активной энергии Иеговы, аналогичный другому символу «Лика Иеговы», который также встречается в этой книге, поскольку он подчеркивает идею силы в проявлении, хотя Лик имеет более широкий диапазон и может быть объяснено как эквивалент той части божественной Природы, которая обращена к людям. Тогда последний символ будет по существу параллелен Имени». Но есть следы тенденции воспринимать «руку Господню» как персонифицированную, например, там, где мы читаем (гл. LXIII, 12), что Иегова направил Свою славную руку по правую руку Моисея». Моисей не был истинным лидером, но его самого руководила и поддерживала божественная Сила, смутно воспринимавшаяся как личность, всегда находящаяся рядом с ним, чтобы поддерживать и направлять. Похоже, что в словах текста присутствует такое же несовершенное осознание персонификации, особенно если рассматривать их в тесной связи с последующим пророчеством о страдающем слуге. Вчитывать в этот вопрос о печальном пророке полноценную христианскую истину было бы насилием над постепенным развитием Откровения, подобно разрыву только что раскрывшихся лепестков розы, но при этом упускалось бы ясное предвосхищение этой истины. не распознать прогнозирование того, что здесь.
I. Здесь мы имеем пророческое предсказание о том, что мышца Господня — это человек.
Строгий монотеизм Ветхого Завета не исключает некоторых весьма примечательных явлений в его представлениях и речах о божественной Природе. Мы слышим об ангеле лица Его» и еще об ангеле, в котором Имя Его». Мы слышим об ангеле, которому обращено божественное поклонение и который говорит, так сказать, на божественном диалекте и совершает божественные деяния. Мы встречаемся также с олицетворением Мудрости в Книге Притчей, которой приписываются характеристики и приписываются действия, почти неотличимые от божественных и в высшей степени связанные с творческой работой. Наш текст указывает в том же направлении, что и эти представления. Все они склоняются к подготовке к полной христианской истине о личной Силе Бога». То, что было показано проблесками в разные времена и различными способами, со многими пробелами в показе и многим оставленным неявленным, совершенно открыто в Сыне. Новый Завет, своим учением о «Вечном Слове», подтверждает, проясняет и расширяет все эти прежние, смутные представления. Это Слово является агентом божественной энергии, и представление о силе, осуществляемой Словом, даже выше, чем представление о ней, как ощущаемой рукой», поскольку разумное и понятное высказывание более духовно и выше, чем сила мышц. Апостольское обозначение Иисуса как силы Божией и мудрости Божией сочетает в себе две идеи этих двух символов. Концепция Иисуса Христа как руки Господа, соединенная с концепцией Вечного Слова, указывает на троичную сферу и образ Его действий, как на личное проявление активной силы Бога. В начале мышца Господня распростерла небеса, как шатер для обитания, и без Него не было ничего создано, что было создано». В Своем Воплощении Он осуществил все замыслы Бога и исполнил всю Свою волю. Со Своего престола Он обладает божественной силой и управляет вселенной. Вся помощь, оказываемая на земле, Он совершает Сам», и Он совершает среди человечества ту искупительную работу, которую никто, кроме Него, не может совершить.
II. Здесь мы имеем пророческий парадокс: самое могущественное откровение руки Господней заключается в слабости.
Слова текста находятся в самой тесной связи с последующей великой картиной Страдающего Слуги, а изображенная там жалкая фигура представляет собой раскрытие мышцы Господней. Тесное объединение идей величия и власти и унижения, страдания и слабости было бы парадоксом для первых слушателей пророчества. Ее решение заключается в историческом проявлении Иисуса. Глядя на Него, мы видим, что рост этого корня из сухой земли был откровением великой силы Божией. В смиренном человечестве господа сила Божия совершается в немощи человеческой, в другом и не менее истинном смысле, чем тот, в котором говорил апостол. Там мы видим божественную силу в ее благороднейшей форме, в ее величайшем действии, в ее широчайшем размахе, в ее высочайшей цели. Этот смиренный человек, смиренный и бедный, презираемый и отвергнутый при жизни, слабый и бледный, висящий на римском кресте и умирающий во тьме, кажется странным проявлением славы Божией, но Крест действительно является Его престолом, и возвышенным. как и другие формы, в которые облачается Всемогущий, для человеческих глаз и сердец эта форма является высочайшей из всех. В Господе рука Господня раскрывается в своем величайшем действии. Созидание и постоянное поддержание вселенной – это прекрасно, но искупление еще важнее. Бесконечно больше сказать: «Он дает силу слабым», чем сказать: «Потому что Он силен в могуществе, никто не упадет», а также начальствам и властям в небесных местах, которые наблюдали за великими действиями божественной силы. на протяжении веков искупление грешных людей преподает новые уроки того, на что оно может повлиять. Божественная сила, заключенная в слабости господина, — это сила в ее самом широком смысле, ибо она предназначена для каждого верующего, и в ее самой возвышенной цели, ибо она направлена ко спасению».
III. Здесь мы имеем пророческий плач о том, что сила, явленная всем, для многих невидима.
Текст — это вопль над потемневшими глазами, слепыми в полдень. Сияющие ожидания пророка возвышения Слуги и обнажения святой руки Божией в глазах всех народов омрачаются мыслью о недоверии толпы к нашему сообщению». Иегова действительно обнажил Свою руку», как воин сбрасывает с себя свободную одежду, когда собирается нанести удар. Но какой в этом толк, если не будут смотреть тусклые глаза? Доклад был громко провозглашен, но какой в этом толк, если упрямо затыкали уши? Увы, увы! ничто из того, что Бог может сделать, не гарантирует, что люди увидят то, что Он показывает, или послушают то, что Он говорит. Тайна тайн в том, что люди могут, а трагедия трагедий в том, что они сделают любое возможное разоблачение бесполезным для себя.
Рука открывается, но пророк считает, что ее действительно можно увидеть только тем, кто поверил нашему сообщению. Вера — это индивидуальное условие, при котором совершенное откровение становится для меня откровением. Спасение Бога нашего «представлено во всем блеске во всех концах земли», но только те, кто проявляют веру в Господа, Который есть сила Божия, увидят этот сияющий свет. Если мы не из тех, кто верит этому слуху, то, несмотря на то, что Он обнажил Свою святую руку, мы будем из тех, кто щупает в полдень, как во тьме.
ИСАИЯ liii. 2-3 — СТРАДАЮЩИЙ СЛУГА — Я
Ибо Он вырос пред Ним, как нежное растение, и, как корень из сухой земли, Он не имеет ни формы, ни красоты; и когда мы видим Его, нет никакой красоты, которую мы могли бы желать Ему. 3. Он был презираем и отвергнут людьми, Муж скорбей и изведавший скорби; и как тот, от которого люди скрывают свое лицо, Он был презираем, и мы не почитали Его» (ИСАИЯ 13, 2, 3).
Чтобы твердо удержать исполнение этого пророчества о Страдающем Рабе в Господе, нет необходимости отрицать его упоминание об Израиле. Подобно тому, как должности, учреждения и лица в нем были пророческими и своими неспособностями полностью осознать свою собственную роль, не меньше, чем частичным ее представлением, указывали вперед к Нему, в Котором их идея наконец обретет форму и сущности, поэтому эта великая картина Слуги Божьей, которая была лишь несовершенно воспроизведена даже Израилем внутри Израиля, оставалась на странице пророка прекрасной, хотя и печальной мечтой, не имевшей ничего соответствующего ей в области реальности и истории, пока Он не пришел и жил и страдал.
Если мы рискнем сделать это темой короткой серии проповедей, наша цель — просто постараться ясно выявить черты чудесного портрета. Если их полностью осознать, нам кажется, что вопрос о том, кто является оригиналом картины, решается сам собой. Мы должны отметить, что все вводится через «За», то есть, что все это объясняет неверие и слепоту к явленной мышце Господа, о которой только что оплакивал пророк. Эта тесная связь с предыдущими словами объясняет тот поразительный способ, которым описание личности Слуги здесь смешивается или прерывается описанием того, как с ним обращались.
I. Скромное происхождение и рост Слуги.
Он вырос, «не вырастет». Все облечено в форму истории, и начинать описание с будущего времени не только является грамматической ошибкой, но и необоснованно вносит несоответствие. Слово, переведенное как «нежное растение», означает «присоска, а корень», вероятно, правильнее понимать как побег от корня, поскольку дерево было срублено, и от него не осталось ничего, кроме пня. Таким образом, в самом начале здесь имеется безошибочная ссылка на пророчество в гл. xi. 1, которое является мессианским пророчеством, и поэтому существует предположение, что оно также имеет мессианскую отсылку. В первоначальном отрывке «пень, или колода», объясняется как униженный дом Давида, и это лишь следует указаниям, содержащимся в факте второй цитаты Исайи первого, если мы примем подразумеваемый смысл его слов как такой же. Происхождение королевского рода, но из королевского дома, пережившего злые дни, вот основной смысл этого слова.
И затмение его славы проявляется еще и в том, что побег растет не только из дерева, все лиственные почести которого давно срублены, но и в том, что оно находится в сухой земле». Конечно, мы не вкладываем более глубокий смысл, чем это допустимо, в эту особенность картины, когда думаем о Сыне Плотника из дома и рода Давидова, о Сыне Божьем, который был найден в образе человека, о Нем. Который родился в конюшне и вырос в крохотной деревне, скрытой среди холмов Галилейской, Который как бы прокрался в мир не с наблюдением', и раскрыл, по мере того, как Он рос, дивный цветок совершенное человечество, которое никогда раньше не возникло из какого-либо корня и не выросло на самом старательно культивируемом растении. Реализована ли эта часть идеала пророка в каких-либо других предлагаемых его реализациях?
Но есть еще один момент в отношении происхождения и роста скромного побега из срубленного пня — он перед Ним». Тогда незамеченный рост замечает Иегова, и, хотя о нем никто не заботится, Он заботится, заботится и охраняет его.
II. Непривлекательная форма Слуги.
Естественно, побег, растущий в сухой земле, не будет иметь мало красоты листвы или цветов. Оно будет голодным и бесцветным рядом с яркими растениями в плодородных, хорошо политых садах. Но эта непривлекательность не является абсолютной или реальной; мы просто должны желать Его». Мы всего лишь плохие судьи в истинной форме и красоте», и то, что сияет совершенной красотой в глазах лорда, может быть и обычно так и есть в глазах людей простым и неряшливым. Наши вкусы унижены. Выставленная напоказ пошлость и самоуверенное уродство пленяют пошлые глаза, которым безмятежные красоты простого добра кажутся пресными. Какаду очаровывают дикарей, для которых переливающаяся шея голубя не имеет очарования. Несомненно, эта часть описания подходит Добра, как никакая другая. Нет нужды останавливаться на полном отсутствии внешней показухи и всего того, что удовлетворяет испорченный вкус грешных людей. Несомненно, мир постепенно пришел к признанию в Нем нравственного идеала, совершенного человека, но Он воспитывал его на протяжении девятнадцати столетий, чтобы довести его до этого уровня, и образовательный процесс очень далек от завершения. Настоящее желание большинства людей – это нечто гораздо более острое и смелое, чем кроткая мудрость и безупречная чистота Добра, которые порождают в них скуку, а не тоску. Не этот человек, а Варавва» — такова была тогда приблизительная реализация еврейского идеала; не этот человек, а тот или иной тип менее гнетущего совершенства, требующий меньших усилий для подражания ему, по-прежнему является настоящим криком мира. Презрительно-вопрос Пилата: Ты, такое бедное с виду существо, Царь Иудейский? по-прежнему во многом соответствует мировому вопросу: «Являешься ли Ты совершенным примером мужественности?» Ты ли высшее откровение Божие?
III. Прием Слуги мужчинами.
Две предыдущие характеристики естественным образом приводят к третьей. Ибо низкое положение и отсутствие качеств, апеллирующих к ложным идеалам людей, непременно приведут к презрению и отвержению». Последнее выражение, вероятно, лучше использовать, как на полях Преп. Вер. как покинутый». Но какой бы смысл ни был принят, какая Илиада горя заключена в этих двух словах! Презрение, которое терпеливо терпят заслуги недостойных», одиночество того, кто среди всей толпы не видит никому, кому можно доверять, — вот плата, которую мир когда-либо платит своим благороднейшим людям, которые живут только для того, чтобы помогать ему и быть неправильно понятыми. это, и поскольку это заработная плата всех, кто с самоотдачей служил бы Богу, служа миру ради его блага, в наибольшей мере они выплачивались Слуге Господню». Его претензии были высмеяны, Его слова мудрости были обрушены на Него Самого; никто не был настолько беден, чтобы позволить себе презирать Его как низшего, чем они. Его любовь была отвергнута, несомненно, Он выпил самую горькую чашу презрения. Всю Свою жизнь Он шел в одиночестве, преследуя непостижимые цели, и в час крайней нужды тщетно просил о небольшом утешении общения, и был оставлен теми, кому Он больше всего доверял. Это было пожизненное мученичество, причиненное мужчинами. Это было его одиночество на всю жизнь, которое было наиболее полным в последнее время. И Он возложил все это на Себя, потому что Он хотел быть Божьим Слугой, будучи Спасителем людей.
IV. Печаль сердца Слуги.
Замечательное выражение «знакомство с горем», по-видимому, содержит намек на предыдущее предложение, в котором говорится о людях, презирающих и отвергающих Слугу. Они оставили Его в покое, и единственным Его спутником было горе — мрачный спутник, идущий рядом с человеком все его дни! Следует отметить, что слово «горе» буквально означает болезнь. Это описание душевных или душевных скорбей под образами телесных болезней усиливается в последующем страшном изображении Его как Того, от которого люди скрывают свои лица с отвращением к Его безобразному виду, вызванному болезнью. Возможно, смысл скорее в том, что Он скрывает Свое лицо, как это приходилось делать прокаженным.
Вероятно, скорби, затронутые здесь, следует отличать от тех, о которых говорится далее, с точки зрения такой остроты, какая возложена на Слугу небесами. Здесь пророк думает скорее о тех, кто пал на Него из-за человеческого отвержения и оставления. Мы не сможем правильно оценить скорбь скорбей Христовых, если не привлечем к нашим размышлениям о них другую мысль о Его радостях. Насколько они были велики, мы можем судить, если вспомним, что Он сказал ученикам, что, если Его радость останется в них, их радость будет полной. Сколько радости тогда было способно человеческое естество от совершенной чистоты, сыновнего послушания, доверия и непрерывного общения с Богом, столько и было постоянное переживание Добра. Золотая чаша Его чистой природы всегда была до краев наполнена богатейшим вином радости. И это постоянное переживание радости об Отце и о Себе делало еще более мучительными скорби, с которыми Он сталкивался, как резкий ветер, визжащий вокруг Него, всякий раз, когда Он в тишине души Своей выходил из общения с Богом в презрительный и враждебный мир. Его дух, несущий с собой спокойную атмосферу Святого Места, чувствовал бы острее, чем любой другой, резкий шум толпы, и знал бы более острую боль, когда встречал бы приветствия, в которых не было никакой доброты. Доброта была безгрешна, Его сочувствие ко всем горям благодаря этому сделалось необыкновенно острым, и Он сделал горе других Своим собственным, отождествляя себя, рожденное из сочувствия, которого не могут достичь самые сострадательные. Чем больше любовь, тем больше печаль любящего сердца, когда его любовь отвергнута. Чем сильнее стремление к общению, тем острее боль, когда оно отвергается. Чем больше человек жаждет благословить, тем больше он страдает, когда его благословения отбрасываются. Доброта была самой чувствительной, самой сочувствующей и самой любящей душой, когда-либо обитавшей во плоти. Он видел, как никто другой, человеческие страдания. Он испытал, как никто другой, человеческую неблагодарность, и поэтому, хотя Бог, даже Его Бог, помазал Его елеем радости больше, чем Его собратьев, «Он был Мужем Скорбей», и горе было Его спутником во время весь путь Его жизни.
ИСАИЯ liii. 4-6 — СТРАДАЮЩИЙ СЛУГА — II
Несомненно, Он понес наши скорби и понес наши печали; однако мы почитали Его пораженным, пораженным Богом и сокрушенным. 5. Но Он был изъязвлен за преступления наши, Он был изранен за беззакония наши: наказание мира нашего было на Нем; и ранами Его мы исцелились. 6. Все мы, как овцы, заблудились; мы свернули каждый на свою дорогу; и Господь возложил на Него беззакония всех нас» (ИСАИЯ 13). 4-6.
Нота, сделанная слегка в конце предыдущего абзаца, становится здесь доминирующей. Отмечается скопление в этих стихах выражений страдания: скорби, скорби, раненых, избитых, пораженных, наказаний, ран. Заметно, что причина всех этих многообразных страданий дается с таким же акцентом и повторением - наши горести, наши печали, и что эти страдания придают еще более трагический и таинственный аспект, поскольку они связаны с нашими прегрешениями, нашими беззакониями. Наконец, самое глубокое слово из всех произносится, когда вся тайна страданий слуги относится к тому, что Иегова возложил на Него всеобщее беззаконие, как сокрушительное бремя.
I. Обремененный слуга.
Следует иметь в виду, что горести, которые здесь описывается как несущие слугу, являются буквально «болезнями», и что подобным же образом скорби могут быть болезнями. Матфей в своей цитате из стиха (8:17) использует эти слова для обозначения телесных недугов и находит их исполнение в чудесах исцеления Господа. И эта интерпретация является частью всей истины, поскольку еврейская мысль не проводила такой четкой границы между болезнями тела и болезнями души, как мы привыкли проводить. Всякая болезнь рассматривалась как следствие греха, и тесная связь между ними была как бы установлена для всех форм телесных болезней тщательно продуманным лечением, назначаемым для лечения проказы, которая в первую очередь подходит для того, чтобы выступать в качестве типа проказы. целый. Но исполнение чудес есть лишь притча о более глубоком исполнении в отношении наиболее опасных и смертельных болезней души. Грех – это болезнь, равно как и горе, которое больше всего поражает человечество. Из двух слов, выражающих то, что Слуга берет их бремя на Свои плечи, первое подразумевает не только взятие его, но и вынесение его, а второе подчеркивает тяжесть бремени.
Следуя примеру Матфея, мы можем рассматривать чудеса исцеления Добра как одну из форм исполнения Его пророчества, в котором действуют принципы, формирующие все формы, и которые, следовательно, могут служить своего рода наглядной иллюстрацией того, как в котором Он несет и уносит тяжелейшее бремя греха. И один момент, который ясно проявляется, заключается в том, что в этих актах исцеления Он почувствовал тяжесть недуга, который Он устранил. Даже в этом регионе условием способности устранить ее было отождествление Себя с печалью. Разве Он не вздохнул и не взглянул в молчаливом обращении к небу, прежде чем смог сказать: «Еффафа»? Не стенал ли Он в Себе прежде, чем послать в гроб голос, который слышали мертвые? Его чудеса были нелегкими, хотя Он обладал всей силой, ибо Он чувствовал все, что чувствовали страдальцы, посредством опознавательной силы беспримерного сочувствия чистой природы. В этом регионе Его боль из-за страждущих находилась в жизненной связи с Его силой положить конец их страданиям. Это бремя должно утомить Его плечи, прежде чем Он сможет вынести его из их плеч.
Но те же принципы, которые применимы к этим делам милосердия, совершаемым в отношении болезней, применимы и ко всем Его делам избавления от скорби и греха. В Нем высшим образом изложено условие всякой братской помощи и облегчения. Кто хочет облегчить ношу брата, должен нагнуть свои плечи, чтобы нести ее. И хотя в страданиях нашего Господа есть элемент, как далее говорится в тексте, который не объясняется аналогией с тем, что требуется от всех человеческих помощников и целителей, степень, в которой низший опыт таковых соответствует Его уникальному работа всегда должна занимать видное место в наших благочестивых размышлениях.
II. Страдания Слуги в их причине, их интенсивности и их исходе.
Та же мера, которую отмерили Иову его так называемые друзья, была отмерена и слуге, и под влиянием того же бессердечного доктринального предубеждения. Должно быть, ему пришлось так много страдать; таков грубый и готовый приговор самодовольных. С сокрушающим акцентом это самодовольное объяснение страданий Слуги и их собственного процветания разбивается на атомы утверждением истинной причины как того, так и другого. Вы думали, что Он страдал, потому что Он был плох, а вас пощадили, потому что вы были хорошими — нет, Он страдал, потому что вы были плохими, а вас пощадили, потому что Он страдал.
Причиной страданий Слуги были наши проступки». Сейчас предлагается нечто большее, чем просто сочувственное отождествление с печалями других. Это фактическое несение последствий грехов, которых Он не совершал, и что не просто невинный человек может быть захвачен потоком зла, который был выпущен из-за грехов других и захлестнул землю. Удар, который ранит Его, наносится непосредственно и исключительно Ему. Он не замешан в широкомасштабном бедствии, но является единственной жертвой. Предполагается, что всякое преступление приводит к ранам и синякам; но преступления совершаем мы, и раны и синяки падают на Него. Можно ли более ясно изложить идею заместительного страдания?
Интенсивность страданий Слуги доносится до наших сердец накоплением эпитетов, о которых уже говорилось. Он был ранен, как пронзенный острым мечом; израненный, как побитый камнями; избитый и с синюшными рубцами на теле Его. Смутно просматривается прошлое неназванных преследователей. Описание вообще переходит в область физического насилия, и это насилие — больше, чем символ.
Не случайно история Страстей воспроизводит так много подробностей пророчества, ибо, хотя исполнение последнего и не зависит от подобных совпадений, их нельзя обойти стороной как не имеющие значения. Предыдущие поколения придавали слишком большое значение физическим страданиям Иисуса; не рискует ли нынешнее поколение сделать из них слишком мало?
Проблема страданий Слуги представлена в поразительном парадоксе. Его синяки и раны являются причиной нашего исцеления. Его обличение приносит нам мир. Несомненно, это очень тяжелая работа, требующая большого принуждения к словам и большой решимости не видеть то, что изложено в настолько простом свете, насколько это только можно себе представить, чтобы вычеркнуть идею искупления из этого пророчества. Оно говорит так решительно, как только могут выразить слова, что мы за свои грехи заслужили наказания, что Слуга несет наказания, которые мы заслужили, и что поэтому мы их не несем.
III. Глубочайшая почва страданий Слуги.
Печальная картина человечества, нарисованная в образе рассеянного стада, подчеркивает универсальность преступления, его разделяющее воздействие, одиночество греха и его важнейшую характеристику – своевольный отказ от контроля. Но изоляции, вызванной преступлением, благословенно противодействует сосредоточение греха всех на Слуге. Люди, борющиеся за свои права и живущие в свое удовольствие, стремятся разрушить все приятные узы товарищества. Но Бог, соединяя все черные бремена в одну и нагружая Слугу этой огромной тяжестью, готовит к установлению более блаженного единства, в опыте исцеления, совершаемого Его страданиями.
Может ли беззаконие одного человека, в отличие от последствий беззакония, оказать давление на другого человека? Это знакомое и не очень глубокое возражение против христианского искупления, что вина не может быть перенесена. Это правда, но, во-первых, природа Добра находится в жизненно важных отношениях с каждым человеком, в такой близости, что то, что невозможно между двумя из нас, не является невозможным между Доброй и любым из нас; и, во-вторых, многое в Его жизни, а еще более в Его страстях, непонятно, если на Него, для Его собственного сознания, не была навалена черная масса мирового греха. В этом ужасном крике, исходившем от Него, когда Он висел во тьме, неразрывно и необъяснимо смешались сознания обладания Богом и потери Его. Единственный подход к объяснению этого состоит в том, что тогда ощущаемый Им мирской грех во всей его страшной массе и черноте встал между Ним и Богом, как приходят наши собственные грехи, отделяющие нас от Бога. Это мрачное бремя не только легло на Него, но было возложено на Него небесами. Та же самая идея выражена пророком в этом ужасном изображении и небесами в этом ужасном крике: «Почему Ты оставил Меня?»
Пророк не строит теории Искупления. Но нельзя было выбрать ни одного языка, который бы более ясно изложил факт Искупления. И следует отметить, что, что касается этого пророчества, единственная форма служения Слуги — страдание. Он не учитель, не пример и не благодетель ни в одном из других случаев, когда людям нужна помощь. Его работа – переносить наши горести и изъязвляться ради нашего исцеления.
ИСАИЯ liii. 7-9 — СТРАДАЮЩИЙ СЛУГА — III.
Он был угнетен, но Он смирил Себя и не открыл уст Своих; как агнец, которого ведут на заклание, и как овца, которая нема перед стригущими ее; да, Он не открыл уст Своих. 8. Угнетением и судом Он был взят; а что касается рода Его, то кто из них считал, что Он был отторгнут от земли живых? за преступление народа моего Он был поражен. 9. И сделали Ему гроб с нечестивыми и с богатыми после смерти Его; хотя Он не совершал насилия, и не было никакой лжи в устах Его» (ИСАИЯ 13, 7–9). Р. В.
В этом разделе пророчества мы переходим от созерцания страданий, причиненных Слуге, к отношению к ним Его Самого и Его современников, Его терпения и их слепоты. К этому добавляется примечательное упоминание о Его погребении, которое на первый взгляд кажется прерывающим непрерывность пророчества, но при более внимательном рассмотрении приобретает большое значение.
I. Непреодолимая выносливость Слуги.
Представление первого пункта в Пересмотренной версии предпочтительнее, чем в Авторизованной версии. «Скорбящий» было бы немногим лучше, чем тавтология, но «Смирил Себя» – это ключевая нота стиха, в котором говорится не о страданиях Слуги, а о Его поведении под ними. Точно так же жалкие образы ведомого агнца и немой овцы дают такое же двойное изображение: сначала унижений, а затем Его поведения в их терпении, как это показано в стихах «Он был угнетен, но Он смирил Себя». Таким образом, в этой прекрасной метафоре подчеркивается беспрекословная, непреодолимая выносливость.
Мы помним, что эта подчеркнуто продублированная фраза «не отверз уст Своих» была словесно исполнена в молчании нашего Господа перед каждой из трех властей, которым Он был представлен: перед иудейскими правителями, перед Пилатом и перед Иродом. Только когда Его заклинал живой Бог и когда молчание было бы равносильно отказу от Своих притязаний, Он выступил перед Синедрионом. Только тогда, когда молчание было бы воспринято как отречение от Его Царства, Он заговорил перед Пилатом. А Ирод, не имевший права спрашивать Его, вообще не получил ответа. Губы Доброты были открыты для свидетельства, но никогда для жалоб или протестов. Несомненно, пророчество сбылось бы, даже если бы не было такого величественного молчания, ибо суть его — терпеливая выносливость, а не просто воздержание от речи. Тем не менее, как и в случае с другими событиями в Его жизни, словесное соответствие с пророческими подробностями может помочь и должно помочь более ясно выявить для слепых глаз истинное исполнение. Итак, мы можем размышлять над чудом и красотой той картины, которую рисуют евангелисты и которую мир признал, несмотря на все различия в ее интерпретации, как самую совершенную, трогательную и величественную картину кроткого терпения, когда-либо существовавшую. окрашенный.
Но мы собираем лишь самые поверхностные уроки, если это все, что мы можем сказать о нем. Ибо главное, что нам следует принять близко к сердцу, — это не просто факт молчаливого подчинения, но и мотив, который к нему привел. Он не открыл уст Своих, потому что Он охотно принял Крест, и Он охотно принял Крест, потому что Он любил Отца и творил Его волю, потому что Он любил мир и был его Спасителем,
Этот трогательный образ немого агнца несет в себе множество преимуществ и значений, помимо изображения кротости. И мы не навязываем непреднамеренные значения простому фрагменту поэтического воображения, когда замечаем, как замечательно эта метафора связана с метафорой заблудившейся овцы в предыдущем стихе, или когда мы осмеливаемся вспомнить первое воззвание Иоанна Крестителя об Агнце Божием, и Цитирование Петром этого самого пророчества и постоянное повторение в Апокалипсисе имени Агнца как почетного титула Сидящего на престоле». Вокруг скромной фигуры, нарисованной пророком, сияет своего рода нимб или ореол.
II. Непонятый конец жизни Слуги.
Сложные выражения стиха 8 переданы в исправленной версии ясно и придают глубокий смысл. Мы можем отметить, что здесь впервые говорится о той цели, к которой вело все предыдущее описание страданий, и все же об этом говорится с какой-то торжественной сдержанностью, что очень впечатляет. Слугу уводят, «отрезают», «поражают». Еще не произнесено ясно мрачное слово «смерть»; это происходит в следующем стихе, только после того, как предполагается, что смерть Слуги уже прошла. Во всяком случае, эти три слова, пусть и полузавуалированным языком, предполагают насилие и внезапность в судьбе Слуги. Кто были те агенты, которые схватили Его, отрезали и ударили Его, осталось во впечатляющей неясности. Но тот факт, что Его смерть была судебным убийством, очевиден. Независимо от того, читаем ли мы «Через» или «От угнетения и суда Он был взят», формы закона представлены как вырванные, чтобы вызвать вопиющую несправедливость. И если бы сейчас моей целью было защитить мессианскую интерпретацию, можно было бы спросить, где можно найти какие-либо факты, соответствующие этому элементу картины, в отношении национального Израиля или Израиля внутри нации.
Эта несправедливая смерть в результате незаконного насилия под маской закона, кроме того, была совершенно неправильно понята Его поколением». Нам не нужно ничего, кроме как отметить в одном предложении, как эта особенность соотносится с фактами, касающимися неба, и задаться вопросом, соответствует ли она этому и какой-либо другой теории осуществления». Ни друзья, ни враги не имели ни малейшего представления о том, к чему привела или должна была привести смерть Иисуса. И на этом стоит остановиться, потому что нам часто говорят, что в Евангелиях нет и следа учения об искупительной жертве, и делается вывод, что оно было запоздалой мыслью апостолов, а потому быть отброшенным как нарост христианства согласно небесам. Молчание Иисуса по этому поводу преувеличено; но, конечно, ни одна мысль о том, что Он был Жертвой за грехи мира, не присутствовала в умах печальных наблюдателей у Креста и в течение многих дней после этого. Не стоит ли отметить, что именно такая слепота к смыслу Его смерти была предсказана восемьсот лет назад?
Но причина, по которой эта особенность введена, по-видимому, главным образом состоит в том, чтобы подчеркнуть урок о том, что те, кто применял насилие, изгонявшее Слугу из земли живых, были слепыми инструментами высшей силы. И не можем ли мы также увидеть в этом намек на великое одиночество и скорбь, в которой должен был умереть Слуга, так же, как Он жил в нем? Неправильно понятый и презираемый Он жил, неправильно понятый Он умер. Доброта была самым одиноким человеком, когда-либо дышавшим человеческим дыханием. Он испустил дух в более ужасном одиночестве, чем когда-либо изолировал любого другого умирающего человека. Совершенно одинокий, Он умер, чтобы никому из нас не пришлось встречать смерть в одиночестве.
III. Могила Слуги.
Вслед за тайной непостижимой смерти следует загадка погребения. Эти слова являются загадкой, но они кажутся бессмысленными при любой гипотезе, кроме мессианской. На данный момент они утверждают, что неназванные лица устроили Ему могилу вместе с нечестивыми, как они сделали бы, предав Его смерти в соответствии с натянутыми формами закона, и что затем каким-то образом преступнику суждено было быть похоронено вместе с другими преступниками в позорной могиле. могила была заложена в гробнице с богатым. Кажется, что в таком пророчестве найдется место исключительно незначительной черте. Уже сделанные замечания относительно подобных мелких соответствий в деталях пророчества с чисто внешними фактами из жизни господина нет необходимости повторять сейчас. Никто не видит, что это самоочевидная аксиома, которую нужно только провозгласить, чтобы ее приняли, что такие мелкие пророчества ниже достоинства откровения. Скорее может показаться, что как один из элементов пророчества они чрезвычайно ценны. Чем мельче деталь, тем примечательнее видение и тем поразительнее его исполнение. Ибо зоркий человек может предвидеть тенденции и далеко зайти, чтобы предвидеть события в большом масштабе, но только Бог может предвидеть мелочи. Трудность, в которую это предсказание о могиле Слуги будет с богатыми, ставит тех, кто отвергает мессианскую ссылку пророчества на нашего Господа, может быть измерена отчаянными попытками уклониться от этого, предлагая другие толкования или делая богатыми синоним злого». Слова в их нынешнем виде имеют ясный и достойный смысл при одном толковании, и мы даже осмеливаемся сказать, только при одном толковании, а именно, что они относятся к благоговейному положению тела Господня в новом гробе, принадлежащем некоему богатый человек из Аримафеи по имени Иосиф».
Если в последнем предложении стиха 9 мы переведем «Потому что», а не «Хотя», мы получим мысль, что погребение было знаком того, что Слуга, убитый как преступник, все же не был преступником. Преступников либо оставляли непогребенными, либо опозорили беспорядочным захоронением в нечистом месте. Но это тело, благоговейно орошаемое слезами, завернутое в тонкий чистый и белый лен, мягко положенное любящими руками, охраняемое любовью сильнее смерти, лежало в подобающем покое, как труп Царя, пока Он не вышел как Победитель. Итак, еще раз звучит доминирующая нота, и эта часть пророчества завершается выразительным повторением безгрешности Страдающего Слуги, что делает Его страдания глубокой и сбивающей с толку тайной, если только они не были перенесены из-за наших прегрешений».
ИСАИЯ liii. 10 — СТРАДАЮЩИЙ СЛУГА — IV
Господу было угодно поразить Его; Он огорчил Его: когда Ты принесешь душу Его в жертву за грех, Он увидит семя Свое, Он продлит дни Свои, и благоволение Господне будет процветать в руке Его» (ИСАИЯ 13). 10.
В предыдущих стихах мы видели отчетливый прогресс мысли. Сначала был очерк скорбей и отвержения Слуги; во-вторых, глубокое объяснение того, что это для нас; в-третьих, страдания, смерть и погребение Слуги.
Мы последовали за Ним в могилу. Что еще можно сказать? Независимо от того, является ли Слуга Господа индивидуумом, коллективом или идеалом, всякая уместность метафоры, вся реальность фактов требует, чтобы Его работа была представлена как завершающаяся вместе с Его жизнью, и чтобы то, что может последовать за Его погребением, было бы влияние Его памяти, постоянное действие установленных Им принципов и так далее, но не более того.
Теперь заметьте, что, как бы мы ни объясняли этот факт, это факт, который следует объяснить: существует целый раздел, этот заключительный, посвященный празднованию Его работы после Его смерти и погребения, и, что еще более примечательно, что в пророчестве ничего не говорится о Его деятельности в мире до момента смерти. Во всей первой части нет ни слова о том, что Он что-либо сделал, только о Его страданиях; и затем, когда Он умер, Он начинает работать. Это тема последних трех стихов, и было бы уместно рассмотреть их все сейчас, но по двум причинам: одна из-за их великой полноты и важности, а вторая потому, что, как вы увидите, два последние стихи представляют собой прямое обращение Бога к Слуге. Пророческие слова, сказанные как бы от его лица, заканчиваются 10-м стихом, и, подхватывая их изображения, расширяя, определяя, прославляя их, раздается торжественный гром гласа Божия. Сейчас я имею дело только с видением пророком дела Слуги Господня.
Еще одно предварительное замечание заключается в том, что работа Слуги после смерти описывается в этих стихах с постоянным и очень настойчивым упоминанием о Его предыдущих страданиях. Таким образом, близость связи между этими двумя явлениями выдвигается на первый план.
I. Тайна обращения Бога с безгрешным Слугой.
Первое предложение следует читать в непосредственной связи с предыдущим стихом. Слуга был абсолютно безгрешен, и все же Божественная Рука сокрушила и изранила Его. Конечно, если мы подумаем о ярости пророческих упреков и о неизменной доктрине Ветхого Завета о том, что Израиль был наказан за свои грехи, мы не замедлим поверить, что этот образ Безгрешного, пораженного за грехи других, может относиться к нации в любой ее части или к любому отдельному человеку. Как бы ни скорбела другая поэзия о невинных страдальцах, Ветхий Завет всегда берет верх: Беззакония наши, как ветер, унесли нас». Но заметьте, что здесь, как бы его ни понимали, пророк рисует фигуру настолько безгрешной, что то, что Бог поразил Его, является выдающимся чудом и загадкой, решить которую можно только, рассматривая эти синяки как раны, которыми были исцелены наши грехи, и отмечая, что удовольствие Господа» осуществляется через Него после и через Его смерть. Какое возможное применение имеют такие изображения, кроме неба? Итак, отметим здесь:
1. Торжественная истина о том, что Его страдания были причинены Богом. Это истина, дополняющая другие взгляды в пророчестве, согласно которым эти страдания по-разному рассматриваются либо как причиненные людьми («Угнетением и судом Он был взят»), либо навлечённые на Него Его собственным жертвенным актом («Его душа будет принеси жертву за грех»). Это был божественный совет, который использовал людей в качестве своих инструментов, хотя они были тем не менее виновны. Руки, которые распинали и убивали, «были в не меньшей степени руками беззаконников», потому что именно определенный совет и предведение Бога «предали Его».
Но в этих словах заключена еще более глубокая мысль. Ибо едва ли мы можем не увидеть в них проблеска той смутной области затмения и агонии души, из которой, как из пещеры тьмы, раздался этот последний крик: Элои, Элои, лама сабактани? Раны, нанесенные Богом, ответившим Ему на беззакония всех нас, были неизмеримо тяжелее, чем раны от солдатских розг или раны от гвоздей, пронзивших Его руки и ноги.
2. Потрясающая тайна Его безгрешности и страданий.
Мир издревле полон историй о том, как добро подвергалось пыткам, а зло превозносилось, которые вызывали слезы и смягчали сердца, но которые также сбивали с толку людей, которые хотели бы поверить в праведного Правителя и любящего Отца. Но ни одно из этих событий не бросило такой черной тени подозрений на управление миром по добродетели, как судьба Иисуса, если только она не прочитана в свете этого пророчества. Стоя у креста, вера в благость и провидение Господне едва ли сможет выжить, если только она не поднимется до веры в искупительную жертву Того, Кто был там изранен за наши преступления.
II. Работа Слуги в Его страданиях.
На полях исправленной версии дано лучшее изображение: «Его душа принесет жертву за грех». Слово, используемое для обозначения «приношения», означает жертву повинности и сразу же возвращает нас к системе жертвоприношений. Жертва повинности отличалась от других жертв. Основная идея, по-видимому, заключалась в том, чтобы представить грех или вину как долг, а жертву как компенсацию. Мы должны учитывать разнообразие идей, воплощенных в Его жертве, и то, насколько все они соответствуют реальности наших желаний и духовного опыта.
Здесь есть три момента: --
а. Представление о том, что смерть Добра — это жертва. Явно связан со всей системой Моисея – и это в смысле жертвы повинности. Доброта, кажется, цитирует этот стих из Евангелия от Иоанна X. 15, когда Он говорит о том, чтобы отдать Свою жизнь, и когда Он объявляет, что Он пришел отдать Свою жизнь для выкупа многих». Во всяком случае, здесь есть великое слово «жертва», впервые провозглашенное в связи с Мессией. Здесь пророк истолковывает смысл всех видов и теней закона.
Эта система жертвоприношений свидетельствовала о глубоких нуждах человеческих душ и пророчествовала о Том, в ком все они были встречены и удовлетворены.
б. Его добровольная капитуляция.
Он — жертва, но Он также и Священник. Его душа совершает подношение, а Его душа является подношением и предлагает себя в согласии с Божественной Волей. Трудно и необходимо учитывать этот двойной аспект и никогда не думать об Иисусе как о невольной Жертве или о Боге как о разгневанном человеке, нуждающемся в умилостивлении кровью.
в. Мысль о том, что истинный смысл Его страданий достигается только тогда, когда мы созерцаем последствия, вытекающие из них. Удовольствие Господа поражать Его является тайной, пока мы не увидим, как благоволение Господа процветает в руке Распятого.
III. Работа Слуги после смерти.
Несомненно, этот парадокс, столь откровенно заявленный, призван стать загадкой, пугающей и пробуждающей любопытство. Этот мертвый Слуга должен увидеть муки Его души и продлить Его дни. Все толкования этой главы, которые отказываются видеть в ней Добро, дрожат на этом камне. Какой контраст между банальностями о духе нации, восставшей из могилы плена (что было верно лишь отчасти), и историческим осуществлением в Господе! Во всяком случае, здесь, за сотни лет до Его Воскресения, есть слово, которое, кажется, указывает на такой факт, и мне кажется, что всякая справедливая интерпретация находится на стороне мессианской ссылки.
Обратите внимание на особенность особых точек.
а. Умерев, Слуга видит Свое потомство.
Жертва Христа – это великая сила, которая привлекает людей к Нему и побуждает к покаянию, вере, любви. Его смерть была сообщением жизни. Нигде больше в мировой истории смерть учителя не является началом Его сбора учеников, и Он не только имеет мертвых детей-Слуг, но и видит их. Это представление выражает взаимное общение, странное и глубокое, благодаря которому мы чувствуем, что Он действительно с нами, Добро, которого, не видя, мы любим».
б. Умерев, Слуга продлевает дни Свои.
Он живет непрерывной жизнью, без конца, вечно. Лучшим комментарием являются слова, которые Иоанн услышал, когда почувствовал руку Благости, возложенную на его распростёртое тело: «Я стал мёртвым, и вот, я жив во веки веков».
в. Умерев, Слуга осуществляет божественные цели.
Процветание подразумевает прогрессивное развитие. Жертва Добра осуществила божественное наслаждение, а Его Жертвой божественное наслаждение осуществляется дальше.
Если Доброта является средством осуществления божественной цели, подумайте, что это означает божественность в Его природе, соответствие между Его волей и божественным.
Но Доброта не только осуществляет божественную цель как следствие прошлого действия, но и благодаря Своей нынешней энергии этот мертвец является живой силой в сегодняшнем мире. Разве Он не?
Единственное объяснение жизнеспособности христианства и единственная причина, которая делает его послание Евангелием для любой души, — это смерть Добра для мира и нынешняя жизнь в мире.
ИСАИЯ liii. 11 — СТРАДАЮЩИЙ СЛУГА--V
Увидит труд души Своей и насытится: познанием Своим оправдает многих праведный раб Мой; и Он понесёт беззакония их» — ИСАИЯ 13. 11.
Это всего лишь заключительные слова этого великого пророчества и достойный венец всего, что было прежде. Мы прислушивались к голосу представителя расы, к которой принадлежал Слуга Господень, независимо от того, ограничиваем ли мы его еврейским народом или включаем в него все человечество. Этот голос исповедовал говорящему и его братьям их общее неправильное понимание Слуги, их слепоту к смыслу Его страданий и тайне Его смерти. Он провозглашал истинное значение всего этого, как теперь, когда он их узнал, и в стихе 10 затронул тайну награды и триумфа Слуги.
Эта нота Его славы и коронации уловлена в двух заключительных стихах, которые, по сути, являются продолжением идеи стиха 10. Но эта идентичность содержания делает разнообразие форм еще более выразительным. Обратите внимание на «Раба Моего» в стихе 11 и на «Я разделю» в стихе 12. Это обязывает нас принять это как голос Божий. Исповедание и вера земли умалчиваются, чтобы признание и награда Слуги могли быть объявлены с небес. Таким образом, словам придается дополнительная торжественность, и пророчество снова возвращается к основной ноте, с которой оно началось в главе lii, 13, «Мой слуга». Обратите также внимание на то, что здесь присутствует та же самая характеристика, что и в стихе 10: повторение страданий почти столь же важно, как и описание награды. Они настолько сплетены воедино, что никакая сила не сможет их разлучить. Мы можем принять эти два стиха как излагающие главным образом две вещи: божественное обещание, что Слуга даст праведность многим, и божественное обещание, что Слуга многих завоюет для Себя.
Что касается изложения, то здесь оно, вероятно, случайное, а не раздельное, как это утверждается в Авторизованной версии; «роды» следует понимать не в смысле родов, а в смысле тяжелого труда и страданий; душа» эквивалентна жизни. Этот плод труда Его души далее определяется в следующих словах. Великий результат, который увидит Он и наполнит и удовлетворит Его сердце, состоит в том, что Своим знанием Он оправдает многих». «По Его знанию», конечно, означает познание Его со стороны других. Эту фразу можно понимать как объективно, так и субъективно, но мне кажется, что только первое имеет адекватный смысл. Мой праведный слуга» едва ли достаточно выразительно. Слова в оригинале расположены в необычном порядке, который может быть представлен праведником, «Рабом Моим», и призван подчеркнуть праведность Слуги, а также указать на связь между Его праведностью и Его оправданием». в силу Его праведности. «Оправдать» — это необычная форма и означает обеспечение или придание праведности. В статье подчеркивается «многие», и оно является антитезой не всем, а немногим. Мы могли бы перевести это как массы» — неопределенное выражение, которое, если и не провозглашает универсальность, то очень близко к нему приближается, как в Послании к Римлянам, ст. 19, и в Евангелии от Матфея, XXVI. 28. «Он родит» — будущее, относящееся к Слуге в состоянии экзальтации и указывающее на Его непрерывную работу после смерти. Такое поведение является корнем нашей праведности.
Мы можем расположить мысли здесь в определенном порядке.
I. Великая работа, которую выполняет Слуга.
Оно состоит в том, чтобы давать или наделять праведностью. Мне кажется, что здесь неуместно быть слишком узким в толковании и проводить различия между переданной праведностью и дарованной праведностью. Нам следует скорее принять общую идею о том, чтобы сделать праведными, сделать, по сути, подобными Ему. Обратите внимание, что это работа, характерная для Добра. Все мысли о Его благословениях миру, которые упускают это из виду, несовершенны.
II. Подготовка к тому, чтобы сделать нас праведными.
Корни того, что праведный Слуга сделал нас праведными, находятся в том, что Он взял на Себя наши грехи. Его работа по несению грехов является основой нашей праведности. Доброта оправдывает людей, давая им Свою праведность и, в свою очередь, взяв на Себя их грехи, чтобы искупить их.
Он не только понес наши грехи Своим телом на древо», но Он понесет их при Своем вознесении к Престолу, и только потому, что Он постоянно и вечно делает это, мы оправданы на земле и будем освящены на небесах.
III. Условие, при котором Он наделяет праведностью.
Его знание», которое в глубоком библейском смысле следует понимать как включающее не только понимание, но и опыт.
Параллели можно найти в «Это жизнь вечная, чтобы познать Тебя» (Иоанна 17:3) и «Чтобы я познал Его» (Фил. 3:10). Таким образом, это пророчество очень близко к новозаветному провозглашению праведности по вере.
IV. Грандиозный размах работы Слуги.
«Многое» неопределенно, и сама его неопределенность приближает его к универсальности. Перед пророком, как на горизонте, простирается призрачное видение огромного множества людей, которых никто не может сосчитать. Сколько их, он не знает. Он знает, что их достаточно, чтобы удовлетворить Слугу во всех Его страданиях. Он знает также, что нет предела счастливой толпе, кроме того, который установлен необходимым условием присоединения к отряду оправданных, а именно, познанием Его. Не может быть мало тех, кто получает блага, которые Слуга умер и принесет в жизнь; они могут быть все. Если какие-либо из них закрыты, они автоматически исключаются.
V. Удовлетворение Слуги.
Возможно, использованное слово означает «полнота», а не «содержание», но последняя идея едва ли может полностью отсутствовать в нем. Таким образом, у нас есть великая надежда, что Слуга, глядя на результаты Своих страданий, будет доволен, доволен тем, что перенес их, доволен тем, на что они повлияли.
Слава не умирает, и горе позади».
И скорбь «принесла плоды не только славы», собиравшейся вокруг пронзенной тернием головы, но и отраженной славы, сияющей на челе многих», которых Он оправдал и освятил через их опыт Его и Его силы. Творческая неделя завершилась отдыхом Творца не потому, что Его энергия утомилась и нуждалась в отдыхе, а потому, что Он полностью осуществил Свой замысел и увидел совершенную идею, воплощенную в очень хорошем творении». Искупительная работа заканчивается удовлетворенным созерцанием Слуги многих, кого Он сотворил подобным Себе, Своим лучшим творением.
ИСАИЯ liii. 12 — СТРАДАЮЩИЙ СЛУГА-VI
Посему Я разделю Ему долю с сильными, и Он разделит добычу с сильными; за то, что Он предал душу Свою на смерть и к беззаконникам причтен; и Он взял на Себя грехи многих и ходатайствовал за беззаконников» (ИСАИЯ, 13). 12.
Первое предложение этого стиха довольно сложное. Есть два способа понять это. Один из них — принятый в А. В., согласно которому страдающий Слуга представлен равным величайшим завоевателям. Он должен добиться такого же славного успеха в Своей победе, как и они в своей. Но против такого перевода есть два очень сильных возражения: во-первых, оно понимает «многие» в смысле «сильный», тем самым затемняя идентичность выражения здесь, в предыдущем стихе и в конце этого стиха; и, во-вторых, это дает очень слабый и холодный конец пророчеству. Не кажется достойным завершением просто сказать, что Слуга должен быть подобен Киру или Навуходоносору в Своих завоеваниях.
Другой вариант перевода, хотя и имеет некоторые трудности, предпочтительнее. Согласно этому мнению, многие «и сильные» сами являются добычей или добычей. Можно прочитать слова: «Я отдам Ему многих, а Он отдаст Себе сильных».
Это сохраняет то же значение «многих» для одного и того же выражения во всем контексте и является достойным завершением пророчества. Сила этого пункта состоит в том, чтобы представить страдающего Слугу как победителя, ведущего назад от Своих завоеваний длинный кортеж пленников и богатую добычу.
Обратите внимание на некоторые моменты в этой заключительной метафоре.
Обратите внимание на его необычный контраст с тоном остальной части пророчества. Обратите внимание на смирение, страдание, минорную тональность всего этого, а затем, внезапно, прыжок к восторгу и триумфу. Особая форма метафоры кажется необычной. Ничто в предыдущем контексте даже отдаленно не указывает на это. Даже предыдущий пункт о том, чтобы сделать многих праведниками, мало что делает для подготовки пути к этому. Каким бы ни было наше объяснение этих слов, оно должно полностью отдавать должное этой метафоре и представлять некую побеждающую силу или личность, чьи победы достаточно блестящие и реальные, чтобы быть достойными того, чтобы стоять в конце такого пророчества. Мы также должны помнить о том, что было отмечено в двух предыдущих стихах: эта победоносная кампания и растущее завоевание достигаются после смерти Слуги. Это парадокс. И заметьте, что сила языка, изображающего Его деятельность, едва ли может быть согласована с идеей, что имеется в виду только посмертное влияние Его жизни.
Обратите также внимание на необычное сочетание силы Бога и собственной деятельности Слуги в завоевании этого расширенного суверенитета. Оба поставлены рядом. Тот же глагол используется для того, чтобы подчеркнуть предполагаемую параллель. Я разделю, «Он разделит». Я дам Ему – Он победит для Себя. Вспомните, с какой сильной горячностью Ветхий Завет защищает абсолютное верховенство божественной силы и как сильно он всегда выдвигает мысль, что Бог — это все, а человек — ничто. Посмотрите на контраст тона, когда обращаются к человеку-завоевателю, чьи завоевания являются результатом промысла Божия (xlv. 1-3). В нем полное подавление личности, ни слова о его храбрости, его военном гении или о чем-либо еще в нем. Это все я, я, я. Помните, как в х главе один из грехов, за которые ассириец должен быть уничтожен, состоит именно в том, что он считал свои победы заслугой своей собственной силы и мудрости. Поэтому ему с негодованием напоминают, что он всего лишь посох в Моей руке», топор, которым Бог рубил народы, тогда как здесь говорит голос Самого Бога и дает странное место рядом с Собой воле и силе этого Победителя. Эту особенность пророчества следует учитывать при любой удовлетворительной интерпретации.
Обратите также внимание на широкий размах владычества Слуги, который возвращает нас к началу этого пророчества в главе lii. 15, где мы слышим, что Слуга окропляет (или пугает) многие народы, а слово «цари» в этом стихе соответствует «сильному». Никакие границы не установлены для завоеваний Слуги, которые если и не объявлены универсальными, то, по крайней мере, бесконечно распространены и простираются на всемирную империю.
Эти моменты явно здесь. Я не распространяюсь о них. Но я спрашиваю, придает ли какое-либо из толкований этих слов, кроме одного, им достаточную силу? Есть ли что-нибудь в истории восстановленных изгнанников, соответствующее этой картине? Даже если вы допустите жестокую гипотезу, что существовала лучшая часть нации, настолько хорошую, что национальные скорби не имели для них наказания, и другую жестокую гипотезу, что больше всех страдали самые набожные из изгнанников, и третью, что смерть и погребение и воскресение Слуги означают лишь преобразование, произведенное в Израиле пленением. Что есть в истории Израиля такого, что можно назвать завоеванием мира? Был ли народ, носивший иго Птолемея, Антиоха, Ирода, Цезаря, исполнителем этой мечты о завоевании мира? Есть только одно, что можно назвать евреем, завоевавшим мир. Именно это, как я полагаю, здесь имеется в виду, а именно. Победа добра. Кроме того, я не знаю ничего, что не было бы смехотворно непропорциональным, если бы это считалось исполнением этого блестящего пророчества.
Эта пророческая картина возникла по крайней мере за четыреста лет до Добра, по признанию тех, кто принижает ее в своем стремлении избавиться от пророчества. Жизнь Христа действительно соответствует этому, так что пункт за пунктом она читается так, как если бы она была в такой же степени историей Иисуса, как и пророчеством о Слуге. Это, конечно, чрезвычайное совпадение, если не пророчество. И на самом деле нет никаких аргументов против мессианской интерпретации, кроме догматического предрассудка: пророчества быть не может».
Не нужно никакого напряжения, чтобы подогнать к небу эту великую пророческую картину Победителя мира. Даже этот, на первый взгляд нелепый, образ победителя, ведущего длинные вереницы пленников, какой мы видим на ассирийских плитах и египетских картинах, исторически верен для «Того, кто ведет пленников» и на протяжении веков завоевывает все новые и новые победы. победы и вел Своих врагов, превратившихся в возлюбленных, в Своем триумфальном шествии. Он, и только Он, действительно владеет людьми. Его рабы по-настоящему отдали себя Ему. Других завоевателей могут сажать в тюрьму, заковывать в железо или депортировать в другие страны, но они лишь властители тел. Цепи добра шелковисты и связывают сердца, гордящиеся своими узами. Он уводит Своих свободных узников из власти тьмы в Свое царство света. Его рабы радуются, говоря: «Я не свой», и по-настоящему владеет собой лишь тот, кто отдал себя Победившему добру. На протяжении всех этих столетий Он покорял сердца, очаровывал и тем самым освобождал волю, делая Себя жизнью жизней. Нет ничего лучше, чем связь между Добром и миллионами людей, которые никогда его не видели. Кто из всех лидеров мысли или религиозных учителей смог произвести впечатление на других и доминировать над ними так, как это делало и делает сегодня Добро? Как Он сделал это, чего ни один другой человек не смог сделать? В чем Его обаяние, секрет Его силы? Пророк не сомневается в том, что это такое, и раскрывает нам это со значительным «За». Тогда мы обратимся к пророческому объяснению этой всемирной империи и отметим:
II. Основа владычества Слуги.
Это объяснение дано в четырех пунктах, которые делятся на две пары. Они удивительным образом возвращаются к мысли о страданиях Слуги, но в каком ином тоне о них говорят теперь, когда они больше не рассматриваются как результат слепой неспособности человека увидеть Его красоту или как результат таинственного удовольствия Иеговы. », а как причины Его триумфа! Отголоски обоих первых предложений слышны из уст Иисуса. Проходя под трепетной тенью гефсиманских маслин, Он призвал троих к себе, почти единственным откровением Своей слабости и печали: «Душа Моя скорбит даже до смерти; оставайтесь здесь и бодрствуйте со Мной». И еще отчетливее Он возложил руку на это пророчество, когда завершил все Свои слова в горнице словами: «То, что написано, должно исполниться во Мне: И к «преступникам» Его причислили». мессианское толкование этого пророчества? Он взглянул на портрет, написанный задолго до той скорбной ночи, и увидел в нем Свое собственное подобие, и сказал: «Это предназначено для Меня». Некоторые из нас чувствуют, что, независимо от того, есть ли кенозис или нет, Он лучше всех может судить о том, кто является оригиналом портрета пророка.
Два последних предложения отделены от предыдущих выразительным введением местоименного именительного падежа и тесно связаны, собирая в последний раз все описание Слуги и закладывая широкое и прочное основание Его владычества в двух последних предложениях. великие факты, которые суммируют Его служение и между ними простираются на прошлое и будущее. Он взял на Себя грехи многих и ходатайствует за беззаконников». Первое из этих двух предложений рисует жалкую картину козла отпущения, который понес на себе все их беззакония в пустынную землю». Слуга покоряет сердца, потому что Он несет на Себе тяжелое бремя, которое рука более могущественная, чем рука Аарона, положила на Его голову, и потому что Он несет его. Древняя церемония и перенос описывающих ее слов пророком на изображение Слуги, который должен был стать Царем, всплывали перед Иоанном Крестителем, когда он указал своим коричневым тонким пальцем на Добро и воскликнул: «Се, Агнец Божий, который берет на себя грех мира». Козел понес грехи одного народа; пророк расширил служение Слуги на неопределенный срок, чтобы охватить бесчисленное множество людей»; Иоанн произнес универсальное слово — мир». Итак, круги расширились.
Но этого недостаточно, чтобы смыть грехи. Нам нужна постоянная помощь в настоящем. Наша повседневная борьба, наша постоянно ощущаемая слабость, все беды, наследуемые плотью, громко взывают о том, чтобы на нашей стороне был кто-то более могущественный, чем мы. Таким образом, за тем, как Слуга несет грехи многих, следует непрерывный акт священнического ходатайства, в котором не просто молитвой, но похвальным и преобладающим вмешательством Он делает Своим делом многих, чьи грехи Он понес.
На этих двух действиях зиждется Его владычество. Жертва и ходатайство – основания Его престола.
Власть человеческих сердец досталась Ему благодаря тому, что Он сделал и делает для них. Тот, Кто должен полностью обладать нами, должен полностью отдать Себя нам. Империя принадлежит Тому, Кто удовлетворяет глубочайшие нужды людей. Правил тот, кто может забрать человеческие грехи. Тот, кто сможет эффективно заняться делом людей, станет их королем.
Если Добро будет или сделает что-то меньшее или что-то еще, Он не будет править людьми вечно. Если Он всего лишь Учитель и Путеводитель, то забвение, окутывающее все, рано или поздно окутает Его своими туманными складками. То, что Его имя так долго сопротивлялось своему влиянию, полностью объясняется тем, что люди верили, что Он — нечто иное. Он будет осуществлять вечное владычество только в том случае, если Он принес вечную праведность. Он будет царем навсегда, если и только если Он будет священником навечно. Все остальные правила являются временными.
Замечательной особенностью всего этого пророчества является частое повторение выражений, передающих идею страданий, переносимых за других. В той или иной форме эта мысль встречается, по нашему подсчету, одиннадцать раз, и особенно часто она встречается в последних стихах главы. Почему это постоянное возвращение к этому одному аспекту? Далее следует отметить, что повсюду нет и намека на какую-либо другую работу, которую должен был выполнять этот Слуга. Он совершает Свое служение небу и человеку, подвергаясь избиениям за человеческие беззакония. Он пришел не для того, чтобы Ему служили, а для того, чтобы служить, и главной формой Его служения было то, что Он отдал Свою жизнь для выкупа многих. Он пришел не проповедовать Евангелие, а умереть, чтобы можно было проповедовать Евангелие. Крест — центр Его дела, и через него Он становится Центром мира.
Взгляните еще раз на печальную, величественную фигуру, возникшую перед взором пророка, с ее странным сочетанием безгрешности и печали, Божьего одобрения и Божьего обличения, отвержения и правления, смерти и жизни, жалкого унижения и абсолютного владычества. Прислушайтесь к последним отголоскам голоса пророка, который звучит в наших ушах: Он понес грехи многих». И затем послушайте, как через восемьсот лет другой голос подхватывает это эхо, но вместо того, чтобы указать на века, указывает на Одного, стоящего рядом с ним, и восклицает: «Вот Агнец Божий, который берет на себя грех мира». ' Посмотрите на эту жизнь, на эту смерть, на эту могилу, на это воскресение, на это растущее владычество, на это неиссякаемое заступничество — и скажите: «О ком говорит это пророк?»
Пусть все мы сможем ответить с ясной уверенностью: так говорит Исайя, когда увидел славу Его и говорил о Нем». Давайте все примем древнее исповедание: Воистину, Он понес наши скорби и понес наши печали. . . . Он был изранен за преступления наши, Он изранен за беззакония наши, наказание мира нашего было на Нем, и ранами Его мы исцелились».
ИСАИЯ лив. 10. ПРЕХОДЯЩЕЕ И ПОСТОЯННОЕ
Ибо горы сдвинутся, и холмы поколеблются; но милость Моя не отступит от тебя, и завет мира Моего не поколеблется, говорит милующий тебя Господь» (ИСАИЯ, 10).
В самом звучании этих слов есть что-то музыкальное. Величественный марш великого английского перевода удивительной красотой сочетается с мелодией слов Исайи. Но мысль, лежащая под ними, проносящаяся через все творение и разделяющая все на преходящее и вечное, смертное и бессмертное, все же превосходит музыку слов. Они удалены; это сохраняется. И то, что пребывает в Господе, — это нежная нежность, эта странная любовь, более могущественная, чем все силы Божества рядом, постоянная с постоянством Его неизменного сердца. Горы падут, символы вечности рухнут, изменятся и исчезнут, а холмы исчезнут; но это бессмертное, неосязаемое и, в умах некоторых людей, нечто фантастическое и нереальное, «Моя любящая доброта и завет Моего мира» переживет их всех. И это великое обещание запечатлено знамением Небесного, изреченным милующим тебя Господом».
Итак, дорогие друзья, я думаю, что отнесусь к этим словам с самым благоговением, если буду обращаться с ними как можно проще и думать прежде всего о той великой противоположности, которая здесь представлена перед нами, — о том, что проходит и что остается. ; и, во-вторых, извлеките два или три простых, простых урока и применения из предложенных таким образом мыслей.
I. Итак, сначала нам нужно разобраться с контрастом между кажущимся постоянным, которое проходит, и тем, что истинно пребывает.
Горы сдвинутся, холмы сдвинутся, милость Моя не отступит, и завет мира Моего не поколеблется». Тогда позвольте мне сказать пару слов об этой первой мысли: горы уйдут». Там они возвышаются над равнинами, глядя вниз на плоскую долину внизу, как во времена пророка. Вечные опоры холмов предстают в глазах мимолетных поколений символами постоянства, и все же зимние бури, летние жары и медленные процессы распада, которые мы называем грызущим временем временем, постоянно воздействуют на них и меняют их облик. формы, и, наконец, они пройдут. Современная наука, несмотря на то, что она почти неизмеримо расширила наши представления о продолжительности материальной вселенной, подчеркивает, чего никогда не могла сделать вера, мысль об окончательном исчезновении этого материального мира. Геология говорит нам, что там, где поднимается скала, катится море», что на протяжении циклов меняющейся истории мира происходили подъемы и впадины, так что древние холмы во многих местах являются новейшими из всех существ, и форма менялась много и много раз с тех пор, как она впервые вращалась как планета. А исследования окончательного строения материи научили нас думать о твердых телах, жидкостях и газах как о бесконечном множестве атомов, находящихся в быстром движении с непостижимой скоростью, и показали нам сами атомы в процессе распада. Так что старая догадка младенчества физической науки, предсказавшая, что все вещи находятся в состоянии изменения, подтверждается ее последними высказываниями. Наука также предсказывает и призывает нас ожидать, что однажды Земля станет, подобно некоторым звездам, сгоревшей массой с одинаковой температурой, неспособной к изменениям или поддержанию жизни, и в конце концов упадет на уменьшившееся Солнце, и так старое слово исполнится: земля и все дела на ней сгорят». Никто не должен быть в состоянии произнести слова моего текста: «Горы сдвинутся и холмы поколеблются» - с такой уверенностью, как нынешние студенты, изучающие физику.
Но наш текст на этом не заканчивается. Он выводит на первый план мимолетность преходящего, чтобы еще больше подчеркнуть и подчеркнуть вечность постоянного. Если бы у нас не было ничего, что могло бы существовать за пределами этой бренной материальной вселенной, наше существование действительно было бы страданием. Жизнь была бы не только незначительной, но и жалкой, и ужасной иронией, бессмысленной, бесцельной рябью на поверхности этого молчаливого, безбрежного моря. Великое «Но» этого текста снимает с человечества угнетение, которым нагружает его односторонняя истина об уходе всего Видимого.
Итак, обратимся на минутку к другой стороне этого великого текста. Над всем смертным выделяется, который, хотя и отсчитывает свое существование тысячелетиями, лишь на мгновение виден глазу веры, Великий Дух, который движет всей материальной вселенной, Сам неподвижен и живет, не уменьшаясь от творения. и не уменьшится, даже если творение исчезнет с лица земли. Пусть то, что может пройти, пройдет; пусть погибнет то, что может погибнуть; пусть горы рухнут и холмы растают; За дымом и пожаром, возвышаясь высоко над разрушением и хаосом, стоит спокойный престол Божий с любящим Сердцем на нем, с советом мира и целью милосердия для вас и для меня, поистине созданий дня, но кто будет жить, когда дни прекратят свое существование? Моя доброта! Какое это чудесное слово, превосходящее все холодное заблуждение так называемого теизма! Моя доброта! нежность сердца бесконечной любви, изобилующая благосклонность Отца моего духа, Его нежная доброта, склонившаяся ко мне, Его нежность вокруг меня, вечная любовь, которая никогда не может умереть; единственное, что остается во вселенной, — это Его доброта, которая продолжается от века к веку. Какое откровение Божие! О, дорогие друзья, если бы только наши сердца могли открыться для полного принятия этой мысли, печаль, забота, тревога и любая другая форма неприятностей исчезли бы, и мы обрели бы покой. Моя бесконечная, бессмертная, нетленная любовь Божия. Старше гор, глубже их корней, шире небес и сильнее всех моих грехов — любовь, которая схватывает меня, удерживает меня и не отпускает, и изливает на меня свою нежность, и умоляет меня, и умоляет меня, и добивается меня, и упрекает меня, и исправляет меня, когда мне нужно, и послал Сына Своего умереть за меня. Моя доброта не отступит от тебя».
Но даже эта великая концепция не исчерпывает ободрения, которое пророк должен дать душам, обремененным мимолетностью материального. Он говорит о завете Моего мира». Мы должны думать об этой великой, нежной, неизменной любви Божией, которая лежит в основе всего и возвышается над всем, которая перекрывает все и наполняет вечность, как находящаяся, так сказать, под гарантией торжественного обязательства. Божий завет — это великая мысль Писания, глубину и силу ее значения мы слишком мало понимаем. Его завет с вами и со мной, бедные создания, заключается в следующем: Я обещаю, что Моя любовь никогда не покинет тебя». Он делает Себя, так сказать, конституционным монархом, давая нам заветное слово, к которому мы можем апеллировать, прийти к Нему и сказать: «Вот, это Хартия, данная Тобой, данная безвозвратно и навеки, и я держу Тебя за нее». Исполни это, о Ты, Бог Истины».
Мой завет мира». Дорогие друзья, Пророк говорил более глубокие вещи, чем он предполагал, когда произносил эти слова. Позвольте мне напомнить вам о том большом значении, которое вкладывает в них Новый Завет. Ныне Бог Мира, воскресивший из мертвых Господа нашего Добродетеля, Великий Пастырь Овец, кровью вечного Завета, сделает нас совершенными во всяком добром деле, чтобы творить волю Его». Бог связал Себя Своим обещанием дать нам с вами мир, который принадлежит Его собственной природе, и этот завет запечатан для нас кровью Иисуса Христа на Кресте, и поэтому мы, грешные люди, со всем бременем наших зло на нас, со всеми нашими известными нам грехами, со всеми нашими явными недостатками и немощами, может обратиться к Нему и сказать: Ты поклялся простить и принять, и этот завет для меня нерушим, потому что Сын Твой умер, и я прихожу и прошу Тебя исполнить это». И будьте уверены в том, что ни одно бедное существо на земле, какой бы хромой ни была его рука, протягивающая руку, чтобы ухватить этот мирный завет, этот новый завет в крови Христа, не может молиться напрасно.
Брат мой, ты это сделал? Вступили ли вы в этот завет мира с Богом — мира в вере, мира через кровь Христа, мира, который наполняет новое сердце, мира, который правит среди всех потрясений и разочарований жизни? Тогда вы можете быть уверены, что этот завет будет стоять вечно, даже если горы сдвинутся и холмы поколеблются.
II. Теперь обратимся со мной к нескольким практическим урокам, которые мы можем извлечь из этих великих контрастов между тленной смертной и бессмертной божественной любовью.
Конечно, первое из них — это предостережение против того, чтобы концентрировать нашу любовь, нашу надежду или наше доверие на этих преходящих вещах.
Какая глупость со стороны человека рисковать своим покоем, силой и радостью своей жизни ради вещей, которые рушатся и изменяются, в то время как все это время перед ним лежат открытые двери и уговаривают его войти в вечный дом. его духа, этот завет! Вот мы изо дня в день погружаемся в эту мимолетную суету и всегда склонны думать, что это и есть истинные постоянные вещи, и что нужна великая дисциплина и бдительность, чтобы жить лучшей жизнью. Ничто так не поможет нам сделать это, как твердое понимание любви Божией в Господе. Тогда мы сможем держать эти смертные радости свободной рукой, зная, что они длятся лишь немного времени, и чувствуя, что они проходят, пока мы смотрим на них, и меняются, как пейзаж в небе летней ночью с его скалы и холмы в облаках, даже пока мы смотрим. Там, где минуту назад была гора, теперь находится впадина, и мир и все, что в нем, существует совсем немногим дольше, чем эти. Это всего лишь фильм на поверхности великого моря вечности — в нем нет реальности. Это всего лишь сон, видение, ускользающее, ускользающее, ускользающее, и мы с тобой ускользаем вместе с ним. Как глупо и упрямо мы все цепляемся за это, хотя даже одно прикосновение наших рук заставляет его исчезнуть, как дети, приходящие с поля с запасом лютиков и маргариток в горячих руках, которые их очень сцепление ускоряет увядание. И это только наша позиция. Они есть у нас на короткий миг, и все они погибают при использовании. О, брат, сосредоточил ли ты свое сердце на том, чего нет, когда все это время там, желая благословить и любить нас, стоит Вечный Бог со Своей неизменной любовью и верным заветом Своего вечного мира? Конечно, было бы разумнее, разумнее поместить его на самое низкое место, искать того, что наверху, и, зная, что мы поступаем так, что горы сдвинутся и холмы поколеблются, таким образом, сделайте нашу долю добротой, которая будет не уходить и искать нашей доли в мире, который не прейдет.
Но есть еще один урок, который следует изложить в такой же простой форме. Конечно, нам следует использовать мысли, подобные этим из моего текста, чтобы удерживать душу в временах, которые иногда приходят к каждому, когда мы болезненно осознаем бренность этого Настоящего. К каждому из нас приходят часы медитации — моменты, когда какая-то музыкальная мелодия возвращает нас в дни детства; когда, возможно, какой-то аромат цветка напоминает нам о давно исчезнувших садах и рухнувших в прах руках; когда какое-нибудь прикосновение закатного неба, или какое-нибудь слово из книги, или какое-то провидение нашей жизни приходит в сердце и разум, напоминая нам, как все проходит. У всех вас были такие мысли. Некоторые из нас их подавляют — многим из нас они неприятны; некоторые из нас размышляют о них нездорово, и это неразумно; но лучшее их использование — это нести нас вперед, в мирный регион, где мы прижимаем к своим встревоженным сердцам то, что не может уйти. Если кто-то из нас сегодня переживает земные перемены, если у кого-то из нас сердце отягощено земными потерями, если кто-то из нас сгибается под тяжестью этого ужасного закона, то все становится неотъемлемой частью этого ужасного прошлого, если кто-нибудь из нас посмотрит на свои пустые руки и скажет: «Они забрали моего бога, и что мне еще?» давайте послушаем лучший голос, который говорит: «Милость Моя не отступит от тебя, и поэтому, что бы ни случилось, ты не сможешь быть опустошенным, если у тебя есть Я».
И далее, позвольте мне напомнить вам, что эта же самая мысль может дать нам надежду на годы, столь же бессмертные, как и она сама. Мы не принадлежим горам и холмам, которые исчезнут, или порядку вещей, которому они принадлежат. Я верю, что наступит очень торжественный день, не в результате каких-то простых процессов естественного разложения, как я это понимаю, но по действию Самого Бога, Судьи того дня Господня, который придет, как вор ночью» -когда горы сдвинутся, и холмы поколеблются, и будет поставлен престол суда, и мы с тобой будем там. Брат мой, возложи свою руку на тот завет мира, который заключен для всех нас Господом Добротой Господом, и тогда мы будем спокойны, как летний океан, и все разрушения природы не смогут потревожить нас, ибо мы выдержим непоколебим, как престол Божий. Горы могут пройти, холмы поколебаться, но в этом наша любовь достигает совершенства, чтобы мы могли иметь дерзновение в день суда», ибо эта доброта не отступит от нас, и кроткая нежность Бога вечна, как Он Сам. Тогда и мы не отступим от него, и мы бессмертны, как нежность, которая нас окружает. Бесконечная любовь Божья должна иметь бессмертные создания, на которых она могла бы излиться, и если сегодня я обладаю - как все мы можем обладать в какой-то слабой мере - некоторыми глотками и предвкушениями того великого потока любви, который находится в Господе. Я могу непобледнеть прямо в глаза смерти и сказать: Ты не имеешь надо мной никакой власти, я вечен, потому что таков любящий меня Бог, и поскольку Он возлюбил меня вечной любовью, Его любящая доброта не отступит от меня. Итак, видя, что все это разрушится, я знаю, что имею строение Божие, дом нерукотворенный, вечный на небесах, и, поскольку Он жив, буду жить и я». Надежда, основанная на вечной любви Бога в Господе, является для меня истинной гарантией бессмертного существования, и эта надежда принадлежит нам, если и только если мы вступим в завет – завет мира. Бог говорит: Я буду любить тебя, Я благословлю тебя, Я сохраню тебя, Я прощу тебя, Я спасу тебя, Я прославлю тебя, и вот Мой союз на этом Кресте, новый завет в Его крови». Заключите завет, который Бог готов заключить с вами, и тогда жизнь и смерть, начальства и силы, настоящее и будущее, высота и глубина, и всякая другая тварь будет бессильна отлучить вас от любви Божией, которая в Господе Благости, Господа нашего».
ИСАИЯ лев. 1-13 — ПРИЗОВ ЖАЖДАЮЩИХ
Эй, всякий жаждущий, придите к водам, и тот, у кого нет серебра; придите, купите и ешьте; да, придите, купите вино и молоко без серебра и без платы. 2. Зачем вы тратите деньги на то, что не является хлебом? и ваш труд ради того, что не приносит удовлетворения? слушайте Меня прилежно, и ешьте хорошее, и пусть душа ваша наслаждается туком. 3. Приклони ухо твое и приди ко Мне, услышь, и оживет душа твоя; и заключу с тобою завет вечный, непреложную милость Давида. 4. Вот, Я дал его свидетелем для народа, вождем и полководцем для народа. 5. Вот, ты призовешь народ, которого ты не знал, и народы, которые не знали тебя, побегут к тебе ради Господа Бога твоего и ради Святого Израилева; ибо Он прославил тебя. 6. Ищите Господа, пока можно найти Его, взывайте к Нему, пока Он близок: 7. Да оставит нечестивый путь свой и неправедный помышления свои, и да обратится к Господу, и Он помилует над ним; и Богу нашему, ибо Он многомилостив. 8. Ибо Мои мысли — не ваши мысли, и ваши пути — не пути Мои, говорит Господь. 9. Ибо как небо выше земли, так пути Мои выше путей ваших, и мысли Мои выше мыслей ваших. 10. Ибо, как дождь и снег нисходит с неба и не возвращается туда, но напояет землю и дает ей плоды и ростки, так что она дает семя сеющему и хлеб тому, кто ест: 11. Так будет слово Мое, выходящее из уст Моих: оно не вернется ко Мне тщетным, но совершит то, что Мне угодно, и осуществит то, для чего Я послал его. 12. Ибо вы выйдете с радостью и будете выведены с миром: горы и холмы раскроются перед вами с пением, и все деревья в поле будут рукоплескать. 13. Вместо терния вырастет кипарис, и вместо терновника вырастет миртовое дерево, и будет оно Господу именем, вечным знамением, которое не истребится». ИСАИЯ лев. 1-13.
Призыв приобщиться к благам мессианского спасения достойно следует великому пророчеству страдающего Слуги. Несомненно, эта глава непосредственно применима к изгнанному народу, который в ней призван от своих тщетных попыток найти удовлетворение в материальном процветании, реализованном в изгнании, и сделать единственным истинным блаженством свое собственное, повинуясь голосу небес. Но если когда-либо пророк говорил с миром, то он делает это здесь. То, что в нем слышится голос, приглашающий все человечество разделить благословения евангельского праздника, не является необоснованным одухотворением его приглашения.
Славные слова нуждаются в небольшом пояснении. Нам нужно следить за тем, чтобы они не падали на наши уши напрасно. Их можно условно разделить на две части: приглашение на праздник с обещаниями послушному Израилю (стихи 1-5) и призыв к необходимой подготовке к празднику, а именно к покаянию, с указанием причины его совершения. необходимость и поощрение к этому силой верных Божьих обетований (стихи 6-13).
I. Чей голос так умоляюще и приветливо звучит в этом великом призыве, который звучит для всех жаждущих душ? Если мы обратим внимание на «Я» и «Я», которые следуют далее, мы услышим, что Сам Бог вступает в должность призывателя на Свой собственный праздник. Какими бы средствами ни достиг нас евангельский призыв, на самом деле это голос Бога, обращенный к нашим сердцам, и это делает ответственность за то, чтобы услышать, еще более огромной, а глупость отказа – еще более непростительной.
Кто приглашен? В первом стихе выражены только два условия, и они выполняются в каждой душе. Созываются все, кто жаждет и у кого нет гроша в кармане. Если в наших душах есть желания, которые никогда не смогут утолить все разбитые резервуары земли - а они есть у всех нас - и если у нас нет ничего, с помощью чего мы могли бы обеспечить то, что утолит мучительный голод и жгучую жажду наших душ - и никто из нас этого не сделал — тогда мы включены в призыв. Как ни универсальны жажда блаженства и бессилие удовлетворить его, таковы приспособление и предназначение Евангелия.
Что предлагается? Вода, вино, молоко — все напитки простой цивилизации, различающиеся по своему действию, но все они драгоценны для жаждущего вкуса. Вода оживляет, вино радует и воодушевляет, молоко питает. Все, что нужно или желает любому человеку, можно найти в Господе. Мы не поймем природу праздника, если не вспомним, что Он Сам есть дар Божий». Что означают эти три глотка, лучше всего понять, когда мы слушаем, как Он говорит в простой цитате этого призыва: «Кто жаждет, иди ко Мне и пей». Ничто, кроме Него Самого, не может утолить жажду одной души, а тем более всех жаждущих. Подобно потоку волшебного фонтана из легенды, Добро становится для каждого тем, чего каждый больше всего желает.
Как Он становится нашим? Парадокс покупки за то, что не является деньгами, самой своей видимостью противоречия призван самым убедительным образом показать, что обладание Им не зависит ни от чего в нас, кроме чувства нужды и готовности принять. Мы покупаем Добро, когда расстаемся с собой, а это все, что у нас есть, чтобы завоевать Его. Мы должны быть полны сознательной пустоты и желаний, если хотим наполниться Его полнотой. Доброта истолковала значение слова «прийти к водам», когда Он сказал: «Приходящий ко Мне не будет голодать вовек, и верующий в Меня не будет жаждать никогда». Вера приходит, вера пьет, вера покупает.
За всеобщим призывом с четким изложением благословений и условий обладания следует умоляющее возражение относительно безрассудности расточения усилий и денег на то, что не является хлебом. Странно, что люди с радостью прилагают больше усилий, чтобы продолжать жаждать, чем принять удовлетворение, которое дает Бог. Они трудятся и продолжают оставаться неудовлетворенными. Опыт их не учит, а единственное настоящее добро ждет, чтобы оно досталось им даром.
«Отдается только небо;
— Просить можно только Бога.
Добро просит милостыни, и мы тратим свои силы напрасно, пытаясь приобрести то, от чего отворачиваемся, когда это предлагается нам в Нем. Когда великий Отец даром предлагает хлеб, у нас его не будет, но мы готовы отдать любую цену за камень. Чудо – не злоба, а безумие неверия.
Контраст между высокой ценой, которой люди покупают голод, и легкой ценой, за которую они могут получить полное удовлетворение, дополнительно усиливается призывом «приклонить ухо», а это все, что необходимо для жизни и питания, которые радует душа может быть нашей. «Слушайте и ешьте» эквивалентно слову «Слушайте, и вы будете есть». Настоящее благо для человека можно найти только в том, чтобы слушать и повиноваться божественному голосу, звучит ли он в приглашении, обещании или повелении. Истинная жизнь души заключается в той восприимчивости, которая принимает для себя великий Божий дар Христа и с радостью повинуется каждому Его слову.
Изгнанному Израилю был обещан вечный завет в результате принятия им приглашения; и мы знаем, чья это кровь скрепила новый завет, который пребудет до тех пор, пока будет существовать полнота Добра и нужда людей. Этот завет, о котором мы редко слышим у Исайи, но который занимает видное место у Иеремии и Иезекииля, далее объясняется как несомненное милосердие Давида». Эта фраза и ее контекст сложны, но общий смысл ясен. Великие обетования неизменной милости Божией, данные историческому основателю царского дома, будут с нерушимой верностью переданы и продолжены тем, кто пьет дар Божий.
Эта параллель между великим Царем и всей массой истинного Израиля далее изложена в стихах 4 и 5. Каждый из них начинается со слов «Вот», и подобная форма указывает на сходство содержания. Сын Иессея был в некоторой степени свидетелем Божьим перед языческими народами, как это выражено в нескольких псалмах; и, каким бы он ни был несовершенным, искупленный Израиль будет для мира. Задача христианской церкви – привлечь народы, которых она не знала, следовать по благословенному пути, на котором она нашла удовлетворение и проблески более чем естественной славы, преображающей ее. Те, кто сами испили из неиссякаемого источника в Господе, тем самым готовятся и призываются взывать к другим: «Придите к водам». Переживание драгоценности Христа и покоя души, происходящего от причастия Его спасения, побуждает и обязывает призывать других разделить блаженство.
II. Вторая часть главы начинается с настоятельного призыва к покаянию, основанного на различии путей Бога и человека и на уверенности в том, что божественные обетования будут исполнены. Призыв в стихах 6 и 7 сначала сформулирован в самых общих терминах, которые затем определяются более подробно. Искать Господа — значит направить свое поведение и сердце на обретение Бога как своего собственного. Главным элементом этого поиска является призыв к Нему; поскольку Его желание быть найденным среди нас таково, что для того, чтобы получить, нужно только наше прошение. Как мать слышит плач своего ребенка, так же верно Он улавливает самый слабый голос, обращенный к Нему. Но, поскольку люди такие, какие они есть, перемена образа жизни и корней их мыслей необходима. Поиск, который не сопровождается отказом от себя и злого прошлого, не является подлинным поиском и не закончится ничем. Но это оставление — лишь одна сторона истинного покаяния; другой — возвращение на небеса, как это выражено в новозаветном слове, которое подразумевает изменение ума, цели и поведения. Лица, обращенные к земле и отвернувшиеся от Бога, должны быть обращены к Богу и отвернуты от земли. Всякий, кто ищет таким образом, может быть уверен, что найдет и обильное прощение. Вера в любящее прощение Господа является сильнейшим мотивом к покаянию и самым убедительным аргументом в пользу того, чтобы прислушаться к призыву искать Его. Но есть и другой мотив, более ужасный; а именно, соображение о том, что период милосердия ограничен и что может наступить время, и что вскоре Бог больше не будет найден и не будет близок.
Необходимость такого радикального изменения в поведении и мышлении дополнительно усиливается в стихах 8 и 9 решительным заявлением о нынешних разногласиях между изгнанным Израилем и Богом. Заметьте, что сначала разбирается глубочайший очаг разлада, а затем уже проявление его в деятельной жизни. Обратите также внимание на то, что порядок сравнения в двух последовательных предложениях стиха 8 перевернут. Божьи мысли не вошли в разум Израиля и не стали его мыслями. Поскольку мысли не упорядочены согласно небесной истине, а желания и чувства не приведены в соответствие с Его волей и разумом, то должно последовать противоречие путей, и пути, которые люди избирают для себя, не могут идти параллельно с Божьими и не быть угодными. Для него. Поэтому настойчивый призыв оставить кривые, блуждающие пути, по которым мы живем, и вернуться на путь праведности, проложенный небесами для наших ног.
Но расхождение, требующее покаяния, не является единственной связью между нашими путями и путями Бога. Есть возвышенность, трансцендентность, подобная вечным небесам, высоким, безграничным, дому света, сокровищнице благотворных влияний, которые оплодотворяют. Если мы подумаем о мрачных плоских равнинах, где находились изгнанники, и о великолепном небе над ними, мы почувствуем красоту этой фигуры. Если бы Мои мысли не были вашими мыслями», — вот и все, что нужно было сказать, то в покаянии было бы мало пользы, и мало было бы для него поощрения; но если Божьи мысли о любви и способах благословения возвышаются над нашей низкой жизнью, как небо склоняется, жалея и одаривая, над убожеством, бесплодием и тьмой, тогда покаяние не напрасно, и низкую землю можно посетить дарами от высочайшее небо.
Уверенность в том, что такие дары будут вручены, является последней мыслью этого великолепного призыва. Пророк распространяет эту уверенность до конца главы. Кажется, он как бы загорается от представления этой величественной фигуры высокого неба, возвышающегося над плоской землей. В сущности, он говорит следующее: они высоки и недоступны, но подумайте, что из них льется, и как все плодородие зависит от их даров дождя и снега, и как влага, которую они роняют, превращается в семя для сеятеля. и хлеб тому, кто ест». Думая об этом постоянном благодеянии и чуде, мы должны видеть в нем символ лучших даров высших небес. Так и слово Божье сходит с Его престола. Так же и бесплодие превращается в чахлый урожай. Так оно пробуждает невообразимые силы плодотворности в человеческой природе и среди сил мира. Так же он дает пищу голодным душам и ростки, которые принесут плоды в ближайшие годы. Ни сложная техника, ни самая тщательная культура не смогут сделать то, что производит тихий падающий дождь. В нем заключена более могущественная сила, чем во многих грозовых облаках. Евангелие легко и молча делает то, что ничто другое не может сделать. Оно делает бесплодные души плодотворными во всех добрых делах и во всяком блаженстве, достойном человека. Поэтому призыв пить из бьющего источника и отвернуться от злых путей и мыслей рекомендуется уверенностью в том, что слово Божье верно, а все Его обетования тверды.
Заключительные стихи (стихи 12, 13) дают яркую картину возвращения из изгнания среди ликования преображенного мира, как сильнейший мотив для послушного прислушивания к гласу небес, к которому призывает данная глава, и как великий пример о том, как Бог соблюдает Свое слово.
Бегство из Египта было поспешным» (Втор. 16:3); но это будет триумфальный исход, без конфликтов и тревог. Вся природа будет участвовать в радости. Горы и холмы поднимут пронзительную ноту ликования, а деревья будут махать ветвями, словно хлопая в ладоши от восторга. Это больше, чем просто поэтическая риторика. Искупленное человечество подразумевает прославленный мир. Природа была вовлечена в последствия греха и будет участвовать в результатах искупления, и будет иметь смиренный отраженный свет от свободы славы сынов Божьих».
Это последнее обещание еще не исполнено. Все более ранние возвращения изгнанного Израиля из Вавилона, их рабства на небо и в город Божий, как историческое, предсказанное пророком, так и духовное, которое повторяется из века в век в истории христианской Церкви и одинокие кающиеся души, укажите на тот последний торжествующий день, когда искупленные Господом вернутся», и мир преобразится, чтобы соответствовать славе, которую они унаследуют. Этот прекрасный мир, без яда и оскорблений, и народы спасенных, населяющие его мирные пространства, будут, в полном смысле слова, именем Господа и вечным знамением, которое не будет истреблено. ' Искупление человека и его утверждение среди блаженства государства, соответствующего Его Богом данной славе, будут для всей вечности и для всех возможных творений высшим свидетельством того, чем является Бог, и Его знаком для всех существ.
ИСАИЯ лев. 1. ВЕЛИКОЕ ПРОКЛАМАЦИЯ
Эй, всякий жаждущий, придите к водам, и тот, у кого нет серебра; придите, купите и ешьте; да, пойдите, купите вино и молоко без серебра и без платы» (ИСАИЯ, лев. 1.
Значение слова «проповедовать» — «провозглашать как глашатай»; или, что, возможно, более знакомо большинству из нас, как городской глашатай; громким голосом, ясно и ясно донося сообщение. Есть и другие понятия проповеди, кроме этого; есть и другая работа, которую должны выполнять служители, просветительского характера. Но мое дело сейчас — проповедовать. Мы осмелились попросить других, помимо членов нашей общины, присоединиться к нам в этом служении; и мне было бы стыдно за себя, и у меня были бы на то веские причины, если бы я попросил вас прийти послушать мои разговоры или развлечь вас более или менее красноречивыми и вдумчивыми беседами. Всему свое время; и сейчас самое время прозвенеть, как колокольчик, послание, которое, я верю, Бог дал мне для вас. Оно не может не страдать, проходя через человеческие уста; но я молюсь, чтобы мои бедные слова не оказались недостойными их строгости и величия их благословения. Мой текст — это провозглашение Бога, и все, что могут сделать лучшие из нас, — это лишь повторять это, увы, более слабо, но все же искренне.
Предположим, в завтрашних утренних газетах появится объявление о том, что любой, кто захочет пойти в определенное место, может получить за это целое состояние, какая очередь ожидающих просителей выстроится у дверей! Вот величайший дар Божий – просить милостыню; и среди вас, без сомнения, есть такие, кто слушает мой текст только с мыслью: «О, старая изношенная история — это то, что нас попросили прийти и услышать!» Братья, вы приняли предложение? Если нет, то нужно еще раз надавить на вас. Итак, моя цель в этой проповеди очень проста. Я хочу, как брат брату, представить вам эти три вещи: кому сделано это предложение; из чего он состоит; и как оно может быть нашим.
I. Кому сделано это предложение.
Это для каждого жаждущего и бедного. Это печальное сочетание: бесконечно нуждаться в чем-то и не иметь ни гроша, чтобы это получить. Но именно в таком положении мы все находимся по отношению к самым высоким и лучшим вещам. Это приглашение моего текста так же универсально, как если бы оно остановилось на третьем слове. Но «каждый» не был бы шире, чем предложение в его нынешнем виде. Ибо названные характеристики — это те характеристики, которые необходимо и универсально принадлежат человеческому опыту. Если бы в моем тексте говорилось: «Хо, всякий, кто дышит человеческим дыханием», он не охватил бы все человечество более полно и не окутал бы тебя, меня и всех наших братьев широтой своего обещания, чем когда он устанавливает единственными качествами жажду и нужду — то, что мы бесконечно нуждаемся в тех благах, которые оно предлагает, и что мы абсолютно неспособны их приобрести.
Всякий жаждущий — это значит желание. Да; но это означает также необходимость. А что такое каждый человек, как не огромный клубок стремлений и потребностей? Никто из нас не несет в себе того, чего нам достаточно. Мы все зависим от внешних вещей в своем существовании и благополучии.
Есть жажды, которые безошибочно указывают на свои истинные объекты. Если человек голоден, он знает, что ему нужна еда. И точно так же, как потребности животной жизни не могут быть поняты неправильно, а объекты, которые их удовлетворяют, не могут быть спутаны или ошибочны, так и есть другие, более благородные жажды, которые аналогичным образом действуют автоматически и указывают на вещь. что им нужно. У нас есть социальные инстинкты; нам нужна любовь; нам нужна дружба; нам нужен кто-то, на кого можно опереться; мы жаждем сердца, на которое можно положить голову, рук, которые могли бы обнять наши; и мы знаем, где находятся существа и предметы, удовлетворяющие эти желания. И есть высшие жажды духа, которые следуют за знанием, как заходящая звезда, за самые дальние пределы человеческой мысли»; и человек знает, где и как удовлетворить импульс, который заставляет его искать множество форм знания и мудрости.
Но кроме всего этого, кроме чувств, помимо чувств, помимо эмоций, помимо интеллектуального порыва, который мы все более или менее осознаём, существует целый ряд других жажд, которые сами по себе не несут в себе намека на то место, где они находятся. можно утихомирить. И поэтому вы заставляете людей беспокоиться, как это делают некоторые из вас; всегда недовольны, как некоторые из вас; чувствуя, что чего-то хочется, но не зная чего, как некоторые из вас. Вы помните старую историю из «Тысячи и одной ночи» о человеке, у которого был большой дворец, и он жил в нем вполне удовлетворенно, пока кто-то не сказал ему, что для завершения строительства нужно свесить с крыши яйцо ручья, и он не сделал этого. знал, где это взять, и соответственно был несчастен. Мы строим свои дома, нам кажется, что мы довольны; а потом приходит жгучая мысль, что еще не все завершено, и мы идем ощупью, ощупью в темноте, чтобы узнать, где находится недостающая вещь. Моряки, потерпевшие кораблекрушение, иногда в отчаянии пьют соленую воду, и это вызывает у них еще большую жажду и приводит к безумию и смерти. Некоторые мытари накачивают мерзкие спиртные напитки, которые продают, так что они усиливают жажду. Мы не можем заблуждаться относительно того, как удовлетворить чувственные желания или земные привязанности; мы можем быть совершенно уверены, что деньги решают все вопросы» и что в Манчестере хорошо заниматься бизнесом; или, возможно, мы нашли чистое и непреходящее удовлетворение в учебе и в книгах, однако у нас есть жажда, которую некоторые из нас не знают, где удовлетворить; и поэтому у нас пересохшие губы и опухшие языки, и яростное желание, которое земля не может ничем заполнить.
Брат мой, ты знаешь, чего ты хочешь?
Это Бог. Ничего больше, не меньше. Душа моя жаждет Бога, Бога живого». Человек, который знает, в чем он так остро нуждается, блажен. Человек, который лишь смутно чувствует, что ему что-то нужно, и не знает, что ему нужен именно Бог, обречен скитаться по сухой и жаждущей земле, где нет воды и где сердце его зияет, иссохшее и треснувшее, как почва, по которой он ступает. Поймите свою жажду. Правильно интерпретируйте свои желания. Откройте глаза на свои нужды; и будьте уверены в том, что горы денег и яснейшее понимание интеллектуальных проблем, и слава, и любовь, и жена, и дети, и счастливый дом, и изобилие всех вещей, которые вы можете желать, оставят центральную боль пустота, которую ничто и никто, кроме Бога, не сможет заполнить. О, если бы мы все знали, что означают эти стремления нашего сердца!
Да! но есть и дремлющие жажды. Тот факт, что у дикаря меньше потребностей, чем у нас с вами, не является доказательством превосходства, поскольку потребности — это открытый рот, в который поступает предложение. И это не является доказательством того, что в глубине вашей природы нет желаний, которые, если они не будут удовлетворены, помешают вам получить благословение, что все эти желания для вас самих бессознательны. Задача нас, проповедников, в основном состоит в том, чтобы заставить людей, которые будут нас слушать, признать тот факт, что они действительно хотят того, чего они не желают; и что для совершенствования их природы необходимо лелеять благородные стремления и жажды, и что быть без этого чувства нужды — значит быть лишенным одной из самых высоких прерогатив человечества.
Некоторые из вас не желают прощения. Многие из вас предпочли бы не иметь святости. Вы не хотите иметь Бога. Обетования Евангелия пролетают над вашими головами и так же бессильны повлиять на вас, как ветер, свистящий в замочную скважину, потому что вы никогда не осознавали нужд, которым соответствуют эти обетования, и не понимаете, что именно вы действительно требуют.
И все же не существует такого желания, то есть сознания потребностей, которое было бы настолько дремлющим, чтобы его неудовлетворение не делало человека беспокойным. Вы не желаете прощения, но вы никогда не будете счастливы, пока не получите его. Вы не желаете быть хорошими, истинными и святыми людьми, но вы никогда не будете благословлены, пока не станете. Некоторые из вас не хотят иметь Бога, но вы будете беспокойны, пока не найдете Его. Вам кажется, что вы желаете рая, когда умрете; вы не хотите этого, пока вы живы. Но пока ваша земная жизнь не будет подобна жизни Иисуса Христа на небесах, хотя и в меньшей степени, пока она находится на земле, вы никогда не будете спокойны. Вы достаточно жаждете этих вещей, чтобы чувствовать себя неуютно без них, когда вы задумываетесь и выходите из области чисто механического и привычного существования; но пока ты не получишь того, чего не желаешь, будь уверен в одном: тебя будут терзать тщетные беспокойства, и ты обнаружишь, что удовлетворения, которых ты ищешь, превратятся в пепел во рту твоем. Хлеб обмана, — говорит Книга, — сладок человеку». Писатель имел в виду, что есть люди, которым приятно врать выгодно. Но мы могли бы расширить смысл и сказать, что все эти низшие удовольствия, помимо более высоких, таких как прощение, принятие, примирение с Богом, сознательное обладание Им, обоснованная надежда на бессмертие, возможность жить благородной жизнью и ожидать славного неба — это хлеб обмана», который обещает питание, но не дает его, но ломает зубы, пытающиеся его пережевать; он превращается в гравий».
О, всякий жаждущий! Это обозначение включает в себя всех нас. И тот, у кого нет денег. У кого есть? Обратите внимание, что люди, представленные в нашем тексте как нищие, в следующем стихе упрекаются за трату денег». Итак, у человека без гроша в кармане осталось несколько пенсов, которые он мог потратить. У него были деньги, чтобы купить притворство, то, что не хлеб, а камень, хоть и похожий на каравай, но на настоящую пищу у него не было денег. Если перевести это из притчи в реальность, то это просто то, что наши усилия могут принести и действительно приносят нам низшие удовлетворения, удовлетворяющие наши преходящие и поверхностные потребности, но никакие наши усилия не могут обеспечить нам более высокие благословения, которые утоляют прорицателя. жажды бессмертных душ. Человек приземляется в далекой стране с английскими шиллингами в кармане, но обнаруживает, что туда не идут никакие монеты, кроме талеров, франков, долларов или чего-то подобного; и его деньги ходят только на его собственной земле, и он должен их поменять, прежде чем он сможет совершать покупки. Так что, хотя у него есть полный карман денег, он с тем же успехом может быть без гроша в кармане.
И подобным же образом мы с вами, при всех наших напряженных усилиях, которые мы обязаны приложить и в которых есть радость, после этих низших благ, соответствующих нашим усилиям, обнаруживаем, что у нас нет чеканки, которая могла бы купите блага Царства Небесного, без которых мы слабеем и умираем. Для них наши усилия бесполезны. Может ли человек своим покаянием, своими слезами, своим исправлением сделать возможным стирание последствий своего прошлого или все изменение их характера в отеческое наказание? Нет! Тысячу раз нет! Поверхностные представления о христианстве, слишком распространенные как среди образованных, так и среди необразованных, могут сказать человеку: «Тебе не нужно божественное вмешательство, если только ты встанешь из праха и приложишь все усилия, чтобы не отставать, когда встанешь». .' Но те, кто глубже осознает, каково значение греха, и каково вечное действие его последствий на душу, и каково ужасное величие божественной праведности, узнают, что согрешивший человек не может ничем, что он может сделать, стереть этот ужасный факт или свести его к незначительности в отношении божественных отношений к нему. Это может сделать только Бог. У нас нет денег.
Итак, мы стоим от жажды и без гроша в кармане – отчаянное положение! Ай! брат, это отчаяние, и это состояние каждого из нас. Мне хотелось бы превратить общие черты моего текста в индивидуальность личного обращения. Мне хотелось бы довести его широкое благодеяние до острой точки, которая могла бы коснуться вашей совести, сердца и воли. Я не могу сделать это; вы должны сделать это для себя.
О, всякий жаждущий! Сделаешь ли ты паузу на мгновение и скажешь себе: «Это я»? И тот, у кого нет денег» — это я. Приходите к водам» — это я. Воззвание предназначено для вашего уха и для вашего сердца; и дар для твоей руки и твоих уст.
II. В чем состоит это предложение.
Они рассказывают старую историю о ликовании по поводу коронации какого-то великого короля, когда на рыночной площади был установлен тройной фонтан, из каждой из трех губ которого текли разные виды редкого напитка, который любой человек, решивший принести, кувшин может наполнить его по своему выбору. Обратите внимание на мой текст: придите к водам». . . купи вино и молоко». Великий источник установлен на рыночной площади мира, и каждый человек может прийти; и в какой бы из этой славной триады струй он ни нуждался больше всего, там его губы могут склеиться и там он может пить, будь то вода, «освежающая», или вино, «веселяющее», или молоко, которое питает. Все они содержатся в этом одном великом даре, который изливается из глубокого сердца Бога к жаждущим устам пересохшего человечества.
И что это за подарок? Ну, можно сказать, спасение; или мы можем использовать множество других слов, чтобы определить природу даров. Рискну взять покороче и сказать, это значит Добро. Он, а не просто какая-то истина о Нем и Его работе; Он Сам, во всей полноте Своего существа, во вседостаточности Его любви, в реальности Его присутствия, в силе Его жертвы, в ежедневном происхождении, в сердце, ожидающем Его, Его жизни и Его дух, Он — вседостаточное удовлетворение всякой жажды каждой человеческой души. Хотим ли мы счастья? Добро дает нам Свою радость, постоянную и полную, а не такую, как дает мир. Хотим ли мы любви? Он собирает нас к Своему сердцу, в котором нет ни изменчивости, ни тени, отбрасываемой обращением, и связывает нас с Собой узами, которые тщетно пытается развязать смерть, разлучительница, и которых не сможет ни наше недостоинство, ни неблагодарность, ни холодность. когда-нибудь удастся освободиться. Хотим ли мы мудрости? Он будет обитать с нами как наш свет. Стремятся ли наши сердца к общению? С Ним мы никогда не будем одиноки. Жаждем ли мы яркой надежды, которая осветит темное будущее и растянет радугу над великим ущельем и заливом смерти? Доброта заполняет пустоту и дает нам неизменную и необманчивую надежду. Для всего, что нам с вами нужно здесь или там, в сердце, в воле, в практической жизни, само Добро является вседостаточным снабжением.
Моя жизнь после смерти, мое все. То, что предлагается в Нем, можно описать всеми славными и благословенными именами, которые люди придумали для обозначения различных аспектов Блага. Это прекрасные жемчужины, которые ищут люди, но есть одна драгоценная жемчужина, которая стоит их всех и собирает в себе все их туманное и фрагментарное великолепие. Доброта – это все, и душа, имеющая Его, никогда не будет жаждать.
«Ты, источник жизни, источник,
Добровольно позволь мне забрать Тебя».
III. Наконец, как нам получить предложенные дары?
Парадокс моего текста не нуждается в особых объяснениях: «Покупайте без денег и без цены». Противоречие на поверхности призвано лишь подчеркнуть эту благословенную истину, которая, я молюсь, может достичь ваших воспоминаний и сердец, что единственными условиями являются чувство нужды и готовность принять – ни меньше, ни больше. Мы должны признать свою нищету, должны отказаться от себя, отбросить все мысли о том, чтобы приложить руку к собственному спасению, и быть готовыми — чего, как ни странно и печально, многие из нас не имеют — нести обязательства перед небесными силами, которым никто не помогает. и незаслуженная любовь ко всем.
Дешевые вещи редко ценятся. Задайте высокую цену, и люди подумают, что товар ценный. Человек идет на ярмарку, чтобы заключить пари, и несет с собой полную пробу золотых часов и предлагает продать их по фартингу за штуку, и никто их не купит. Я надеюсь, что это не умалит предмета, если я скажу, что Добро приходит на рынок мира с руками, полными даров, которые купили Его пронзенные руки, чтобы Он мог их раздать. Он говорит: «Ты возьмешь их?» А ты, и ты, и ты пройди на ту сторону, и отойди к другому купцу, и купи дорого вещи, которые не стоят того.
Отец мой, отец мой, если бы пророк повелел тебе сделать что-нибудь великое, разве ты не сделал бы этого?» Не так ли? Качели на конце шеста с крючками за спиной; измерьте весь путь от мыса Коморин до Гималаев, лежа на лице и поднимаясь на каждой длине; делайте сотню вещей, которые язычники, католики и бездуховные протестанты считают способом получить спасение; отказывайте себе в том, что вам хотелось бы сделать; делайте то, чего не хотите делать; подарите деньги, которые вы хотели бы оставить себе; избегайте очень приятных привычек, ходите в церковь или часовню, когда у вас нет желания поклоняться Богу; и так попробуйте сбалансировать счет. Если бы пророк повелел тебе сделать что-нибудь великое, ты бы это сделал. Тем более, когда он говорит: омойся и очистись». Я ничего не приношу в свое сердце». Ты ничего не принес. Просто за Твой Крест я цепляюсь». Ты? Ты? Доброта улавливает суть Моего текста, и Он говорит: «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас». Если кто жаждет, иди ко Мне и пей». Братья, я возлагаю на ваши сердца и совесть ответить Ему, не говоря уже обо мне, ответить Ему: Господин, дай мне эту воду, которой я не жажду».
ИСАИЯ лев. 8-9 — ПУТИ БОГА И ЧЕЛОВЕКА
Ибо Мои мысли — не ваши мысли, и ваши пути — не Мои пути, говорит Господь. 9. Ибо, как небо выше земли, так пути Мои выше путей ваших, и мысли Мои выше мыслей ваших» (ИСАИЯ, лев. 8, 9.
Писание не дает нам откровений о Боге только для того, чтобы мы могли знать о Нем. Эти слова — великая поэзия и благородное богословие, но они подразумеваются практически и с пламенной серьезностью. «for» в начале каждого предложения указывает нам на предыдущее утверждение, и оба стиха нашего текста по-разному лежат в его основе. А предшествовало следующее: да оставит нечестивый путь свой и неправедный помышления свои, и да обратится к Господу, ибо Он помилует его и к Богу нашему, ибо Он многомилостив. Вот почему пророк подробно останавливается на различии между мыслями и путями Бога и людей.
Если мы посмотрим на эти два стиха немного более внимательно, мы увидим, что они никоим образом не затрагивают одну и ту же тему и не предполагают одну и ту же идею относительно связи между путями и мыслями Бога и нашими. Первый из них говорит о непохожести и противоположности, второй — о возвышении и превосходстве; первое из них является основой обвинения и увещевания, второе — основой поощрения и обещания. Первое из них есть причина, почему нечестивый и неправедный человек "должен и должен отвернуться" от своих путей и помыслов", второе из них есть причина, почему, обратившись, он может быть уверен, что Господь обильно пошлет его. простите.
Итак, нам нужно рассмотреть две вещи в отношении связи между божественными целями и действиями и человеческими целями и действиями. Во-первых, антагонизм, а также обвинения и увещевания, основанные на этом; во-вторых, аналогия, но превосходство, а также увещевания и надежды, основанные на этом. Позвольте мне тогда разобраться с ними отдельно.
I. Здесь мы заявляем о несходстве, и на этом основывается апелляция.
Обратите внимание на замечательный порядок и чередование местоимений в первом стихе. Мои мысли — не ваши мысли», — говорит Господь. То, что думает и намеревается Бог, не является тем, что думает и намеревается человек, и, следовательно, поскольку мысли различны, результаты их в делах различны. «Пути Божьи» — это Его действия, способ и ход Его работы, рассматриваемые как путь, по которому Он движется и по которому, в некотором смысле, можем путешествовать и мы. Наши пути, наш образ жизни не совпадают с Его, как должно быть.
Но эта оппозиция выражается в примечательных вариациях. Обратите внимание на изменение местоимений в двух предложениях. Во-первых, Мои мысли — это не ваши мысли — вы не приняли Мою истину в свои умы и Мои цели в свою волю; вы не думаете о Божьих мыслях. Поэтому — ваши пути (вместо «Моих», как мы должны были ожидать, чтобы сохранить правильность параллелизма) не являются «Моими путями» — я отвергаю и отвергаю ваше поведение и полностью осуждаю его.
Разумеется, в этом обвинении в несходстве человека с небом нет ни противоречия, ни ссылки на естественную конституцию человека, в которой одновременно присутствуют сходство ребенка с родителем и непохожесть творения и Творца. Если бы наши мысли не были в какой-то мере подобны Божьим мыслям, мы ничего не знали бы о Нем. Если бы наши мысли не были подобны Божьим мыслям, у нас не было бы никаких стандартов жизни и мышления. Праведность, красота, истина и добро — одно и то же на небе и на земле, равно и в Господе, и в человеке. Мы созданы по Его образу, какими бы бедными мы ни были; и хотя всегда должна существовать пропасть несходства, которую мы не можем преодолеть, между мыслями о Том, чье знание не имеет ни роста, ни неопределенности, чья мудрость бесконечна и всем, чья природа — безграничный свет, и нашим знанием, и которое всегда должно быть пропасть между делами и путями Того, Кто работает без усилий и не знает ни усталости, ни ограничений, и нашей работой, столь часто встречающейся неудачей, столь всегда утомительной, однако во всем несходстве есть (и ни один человек не может отречься от нее) подобие Отцу. Ибо образ, по которому Бог сотворил человека вначале, не является образом, который в силах человека отбросить, и в худшем из своих испорчений и в самых широких своих отклонениях Он все еще несет на себе признаки подобия Тот, кто создал его. Монета ржавая, потрепанная, испорченная; но все еще разборчивы голова и письмо. Чье изображение и надпись на нем?» Отдавайте Богу то, что объявлено Божьим, потому что оно имеет Его подобие и запечатлено Его подписью.
Но это весьма необходимое и естественное подобие между Богом и человеком делает еще более тяжким грехом то добровольное неподобие, которое мы навлекли на себя. Если бы не было аналогии, не было бы и контраста. Если бы Бог и человек были совершенно непохожи, то не было бы зла в нашем непохожести и не было бы нужды в нашем покаянии.
Истинное состояние каждого из нас заключается в том, что мы должны, как сказал великий астроном в отношении своей собственной науки, думать о Божьих мыслях вслед за Ним, и наполнять наши умы Его истиной, а нашу волю — гармонизировать с Его целями. и что таким образом нам следует сделать так, чтобы наши пути шли параллельно путям Бога. Блаженство, мир, истинная мужественность человека заключаются в том, чтобы его пути и мысли были подобны Божьим. И поэтому мой текст содержит обвинение: вы, кто по природе был создан по Его образу, вы, кому открыто сочувствовать Его замыслам, гармонизировать свою волю с Его волей и привнести все темные и извилистые пути в свою жизнь. по которому вы идете в полном параллели с Его путем, — вы отошли во тьму несходства, и в мыслях и в путях — противоположности Богу.
Обратите внимание, как чудесно простым языком моего текста переданы глубокие истины об этом нашем грехе. Обратите внимание на его рост и порядок. Оно начинается с сердца и разума, которые не принимают мысли, истины, цели, желания Господа, а затем отчужденная воля, затемненное понимание и совесть, которая закрылась от Его повелительного голоса, приводят впоследствии к поведению, которое Он не может принять. как и в любом случае соответствующее Его. Сначала приходит мысль, невосприимчивая к мысли Божией, а затем идут путями, противоположными путям небесным.
Обратите внимание на глубокую истину, касающуюся сущностного и глубочайшего зла из всех наших зол. Твои мысли'; ваши пути», — самозависимость и самоуверенность являются главными пороками человечества. И всякий грех, по сути, является результатом того, что я говорю: «Я не сообразуюсь с небом, но буду угождать себе и идти своим путем». Мой собственный путь никогда не бывает Божьим; мой собственный путь — это всегда путь дьявола. И корень всех грехов лежит в этих двух сильных и простых словах: «Твои мысли не Мои; ваши пути не Мои».
Обратите также внимание на то, как здесь предлагаются страдания и возмездие за это непохожесть. Если вы не сделаете Мои мысли своими мыслями, Я не буду считать ваши пути Своими путями. Я оставлю тебя им. Вы будете наполнены плодами своих собственных замыслов. Я не буду включать ваши действия в Мой великий план и цель». Люди
«Не хотел бы знать путей Его,
И Он предоставил их самим себе».
Итак, перед нами торжественное обвинение, выдвинутое голосом небес против всех нас. Преступность нашего непохожести на Него основана на нашем изначальном подобии.
Непохожесть коренится в мысли и расцветает в ядовитом цветке богоугодных поступков. Оно обрушивает на наши головы торжественное возмездие за разлуку с Ним и наполнение плодами наших собственных замыслов. Таково обвинение, предъявленное каждой душе человека на земле, и на нем строится призыв к покаянию и изменению: «Пусть нечестивый оставит свой путь и неправедный человек — свои мысли». Во многих сердцах возникает вопрос: как мне оставить эти пути, по которым так долго шли мои ноги?» А если и сделаю, то как насчет всех лет позади меня, полных диких странствий и мыслей, в которых не было Бога?
II. Второй стих нашего текста отвечает на этот отчаянный вопрос. Оно провозглашает возвышение путей и мыслей Бога над нашими и на этом основывает уверенность в прощении.
Отношение — это не только отношение непохожести и противоположности, но также отношение аналогии и превосходства. Первая часть началась с мыслей, которые являются родителями путей, и, как и подобает всевидящему Судье, сначала обнажила скрытый разлад человеческого сердца и воли, прежде чем указала на явный антагонизм его поступков. Этот пункт начинается с путей Божьих, только с помощью которых люди могут достичь познания Его мыслей. Первое следует порядку познания Богом человека; второй — познание человеком Бога.
Это чудесный и прекрасный поворот, который пророк придает здесь мысли о трансцендентном возвышении Бога. Небеса — это образ недостижимого; и сказать, что они выше земли», на первый взгляд кажется, всего лишь сказать: «Никто не восходил на небеса», и вы, грешные люди, должны пресмыкаться здесь, на своей равнине, в то время как они находятся далеко наверху, вне вашей досягаемости. Но небеса изгибаются. Они представляют собой арку, а не прямую линию. Они касаются горизонта; и от них исходит сладкое влияние солнечного света и дождя, росы и благословения, приносящих плодородие. Итак, они не только далеки и недостижимы, но и дружелюбны, и благодетельны, и сообщают добро. Подобно им, по истинной аналогии, но при этом с бесконечным превосходством над лучшими и благороднейшими в человеке, находится безграничное милосердие нашего прощающего Бога:
«Славное небо, охватывающее все,
Это как любовь Создателя,
В чем охвачены великие и малые
Двигайтесь в мире и порядке».
Как небо выше земли, так пути Мои выше путей ваших». Особая мысль и путь, о которых здесь идет речь, — это Божья мысль и путь в отношении греха. Здесь есть три момента, которых я хотел бы коснуться на мгновение. Во-первых, Божий способ борьбы с грехом возвышается над всеми человеческими примерами. Среди людей есть такое понятие, как прощение и милосердие. Это слабая аналогия божественного прощения, поскольку оно является ответвлением от него, но все прощение самых смиренных, долготерпеливых и охотно прощающих людей - всего лишь земля по сравнению с небом по сравнению с Его величием. Наше прощение имеет свои ограничения. Мы не можем иногда простить так свободно, как нам казалось, потому что к нашему негодованию против зла присоединяется страстное личное чувство причиненной нам обиды, от которой мы не можем избавиться, и это нарушает свободу и радость многих человеческих помилований. Но Божье прощение не нарушается и не сдерживается каким-либо чувством личной обиды, хотя грех является преступлением против Него, и по своей свободе, полноте, частоте и суверенной власти растопить то, что он прощает, он возвышается над самым высоким земных красот прощения, как звездное небо над плоской равниной.
Божье прощение есть прежде всего человеческий пример, хотя, однажды полученное нами, оно должно стать для нас образцом, по которому мы формируем и регулируем нашу собственную жизнь. Ничто из того, что мы переживаем в себе или в других, не является чем-то большим, чем капля в океане по сравнению с абсолютной полнотой, совершенной свободой и неутомимой частотой Его прощения. Он щедро простит». Он умножит прощение. У Него великое искупление». Мы думаем, что расширили эластичность долготерпения и прощения дальше, чем от нас можно было бы разумно ожидать, если бы мы семь раз прощали заблуждающегося брата, но Божья мера прощения - семьдесят раз по семь, два совершенства, совершенно умноженные сами на себя; ибо мера Его прощения безгранична, и нет исследования глубин Его прощающего милосердия. Вы не можете утомить Его, вы не можете истощить его. В конце он полон, как и в начале; и после всех его даров остается истиной: у Него умножение искупления».
Опять же, Божий способ борьбы с грехом превосходит все наши мысли. Вся религия была озабочена этой проблемой: как согласовать совершенную прямоту божественной природы и торжественные требования закона с прощением. Все религии свидетельствовали о том, что люди смутно осознают разлад и диссонанс между собой и божественными мыслями и путями; и тысячи алтарей возвещают нам, что, по их мнению, необходимо что-то сделать, чтобы прощение стало возможным для Всеправедного и Вседержителя Судьи. Еврей знал, что Бог был прощающим Богом, но для него этот факт требовал большого объяснения и большого света, который нужно было пролить на его связь с торжественным законом, по которому он жил. У нас есть Добро. Тайна прощения разрешена, насколько это возможно, в Нем и только в Нем. Его смерть в некоторой степени объясняет, насколько Бог справедлив и Оправдывает верующих. Высоко над человеческими мыслями возвышается эта великая центральная тайна Евангелия: у Бога есть прощение и у Бога есть совершенная праведность. Крест как основа прощения – центральная тайна откровения; и не следует ожидать, что наши теории смогут ощутить глубину этого великого акта божественной любви. Возможно, наши отвесы все-таки не опускаются на дно бездонного; но нужно ли нам дойти до края неба и вокруг него снаружи, прежде чем мы будем радоваться солнечному свету? Нужно ли нам пересекать бездны небес, переходить от звезды к звезде и называть их число, прежде чем мы сможем сказать, что они яркие, или прежде чем мы сможем ходить в их свете? Нам не нужно понимать «как», чтобы быть уверенными в том, что смерть Добра — это наше прощение. Не спешите, как некоторые в наши дни, заявлять, что учение о Кресте противоречит человеческим представлениям. Оно превосходит их, и сам факт того, что оно превосходит, должен помешать нам заявить, что оно противоречит. Как небо выше земли, так Мои мысли выше ваших мыслей».
Наконец, здесь нас учат, что Божий способ борьбы с грехом – это высшая точка Его самораскрытия. Есть много славы божественной природы, изложенной во всех Его путях, но самая возвышенная из них та, что Он может нейтрализовать и уничтожить факт человеческого преступления, стирая его прощением; и в самом акте прощения воссоздаются в чистоте и с сердцем ко всякой святости грешники, которых Он прощает. Это сияющая вершина всего, что Он сделал, возвышаясь над творением и всеми другими Своими путями, так высоко, как самые высокие небеса находятся над землей.
Поэтому берегите все формы христианства, которые не ставят на первый план прощающую милость Божию. Они искалечены, и в них туман и облако покрыли печально-серой крышей низменную землю и отделили ее от высочайшего неба. Истинная слава откровения Божия собирается вокруг этого центрального Креста; и там, в этом Человеке, умирающем на нем во тьме – жертве за грех мира – является самое высокое, самое небесное откровение всеоткрывающего Бога. Вычеркните Крест из христианства или ослабьте его аспект как послание прощения и искупления, и вы погасите его самый яркий свет и опустите его вниз, чтобы он стал лишь немного выше, если таковой имеется, чем многие другие схемы других моралистов, философов. , поэты и религиозные учителя. Отличительная слава христианства заключается в том, что оно рассказывает нам, как Бог сметает грех.
И поэтому моя последняя мысль заключается в том, что, если мы желаем увидеть высшие небеса Божьего характера, мы должны спуститься в глубины сознания нашего собственного греха и сначала узнать, насколько наши пути и мысли не похожи на небеса. прежде чем мы сможем понять, насколько высоко над нами и в то же время благотворно склоняются над нами Его пути и мысли по отношению к нам. Мы лежим под небесами, как отвратительное болото, полное черной илы, гнилой земли и гнилой воды, где нет ничего зеленого и прекрасного. Но обещание склонившихся небес с их сладким влиянием провозглашает возможность вернуть даже эти отходы и заставить их радоваться и цвести, как роза. Раскиньтесь, дорогие друзья, в смиренном покорении и покаянном признании под всеживотворящей милостью сего сияющего неба прощения Божия; и тогда в вас исполнится старое обетование: Истина восстанет из земли, и правда взглянет с небес; да, Господь даст то, что хорошо, и наша земля – хотя бы бесплодная и отравленная – отвечая на небесное влияние, принесет свой урожай».

ИСАИЯ Льви. 12 — МЫ УВЕРЕНЫ В ЗАВТРА? НОВОГОДНЯЯ ПРОПОВЕДЬ
Завтра будет то же самое, что и сегодня, и будет гораздо более обильным» (ИСАИЯ Леви). 12.
Эти слова в их нынешнем виде являются призывом друзей к новому веселью. Они являются частью картины пророка развращенной эпохи, когда влиятельные и влиятельные люди отбросили свое чувство долга и отдались, как всегда склонны делать аристократии и плутократии, простой роскоши и хорошей жизни. Они зовут друг друга на свои грубые оргии. Ройстерский оратор говорит: «Не бойтесь пить; подвал выдержит. Сегодняшняя пьянка не опустошит его; на завтра хватит. Он забывает о завтрашних головных болях; он забывает, что когда-нибудь завтра вино кончится; он забывает, что пальцы руки могут написать приговор бунтовщикам на самых стенах пиршественного зала.
Какое отношение эти слова, самый девиз наглой самонадеянности и недальновидного анимализма имеют к новогодним мыслям? Только то, что эти низкие и глупые слова звучат на таких устах, можно поднять их из грязи и принять их как выражение высокой и спокойной надежды, которая не будет разочарована, и твердой и скромной решимости, которая может облагородить жизнь. Как и многие другие высказывания, они могут подойти устам как пьяницы, так и святого. Все зависит от того, о чем мы думаем, когда используем их. Есть вещи, о которых абсурдно и даже хуже, чем абсурдно говорить это, а есть вещи, о которых сказать это было бы самой трезвой истиной. Итак, заглядывая вперед в милосердную тьму следующего года, мы можем рассматривать эти слова либо как выражение надежд, которые глупо лелеять, либо как надежды, которые разумно питать.
I. Это ожидание, если оно направлено на какие-либо внешние вещи, есть иллюзия и сон.
Эти грубые гуляки, в уста которых вложен наш текст, подразумевают лишь то, что они бросят вызов будущему и бросят вызов завтрашнему дню в буйстве своего пьянства. Они показывают нам самую вульгарную, самую низкую форму, которую может принять ожидание, форму, о которой мне сейчас нечего говорить.
Но могу лишь мимоходом заметить, что смотреть вперед главным образом с целью предвкушения удовольствия или наслаждения — дело очень плохое и недостойное. Мы слабеем и опускаемся с каждым днем, если используем нашу способность надежды главным образом для того, чтобы нарисовать будущее как сцену наслаждений и удовлетворений. Мы портим сегодняшний день, думая, как мы можем обратить его в пользу удовольствия. Мы испортим завтра еще до того, как оно наступит, и навредим себе, если больше будем думать о том, как оно послужит нашей радости, чем о том, как мы можем заставить его послужить нашему долгу. Подло и глупо предсказывать наши удовольствия; истинный характер — прогнозировать нашу работу.
Но, оставив это соображение, давайте заметим, насколько бесполезно такое ожидание и насколько безумной является такая уверенность, выраженная в тексте, если она направлена на что-либо, кроме Бога.
Мы так устроены, что у нас растет убеждение, что то, что было, будет, и все же мы не можем дать себе достаточных причин, почему мы ожидаем этого. Единообразие хода природы является краеугольным камнем не только физической науки, но, в более простой форме, мудрости, которая растет с опытом. Мы все верим, что солнце взойдет завтра, потому что оно взошло до -день и все вчерашние дни. Но было сегодня, у которого не было вчера, и будет сегодня, у которого не будет завтра. Солнце взойдет в последний раз. У единообразия было начало и будет конец.
Таким образом, даже будучи аксиомой мышления, ожидание того, что все будет продолжаться так, как было, потому что оно было, по-видимому, имеет недостаточное основание. Тем более это касается нашей собственной маленькой жизни и ее окружения! Единственное, в чем мы можем быть вполне уверены относительно завтрашнего дня, это то, что оно не будет таким, как сегодня». Даже для тех из нас, кто, возможно, достиг, например, плато среднего уровня жизни, где наше положение и задачи довольно четко определены, и нам нечего ожидать, кроме монотонного повторения одних и тех же обязанностей, повторяющихся в один и тот же час. каждый день — даже для таких каждый день имеет свой особый характер. Как стадо овец, они кажутся одинаковыми, но каждый, при ближайшем рассмотрении, обнаруживает свою собственную физиономию. Будет так много мелких изменений, что даже одни и те же обязанности или удовольствия не будут совсем теми же, и даже если внешние вещи останутся совершенно неизменными, мы, встречающие их, уже не те же самые. Небольшие изменения в настроении и тоне, снижение интереса здесь, ослабление силы там, вторжение других мыслей и, помимо всего прочего, медленные, молчаливые изменения, происходящие с нами с возрастом, делают невозможным идеальное воспроизведение любого прошлого. Таким образом, какой бы знакомой ни была дорога, по которой нам предстоит пройти, какими бы однообразными ни казались наши дни на протяжении долгих промежутков нашей жизни, хотя для нас самих часто наша дневная работа может казаться объездом мельничной лошади, но в глубочайшую истину, если мы примем во внимание всю сумму мельчайших изменений в нем и в нас, то о каждом шаге нашего путешествия можно сказать: «Вы еще не проходили этим путем».
Но, кроме всего этого, мы знаем, что эти передышки, когда у нас нет изменений, суть лишь паузы в буре, места приземления в восхождении, промежутки между толчками. Как бы надежда ни соблазняла нас мечтать о том, что будущее похоже на настоящее, в наших душах заложена более глубокая мудрость, которая говорит «нет». Пьяная храбрость может противостоять этой тьме такими словами, как эти в нашем тексте, но наименее серьезному духу в самом радостном настроении никогда не удается полностью забыть торжественные вероятности, возможности и определенности, которые таятся в неизвестном будущем. Поэтому для мудрого человека смотреть вперед всегда является отрезвляющим упражнением, и мы будем ближе к истине, если примем во внимание, как мы делаем это сегодня, тот несомненный факт, что единственное, что можно сказать наверняка о завтрашнем дне, это то, что оно будет не быть таким, как этот день.
Есть великие перемены, которые происходят с кем-то каждый день, которые могут произойти с каждым из нас в любой день, которые когда-нибудь придут ко всем нам. Некоторые из нас умрут в этом году; в какой-то день в наших новых дневниках некоторые из нас не сделают записи, потому что нас уже не будет. Некоторых из нас поразит болезнь; некоторые из нас потеряют самых дорогих нам людей; некоторые из нас потеряют удачу. Кем из нас это будет и где в течение этих двенадцати месяцев будет нанесен удар, милосердно скрыто. Единственное, что мы точно знаем, это то, что эти стрелы полетят. Мы не знаем, чье сердце они пронзят. Это делает взгляд в темноту серьезным и торжественным. В голубых глазах Хоуп всегда есть что-то опасение.
Действительно, служение перемен благословенно и полезно; правда, тьма, скрывающая будущее, милосердна и необходима, чтобы не испортить настоящее. Но какими бы полезными и милосердными они ни были, они наделяют неизвестное завтра торжественной силой, которую приятно, хотя и отрезвляюще, чувствовать для нас, и они замалчивают на всех устах, кроме буйства и безрассудного разврата, самонадеянные слова: — Завтра будет то же, что и сегодня, и гораздо более обильное».
II. Но все же есть возможность использовать эти слова так, чтобы сделать их высказыванием трезвой уверенности, которая не будет посрамлена.
Пока наши надежды и предвкушения ползут по нижним слоям земли и озабочены внешним и творческим благом, их язык никогда не сможет подняться дальше. Завтра может быть, как сегодня». Чаще всего они достигают лишь вершины задумчивого желания: «Да будет так, как сегодня!» Но не надо нас мучить такими скользкими возможностями. Мы можем посылать нашу надежду, как голубь Ноя, не для того, чтобы беспокойно парить над волнующимся океаном перемен, а для того, чтобы нащупать твердую, твердую уверенность и сложить там свои утомленные крылья. Прогнозирование всегда близко к предчувствию. Надежда переплетается со страхом, золотые нити утка пересекают темные нити основы, и вся ткань блестит ярко или мрачно-черно, в зависимости от угла, под которым ее рассматривают. Так будет всегда, пока мы не перевернем нашу надежду с земли на небо и не наполним будущее светом Его присутствия и уверенностью в Его истине. Тогда туманы и сомнения рассеиваются; мы переходим из области «возможно» в область «наверняка»; будущее так же достоверно, как и прошлое, надежда так же уверена в своих фактах, как и память, пророчества так же правдивы, как история.
Итак, заглядывая в будущее, давайте не будем заниматься видениями, которые, как мы знаем, могут сбыться, а могут и не сбыться. Давайте не будем питать себя иллюзиями, которые могут сделать реальность, когда дело дойдет до их разрушения, еще труднее вынести. Но сделаем Бога в Господе нашей надеждой и перейдем от вероятностей к несомненности; с завтрашнего дня пусть он будет, как сегодня, если бы это было так: «Будет, будет, ибо Бог — мое ожидание и моя надежда». У нас есть неизменный и неисчерпаемый Бог, и Он является для нас истинным залогом будущего. Чем больше мы привыкаем думать о Нем как о формирующем все случайное и изменчивое в ближайшем и отдаленном завтрашнем дне и как о Самом Нем как о неизменной части наших душ, тем спокойнее будет наш взгляд во тьму и тем ярче будет ясный свет уверенности, который горит для нас в нем.
Сегодняшнее богатство может быть завтрашней бедностью, сегодняшнее здоровье - завтрашней болезнью, сегодняшнее счастливое общение любви - завтрашним болезненным одиночеством сердца, но сегодняшний Бог будет завтрашним Богом, сегодняшним Богом будет завтрашний день. Добро будет Добром завтрашнего дня. Другие фонтаны могут пересохнуть в жару или замерзнуть зимой, но это не изменится, и летом, и зимой так и будет». Другие источники могут опуститься в свои чаши после долгого черпания, но этот всегда полон, и после того, как из него черпали тысячи поколений, его поток широк и глубок, как всегда. Другие источники могут остаться на пути, а на смену колодцам и пальмам каждого Элима на нашем пути может прийти сухая и жаждущая земля, где нет воды, но этот источник следует за нами через всю пустыню и издает музыку. и распространяет свежесть на нашем пути. Кроме того, мы ничего не можем предсказать; мы можем быть уверены в том, что Бог будет с нами во все дни, которые предстоят нам. Что может быть за следующим мысом, мы не знаем; но мы знаем, что тот же самый солнечный свет проложит широкий путь через воды прямо к тому месту, где мы покачиваемся в неведомом море, и та же самая неподвижная могучая звезда будет гореть для нашего руководства. Итак, мы можем позволить волнам и течениям катиться так, как они хотят, или, скорее, как Он пожелает, и мало интересоваться событиями или спутниками нашего путешествия, поскольку Он с нами. Завтра мы можем предстать перед неизвестностью, даже когда остро ощущаем, насколько торжественны и печальны события, которые это может принести.
«Оно не может принести с собой ничего
Но Он проведет нас до конца».
Если только наши сердца сосредоточены на Боге и мы питаем наши умы и волю Им, Его истиной и Его волей, тогда мы можем быть совершенно уверены, что, что бы ни случилось, наше истинное богатство сохранится, и всякий, кто покинет нашу маленькую компанию любимых те, наш лучший Друг не уйдет. Поэтому, подняв наши надежды за пределы низких уровней земли и сделав наши ожидания будущего отражением сияния Бога, брошенного на эту еще пустую завесу, мы можем превратиться в достойное высказывание трезвой и святой веры, в безумие буйный сластолюбец, когда сказал: «Завтра будет как этот день».
Прошлое – зеркало будущего для христианина; мы оглядываемся назад на все великие дела древности, которыми Бог искупил и помог душам, взывавшим к Нему, и находим в них вечные законы Его действия. Все они верны для сегодняшнего дня, как и вначале; они остаются верными навсегда. Вся история прошлого принадлежит нам и полезна для нашего настоящего и нашего будущего. Что мы слышали, то и увидели в городе Бога нашего».
Сегодняшний опыт повторяет истории прошлых лет, «годов десницы Всевышнего». Опыт всегда является родителем надежды, и последний может строить только из тех кирпичей, которые дает первый. Поэтому христианин должен держаться всего, что милость Божья сотворила в минувшие века, и поскольку Он — верный Творец, «превратить историю в пророчество и торжествовать в том, что Бог Иакова — наше прибежище».
Материалом для нашего прогноза будущего служат не только записи о том, кем Он был для других, но и воспоминание о том, кем Он был для нас самих. Был ли Он с нами в шести бедах? Мы можем быть уверены, что Он не оставит нас на седьмом. Он не мешает начать строить и оставить Свою работу незавершенной. Помните, кем Он был для вас, и радуйтесь тому, что в вашей жизни было что-то, что, будьте уверены, всегда будет там. Подкрепите свои определенные надежды на завтра благодарными воспоминаниями о многих событиях вчерашнего дня. Не забывайте дел Божиих, чтобы вы могли возложить надежду на Бога». Пусть наши ожидания основываются на памяти и выражаются в молитве: Ты был моей помощью; не оставь меня и не оставь меня, Боже спасения моего». Тогда уверенность в том, что Тот, Кого мы знаем как доброго, мудрого и сильного, сформирует будущее и Сам будет Будущим для нас, устранит весь страх из этого взгляда вперед, сгустит наши светлые и необоснованные надежды в твердую реальность. и представьте перед нами бесконечную череду дней, в каждом из которых мы можем обрести больше Того, чье лицо осветило прошлое и осветит будущее, пока дни не закончатся и время не откроется в вечность.
III. Если посмотреть на эти слова с другой стороны, эти слова можно рассматривать как обет твердой и скромной решимости.
Есть будущее, на которое мы можем лишь очень слабо повлиять, и чем меньше мы на него смотрим, тем лучше во всех отношениях. Но есть также будущее, которое мы можем формировать по своему желанию — будущее наших собственных характеров, единственное будущее, которое действительно принадлежит нам, — и чем яснее мы ставим его перед собой и решаем, куда если мы хотим, чтобы оно развивалось, тем лучше. В этом регионе совершенно верно, что завтрашний день будет таким же, как этот день, и будет гораздо более обильным». Закон преемственности формирует наши моральные и духовные характеры. То, чем я являюсь сегодня, завтра я стану еще более великим. Ужасающая сила привычки превращает действия в обычаи и продлевает эхо каждой однажды прозвучавшей ноты по сводчатой крыше комнаты, где мы живем. Сегодняшний день — дитя вчерашнего и родитель завтрашнего.
Эта торжественная уверенность в сохранении и увеличении моральных и духовных качеств работает как во благо, так и во зло, но с разницей. Чтобы обеспечить полное благословение в постепенном развитии зародышей добра, необходимы постоянные усилия и упорная решимость. Так много врагов мешают прорастанию доброго семени в наших сердцах - что с летающими стаями легкокрылых беглых мыслей, всегда готовых налететь, как только сеятель повернется спиной, и вырвать его, что с твердостью камень, с которым вскоре сталкиваются корни, с толстыми посеянными и быстро пружинящими шипами, - что, если мы доверяем естественным законам роста и пренебрегаем тщательным земледелием, мы можем посеять много, но соберем мало. Но чтобы унаследовать все последствия того же закона, действующего на рост и развитие зла в нас, не нужно ничего, кроме небрежности.
Оставьте его в покое на год или два, и плодородное поле превратится в лес, джунгли из спутанных сорняков с разбросанными цветами там, где когда-то была возделанная земля.
Но если мы смиренно решим и усердно трудимся, ища Его помощи, мы можем осмелиться надеяться, что наш характер будет возрастать в доброте и подобии нашему дорогому Господу, что мы не потеряем свою уверенность и не потерпим кораблекрушение нашей веры, что каждый новый день найдет в нас более глубокую любовь, более совершенное посвящение, более радостное служение, и поэтому во всей красоте христианской души и во всех благах христианской жизни завтра будет таким, как этот день. и гораздо более обильные». Имеющему будет дано». Путь праведных – как свет сияющий, который сияет все более и более до полудня дня».
Таким образом, мы можем смотреть вперед без страха и, хотя мы осознаем тьму, которая окутывает завтрашний день в отношении всех мирских дел, можем питать нашу силу духа и укреплять нашу уверенность в двойной уверенности в том, что у нас будет Бог и еще больше Бога в качестве нашего сокровища. что мы будем иметь сходство с Ним и еще больше сходства в наших характерах. Мимолетные моменты могут приходить и уходить. Неопределенные дни могут выполнять свое разнообразное служение, давая и отбирая, но независимо от того, сажают ли они или выкорчевывают наши земные опоры, строят или разрушают наши земные дома, они увеличат наше богатство на небесах и дадут нам более полное владение более глубокими. тяги из неиссякаемого источника живой воды.
Нет нужды сейчас останавливаться на том, как ужасно действует тот же самый закон непрерывности и развития характера у некоторых людей. Медленно, незаметно, в определенной степени зло наступает на них. Вчерашний грех сглаживает путь сегодняшнему. Искушение, однажды поддавшееся, обретает силу. Трещина в насыпи, через которую просачивается одна-две капли, вскоре превращается в огромную дыру, в которую попадает поток воды. Легче найти человека, который ни разу не сделал ничего плохого, чем найти человека, который сделал это только один раз. Петр трижды отрекся от своего Господа, и каждый раз легче, чем в предыдущий раз. Итак, прежде чем мы это осознаем, тонкие нити отдельных поступков скручиваются в веревку привычки, и мы связаны веревками наших грехов». Пусть никто не говорит: «Хотя хоть раз я могу отважиться на зло»; до сих пор я пойду и не дальше. Нет, завтра будет то же самое, что и сегодня, и гораздо более обильное».
Насколько важными становятся малейшие поступки, когда мы думаем, что они таким образом влияют на характер! Микроскопические существа, тысячи которых занимают квадратный дюйм, образуют огромные белые скалы, которые нависают над самым бушующим морем и противостоят шторму. Итак, из тривиальных поступков складывается постоянный и твердый характер, и это торжественная сторона наших проходящих дней, которую они нам делают.
Мы вполне могли бы трепетать перед такой мыслью, которая была бы ужасна для лучших из нас, если бы не прощающая милость и обновляющая благодать. Закон пожинания того, что мы посеяли, или продолжения того, что мы начали, может быть изменен в зависимости от наших грехов и неудач. Следствие может быть отрезано, и завтрашний день не должен унаследовать ни сегодняшнюю вину, ни сегодняшние привычки. Прошлое может быть стёрто по милости Божией в Господе. Никакой долг не нужно переносить на другую страницу книги нашей жизни, ибо Добро отдал Себя за нас, и Он говорит всем нам: «Прощаются тебе грехи твои». Никакая дурная привычка не должна продолжать властвовать над нами, и мы не обязаны продолжать плохую традицию дурных поступков в будущий день, ибо Добро живет, и если кто-нибудь у Господа, то он новая тварь; старое прошло, все стало новым».
Итак, братья, давайте смиренно примем уверенность, которую могут выразить эти слова, и, стоя на пороге нового года и ожидая, пока откроется занавес, давайте запечатлем глубоко в наших сердцах неопределенность мы держимся за все здесь и не стремимся построить или закрепиться на этом, но возносим наши мысли к Тому, Кто благословит будущее, как Он благословил прошлое, и даже увеличит дары Своей любви и помощь Его права. рука. Будем надеяться для себя не на продолжение или увеличение внешнего добра, а на рост души во всем прекрасном и достославном, ежедневное преуспевание в любви и подобии Господа нашего.
Так каждый день, каждая последующая волна океана времени будет приносить нам сокровища, разбиваясь у наших ног. По мере того, как мы растем с годами, мы будем возрастать в благодати и познании нашего Господа и Спасителя, пока не наступит день, когда мы променяем землю на небо. Это будет величайшим применением этого текста, когда, умирая, мы сможем спокойно быть уверены, что хотя сегодня мы будем на этой стороне, а завтра на другом берегу черной реки, непрерывность не прервется, но только бесконечный рост в нашей жизни, и завтрашнее небо будет таким же, как сегодняшнее земное, и гораздо более обильным.
ИСАИЯ lix. 6 — ХЛОПКАЯ ОДЕЖДА
Паутина их не станет одеждой» (ИСАИЯ, lix). 6.
Я советую тебе купить у меня. . . белую одежду, чтобы одеться и чтобы не видна была срамота наготы твоей». iii. 18.
Сила этих слов пророка весьма очевидна. Он изливал быстрые и возмущенные обвинения в адрес злодеев в Израиле; и, говорит он, они высиживают яйца какатрисов и плетут паутину», указывая, как я полагаю, на терпеливую настойчивость, достойную лучшего дела, которую плохие люди будут проявлять при разработке своих планов. Затем с вспышкой горькой иронии, побуждаемый воображением сказать больше, чем он имел в виду, он добавляет эту язвительную скобку, как если бы он сказал: «Да, они плетут паутину, изощренный труд и ползучие изобретения, и что из этого получится?» все это! Хлипкая гадость рано или поздно будет сметена небесной метлой. Действительно паутина! но они никогда не сделают из него одежды. Оно похоже на ткань, но бесполезно». Это старый урок о том, что всякий грех бесполезен и ни к чему не приводит.
Я осмелюсь соединить с этим весьма образным заявлением о сущностной тщетности безбожной жизни наш второй текст, в котором Добро использует аналогичный образ для выражения одного аспекта Своих даров верующей душе. Он готов одеть его, чтобы, будучи одетым, его не нашли нагим».
I. Грех никого не одевает даже здесь.
Заметьте, мимоходом, какой намек на труд и неприятности, которые люди так готовы принять на неверный путь. И высиживание, и прядение предполагают длительные и утомительные роды. И тогда проблема всего этого в том, что ничего.
Возьмите сначала простейшие иллюстрации этой истины — нарушение обычных законов морали, например, потворство распутству. Человек получает от этого какое-то грубое удовольствие, но что он получает кроме этого? Ослабленное тело, тираническая тяга, разрушенные перспективы, чаще всего нищета и стыд, потеря самоуважения и любви; морального совершенства, вкуса к лучшему. Он не зверь, и он не может жить в чистом животном мире, не причинив себе вреда.
Затем возьмите реальные нарушения человеческих законов. Как редко они платят, даже в самом низком смысле этого слова. Воры всегда бедны. Один и тот же опыт тщетности преследует все грубые и ощутимые нарушения морали. Всегда верно, что того, кто ломает изгородь, укусит змея».
Причины не далеко искать. Это в целом мир Божий, мир возмездия. В целом дела обстоят на стороне добра. Бог находится в мире, и этот элемент нельзя упускать из расчета. Общество в значительной степени на стороне добра. В том же направлении действует устройство собственной души человека, созданное Богом. Юноши, трепещущие на грани юношеской податливости страсти, склонны воображать, что могут сеять грех и не пожинать страданий и вреда. Если бы они устояли в своих мыслях, что тот, кто поджигает фитиль, должен ожидать взрыва!
Но то же самое правило применимо ко всякой безбожной форме жизни. Возьмите наш манчестерский искушение, деньги или успех в бизнесе. Возьмите амбиции. Возьмите культуру, литературную известность. Возьмите любовь и дружбу. К чему они все приходят, если безбожны? Я не указываю на многочисленные неудачи, но предположим успех: сделает ли он вас счастливым человеком? Если бы вы выиграли то, что хотели, было бы этого достаточно? Какую одежду для вашей совести, для вашего чувства греха, для ваших бесконечных стремлений мог бы обеспечить успех любого безбожного пути? Вы получите то, что хотите, и что это принесет с собой? Заботы, хлопоты и быстрое насыщение, а нередко и неспособность насладиться тем, что вы завоевали с таким трудом. Если бы вы получили приз, то, цепляясь за него, вы обнаружили бы то, на что не рассчитывали, и это лишило бы его большей части ослепления.
II. Когда-нибудь все тряпки сдерут.
Смерть есть обнажение тела и всех занятий, заканчивающихся телесной жизнью. Это обязательно включает в себя потерю имущества, прекращение деятельности, отказ от самообмана и выставление напоказ Судьи без защиты. Безбожная душа будет найдена обнаженной и пристыженной. Все дела тьмы, «отягощенные обильным цветением или сочными плодами, какими бы они ни казались, в трагической истине окажутся бесплодными». Жизнь прядет и ткает, а не тряпка, чтобы прикрыть труженика! Это производительный труд?
III. Доброта оденет вас.
Белая одежда. Чистый характер. Покрытие перед судьей. Праздничное одеяние Победы.
Купить... как? Отказавшись от себя.
ИСАИЯ Лк. 1-3 — СОЛНЕЧНАЯ ЦЕРКОВЬ
Восстань, светись; ибо пришёл свет твой, и слава Господня взошла над тобою. 2. Ибо вот, тьма покроет землю, и мрак – народы; но Господь восстанет над тобою, и слава Его явится над тобою. 3. И придут язычники к свету Твоему, и цари к сиянию восхода Твоего» (ИСАИЯ, гл. 6). 1-3.
Образ Израиля как женщины проходит через всю вторую часть пророчества Исайи. Мы видим ее брошенной на землю скорбящей матерью, скованной пленницей. Мы слышим, как ее снова и снова призывают проснуться, встать, отряхнуться от праха, ослабить узы на шее. Эти призывы являются пророчествами о предстоящем мессианском избавлении. Тот же круг истин, но в несколько ином аспекте, представлен в предшествующих нам стихах. Пророк видит землю, окутанную погребальной пеленой тьмы, и луч сверхъестественного света, падающий на одно распростёртое тело. Старая история повторяется: Сион стоит в свете, а Египет съёживается во мраке. Свет, сияющий над ней, — это Слава Господня», древнее сияние, которое обитало между херувимами за завесой в тайном месте Всевышнего, а теперь вышло в открытый мир, чтобы окутать опустошенного пленника. Прикоснувшись к свету, она становится светом и, в свою очередь, призвана сиять. В моем тексте повторяется очень примечательное соответствие между просветляющим Богом и просветленным Сионом. Слово «сияние» связано со словом «свет» и вполне может быть переведено как «светить» или «быть светом». Дважды используется фраза «свет твой»; один раз для обозначения света, который принадлежит тебе, потому что он сияет на тебя; однажды означало свет, который принадлежит тебе, потому что он сияет от тебя. Другое слово, повторенное трижды для обозначения восхода, является техническим словом, обозначающим восход солнца, и оно применяется как к сияющей славе, падающей на Сион, так и к свету, исходящему от него. Прикоснувшись к солнцу, она становится солнцем и сияет на своих небесах в великолепии, привлекающем мужские сердца. Итак, если таков справедливый анализ слов, стоящих перед нами, они представляют нам некоторые мысли, имеющие отношение к миссионерской работе Церкви, и я объединяю их все в три: факт, звонкий призыв и уверенное обещание.
I. Теперь по существу.
Под поэзией моего текста лежат весьма определенные концепции очень торжественного и серьезного характера, и эти концепции составляют основу последующего звонкого призыва, который опирается на двойную основу, а именно: ибо пришел свет Твой, и тьма покрывает землю». В представлении присутствует двойной элемент. У нас есть темная земля и освещенная солнцем и подобная солнцу церковь; и если мы не будем твердо держать эти два убеждения — оба — и что не просто как убеждения, влияющие на наше понимание, но как всегда существующие силы, действующие на наши эмоции, нашу совесть, нашу волю, мы не сможем сделать то, что хотим. дело, которое Бог поручил нам делать в мире. Мне нет необходимости долго останавливаться на первом из них или говорить о том погребальном покрове, которое окутывает всю землю. Только помните, что не тьма, исходящая от Его руки, образующей свет и творящей тьму, но подобна дыму, который лежит над нашими великими городами, - дело многих земных огней, чья полупогасшая нечистота скрывает солнце от нас. Если мы возьмем серную и дымную пелену, окутывающую землю, и проанализируем ее содержимое, то это будет тьма невежества, тьма печали, тьма греха. Невежества; ибо во всех обширных регионах, лежащих под этим покровом, охватывающим все народы, существует ли какая-либо уверенность в Боге, в человеке, в морали, в ответственности, в вечности? Авантюры, догадки, мечты, драгоценные крупицы истины, переплетенные с худшей ложью, благородные стремления рядом со звериными представлениями, — вот на чем покоятся или пытаются отдыхать наши братья. Мы не забываем тот свет, который просвещает всякого человека, приходящего в мир.
Мы не забываем, конечно, что везде есть чувства после Него, и везде есть отблески и проблески исчезающего света, иначе жизнь была бы невозможна; но, дорогие братья, давайте не будем забывать и о том, что люди сидят во тьме невежества, которая является самой печальной тьмой, которая может поразить людей.
И это тьма скорби из-за всех бед, которые плоть унаследовала, не облегчая и не подкрепляя ни одним известным помощником на небесах, миллионам наших собратьев. Они стоят, как описывает себя великий немецкий поэт в одной из самых трогательных своих песен, перед мраморным изображением прекрасной богини, у которой есть жалость на лице и красота, исходящая из ее членов, но у нее нет рук. . Так слезы падают невысохшими. Беззаботный дикарь — это фикция. Какой тяжёлый мрак окутывает его прошлое и его настоящее, которое сгущается непроницаемым туманом, окутывающим и скрывающим будущее!
А тьма – это тьма греха, а также печали и невежества. На этом мне нет нужды останавливаться. Мы все верим, что все согрешили и лишены славы Божией», и все мы верим, что идолопоклонство, как мы его видим и как оно проявляется, является союзником нечистоты и греха. Процесс таков: люди делают богов по своему образу и подобию, а боги делают из людей дьяволов. Те, кто их делает, подобны им, таков и всякий, кто надеется на них». Нам не нужен никакой другой принцип, кроме этого, чтобы объяснить деградацию язычества, а также непристойности и грязные преступления внутри самих дворов храма.
Теперь, дорогие друзья, чтобы я не мог слишком долго останавливаться на азбуке нашей веры, позвольте мне в одном предложении призвать вас быть настороже против современных тенденций, которые ослабляют силу этого торжественного, трагического убеждения относительно реальности. язычества. Новая наука сравнительного религиоведения многое сделала для нас. Я не говорю ни слова против этого занятия или выводов, которые из него делаются. Но я прошу вас помнить, что основополагающие истины, скрытые под системой, которую любой человек считает своей религией, — это одно, а практическое действие этой системы, как мы видим ее в повседневной жизни, — это совсем другое. Действительный характер язычества нельзя познать из священных книг всех народов и драгоценных сияний мудрости и чувства Божественного, которое мы признаем в человеке. На самом деле, во всем мире религия языческих народов представляет собой массу непристойности, настолько тесно переплетенную с более благородными мыслями, что они кажутся неразделимыми. Необлегченные скорби, отвратительные пороки, грубое невежество, охватывающее все самые важные для людей реальности, — вот факты, с которыми нам приходится бороться. Не дадим нам забыть их.
А с другой стороны, вспомните контрастную картину залитой солнцем и солнечной церкви. Воплощение Иисуса Христа является исполнением моего текста. Мы видим славу Его, славу как Единородного от Отца, полного благодати и истины». Если мы с вами христиане, мы обязаны верить в Него как в исключительный источник уверенности. Мы, возможно, не слышим от Него ничего, кроме Его слова: «Истинно, истинно говорю вам», и на этом слове мы основываем все наши знания о Боге, долге, человеке и будущем. Вместо страхов, сомнений, может быть, мы имеем живое Добро и Его рок-слово. И в Нём вся радость, и в Нём очищение от всякого греха. И это тройственное сияние, в котором можно проанализировать один чистый свет, падает на нас. Он также падает по всему миру; но те, в чьи сердца оно вошло, те, чьи лица обращены к нему, они принимают его в том смысле, в каком не принимает невосприимчивая и неотзывчивая тьма мира. Свет сияет во тьме, и тьма не хочет его иметь, и поэтому это пока тьма. Свет сияет на нас, и если по Его милости мы открыли ему свои сердца, то, по глубокому учению этого контекста, мы являемся не только солнечно освещенной, но и солнцеподобной Церковью, и к нам приходит заповедь: Встань, светись, ибо свет твой пришел», и твою бедную тьму тоже превратил в солнце.
Если у нас есть свет, мы будем светом. Это всего лишь изложение в живописной форме самой центральной истины христианства. Последнее слово Евангелия – преобразование. Мы становимся подобными Ему, если живём рядом с Ним, и цель, ради которой Учитель уподобился нам в Своем воплощении и страстях, заключалась в том, чтобы мы могли стать подобными Ему через принятие Его собственной жизни в наши души. Свет заставляет многие поверхности, на которые он падает, сверкать, но в оптике Земли отражаются не поглощенные лучи; но в этой более высокой области освещение не поверхностное, а внутреннее, и именно свет, поглощенный внутри нас, затем исходит из нас. Доброта будет жить в наших сердцах, и мы будем подобны бедному маленькому ромбовидному оконному стеклу в окне коттеджа, которое, когда солнце освещает его, видно на многие мили по равнине. Если это солнце упадет на нас, его образ отразится в наших сердцах и вспыхнет в нашей жизни. Облака, лежащие над закатом, хотя сами по себе они всего лишь бедный, серый и влажный пар, пораженные его благотворным сиянием, не становятся недостойными служителями и помощниками его славы. Так же, братья мои, может быть и с нами, ибо Добро становится нашим светом, Потому что Он в нас, и с нами мы преобразуемся в Его подобие, и имена, наиболее соответствующие Ему, Он разделяет с нами. Является ли Он Сыном? Мы сыновья. Является ли Он светом мира? Его собственные уста говорят нам: «Вы свет миру». Он — Доброта? В Псалме сказано: «Не прикасайтесь к благости Моей, и пророкам Моим не делайте зла». Критики спорят по поводу последних глав Книги Исайи относительно того, кто является слугой Господа; является ли он личным или коллективным Израилем, является ли он Добром или Его Церковью. Давайте усвоим урок, что Он и мы настолько объединены, что Его служение, сделавшее этот союз возможным, в котором Он был принесен в жертву на Кресте за всех нас, принадлежит по происхождению Его слугам, и что Он, Солнце Праведности, движет на небесах, окруженных многими другими солнцами.
Итак, дорогие друзья, эти два убеждения в этих двух фактах: темная земля, освещенная солнцем, подобная солнцу церковь лежат в основе всей нашей миссионерской деятельности. Если однажды мы начнем сомневаться в них, если однажды мы начнем думать, что люди уже получили много света и могут прекрасно обойтись без большего количества света, или если мы вообще будем сомневаться в своем обладании светом, и уверенность и радости, которые в нем есть, тогда прощай, наше миссионерское рвение. Вскоре мы начнем задаваться вопросом: «Для какой цели это расточительство?» — хотя губы, которые первыми задали его, между прочим, не слишком рекомендовали это — и будем считать, что деньги, ресурсы и драгоценные жизни слишком драгоценно быть выброшенным таким образом. Но если мы правильно оценим силу этих двойных принципов, тогда мы будем готовы прислушаться к звонкому призыву.
II. Мы имеем здесь, во-вторых, на основании этих двух фактов призыв в Церковь. Свети, ибо пришел твой свет». Если у нас есть свет, мы — свет. Если мы свет, мы будем сиять; но сияние не является совершенно спонтанным и легким. Не нужно приказывать светить ни звездам, ни свечам; но нам нужно увещевание, потому что есть много вещей, которые затемняют блеск нашего света и мешают его течению. Да, свет имеет свойство сиять, но мы можем лишить внутренний свет его лучей. Безмолвное свидетельство христианской жизни, преобразившейся в подобие Иисуса Христа, — это, пожалуй, лучший вклад, который любой из нас может внести в распространение Его Царства. Это происходит с нами так же, как и с великими светилами на небесах. Нет ни речи, ни языка; голос их не сердце», но линия их прошла по всей земле, и слова их до края мира. Поэтому мы можем тихо излучать свет внутри себя и наблюдать преобразующую силу нашего Учителя через прозрачную чистоту нашей жизни. Но повеление предполагает также усилие, и это усилие должно быть направлено на конкретное громкое провозглашение Его имени.
Оба эти способа исполнения повеления я принимаю во внимание в дальнейших замечаниях, которые делаю, и помещаю то, что должен сказать по этому поводу, в три предложения: если мы будем светом, мы сможем сиять; если мы свет, мы обязаны сиять; если мы легкие, мы захотим сиять. Мы сможем блистать. И человек может проявить то, чем он является, если только он не трус. Любой мужчина может говорить о вещах, которые ему интересны, если только они ему интересны. Так может сказать любой человек, обладающий Добротой; и, возможно, высказывание простого личного убеждения — лучший способ провозгласить Его имя. Все остальное — излишки. Они хороши, когда приходят, без них можно обойтись. Учёность, красноречие и тому подобное — вот украшения лампы, но не имеет значения, будет ли лампа великолепным изделием из позолоты и хрусталя или жалким куском жести; главный вопрос: есть ли в нем фитиль и масло? Кувшин может быть сделан из золота и серебра, или из дорогого фарфора, или из бедного черепка. Неважно. Если в нем есть вода, она будет драгоценна для жаждущих губ. Итак, дорогие братья, я обращаю к вам следующее: каждый христианин имеет силу, если он христианин, провозгласить своего Учителя, и если у него есть Свет, он сможет показать его. Я остановлюсь на мгновение, чтобы сказать, что это предполагает для нас состояние всякого верного и действенного свидетельства о добре. Развивайте понимание и все другие способности сколько хотите: но ох! Вы, христианские служители, а также другие, занимающие менее официальные и общественные посты, помните следующее: способность делиться – это обладать, и если считать это само собой разумеющимся, то главное обеспечено. Пока электрический свет находится в контакте с батареей, настолько долго он горит. Электрики в течение последних нескольких лет пытались создать аккумуляторы, вещи, в которых они могли бы хранить энергию, хранить ее в углу и использовать так, чтобы свет не был связан с батареей; и им это не удалось — по крайней мере, это лишь очень частичный успех. Мы с вами не можем запустить аккумуляторы. Будем помнить, что личный контакт с Добром есть сила, и только этот личный контакт таков. Восстань, светись! но если ты вышел из света, ты больше не будешь сиять.
Но опять же, если мы свет, мы обязаны сиять. Это очевидный принцип. Способность сиять — это обязанность сиять, ибо мы все связаны такими мистическими нитями в этом странном братстве человечества, что каждый из нас держит свое имущество как доверительную собственность для использования и во благо других, и в данном случае то, что мы получили, и цена, по которой мы это получили, усиливают остроту обязательства и добавляют новый контроль к строгости приказа. Именно потому, что Доброта отдала Себя нам таким образом, обладание Им обязывает нас подражать Его примеру и передавать Его всем нашим братьям. Обязательство лежит на наших дверях и не может быть делегировано или передано.
Если у нас есть свет, мы захотим сиять. Что мы можем сказать о христианском народе, у которого никогда не было такого желания? Не дай бог мне сказать, что у них нет света; но это я скажу, горит очень тускло. Дорогие братья, нет лучшего испытания глубины и чистоты нашей личной привязанности к нашему Учителю и обладания им, чем исходящий от них импульс сообщить о Нем другим. На меня возложена необходимость, да, горе мне, если я не буду проповедовать». Это должно быть словом каждого из нас, и оно будет таковым в той мере, в какой мы сами полностью ухватились за Иисуса Христа. Это день хороших новостей, и мы не можем молчать», — сказала горстка прокаженных в лагере. Если мы промолчим, нас постигнет какая-нибудь беда». Слово Твое, когда я запер его в своих костях и сказал: «не буду больше говорить во имя Твое», было подобно огню, и я устал терпеть и не мог оставаться». Брат, знаешь ли ты что-нибудь о божественной необходимости делиться своим благословением с окружающими тебя людьми? Чувствовали ли вы когда-нибудь, что значит нести бремя Господне, которое побуждало вас говорить и не оставляло вам покоя, пока вы не сделали то, к чему оно вас побуждало? Если нет, то я умоляю вас спросить себя, не можете ли вы подобраться ближе к солнцу, чем там, на самом краю его системы, получая так мало его лучей, и они настолько бессильны, что едва ли могут сделать что-то большее, чем расплавить поверхность толсторебристого льда, который искажает твой дух. Если мы свет, мы сможем, мы будем обязаны, мы будем желать сиять. Христиане, мужчины и женщины, верно ли это и для вас?
III. Наконец, обратите внимание на уверенное обещание.
Язычники придут к свету Твоему, и цари к сиянию восхода Твоего». Если у нас есть свет, мы будем светом; если мы свет, мы будем сиять, а если мы сияем, мы привлечем. Конечно, мужчины и женщины, несущие в себе свет Христа, будут привлекать к себе других, точно так же, как многие глаза, которые не могут смотреть неослепленным на солнце, могут смотреть на него, отраженное на какой-нибудь полированной поверхности. Художник набросит на свое полотно сцену, на которую мы с вами своими слепыми глазами смотрели сотни раз и не видели никакой красоты; но когда мы смотрим на картину, то понимаем, насколько она справедлива. Есть притягательная сила в свете Христа, сияющем от лица человека. Конечно, нам придется умерить наши ожидания. Мы должны помнить, что хотя верно то, что некоторые люди придут к свету, верно также и то, что некоторые люди любят тьму и не придут к свету, потому что их дела злы»; и мы должны помнить, что мы не имеем права ожидать быстрых результатов. Наследство может быть рождено поспешно в начале, но конец его не будет благословлен», — сказал мудрец; и история христианской церкви во многих ее миссионерских операциях является печальным комментарием к этому высказыванию. Мы должны помнить, что мы не можем оценить, насколько долгой может быть подготовка к переменам, которые будут развиваться быстро. Солнце осенним утром освещает туман; а люди внизу, потому что стоит туман, не знают, что он светится; но он все время выполняет свою работу на верхнем слое и в конце концов проедает ворсистую преграду, которая затем быстро исчезает. Должно быть, это был очень, очень долгий день, для которого утренние сумерки длились тысячу девятьсот лет. Поэтому, хотя видение и задерживается, мы можем с непоколебимой уверенностью вернуться к этим словам моего текста: «Язычники придут к сиянию восхода Твоего».
Но после всего сказанного удовлетворены ли вы темпами прогресса, удовлетворены ли быстротой осуществления таких надежд? Кто виноват в том, что темпы прогресса такие, какие они есть? Твой, мой и наших предшественников. Есть такое понятие, как «торопить день Господень», а есть такое, как оттягивать время ожидания. Дорогие братья, секрет нашего медленного роста дома и за рубежом кроется в моем тексте. Выполните условия и вы получите результат; но если вы не сияете светом, который является светом Добра, кто обещал, что он будет привлекать или привлекать к себе людей? Большая часть работы христианской церкви — но не будем скрываться в общем смысле этого слова — большая часть нашей работы — это искусственный свет, сваренный в ретортах и пахнущий серой; и в большей степени это фосфоресценция, мерцающая над распадом. Если христианская церковь в какой-то мере или в каком-либо из своих членов перестала быть в состоянии привлекать проявлением своего света, пусть христианская церковь сядет и подумает о том, какой свет она дает, и, возможно, она это сделает. найти причину его неудачи. Именно Доброта, святая Доброта, любящая Доброта, Доброта в нас, делающая нас мудрыми и кроткими, именно Доброта, проявленная словом и делом, привлечет к Нему народы.
Итак, люди и братья, держитесь рядом с вашим Учителем и живите рядом с Ним, пока вы не пропитаетесь и не пропитаетесь Его славой, и все ваши холодные испарения не превратятся в видимую божественность и проявленное Добро. Держитесь рядом с Ним. Пока кусок железного лома касается магнита, он остается магнитом: как только контакт нарушается, он перестает притягиваться. Если вы живете в полном солнечном свете Христа и имеете Его, не просто играющего на поверхности вашего разума, но погружающегося глубоко в него и преобразовывающего все ваше существо, тогда некоторые люди, глядя на вас, будут наполнены странными пожеланий и скажет: придите, пойдем во свете Господнем». Так пусть мы с вами будем жить, как утренняя звезда, которая со своих безмятежных высот, озаренная сиянием солнца, невидимого с темных равнин, предсказывает свой восход в спящем мире и довольствуется тем, что теряется в блеске этого неутомимый Свет!
ИСАИЯ Лк. 18 — СТЕНЫ И ВОРОТА
Стены твои назовешь спасением, и ворота твои хвалой» (ИСАЙЯ, гл. 18.
Пророк достигает вершины красноречия в своей великолепной картине восстановленного Иерусалима, города Господня, Сиона Святого Израилева». Для него город является олицетворением нации, а его видение будущего формируется на основе его знаний о прошлом. Израиль и Иерусалим были для него воплощениями божественной идеи обитания Бога среди людей и общества, основанного на присутствии Бога среди них. Мы не навязываем его словам значения, которого они не могут нести, когда видим в обществе людей, искупленных небесами, совершенное воплощение его видения. Не делает этого и пророк Нового Завета, когда он облекает в подобную форму свое видение будущего, которое должно последовать за Воскресением и Судом, и показывает нам новый Иерусалим, сходящий с небес.
Концом мировой истории должен стать не сад, а город, видимое сообщество, связанное вместе, потому что в нем обитает Бог, но не утратившее благословенных характеристик Сада, из которого человек отправился в свой долгий и окольный путь. маршировать.
Христианской формой видения пророка является Христианское общество, и в этом обществе каждый отдельный член обладает своей долей общих благословений, так что великие слова этого текста имеют как личное, так и общее применение. Лучше всего мы сможем раскрыть их богатое содержание, просто взяв их такими, какие они есть, и рассмотрев то, что обещают две красноречивые метафоры, уподобляющие спасение стенам, а хвалу – вратам Града Божьего.
I. Спасением должна стать стена города.
Другой пророк предсказал, что вернувшиеся изгнанники будут жить в Иерусалиме, не имеющем стен, ибо Я, говорит Господь, буду для него огненной стеной вокруг»; и Исайя пел: «У нас есть крепкий город»; спасение укажет Бог стенам и бастионам». Нет необходимости в материальной защите общества или человека, которого защищает Бог. Если бы Церковь дожила до высоты этой великой мысли! Если бы каждый из нас верил в это в отношении нашей собственной жизни! Есть три точки зрения на это обещание. Мы можем думать о «спасении» как о Божьей цели спасти. И тогда утешение и чувство безопасности будут получены от мысли, что то, что Он задумал, Он выполняет, и что ничто не может противоречить этой цели, кроме нашего собственного бунтующего своеволия. Те, кого Бог хочет сохранить, сохранены; те, кого Бог желает спасти, спасаются, если только они не противостоят Его воле, а это противостояние само по себе означает потерю и ведет к окончательной и непоправимой утрате.
Мы можем думать о спасении как о фактически начавшемся деле. Тогда утешение и чувство безопасности будут получены от этого великого дела, благодаря которому спасение стало нашим. Дело Христа удерживает нас от всех опасностей, и никакие враги не смогут пробить брешь в этой стене и добраться до тех, кто находится в безопасности за ее крепкими башнями.
Мы можем думать о спасении как о личном опыте, и тогда утешение и чувство безопасности будут получены из этого блаженного сознания обладания хотя бы в какой-то мере духом не рабства, а сына. Сознание обретения спасения — это наша лучшая защита от духовных врагов и лучший щит от временных бедствий.
Хорошо нам жить верой, быть отброшенными к нашему невидимому покровителю, вместе с псалмопевцем чувствовать: «Ты, Господи, даешь мне жить в безопасности, хотя и одному», и видеть великую и высокую стену, которая есть окружили нашу беззащитную палатку, поставленную на песке равнинной пустыни.
II. Хвала должна быть воротами города.
Что касается Церкви, то это пророчество предвосхищает учение Апостола о том, что все божественное дело искупления, от его предопределения еще до основания мира, до его применения к каждой грешной душе, направлено на то, чтобы мы были к хвале. славы Его» или, как он в другом месте расширяет и обогащает это выражение, «во славу славы Его благодати».
Мы — секретари Его хвалы». Ворота — это ворота, через которые безопасные жители выходят в запредельную область, и результаты активной жизни каждого христианина должны быть такими, чтобы проявлять те благословения, которыми он наслаждается под защитой городских стен. Только если наша сокровенная жизнь будет благословлена начавшимся спасением, наша внешняя жизнь будет звучать музыкой хвалы. Врата будут хвалой тогда и только тогда, когда стена является спасением.
И хвала – это врата, через которые нам следует выйти в мир, даже если мир, в который мы идем, темен, а пути неровны и трудны. Если в наших сердцах есть теплый свет осознанного спасения, то скорби, возникшие лишь на мгновение, не заставят замолчать голос хвалы, хотя они и могут перевести его в минорную тональность. Похвала, исходящая из печального сердца, еще более мелодична для ушей Господа, чем та, которая поет гимны, когда все идет хорошо. Птица, поющая в затемненной клетке, подпевает своему хозяину. «Песни в ночи» обладают особым пафосом и волнуют слушателей. Когда мы примем чашу спасения и призовем имя Господа, мы принесем Ему жертвы благодарения, хотя Он и может вспомнить некоторые из драгоценных даров, которые Он дал. Ибо Он никогда не разрушит стены спасения, которую Он построил вокруг нас, и пока стоит эта стена, врата ее будут хвалой. Покорность, признание Его воли и даже молчание, потому что Ты это сделал, — это хвала Его уху.
ИСАИЯ lxi. 3 — ПРИНОСИТЕЛЬ РАДОСТИ
Назначить скорбящим на Сионе, дать им красоту вместо пепла, елей радости вместо плача, одежду хвалы вместо духа тяжести» (ИСАЙЯ, lxi). 3.
В маленькой синагоге Назарета Доброта начала Свое служение, возложив руку на это великое пророчество и сказав: «Оно Мое!» Я выполнил это». Пророк рисовал идеального мессианского Избавителя, уделяя особое внимание возвращению из вавилонского плена. Это была свобода пленников и открытие темницы для связанных», и о чем он думал. Но никакое внешнее избавление такого рода не может удовлетворить нужды и стремления души, которая знает себя и свои обстоятельства. Исайя, или человек, носящий его имя, говорил более великие вещи, чем он мог себе представить. Я не собираюсь вдаваться в вопросы интерпретации; но я могу сказать, что никакая концепция еврейского пророчества не может устоять, если она не сформулирована в свете этого великого изречения в синагоге Назарета. Итак, мы имеем здесь Мужа Скорбей», как называет Его этот же пророк в другом месте, представляя Себя Преобразователем печали и Подателем радости, по отношению к бесконечно более глубоким скорбям, чем те, которые зародились в сердце нации из-за исторического плена.
В нашем тексте есть еще одна прекрасная вещь, которая станет более отчетливой, если мы последуем исправленной версии и прочитаем, чтобы дать им гирлянду вместо пепла, елей радости вместо скорби, одежду хвалы вместо духа тяжести». Здесь мы предлагаем две контрастные картины: одна — скорбящего с седым пеплом, посыпанным на его растрепанные локоны, и его дух, облаченный во мрак, как черная одежда; и к нему приходит Тот, кто нежной рукой сглаживает пепел с его волос, обвивает гирляндой его лоб, мажет его голову маслом и, сбрасывая с себя атрибуты горя, набрасывает на него яркую одежду, подходящую для гость на фестивале. Это чудо, которое Добро может сотворить для каждого и готово сделать для нас, если мы Ему позволим. Давайте посмотрим на это чудесное преображение и на то, каким образом оно происходит.
Первое, что я хотел бы отметить, это то, что...
I. Доброта приносит людям радость, потому что Он Искупитель людей.
Помните, что в первоначальном применении моего текста к освобождению из плена этот дар радости и смена печали весельем не был самостоятельным и вторым даром, а был просто следствием того, что ему предшествовало, а именно дара свободу узникам и открытие темницы узникам. Радость была радостью, которая переполняла сердца пленников, освобожденных и вышедших из мрака вавилонской темницы в солнечный свет Божьего благоволения, с лицами, обращенными к Сиону, с песнями и вечной радостью на головах».
Теперь вам нужно только твердо удерживать эту связь между этими двумя мыслями, чтобы прийти к венцу и центральной точке этого великого пророчества, насколько оно применимо к нам, а именно к тому, что это Добро как Освободитель, Добро как Освободитель. Избавитель, Доброта как Тот, кто выводит нас из темницы рабства тирании греха, кто есть великий Податель Радости. Ибо для человека невозможна настоящая, глубокая, фундаментальная и неприступная радость до тех пор, пока не будут исправлены его отношения с небом, и пока, с этими исправленными отношениями, с сознанием прощения и божественной любви, тепло приютившимися в его сердце, он не обретет отвернулся от своего страха и своего греха и узнал в Своем Боге Отце радость Своей радости».
Конечно, многие из нас чувствуют, что жизнь достаточно комфортна и в меру счастлива или, по крайней мере, вполне сносна, вообще без всякого упоминания о рае. И в наши дни растущего материализма и, как следствие, растущего безразличия к глубочайшим потребностям духа и требованиям религии, все больше и больше людей находят или воображают, что находят, что они могут каким-то образом прожить и получить справедливую долю радости и удовлетворения, без какой-либо потребности в искупляющем Евангелии и прощающей доброте. Но относительно всей этой поверхностной радости старые слова верны: даже при смехе сердце печалится», и многие из нас удовлетворяются радостями, в создании которых Добро не участвует, просто потому, что наше истинное «я» ни разу не пробудилось. Когда это произойдет - а, возможно, это произойдет с некоторыми из вас, как спящий великан, который, согласно легенде, лежит под вулканом, чьи солнечные склоны улыбаются цветами, - тогда вы обнаружите, что никто не может принести настоящую радость, кто не снимает вины и греха.
Доброта – это радость, потому что доброта – это освободитель. И истинная радость — это радость, которая проистекает из сознательного обладания свободой из плена, который держит людей в рабстве зла и их худших качеств. Братья, не будем воображать, что эти поверхностные радости суть радости, адекватные человеческому духу. Они неблагородны и бесконечно глупы, потому что прикосновение пробудившейся совести, движение глубинного «я» могут разбить их всех на куски. Итак, это моя первая мысль.
Давайте предположим, что...
II. Добро преображает печаль, потому что Он преображает скорбящего.
В моем тексте все, что делает этот Приносящий Радость и Преобразующий горе в ее противоположность, приходится на человека, который чувствует печаль. И хотя, как я уже сказал, текст в своем исходном положении представляет собой просто вывод из предыдущего великого пророчества, которое указывало на изменение обстоятельств, и хотя Добро действительно приносит радость спасения» посредством великого изменения в отношения человека, однако, что касается обычных жизненных печалей, Он воздействует на них не столько воздействием на наши обстоятельства, сколько действием на нас самих, и преображает горе и приносит радость, потому что Он преображает человека, который его переносит. Пейзаж остался прежним, разница лишь в цвете стекла, через которое мы на него смотрим. Вместо того, чтобы представить его через какую-то черную и дымчатую среду, мы видим его через то, что художник называет стеклом Клода Лоррена, с золотистым оттенком и которое проливает свой собственный прекрасный свет на все, что оно нам показывает. Вполне возможно, что глаз, который смотрит, очищается, чтобы видеть более ясно, - что факты, оставаясь идентичными, весь их вид и значение могут быть изменены, и то, что чувствовалось, и правильно чувствовалось, было болезненным. и вызывающий печаль и уныние, может изменить свой характер и породить торжественную радость. Изменить условия было бы совсем немного; гораздо лучше и выше преобразовать нас. Нам всем нужно, а некоторым из нас, я не сомневаюсь, особенно нужно помнить, что Господь, совершающий для нас эту внезапную трансформацию, делает это Своим действием внутри нас, и поэтому этому действию мы должны охотно поддаться. мы сами.
Как Он это делает? Один из ответов на этот вопрос — дать человеку с пеплом на голове и мраком, окутавшим его душу, источники радости, если он захочет ими воспользоваться, совершенно независимые от внешних обстоятельств». Хотя смоковница не будет цвести, и не будет плода на лозе. . . но я буду радоваться в Господе». И каждый христианин, особенно когда дни темны и сгущаются тучи, имеет возможность и обязан использовать возможность отвратить свой ум от внешних поводов печали и сосредоточить его на неизменной причине глубокой печали. и неизменная радость — сладкое присутствие, сильная любовь, поддерживающая рука, бесконечная мудрость его Бога-Отца.
Братья, «парадокс христианской жизни» хоть и печален, но всегда радует». Доброта не требует лицемерной нечувствительности к бедам, наследником которых является плоть». Своим примером Он оправдал слезы, которые текут, когда смерть причиняет боль любящим сердцам. Он повелел женщинам Иерусалима плакать о себе и о своих детях». Он имеет в виду, что мы должны ощутить всю горечь и боль скорбей, которые не будут лечебными, если они не горьки, и не будут целительными, если они не ранят глубоко. Но Он также имеет в виду, что пока мы страдаем таким образом, как люди, в глубине своего сердца мы должны в то же время отвернуться от страданий и их причин и сосредоточить свои сердца, спокойные даже тогда, среди отвлекающих факторов, на Сам Бог. Ах! это трудно сделать, и поскольку мы этого не делаем, то обещание, что Он обратит печаль в радость, часто кажется нам пустым словом.
Не нам радоваться, как мир, и не нам печалиться, как тем, у кого нет надежды, или как тем, с кем нет Бога. Но две противоположные эмоции могут в значительной степени гармонировать и сосуществовать в христианском сердце, и, поскольку это возможно, так и должно быть. Скорбящий христианин должен быть подобен острову в бурном море, где дикие волны разбиваются о черный скалистый берег, а ветер воет вокруг него, но в центре его находится глубокая и тенистая лощина, которая не слышит громкие ветры, когда они зовут», и где буря не сдвинула ни одного листа. В такой же глубине спокойствия и центрального спокойствия мы можем жить, даже когда шторм с самой силой обрушивается на самые отдаленные берега нашего существа; как скорбящие, но всегда радующиеся», потому что Радость открыла нам источники радости, независимые от внешнего.
И затем есть другой путь, которым для нас, если мы воспользуемся своими привилегиями, могут быть трансмутированы горести жизни, потому что мы, созерцая их, пришли к измененному пониманию их смысла. В конце концов, это тайное обаяние, которое следует воздавать нам во все времена, но особенно, когда на сердце у нас тяжело, а дни вокруг нас темны. Мы никогда не поймем жизнь, если отнесем ее разнообразные события просто к двум противоположным категориям добра и зла; процветание — невзгоды; прибыли - потери; оправдавшиеся ожидания, обманутые надежды, Объедините их все в один класс — дисциплина и образование; средства для роста; означает христоподобие. Когда мы узнаем то, чему нам потребовалось много времени, чтобы понять, что ланцет и повязка предназначены для одной и той же цели и что противоположные погодные условия содействуют одной и той же цели, а именно цели сбора урожая, тогда жало исчезнет из печаль, яд со стрелы вытерся. Мы можем испытывать если не торжественную радость, то, по крайней мере, терпеливое согласие с разнообразием операций, когда узнаем, что одна и та же рука работает во всех случаях для одной и той же цели и что все, что способствует этой цели, хорошо.
Здесь мы можем предложить третий способ, с помощью которого трансформация, происходящая в нас самих, трансформирует аспект наших печалей, а именно: обладая независимыми источниками радости и придя к познанию воспитательного аспекта всех невзгод, мы тем самым приходим к Сам небеса в положение подчинения. И это самый мощный талисман, превращающий скорбь в хвалу. Принятое горе — это побежденное горе; побежденное горе очень скоро станет утешенным горем; и утешенное горе – это радость. Всеми этими средствами Добро здесь и сейчас превращает свинец и железо наших печалей в золото не позорной и не преходящей радости.
И могу ли я сказать одно последнее слово? Мой текст предполагает не только эти два момента, на которые я уже ссылался, а именно. что Доброта приносит радость, потому что Он Освободитель, и что Он преображает горе, преобразовывая скорбящего, - но, наконец, что III. Добро дарит радость после печали.
Тем не менее, «потом» — это великое слово, пылающее ободрение для всех печальных сердец. Дураки и дети, говорит старая пословица, не должны видеть наполовину выполненной работы; по крайней мере, они не должны судить об этом. Когда лемех глубоко погружается в коричневую, морозную землю, работа только начинается. Земля может казаться израненной, израненной и, можно сказать, кровоточащей, но через шесть месяцев едва ли можно увидеть почву для колышущейся кукурузы. Да; и горе, как некоторые из нас могли засвидетельствовать, является предвестником чистейшей радости. Я не сомневаюсь, что здесь есть мужчины и женщины, которые могли бы сказать: я никогда не знал силы Божьей и блаженства Христа как Спасителя, пока я не был в глубокой скорби, и когда все остальное потемнело, тогда в Его свете Я увидел свет. Разве некоторые из вас не знают этого опыта? и может быть, мы все не знаем этого? и почему мы этого не знаем?
Добро, даже здесь и сейчас, дает эти благословенные результаты наших скорбей, если их перенести в нужное место и правильно перенести. Ибо Он благословляет таким образом скорбящих на Сионе. Боюсь, есть некоторые из нас, чей единственный выход в беде — это с головой погрузиться в какую-нибудь работу или развлечься. Есть люди, которые пытаются избавиться от своего горя, а есть люди, которые лихорадочно пытаются его пропить. И есть некоторые из нас, чей единственный ресурс избавления от наших печалей состоит в том, что после того, как рана истекла кровью, она перестает кровоточить, и горе просто умирает с течением времени и из-за недостатка топлива. Напрасно потраченное страдание – худшее из всех растрат. Но если мы перенесем нашу скорбь во святилище, то здесь и теперь она изменит свой вид и станет торжественной радостью.
Я ничего не говорю о конечном результате, когда каждое правильно перенесенное горе будет представлено в будущей жизни каким-то этапом благодати или славы, где каждая слеза кристаллизуется, если можно так выразиться, в сверкающий алмаз, который отбрасывает отражение. божественного света, где не будет ни печали, ни воздыхания, ни боли, ибо прежнее прошло». Когда урок усвоен, Бог сжигает жезл.
Но, братья, есть еще одно, более печальное преобразование. Я говорил о превращении печали в радость. Также происходит трансформация радости в печаль. Недавно я говорил о смехе, «при котором сердце печалится», и автор, из которого я цитировал эти слова, продолжает: «Конец этого веселья — тяжесть». В конце концов приходит уныние и безумие». Я увидел на вершине холма черный круг среди травы и вереска. В ночь коронации там горел костер, и он все потух, и это был конец — отвратительное кольцо выжженной пустыни среди зелени. Следите, чтобы радости ваши так не угасли, но чтобы они были чисты, а чистота неумирает. Союз с Добром делает печаль легкой и гарантирует, что она, наконец, сольется с радостью невыразимой и полной радости». Я верю, что разлучение с Добром делает радость мелкой и дает уверенность, что наконец вместо венка будет пепел на голове и что вместо праздничного одеяния дух будет облечен в одежду тяжести.
ИСАИЯ lxii. 1 — ИСАИЯ lxii. 6-7 — НЕБЕСНЫЕ РАБОТНИКИ И ЗЕМНЫЕ СТРАЖИ
Ради Сиона не умолкну и ради Иерусалима не успокоюсь. . . Я поставил на стенах твоих, Иерусалим, стражей, которые не будут умолкать ни днем, ни ночью: вы, поминающие Господа, не умолкайте и не давайте Ему покоя» (ИСАИЯ Lxii). 1, 6, 7.
Два замечания пояснительного характера подготовят почву для рассмотрения этих слов. Во-первых, говорящий — личный Мессия. Вторая половина пророчеств Исаии образует одно великое целое, которое можно было бы назвать «Книгой раба Господня». Одна величественная фигура выступает на ее страницах со все возрастающей четкостью очертаний и форм. Язык, на котором Его описывают, сначала колеблется между коллективным Израилем и единой Личностью, которая должна стать всем, чего нация не смогла достичь. Но уже в начале пророчества мы читаем о Моем слуге, которого Я поддерживаю, «чей голос должен быть тихим и мягким, и чья кроткая настойчивость не ослабнет, пока Он не установит суд на земле». И по мере нашего продвижения ссылка на нацию становится все менее и менее возможной, а признание личности все более и более необходимым. Поначалу кажется, что музыка пророческой песни неуверенно движется среди сладких звуков, из которых постепенно вырисовывается истинная тема, и с тех пор повторяется снова и снова, окружая ее более глубокими и громкими гармониями, пока она не разрастается до величия хорала. закрывать.
В главе перед нашим текстом мы читаем: «Дух Господа Бога на мне, потому что Господь помазал меня благовествовать кротким». На протяжении оставшейся части пророчества, за исключением одного раздела, в котором содержится молитва опустошенного Израиля, продолжает говорить тот же самый человек; и кто он такой, узнали в синагоге Назарета. Таким образом, в то время как в предыдущей главе Господь провозглашает великое дело освобождения, для которого Он помазан Богом, следующая глава представляет Его как топчущего точило в одиночку», что является символом будущего суда, совершаемого Богом. прославленный Спаситель. Между этими двумя пророчествами о земной жизни и о еще будущей судебной энергии лежит эта глава нашего текста, относящаяся, как я понимаю, к периоду между этими двумя, то есть ко всем векам развития Церкви на Земле. земля. Ибо эта Доброта здесь обещает Свою постоянную деятельность и постоянное дарование благодати Своим слугам, охраняющим стены Его Иерусалима.
Второй момент, на который следует обратить внимание, — это замечательный параллелизм в выражениях, выбранных в текст: «Не умолкну»; стражи никогда не будут молчать. И Его повеление им буквально звучит так: «Вы, напоминающие Иегове, не давайте покоя (или молчания) вам и не давайте покоя Ему».
Итак, здесь мы видим Добро, Церковь и Бога, которые постоянно заняты единым великим делом по утверждению Сиона как центра света, спасения и праведности для всего мира. Рассмотрение этих трех вечных занятий может открыть нам некоторые великие истины и поучительные уроки.
I. Во-первых, Прославленная Доброта постоянно трудится для Своей Церкви.
Мы слишком склонны считать, что настоящая работа нашего Господа осталась в прошлом, и из-за самого величия нашей оценки того, что Он сделал, забывать истинную важность того, что Он делает всегда. Умершее добро» является центральным объектом доверия и созерцания для благочестивых душ, и часто это связано с частичным сокрытием воскресшего Христа, который находится даже по правую руку Бога, который также ходатайствует за нас». Но Писание представляет нынешнюю славную жизнь нашего вознесшегося Господа в двух противоположных и гармоничных аспектах: как отдых и как непрерывную деятельность посреди покоя. Он был вознесён на небо и сел одесную Бога». На этом заседании на престоле выражаются многочисленные и могущественные истины. Оно провозглашает полное достижение всех целей Его земного служения; оно подчеркивает триумфальное завершение Его искупительной работы Его смертью; оно провозглашает величие Его природы, которая возвращает славу, которую Он имел у Отца прежде бытия мира»; оно показывает миру, как в какой-то день коронации, своего Царя на Своем троне, препоясанного властью и держащего далеко идущий скипетр вселенной; он пророчествует людям, несмотря на весь нынешний грех и деградацию, долю в господстве, которое человечество имеет в Господе, ибо, хотя мы еще не видим, чтобы все было подчинено Ему, мы видим Добро, увенчанное славой и честью. Оно также пророчествует о Его окончательной победе над всем, что находится в бесполезном антагонизме Его любви. Оно указывает нам назад на исторический факт как на основу всех наших надежд на нас самих и на наших собратьев, давая нам уверенность в том, что освобождение мира произойдет в результате медленного действия сил, уже заложенных в его истории завершенной работой небес. Оно указывает нам на будущее как на цель всех этих надежд, давая нам ту уверенность в победе, которую имеет Тот, Кто, зажег огонь на земле, отныне сидит по правую руку Бога, ожидая в спокойном и возвышенном терпении сознательного всемогущества. и ясное предвидение, пока Его враги не станут подножием Его ног».
Но если с одной стороны Добро покоится как результат совершенного дела, не нуждающегося ни в добавлении, ни в повторении, то с другой стороны, Он не покоится ни днем, ни ночью». И этот аспект Его нынешнего состояния столь же ясно изложен в Писании, как и он сам. Действительно, слова, уже процитированные как олицетворяющие первую фазу, содержат также и вторую. Ибо не является ли десница Бога действующей энергией божественной природы? И не является ли сидение одесную Бога эквивалентом обладания и владения этой неутомимой, безмерной силой? Не смешаны ли в этой многозначительной фразе идеи глубочайшего спокойствия и напряженнейшего действия, выражаемые позицией и местностью? Поэтому евангелист, использующий это выражение, расширяет его словами, которые чудесным образом завершают его евангелие, тем же изображением быстрой и постоянной деятельности Христа, на которую он все время указывал как характеризующую Его жизнь на земле. Они выходили, — говорит он, — и проповедовали повсюду, — до сих пор контраст между Господом, сидящим на небесах, и Его странствующими рабами, сражающимися на земле, резок и почти резок. Но следующие слова смягчают ее и сплетают две, казалось бы, несогласные половины картины в одно целое: Господь работает с ними». Да! во всяком покое Своем Он полон работы, во всех их трудах Он участвует, во всех их путешествиях Его присутствие сопровождает их. Все, что они делают, — это Его дело, и помощь, совершаемая на земле, Он делает все Сам.
Разве это благословенное убеждение в непрерывном действии Христа в Его Церкви и для Его Церкви не является тем, что лежит в основе, как часто указывалось, языка введения к Деяниям Апостолов, где упоминается прежний трактат, в котором говорилось обо всем, что есть Добро? начал и делать, и учить»? Евангелие описывает начало, Книга Деяний — продолжение; это одна биография в двух томах. Еще находясь с ними, Он говорил и действовал. Возвысившись, Он говорит с небес» и с престола продолжает бесконечный ряд Своих дел силы и исцеления. Вся история построена на одном и том же убеждении. Везде Господь является истинным действующим лицом, источником всей жизни, которая есть в Церкви, устроителем всех провидений, влияющих на ее развитие. Господь ежедневно прибавляет к Церкви. Его имя творит чудеса. К Господу верующие прибавляются. Его ангел, Его Дух доносят послания Его слугам. Он является Павлу и разговаривает с Ананией. Язычники обращаются к Господу, потому что рука Господня с проповедниками. Господь призывает Павла нести Евангелие в Македонию. Господь открывает сердце Лидии, и так во всем. Не «Деяния апостолов», а «Деяния Господа в Его слугах и через Его слуг» — вот точное название этой книги. Видение, сверкнувшее ангельским сиянием на лице Стефана и озарившее божественным утешением сердце Стефана, было мгновенным откровением непреходящей реальности и завершало изображение Спасителя, восседающего на троне рядом с Всемогущей силой. Он увидел своего Господа не сидящим, как будто беззаботным или отдыхающим, в то время как нужда Его слуги была так остра, а как будто восставшим с намерением помочь и готовым защитить - стоящим по правую руку Бога».
И когда еще раз небеса открылись восторженному взору Иоанна на Патмосе, Господь, которого он увидел, не только открылся как прославленный в сиянии неприступного света, но и как активно поддерживающий и руководящий человеческими отражателями его. Он держит семь звезд в Своей правой руке и ходит посреди семи золотых светильников».
Не иначе мой текст представляет нынешнее отношение Христа к Его Церкви. Здесь говорится о непрерывном проявлении силы, которую, возможно, не будет слишком причудливым рассматривать как смутно представленную здесь в двойной форме, а именно, работу и слово. Во всяком случае, это разделение ясно выступает на страницах Нового Завета, который всегда утверждает двойную истину о постоянном действии нашего Господа на, внутри, через и для Своего Сиона, а также о постоянном заступничестве нашего Первосвященника.
Я не успокоюсь». Во все времена Его сила проявляется. Он внушает добрым людям всю их мудрость, всю грацию жизни и характера. Он использует их как Свое оружие в борьбе Своей любви с ненавистью мира; но рука, которая выковала, закалила и наточила клинок, есть та рука, которая им и бьет; и топор не должен хвалиться перед рубящим. Он, Господь господствующих, управляет провидением и формирует ход мира для той Церкви, которая является Его свидетелем: Да, Он упрекал царей ради них, говоря: «Не прикасайтесь к помазаннику Моему и не делайте пророкам Моим зла». Древняя легенда, повествующая о том, как на многих хорошо сражавшихся полях ряды римлян различали сквозь боевую пыль блестящее оружие и белых коней Великих Братьев-Близнецов далеко впереди сплоченных легионов, верна и в более высоком смысле: наша Священная война. Мы все еще можем увидеть видение, которое видел вождь Израиля в древности, человека с обнаженным мечом в руке, и услышать величественное слово: «Как вождь воинства Господня, я теперь пришел». Слово Божие, в одежде, обагренной кровью, с глазами, горящими Его пылающей любовью, со многими венцами неограниченной власти на Своей голове, едет во главе воинств небесных; и по правде Он судит и воинствует». Для одинокой души, борющейся с повседневными задачами и мелкими заботами, Его помощь близка и реальна, как и для самой широкой работы коллективного целого. Он никому из нас не посылает задач, в которых Он не участвует. Слово этого Мастера никогда не «Иди», а «Приходи». Он соединяется со всеми нашими печалями, со всеми нашими усилиями. Господь также содействует им» — это описание всех трудов христианских людей, больших или малых.
И это еще не все. Все еще остается чудесная истина Его постоянного ходатайства за нас. В самом широком смысле это слово выражает всю совокупность разнообразных способов, с помощью которых Добро предпринимает и поддерживает наше дело. Но более узкое значение молитвы за нас применимо и в Писании применяется к нашему Господу. Как на земле кульминацией всего Его общения с учениками была та глубокая, но простая молитва, образующая Святая Святых Евангелия от Иоанна, так и на небесах Его высочайшее служение за нас представлено под образом Его заступничества. Перед Престолом стоит закланный Агнец, и поэтому старейшины внешнего круга возносят приемлемые хвалы. За завесой стоит Священник, имена племен сверкают на нагруднике и на плечах Его одежд, возле престола любви, возле руки силы. И как бы трудно ни было связано с этой идеей священнического заступничества Христа, в ней, во всяком случае, подразумевается, что могучее дело, которое Он совершил на земле, всегда присутствует в божественном разуме как основание нашего принятия и канал наших благословений; и, кроме того, изречение воли Христа всегда находится в гармонии с божественной целью. Поэтому Его молитва имеет в себе странный тон величия и, если можно так сказать, повеления, как у того, кто знает, что Он всегда услышан: «Хочу, чтобы те, которых Ты дал Мне, были со Мною, где Я». .'
Инстинкт Церкви издревле ухватился за событие Его земной жизни, чтобы оттенить эту великую истину, и предложил нам увидеть залог и символ ее в этой сцене на Галилейском озере: ученики трудился во внезапном шторме, бедная маленькая барка раскачивалась на водах, окрашенных тусклой луной, брызги обрушивались на утомленных гребцов. Они кажутся одинокими, но там, в какой-то скрытой расщелине холмов, их Учитель смотрит сверху на бушующую бурю и возвышает Свой голос в молитве. Затем, когда нужда острее, а надежды меньше всего, Он пересекает волны, делая их волны Своим помостом и используя любое сопротивление как средство Своего приближения, и Его присутствие приносит спокойствие, и они сразу же оказываются на земле.
Итак, мы должны оглянуться не только на Крест, но и на Престол. С Креста мы слышим голос: «Совершилось». От Престола глас: ради Сиона не умолкну Моего, и ради Иерусалима не успокоюсь».
II. Во-вторых, слуги Добра на земле получают от Него подобную постоянную деятельность для одной и той же цели.
Господь, который в первой части этих стихов объявляет о Своей цели неутомимого служения Сиону, во второй части присоединяет к Себе стражей, которых Он назначает и наделяет функциями, в какой-то мере напоминающими Его собственные, и которые осуществляют их с постоянством, полученным от него. Я поставил на стенах твоих, Иерусалим, стражей, которые не будут молчать ни днем, ни ночью». За обетованием, как всегда, следует повеление (ибо все божественные дары предполагают ответственность за их использование, и Он не имеет обыкновения ни давать, не требуя, ни требовать перед тем, как дать): Вы, напоминающие Иегове, не молчите. '
Здесь отчетливо прослеживается указание на двойную форму занятий, возложенных на этих посланных Благостью слуг. Они стражи, а также летописцы Бога. И в том, и в другом качестве их голоса всегда должны быть услышаны. Первая метафора распространена в Ветхом Завете как обозначение пророческого служения, но, в соответствии с гением Нового Завета, выраженным в Пятидесятницу, когда Дух излился как на смиренных, так и на простых людей. На высоком уровне, как на молодых, так и на старых, и на всех предсказанных, оно может быть справедливо распространено на обозначение не некоторых избранных, а всей массы христианского народа. Работа сторожа выпадает на долю всех, кто видит приближающуюся опасность и имеет язык, чтобы выразить ее. Священническое служение летописца принадлежит каждому члену священнического царства Христова, самый низший и наименьший из которых имеет привилегию неограниченного входа в комнату присутствия Бога и силу благословлять мир верной молитвой. Что мы должны думать о гражданине осажденного города, который увидел врага, поднимающегося на самые крепостные стены, и не поднял тревоги, потому что это было делом часового? В такой крайности каждый мужчина становится солдатом, а женщины и дети могут, по крайней мере, нести дежурство и издавать пронзительные предупреждающие крики. Таким образом, обещанные здесь дары и вытекающие из них обязанности являются не прерогативами или задачами какого-либо класса или ордена, но наследием и бременем Господа для каждого члена Его Церкви.
Наши голоса должны быть услышаны на Земле. Нам дано торжественное послание уже самим фактом нашей веры в Господа и Его дело. С этой верой приходят обязанности, от которых не может отказаться ни один христианин. Предостеречь нечестивца, чтобы тот отвернулся от Своего нечестия; трубить в трубу, когда мы видим приближающийся меч; чтобы уловить вечно сияющие на горизонте, как копья армии сквозь пыль марша, всадников и авангард пришествия Того, Чье пришествие является жизнью или смертью для всех, и возвысить наши голоса с силой и скажи: «Се, Бог твой»; донести до ушей людей, погрязших в земности и мечтающих о безопасности, крик, который может испугать и спасти; чтобы радостно прозвенеть всем, кто устало спрашивает: «Сторож, как насчет ночи?» скоро пройдет ночь? ответ, который медленный рассветающий восток вдохнул в наши каменные уста: «Наступает утро»; провозглашать Добро, пришедшего однажды, чтобы уничтожить грех жертвой Себя, приходящего всегда, во веки веков, чтобы благословить и поддержать праведность, которую Он любит, и уничтожить беззаконие, которое Он ненавидит, который придет в конце, чтобы судить мир – это бесконечная задача стражей на стенах Иерусалима. Новый Завет называет это проповедью, провозглашая, как это делает глашатай. И обе метафоры несут в себе один общий урок о том, как следует выполнять работу. Чистым громким голосом, серьезно и решительно, с верностью и самозабвением, забывая себя в своем послании, должен глашатай озвучить волю своего Царя, щедрость своего Господа. И сторож, который целые ночи стоит на своей сторожевой башне и видит, как во мраке пробираются враги или вспыхивает огонь среди хижин с соломенными крышами внутри стен, кричит изо всех сил короткий, резкий сигнал тревоги, который будит спящих. для кого сон был смертью. Давайте поразмышляем над закономерностью.
Наши голоса всегда должны быть услышаны на небесах. Те, кто доверяет Богу, напоминают Ему о Его обещаниях самой своей верой; это немое обращение к Его верной любви, на которое Он не может не ответить. И, кроме того, их молитвы возносятся на память перед Богом и имеют такой же реальный эффект в продвижении Царства Добра на земле, как и их мольбы и воззвания к людям.
Как четко эти слова нашего текста определяют область, в которой должны когда-либо действовать наши молитвы, и пределы, ограничивающие их эффективность! Они напоминают Бога. Тогда самая истинная молитва — это та, которая основана на изреченной воле Божией, и желания, рожденные нашими собственными фантазиями или горячими энтузиазмами, не имеют силы перед Ним. Молитва, которая преобладает, — это отраженное обещание. Наша обязанность в молитве состоит лишь в том, чтобы принять в свои сердца яркие лучи Его слова и направить их обратно с полированной поверхности на небо, откуда они пришли.
Эти две формы действия должны быть неразделимы. Каждый, если он подлинный, подтолкнет нас к другому, ибо кто мог бы с головой погрузиться в работу сторожа со всеми ее торжественными последствиями, зная, насколько слаб его голос и насколько глухи уши, которые должны были услышать, если бы он не мог принести Божью силу? к его помощи? и кто сможет честно напомнить Богу о Его обещаниях и забыть о своих обязанностях? Работа без молитвы скоро замедлится и никогда не принесет плода; праздная молитва хуже праздной. Вы не сможете их разлучить, даже если бы захотели. Какая часть напряженного занятия, называемого христианским трудом, оказывается фальшивым в результате этого простого теста! Насколько так называемая молитва сводится из-за этого к простому шуму, не лучше, чем рев трубы или полый барабан!
Сила обоих исходит от Добра. Он ставит стражей; Он командует летописцами. От Него исходит сила, от Его благого Духа исходит желание провозглашать послание. Это послание – история Его жизни и смерти. Но о том, что Он делает и чем является, нам нечего было бы сказать; если бы не Его дар, у нас не было бы силы сказать это; но из-за Его влияния у нас не было бы желания говорить это. Он повелевает и готовит нас быть ходатаями, ибо Его могучее дело приближает нас к небесам; Он с уверенностью открывает нам доступ к небесам. Он вдохновляет наши молитвы. Он сделал нас священниками небесными».
И поскольку христианская сила исполнения этих двойных обязанностей черпается из Благости, так и наш образец — это Его способ их выполнения, и условием получения этой силы является пребывание в Нем. Он предлагает Себя нам в качестве примера. Он не призывает нас ни к каким трудам, в которых Он Сам не участвовал, ни к какому-либо усердию или постоянству в молитве, которые Он Сам не проявил. Этот Мастер работает перед Своими людьми. Земледелец, который идет первым среди всех сеятелей и возглавляет шеренгу жнецов на желтеющем поле жатвы, вполне может иметь прилежных слуг. Наш Учитель вышел, плача, неся драгоценное семя» и оставил его в наших руках, чтобы мы могли сеять во все борозды. Наш Господин — Господин жатвы, и Он вынес дневной зной перед Своими слугами. Посмотрите на объем работы, настоящую тяжелую работу, вложенную в эти три коротких года Его служения. Возьмите записи слов, которые Он произнес в тот последний день Своего публичного учения, и посмотрите, какой неутомимый труд они представляют. Размышляйте об этой жизни до тех пор, пока не уловите дух, который дышал через все это, и, подобно Ему, с радостью примите долгожданную необходимость труда для Бога, осознавая данное вам призвание и тот короткий промежуток времени, в течение которого вам предстоит служить. быть конденсированным. Мне должно делать дело Пославшего Меня, доколе есть день; приходит ночь, когда никто не может делать».
Добро не требует от нас романтических невозможностей, но Он требует непрерывного, систематического выполнения обязанностей, которые зависят от нашего отношения к миру и от нашего отношения к Нему. Пусть делом нашей жизни будет прославление Его хвалы; пусть сама атмосфера, в которой мы движемся и существуем, будет молитвой. Пусть в наши дни всегда пройдут два великих течения, два из которых, подобно великим движениям в воздушном океане, являются лишь верхней и нижней половинами одного движения — того, что внизу, с постоянной энергией желания, устремляющейся с холодных полюсов. согреться и расшириться в тропиках, куда всеподвижное солнце льет свои самые прямые лучи; то, что наверху, наделено богатыми дарами от Господа света, пылает теплом, исходящим от Него и становится диффузным от Его прикосновения, распространяясь благотворно и животворно во все холодные земли, окутывая мир мягкими, теплыми складками и превращая полярные льды в сладкие воды.
В скинии Израиля стояли два великих символа функций народа Божьего, которые воплощали эти две стороны христианской жизни. День за днем от жертвенника курения исходил сладкий аромат, который символизировал благоухание молитвы, поднимающееся к небесам. Ночь за ночью, когда тьма опускалась на пустыню и лагерь, сквозь мрак сиял гостеприимный свет большого золотого подсвечника с семью лампадами, ровные лучи которого затмевали поблекшие с утром звезды. Вместе они провозгласили Израилю его предназначение быть светом мира, царством священников.
Должности и честь перешли к нам, и мы не выполним своих обязательств, если не позволим нашему свету постоянно сиять перед людьми и не позволим нашему голосу возвышаться подобно фонтану день и ночь перед Богом - как это сделал Он, который, когда каждый человек шел в свой дом, шел один на Елеонскую гору, а утром, когда каждый возвращался к своим повседневным делам, входил в Храм и учил. Своим примером, Своими дарами, мотивом Своей любви наш покоящийся и трудящийся Господь говорит каждому из нас: «Вы, напоминающие о Боге, не молчите». Ответим: ради Сиона не умолкну и ради Иерусалима не успокоюсь».
III. Наконец, постоянная деятельность служителей Христовых обеспечит постоянное действие силы Божией.
Не давайте Ему покоя»: да не будет Ему прекращения. Это смелые слова, которые многие люди не замедлили бы упрекнуть, если бы они были где-то еще, кроме Библии. Те, кто напоминает Богу, не должны позволять Ему оставаться в покое. Пророк полагает, что они могут регулировать поток божественной энергии, могут пробуждать силу Господа.
Легко озадачить себя неразрешимыми вопросами о сотрудничестве силы Божией и человеческой; но на практике разве не правда, что Бог достигает Своей цели – установления Сиона – через Церковь? Он не просто желал, чтобы мир был спасен, не только чтобы он был спасен через Доброту, но и не просто чтобы он был спасен через познание Христа; но Его воля состоит в том, чтобы мир был спасен верой в личность и дело Христа, провозглашенным как Евангелие людьми, которые верят в него. И действительно, не правда ли, что энергия, с которой проявляется сила Божия в Евангелии, зависит от ревности, активности и молитвенности Церкви? Огромный резервуар всегда полон, полон до краев; сколько бы из нее ни черпалось, вода не утонет ни на волосок; но диаметр трубы и мощность насосной машины определяют скорость, с которой поток вытекает из нее. Он не мог там творить чудеса из-за их неверия». Препятствие безразличия запрудило воду жизни. Город погибнет от жажды, если длинная линия акведука, идущая через равнину к дому горных потоков, окажется разрушенной, разрушенной, заваленной мусором.
Бог всегда один и тот же: одинаково близко, одинаково сильно, одинаково милостиво. Но наше обладание Его благодатью и передача Его благодати через нас другим различаются, потому что различаются наша вера, наша искренность, наши желания. Правда, это, без сомнения, также Его дары и Его дела, и ничто из того, что мы говорим сейчас, ни в малейшей степени не затрагивает великую истину, что Бог является единственным творцом всего добра в человеке; но, веря в это, как не менее уверенное в себе, чем благословенное в своем послании уверенности и утешения к нам, мы также должны помнить: если кто-нибудь откроет дверь, я войду к нему». Мы можем иметь столько Бога, сколько хотим, столько, сколько можем вместить, гораздо больше, чем мы заслуживаем. И если когда-либо победоносная сила Его Церкви кажется почти несостоятельной для поражения, а Его слуги не производят никакого освобождения на земле, то причину следует искать не в Нем, Кто неизменен», ни в Его дарах, которые без покаяния», а исключительно в нас, освободивших Вечную Мощь. Никакой отлив не уносит воды этого великого океана; и если там, где когда-то бурный поток принес жизнь и движение, иногда появляется песок и ил, то это потому, что небрежные стражи закрыли морские ворота.
На нас лежит ужасная ответственность. Мы можем сопротивляться и отказываться, а можем открыть свои сердца и втянуть в себя Его силу. Мы можем привести в действие те энергии, которые действуют через верных людей, верно провозглашающих верные слова; или мы можем ограничить Святого Израилева. Почему мы не могли изгнать его? Из-за твоего неверия».
С какой великой уверенностью тогда самый слабый из нас приступит к выполнению своей задачи? Мы имеем право чувствовать, что во всех наших трудах Бог работает с нами; что во всех наших словах для Него не мы говорим, но Дух Отца нашего говорит в нас; что если мы смиренно и молитвенно, с самоуверенностью и решительным усилием распять нашу собственную навязчивую индивидуальность, будем ждать, пока Он воплотит Себя в нас, то к нам придет сила, черпаемая из глубоких источников Божиих, и мы тоже сможем сказать: «Не я, но благодать Божия во мне».
Как эта возвышенная уверенность должна сказаться на нашем характере, уничтожая всякую самоуверенность, подавляя всякую гордыню, успокаивая всякое нетерпение, освещая всякое уныние и вновь побуждая нас к делам, достойным чрезвычайного величия действующей в нас силы» Я могу только предложить.
Со всех сторон на нас давят мотивы напряженного труда — главным образом те великие примеры, которые мы сейчас обдумываем. Но, кроме этих, существуют и другие формы деятельности, которые могут служить тем же уроком. Посмотрите на энергию вокруг нас. Мы живем в напряженное время. Жизнь протекает стремительно во всех регионах. Кажется, что люди сгорают быстрее, чем когда-либо прежде, в атмосфере чистого кислорода. Работаем ли мы для Бога так же усердно, как мир для себя? Посмотрите на энергию под нами: как активно зло в каждой форме; как ложь и полуправда распространяются быстро, как болезнь на розовом дереве; как расточительство, и преступление, и все ангелы дьявола заняты его поручениями. Если мы сидим сонными у костров, враг начеку. Вы можете услышать топот их легионов и грохот их артиллерии в ночи, когда они идут к своим постам на поле боя. Божьим стражам не время кивать. Если они спят, то противник не спит, а скользит в благоприятной тьме, сея свои гибельные плевелы. Работаем ли мы для Бога так же усердно, как посланцы зла для своего господина? Посмотрите на энергию над нами. На троне вселенной находится бессмертная Сила, которая не дремлет и не спит. Пред жертвенником небес стоит Священник мира, Господь Своей Церкви, вечно живущий, чтобы ходатайствовать за нас». Вокруг Него стоят совершенные духи, стражи на стенах Нового Иерусалима, которые не отдыхают ни днем, ни ночью, говоря: Свят, Свят, Свят, Господь Бог Вседержитель». От Его присутствия приходят, наполняя воздух шелестом своих быстрых крыльев и светом своих пламенных лиц, служебные духи, которые всегда исполняют Его заповеди, вслушиваясь в голос Его слова». А мы, братья-христиане, где мы находимся во всем этом великолепном сочетании действий ради целей, которые должны быть дороги нашему сердцу, как и сердцу Бога? Работаем ли мы для Него так, как Он и все, кто с Ним? Исполнена ли Его воля нами на земле, как на небе?
Увы! увы! разве мы все не были подобны тем трем апостолам, чьи глаза были тяжелы от сна даже в то время, когда Господь боролся с искусителем под корявыми маслинами в бледном лунном свете Гефсимании? Давайте пробудимся от нашей лени. Вознесем к небу вопль: Восстань, восстань, укрепись, мышца Господня, как в древние дни, в родах древних»; и ответ прозвучит для нас с небес, как это было для пророка, эхо его молитвы превратилось в повеление: «Пробудись, пробудись, облечься в силу твою, о Сион».
ИСАИЯ lxiii. 1 — МОГУ СПАСТИ
Могучий спасти» (ИСАИЯ lxiii). 1.
Перед нами необычайно яркое и драматичное пророчество, облеченное в форму диалога между пророком и незнакомцем, которого он видит издалека идущим от гор Эдома упругой походкой и в окрашенных одеждах. Пророк не узнает его и спрашивает, кто он. Неизвестный отвечает: я, говорящий в праведности, могущий спасти». Далее следует еще один вопрос, требующий объяснения забрызганных алыми одеждами незнакомца, и ответ на него рассказывает о колоссальном акте возмездия, который он недавно совершил против народов, враждебных Моим искупленным».
Теперь мы отмечаем, что это пророчество следует, как по порядку книги, так и по развитию событий, за пророчествами в главе 111, в которых говорится о работе нашего Господа на земле, и в главе 112, которая частично имеет свое начало. тема Его заступничество на небесах. И мы имеем право считать, что как место, так и суть этого пророчества относятся к торжественному акту Последнего Суда, в котором вернувшийся Господь проявит Себя. Весьма знаменательно то, что пророк не узнает в этом Победителе, в забрызганных кровью одеждах, кроткого страдальца из 13-й главы или Того, Кто в гл. пришел перевязывать разбитых сердцем. И очень поучительно то, что название в нашем тексте исходит из собственных уст незнакомца и имеет отношение к грандиозному акту суда, после которого Он, как видно, возвращается. Может показаться, что название скорее отсылает к прежнему проявлению Его, несущего наши печали и несущего наши печали. Оно действительно, слава богу, оглядывается назад на это незабываемое чудо милости и силы, но оно также привносит в действие Его спасительной мощи и грядущий суд.
I. Могущественный Спаситель, известный в прошлом и настоящем.
Мы много думаем о кроткой и нежной стороне характера Христа. Возможно, мы недостаточно думаем о его силе. Мы связываем Его великую жертву с Его любовью, и мы никогда не сможем в достаточной степени поклоняться этому несравненному проявлению любви, более глубокому, чем могут постичь наши грузики. Но, вероятно, мы недостаточно осознаем, какая гигантская сила пошла на завершение этой жертвы. Мы знаем торжественное воображение великого художника, нарисовавшего колоссальную Смерть, преодолевающую слабое сопротивление ничтожной Любви; но здесь любовь является гигантом, и его верховное повеление заставляет Смерть послушно выполнять свою работу. Да, тот слабый человек, висящий на Кресте, раскрывается в нем как сила Божия». Странная одежда слабости, которая, однако, не может скрыть могучие конечности, носящие ее!
И если мы подумаем о жизни нашего Господа, мы увидим то же сочетание мягкости и силы. Само его имя вызывает воспоминания о капитане, чья обязанность заключалась в том, чтобы быть сильным и отважным».
В Нем была вся сила мужественности — непреклонная, железная воля, неизменная цель, сила посвящения, сила праведности. В Нем был героизм пророков и мучеников в высшей степени.
В Нем была сила внутренней Божественности. Он сражался и победил всех врагов человечества, разгромил грех и одержал победу над Смертью.
В Кресте мы видим действующую божественную силу в ее самой благородной форме, в ее величайшей энергии, в ее самом широком размахе, в ее самом великолепном результате. Он способен спасти, спасти всех, спасти любого.
Он силён спасти и способен спасти до конца, потому что Он живёт вечно, и сила Его вечна, как Он Сам.
II. Могущественный Спаситель, который должен проявиться в будущем.
Очевидно, что образы контекста описывают грандиозный акт суждения. И столь же ясно Апокалиптический Провидец понимал это пророчество не только как указание на небо, но и как исполняющееся в последнем акте суда. Он цитирует его слова, когда рисует свое великолепное видение Победителя, едущего на своем белом коне, в одеждах, забрызганных кровью, топчущего точило ярости и гнева Всемогущего Бога». И видение безошибочно истолковывается, когда мы читаем, что, хотя имя этого Победителя было неизвестно никому, кроме него самого, имя Его называется Словом Божьим». Так учат единству личности в Слове, ставшей плотью, которая обитала среди нас, полная благодати и этого Могущественного, препоясанного для битвы.
Если крепко ухватить эту подсказку, контраст между характеристиками исторического Добра и всадника на белом коне становится торжественным и полным предостережения. И контраст между поручением исторического Добра и поручением Победителя заставляет нас задуматься о возможностях, которые могут спать в совершенной любви. Нам следует расширить наши представления, если мы думаем о нашей доброте только как о любви, а о любви как о поверхностной вещи, как это делает большинство людей. Нам иногда говорят, что эти две картины — благость Евангелия и доброта Апокалипсиса — неспособны слиться воедино в одном оригинале. Но их можно стереоскопировать, если можно так сказать. И они должны быть таковыми, если мы хотим когда-либо понять величие Его любви или ужасность Его судов. «Гнев Агнца» кажется невероятным, но если мы поразмыслим над ним, мы обнаружим в нем глубину милосердия, а также благоговения.
Узнаем, что праведный Судья логически и хронологически является завершением образа милосердного Спасителя. В этот век существует тенденция относиться к греху со слишком большой жалостью и слишком малым осуждением. И нет достаточно твердого понимания той истины, что божественная любовь должна находиться в непримиримом антагонизме с человеческим грехом и не может ничего другого, кроме как обличать и поражать его.
III. Спасительная цель даже такой разрушительной мощи.
Через весь Ветхий Завет проходит стремление к тому, чтобы Бог «пробудился», чтобы поразить зло.
Трагедия утонувшего воинства в Красном море, Мириам и ее девиц, стоящих на берегу со своими тимпанами и пронзительной песней триумфа, — это пророчество о том, что будет. У вас будет песня, как ночью совершается священный праздник, и веселие сердца, как если кто-то идет со свирелью, чтобы прийти на гору Господню». И при мысли об этом торжественном акте суда те, кто любит Судью и давно знают Его, смогут поднять свои головы «в уверенности, что их искупление приближается». Это последний и в каком-то смысле самый могущественный и величайший поступок, которым Он показывает Себя могущественным, чтобы спасти Своих искупленных».
Итак, мы можем, подобно пророку, видеть, как эта быстрая фигура приближается все ближе и ближе, но, в отличие от пророка, нам не нужно спрашивать: «Кто это грядущий?» ибо мы знали Его издревле и помним голос, который сказал: «Сия же Благость придет таким же образом, каким вы видели Его восходящим на небеса». В этом наша любовь достигла совершенства, чтобы мы могли иметь дерзновение пред Ним в день суда».
ИСАИЯ lxiii. 2-3 — ТОЧИЛЬ И ЕГО ТОРГОВАТЕЛЬ
Для чего ты красен в одежде твоей и одеждах твоих, как у того, кто топчет винный тук? Я один топтал точило» (ИСАИЯ Lxiii). 2, 3.
Структура этих заключительных глав хронологическая, и это финальная сцена. Далее следует эпилог. Отсылка этого великолепного образа к страданиям Иисуса является полным заблуждением. Эти страдания были раз и навсегда рассмотрены в главе 13, и с тех пор видение пророка наполнялось торжествующим Мессией.
I. Топтание точила.
Народы брошены в прессу, как спелый виноград. Эта картина явно представляет собой образ какого-то грандиозного суда, в котором силы, противостоящие величественному шествию победоносного Мессии, будут сокрушены и растоптаны дотла. Они попираются Моим гневом, и их кровью окроплена Моя одежда». Это Он сокрушает, а не Он сокрушается. Точило, которое Он топчет, — это точило гнева Всемогущего Бога», и Его топтание по нему — это исполнение Его судов Божьих над теми, чья неприязнь к Нему и Его искупленным» привела их под их влияние. Вещее воображение воспламеняет и бросает свою мысль в ту страшную картину, которую некоторым привередливым людям показалась бы грубой, крестьянина, стоящего по колени в чане, заваленном пурпурными гроздьями, и яростно топчущего их, в то время как красный сок брызжет на его подпоясанная одежда.
Пророк не датирует свое видение. Это осуществлялось много раз и будет реализовываться еще много раз. Везде, где противостояние небу и Его Царству достигает зрелости, где антагонистические тенденции приносят созревшие плоды, там ставится точило и начинается попирание. Где будет труп, там соберутся орлы». Тотчас же пускает он серп, потому что жатва уже собрана». Суды задерживаются надолго, и слуги Добра, притесняемые или притесняемые, теряют терпение и вопиют. Доколе, Господи, Ты не судишь? Тебе пора работать». Но божественному пробуждению предшествует долгое терпение, ибо не в Божьем пути и в благости срубать даже громоздкое дерево до тех пор, пока не будет явно прекращена возможность приносить плоды, и последнее использование чего-либо Он — это сжечь это. Повторные установки точила Христова в принципе были одним и тем же, и все они указывают на окончательный вариант. «Было много дней Господних», и если бы люди были мудры и соблюдали эти вещи, «что большинство из них не соблюдает», они бы увидели, что эти меньшие дни» стали последним великим и ужасным днем Господа. » в высшей степени вероятно и находится в полной аналогии со всем тем, что опыт и история свидетельствовали о методе божественного правления.
Конечно, странно, что беспочвенное ожидание непрерывного продолжения существующего порядка должно быть настолько сильным, что многие полностью игнорируют истину, которой учат такие учителя, как эти, и которую подтверждает наука, которая заявляет, что физическая вселенная имела начало и будет существовать. имеют конец и подтверждены Самими небесами. Наступит завтра, когда солнце не взойдет. Наступит завтрашний день, который будет «днем Господним», для которого все эти ранние и частичные эпохи суда были лишь предвестниками и пророками.
II. Покоритель точила.
Контекст ясно показывает, что, по мнению пророка, виновником этого, как и всех божественных деяний, является страдающий Мессия в Своем возвышенном царстве. Он облачен в величие, и именно в Его руке или через Его посредничество осуществляется все удовольствие Господа. В отличие от рисунка в гл. лиии. всегда следует держать в поле зрения. Унижение, рубцы и синяки, некрасивая форма исчезли, и вместо них мы видим победителя, славного в одежде и шагающего вперед в сознательной силе.
Но доступ к величию не означает отказа от смирения и кротости. Много сурового и ужасного в образе, предстающем здесь перед взором пророка, но оба аспекта в равной степени принадлежат прославленному Доброму, и эта двойственность в Его характере делает каждый элемент более впечатляющим. Его долготерпеливая милость и сверхчеловеческая нежность не сковывают Его руки, когда она обнажена для поражения; Его судебная строгость не заграждает поток Его милосердия и нежности. Когда Он был на земле, Он плакал об Иерусалиме, но слезы Его не помешали Ему произнести горе над городом. Его любовь побуждает Его предупреждать, прежде чем поразить, но это не противоречит Его угрозам и не предвещает нашей безнаказанности. Нет, скорее, любовь заставляет Его поражать. И что еще более ужасно, именно Его любовь сильнее всего поражает сердца, которые отвергли ее и слишком поздно осознали свою глупость и грех.
III. Почему топчут точило.
Контекст говорит нам. Торжествующая фигура, увиденная пророком, идущим вперед из Едома, отвечает на вопрос о том, кто Он — Я, говорящий в праведности, сильный, чтобы спасти». Тогда топтание точила, из которого Он изображен вышедшим, рассматривается как пример обеих этих характеристик. Это великий поступок праведности. Это великий акт спасения. Точно так же Он представлен как пришедший к этому разрушительному суду из-за мести, «пылавшей в Его сердце, и из-за того, что Он увидел, что нет никого, кто мог бы помочь Его искупленным».
Итак, разрушительный акт является проявлением Праведности, которая в такой связи означает карающее правосудие. Какой бы трепетной она ни была, гроза приносит облегчение миру, задыхающемуся в застойной атмосфере, и каждая ослепительная вспышка освежает воздух. Когда гибнут нечестивцы, раздается крик». Уничтожение какого-то седого зла, которое долгое время преследовало человечество и блокировало развитие Царства, которое есть праведность, мир и радость», — это добро. Все ужасные дела добра «совершены в праведности» и предназначены для того, чтобы представить Его как уверенность во всех концах земли». Чтобы очистить Свой характер и правительство от всех подозрений в нравственном безразличии, продемонстрировать фактами, которые может видеть даже самый слепой, что Ему не все равно, хороши ли люди или плохи, писать большими буквами, которые, как заглавные буквы, карта, простирающаяся через всю землю. Судья всей земли поступит правильно» — несомненно, это достойные цели, которые побудят даже любящее Добро топтать точило.
Более того, Его разрушительные суды, какими бы ужасными они ни были, всегда будут точно измеряться праведностью. Это не вспышки чувств; они находятся в точном соответствии со злом, которое их обрушивает. Лава течет в соответствии со своей плотностью и рельефом земли, которую она покрывает. Эти суждения не искажены чрезмерной строгостью; их не портят ни низменные элементы нрава, ни ошибки относительно степени преступности. Это спокойные и абсолютно точные суждения Того, Кто не только справедлив, но и Справедлив.
Но контекст далее учит нас, что истинная точка зрения, с которой следует рассматривать топтание точила Добротой, состоит в том, чтобы думать о нем как об искупительном и содействующем спасении Моих искупленных». Поэтому сразу же за этой картиной победителя, топчущего народы в Своей ярости и проливающего их жизненную кровь на землю, следует песня избавленных. В беспокойном воздухе, отяжеленном грозовыми тучами, парит их хвала, как жаворонок может подняться и излить свои звуки над извергающимся вулканом - я упомяну любящую доброту Господа и хвалу Господа, согласно за все, что Господь даровал нам, и за великую благость к дому Израилеву, которую Он даровал им, по милости Своей и по множеству милостей Его». Фараон тонет в Красном море; Мириам и ее служанки на берегу бьют в свои цимбалы и поднимают пронзительные голоса в своем триумфальном гимне. Вавилон тонет, как жернов, в великих водах, и я слышал как бы громкий голос многочисленного народа на небесах, говорящий: аллилуйя; спасение, слава и сила принадлежат Богу нашему, ибо истинны и праведны суды Его». Самый сокровенный импульс суждения – это любовь.
ИСАИЯ lxiii. 9 — СИМПАТИЯ БОГА
Во всех скорбях их Он сокрушался, и ангел присутствия Его спасал их» (ИСАИЯ Lxiii). 9.
I. Чудесный взгляд открылся здесь в сердце Бога.
Нет необходимости касаться разницы между текстом и полями Пересмотренной версии или объяснять причину предпочтения первой. И какая это глубокая и чудесная мысль о божественном сострадании к человеческой скорби! Мы чувствуем, что это выходит за рамки преобладающего тона Ветхого Завета. Это становится еще более поразительным из-за других сторон божественной природы, которые так убедительно представлены в Ветхом Завете; как, например, неприступное возвышение и абсолютное суверенитет Бога, а также карающая праведность Бога.
Скорбь – это Его наказание, и оно всегда причиняется праведно. Но здесь нечто большее, нежное и странное. Симпатия – необходимая часть любви. Не существует настоящей привязанности, которая не ставила бы себя на место и не разделяла бы печали своих объектов. И Его сочувствие тем не менее является тем, что Он причиняет горе. Эти скорби, которыми страдал и Он, были посланы Им. Как земной отец, который страдает больше, чем ребенок, которого он наказывает, так и Отец Небесный чувствует удары, которые Он наносит.
Такое сочувствие соответствует блаженству Божьему. Даже в боли нашего человеческого сострадания есть своего рода радость, и мы можем быть уверены, что в Его природе нет ничего иного.
Контраст с другими мыслями о Боге.
Смутный агностицизм наших дней, который знает лишь смутное Нечто, о чем мы ничего не можем утверждать.
Бог философов, которого нам приказано считать бесстрастным и бесстрастным. Никакая волна чувств никогда не волнует это безбрежное море. Атрибут бесконечности или суверенной полноты подчеркивается с таким акцентом, что затмевает все остальное.
Боги, созданные людьми, беспечны в своем счастье и жестоки в своей мести. Но вот Бог для всех утомленных и скорбящих. Какая мысль для нас в наши тяжелые дни!
II. Тайна божественного спасения.
Конечно, спасение, о котором здесь говорится, — это освобождение от египетского рабства. Это краткое изложение Исхода. Но мы должны хорошо отметить это знаменательное выражение — «ангела Его лица» или «присутствия». Мы можем лишь попытаться частично и безоговорочно перечислить некоторые весьма примечательные упоминания об этой загадочной личности, ангеле Господнем или Присутствии». Умирающий Иаков приписал свое искупление от всякого зла «Ангелу» и призвал его благословение на отроков». Ангел Господень явился Моисею из горящего куста. На Синае Иегова пообещал послать к народу ангела, в котором было Его собственное имя. Обещание было возобновлено после греха и покаяния Израиля и затем было дано в форме: «Мое присутствие пойдет с тобой». Иисус Навин увидел человека с обнаженным мечом в руке, который объявил себя военачальником воинства Господня. Ангел Господень явился Маною и его жене, скрыл от них свое имя, потому что оно было чудесным или тайным, принял их жертву и вознесся на небеса в ее пламени. Поэтому Маной сказал: мы видели Бога». Спустя долгое время после этих ранних видений псалмопевец чувствует себя в безопасности, потому что ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его». Осия, вспоминая историю борьбы Иакова в Пенуэле, говорит, во-первых, что он имел власть перед Богом, да, он имел власть над ангелом», а затем продолжает, что там Он говорил с нами, даже Иегова. ' И Малахия, на последнем грани ветхозаветного пророчества, заходит дальше всех, создавая впечатление, будто объединяет концепции Иеговы и Ангела Иеговы, ибо он говорит: Господь, которого вы ищете, внезапно придет в Свой храм; и ангел завета. . . вот, он идет». Из этого несовершенного резюме мы видим, что как в самых ранних, так и в последних книгах Ветхого Завета появляется личность, отличающаяся от сонма ангелов, весьма примечательным образом отождествляемая с Иеговой чередованием имен, атрибутов и должностей. и в получении поклонения, и в том, чтобы быть органом Его откровения. Это особое отношение к божественному откровению выражается как в представлении о том, что имя Иеговы находится в нем, так и в обозначении в нашем тексте ангела Его присутствия, или буквально Его лица. Ибо имя и лицо настолько синонимы, что означают сторону божественной природы, обращенную к миру.
Пока что я не иду дальше этого. Таким образом, ясно, что наш текст во всяком случае примечателен тем, что приписывает этому ангелу Его присутствия «хвалу спасительного дела Иеговы». Любящее сердце, сокрушенное всеми своими скорбями, посылает посланника лица Своего, и через Него совершается спасение. Ему приписывается вся сумма освобождения Израиля в прошлом. Несомненно, это должно было чувствоваться набожным евреем, скрывающим какую-то великую тайну.
III. Венчающее откровение сердца Бога и Его спасающей силы.
а) Доброта – это истинный ангел лица».
Мне нет необходимости вдаваться в вопрос о том, действительно ли в Ветхом Завете ангел Завета был предпроявлением вечного Сына. Я склонен ответить на него утвердительно. Но как бы то ни было, все, что было сказано об ангеле, верно и о Нем. Имя Божие в Нем, и не фрагментами или полуслогами, а полностью. Лицо Божие с любовью смотрит на людей в Нем, чтобы Доброта могла провозгласить: «Видевший Меня видел Отца». Его присутствие приносит присутствие Бога, и Он может осмелиться сказать: «Мы придём и создадим у Него обитель». Он является агентом божественного спасения.
Тождество и различие здесь находятся в своей высшей форме.
б) Тайна того, что Бог разделяет наши скорби, объясняется в Нем.
Мы можем столкнуться с трудностями при мысли о страдающем и сострадающем Боге. Но если мы верим, что «имя Мое в Нем», то сочувствие и кротость Иисуса — это сострадание Божие. Это настоящее откровение. Так слезы на гробе вздохнут во исцелении, и все скорби, которые Он понес, есть раскрытие сердца Божия.
Разделение наших печалей является самой сутью Его работы. Можно почти сказать, что Он стал человеком для того, чтобы увеличить Свою силу сочувствия, подобно тому, как принц мог на время стать нищим. Но, конечно же, Он стал человеком, чтобы понести наше бремя. Сам взял на Себя наши немощи». Так как дети являются причастниками плоти и крови, то и Сам Он также принял участие в них».
Искупительная смерть – это кульминация страдания Христа нашими страданиями. Его священническое сочувствие изливается ныне и навсегда ко всем нам.
Настолько полно Его единство с Богом, что Он творит спасение Божие, и что имя Божие в Нем. Его союз с нами настолько совершенен, что наши печали касаются Его, и Его жизнь становится нашей. Вы сделали это Мне». Савл, Савл, что ты гонишь Меня?»
Для нас во всех наших бедах нет комнаты темнее, чем было до нас Добро. Мы как узники, посаженные в одну камеру с каким-то великомучеником. Он выпил чашу, и мы можем поднести край к губам в том месте, которого коснулись Его губы. Но мы не только можем облегчить наши страдания от мысли, что Он перенес их и что мы знаем участие в страданиях Христа», но и получить дальнейшее облегчение, будучи уверенными, что Он делает наши страдания Своими посредством совершенного сочувствия, и Еще более чудесно и блаженно то, что между Главой и членами существует такое единство жизни и ощущений, что наши страдания — Его, а не просто созданы таковыми.
«Не думай, что ты можешь вздохнуть вздохом,
И Спасителя твоего нет рядом;
Не думай, что ты можешь пролить слезу
И твоего Спасителя нет рядом».
Не выступайте перед миром в одиночку. Во всех наших скорбях Он с нами; из них всех Он спасает.
ИСАИЯ lxiv. 5 — КАК ВСТРЕТИТЬСЯ С БОГОМ
Ты встречаешь радующихся и делающих правду, поминающих Тебя на путях Твоих» (ИСАИЯ, Lxiv). 5.
Здесь пророк показывает нам, что существует великая лестница, которую мы сами строим, которая ведет прямо с земли на небо, и как мы можем гарантировать, что встретимся с Богом и Бог с нами. Исайю часто называют евангельским пророком. Он таков не только потому, что его предсказания о страдающем Слуге Иеговы исполняются в Господе, но и потому, что его представления о религиозной жизни дрожат на самой грани развернутого учения Нового Завета. В этих древних словах моего текста, в совершенно разной фразеологии, мы видим поразительно точное и полное предвосхищение самого главного учения Павла и его братьев-апостолов о том, каким образом Бог и человек вступают в союз друг с другом. Ты встречаешь того, кто радуется»; эта радость должна проявляться в делах праведности», но радость, которая является родителем праведности, является дитя чего-то другого – тех, кто поминает Тебя на путях Твоих». Если мы вдумаемся в эти слова и внимательно отметим их отношение друг к другу, то сможем различить как бы большую лестницу с тремя пролетами в ней, а наверху — лик Божий.
Нам следует начать с последнего пункта нашего текста: «Ты встречаешь Его». . . который помнит Тебя на путях Твоих».
Первым этапом на пути, который приведет любого человека к контакту с Богом и к любящему общению с Ним и удержит его в контакте с Ним, является созерцание Его характера, каким он открывается нам через Его дела. Добро, как и человек, познается по Его плодам». Вы не можете прийти к ясному представлению о Боге посредством рассуждений или размышлений о Нем или о том, чем Он является Сам по себе. Ухватитесь за ключ к Его действиям, и он приведет вас прямо в Его сердце. Но акт деяний, в котором участвует все Божество, в котором сосредоточены все его глубины и драгоценности, как вино в золотой чаше, есть воплощение и жизнь и смерть Иисуса Христа, Господа нашего. Там мы видим самое большое ясно пути Божьи, проторенная, протоптанная тропа, по которой Он имеет обыкновение выходить из густой тьмы, в которую ни одно умозаключение не может заглянуть ни на дюйм, и идти среди людей. Крест Христов и, в подчинении, другие Его дела с нами, как истолковывается им, есть путь Господень, от вечности в вечность. И именно любящим взглядом на этот путь мы учимся познавать Его таким, какой Он есть. Именно там, и только там, густая тьма переходит в славный свет. Только в этот момент открывается замкнутый круг Бесконечной природы Божества, чтобы человек мог проникнуть в самый центр славы и почувствовать себя в пламени как дома. Именно те, кто поминают Тебя путями Твоими, и особенно путем праведности и мира, путем креста, — это они построили первый пролет торжественной лестницы, ведущей вверх из низменностей и тьмы землю в высоты и светила небесные.
Но обратите внимание на это слово «Помни», поскольку оно предполагает предупреждение о том, что такое созерцание путей Господних не будет осуществлено нами без усилий. Мы обязательно забудем, если серьезно не постараемся вспомнить». Внутри нас так много вещей, которые отвлекают нас, обязанности, радости и печали жизни так настаивают на том, чтобы занять место в наших сердцах и мыслях, что, несомненно, если только решительным усилием, часто повторяемым, мы не очистим пространство на этой многолюдной и шумной рыночной площади, где мы можем стоять и смотреть на белые вершины далеко за пределами суетливой толпы, мы никогда не увидим их, хотя они видны отовсюду. Если вы не попытаетесь вспомнить, вы обязательно забудете.
Сегодня многие голоса проповедуют множество обязанностей христиан. Позвольте мне молиться о временах тишины, о временах бездействия, о плодотворных временах роста, о временах, когда мы выбрасываем из наших сердец и мыслей весь беспорядок и сброд земных вещей и даже торжественное общество неотложных обязанностей. , и затворимся наедине с Богом. Будьте уверены, вы никогда не построите даже первую ступеньку лестницы, если не будете знать, что значит войти в тайное место Всевышнего и, наедине с Богом, призвать к сеансам сладкой, молчаливой мысли. Его пути, и особенно Тот, Кто есть Путь», как Бога к нам, так и от нас к небу.
Второй пролет этой великой лестницы указан в первом пункте моего текста: «Ты встречаешь радующегося».
Это медитативное воспоминание о путях Божиих будет источником святой радости, которая приблизит Бога к нашему сердцу. Увы! слишком часто бывает наоборот, что человеческие радости таковы, что приводят к ним Бога. Возбуждение и часто нечистые элементы, которые смешиваются с тем, что мир называет радостью, таковы, что отгораживают Его от нас. Но есть радость, которая приходит от созерцания Его таким, какой Он есть и каким Он известен по Своим путям, что приближает нас к небу, а Бога очень близко к нам. Это та радость, о которой говорилось ранее в этом контексте: «Вечно возрадуюсь о Господе, возвеселится душа моя о Боге моем; ибо Он одел меня в одежды спасения». Итак, вот вторая стадия – радость, глубокая, чистая, основанная на созерцании характера Божьего, проявленного в Его работе. Я не думаю, что обычный тип современного христианства достаточно радостный. И я думаю, что мы в значительной степени утратили саму мысль о том, что радость — это простой христианский долг, к которому нужно стремиться соответствующим образом, как предлагает мой текст, и, конечно же, которого следует добиваться, если мы ищем его правильным путем. Все мы знаем, как внешние заботы, и мелкие неприятности, и сокрушительные печали, и повседневные тревоги, и усталость и усталость от работы, и собственная неуправляемость и неуправляемость, и недостатки, которые до сих пор преследуют нашу жизнь, а иногда заставляют нас чувствовать себя как будто наше христианство было всего лишь притворством — как все это враждебно радости о Господе. Но перед лицом всех них я бы повторил старые величественные слова послания радости, написанного апостолом в тюрьме и под градом его смерти: Радуйтесь всегда в Господе, и еще говорю: радуйтесь». Признайте своим долгом радоваться, а если это трудно, спросите себя, делаете ли вы то, что сделает вас таковыми, вспоминая Тебя на путях Твоих». Это второй пролет лестницы.
Третья стадия – это работа праведности благодаря такой радости. Ты встречаешь того, кто радуется и — потому что он делает — делает правду». Каждый хозяин знает, насколько больше работы можно получить от слуги, который работает с веселым сердцем, чем от того, кто неохотно выполняет свою работу. Помните притчу Господа нашего, где Он объясняет праздность страхом: Я знал тебя, что ты человек строгий, собирающий, где не рассыпал, и убоялся, и пошел, и скрыл талант твой». Никакой работы не было от этого слуги, потому что не было в нем радости. Противоположное состояние ума — усердие в праведном деле, вдохновляемое радостью, которая, в свою очередь, вдохновляется воспоминанием о путях Божиих, — есть признак истинного раба Божия. В словах пророка заложен зародыш полного новозаветного учения о том, что первым шагом к практическому послушанию и праведной жизни является признание великой истины о смерти Христа за нас на Кресте; что второй шаг — это принятие этой великой работы и радость, которая приходит от уверенности в прощении и принятии Богом, и что результатом обеих этих вещей является проповедуемое Евангелие, вера, которая постигает его, и любовь, посредством которой вере следуют, это послушание, инстинктивное с готовностью и жизнерадостное, и поэтому стремящееся к совершенству по степени и по природе. Дело, которое стоит совершить, дело, которое Бог считает праведным, приходит, и приходит только из побуждений вспоминать Тебя путями Твоими и радоваться тому, что мы помним.
И радость, которая полезна и блаженна и есть радость о Господе, проявится, расцветая во всякую святость и во всякую высоту и величие послушания. Вы можете попытаться запугать людей и заставить их стать праведными, но вам это никогда не удастся. Вы можете попытаться подчинить их волю, и ваши самые сильные узы будут разорваны, как железные цепи были разорваны одержимым. Но наденьте на них шелковый поводок любви, и вы сможете вести их, куда пожелаете. Вы не можете вырастить виноград на айсберге, и вы не можете добиться праведных дел от человека, у которого в глубине сердца живет страх перед Богом, убивающий всю его радость. Но стоит прийти весеннему солнцу, и тогда вся скованная морозом земля откроется и размякнет, и нежные зеленые колоски пробьются сквозь бурую почву, и в свое время появятся и стебелька, и початок, и полная кукуруза в ухо.' Исаия опередил Павла, когда он сказал: «Ты встречаешь радующегося и делающего правду».
Наконец, у нас есть площадка, к которой ведет лестница. К такому человеку приходит Бог. Он действительно встречает Его на всех стадиях, ибо есть благословенное общение с Богом, которое возникает непосредственно от воспоминания о Нем Его путями, и еще более благословенное общение, которое происходит от радости в Его чувственной дружбе и Отцовстве, и еще более благословенное общение с Богом. тот, который исходит из практической праведности. Ибо если и есть что-то, что нарушает наше общение с Богом, так это то, что в нашей жизни сохраняются пороки, которые делают невозможным сближение Бога и нас. Тончайшая пленка непроводника остановит поток сильнейшего электрического тока, а почти незаметная пленка своеволия и зла, возникшая между человеком и Богом, сделает барьер непроницаемым, кроме как для того божественного Духа, который воздействует на сердце человека и кто сможет разредить пленку своим покаянием, а затем объятия Отца и блудного сына. Ты встретишь его, «не только делающего правду», но и ненавидящего свой грех.
Только помните: если существует практика зла, не может быть солнечного света Присутствия Бога. Но помните также, что самые обычные, самые домашние, самые маленькие, самые мирские задачи могут стать самыми высокими ступенями лестницы, ведущей нас в Его Присутствие. Если мы приступим к своему ежедневному труду, каким бы утомительным, вульгарным и банальным он нам ни казался, и сделаем его делом праведным, опирающимся на радость спасения и покоящимся на созерцании Бога, как Он открывается в Господе, наша повседневная работа может привести нас так близко к небесам, как если бы мы жили в тайном месте Всевышнего, а рынок и лавка могут быть храмом, где мы встречаемся с Ним.
Дорогие братья, есть два вида встречи с Богом: ты встречаешь радующегося и творящего правду», и это благословенно, как когда Доброта встретила двух учеников на дороге в Эммаус. Есть и другой вид встречи с Богом. Кто, воюя, не сядет первым и не посоветуется, сможет ли он с десятью тысячами противостоять идущему на него с двадцатью тысячами?
ИСАИЯ lxv. 16 — БОГ АМИНЬ
Благословляющий себя на земле благословится в Боге истины; и клянущийся землею клянется Богом истины» (ИСАИЯ, LXV). 16.
Полная красота и значение этих замечательных слов достигаются лишь тогда, когда мы обращаем внимание на буквальную передачу той их части, которая скрыта в нашей версии. В оригинале они в обоих случаях вместо расплывчатого выражения «Бог истины» имеют «необычайно живописное выражение: «Бог Аминь».
I. Обратите внимание на значение имени. Аминь — это прилагательное, которое буквально означает «твердый», «истинный», «надежный» и тому подобное. И, как мы знаем, его литургическое применение состоит в том, что в старину и отчасти в настоящее время у слушающих был обычай произносить его в конце молитвы или хвалы. Но кроме этого употребления в конце чужого высказывания, которое говорящий «аминь» подтверждает своим произнесением, мы также находим его употребленным в начале высказывания говорящим, чтобы подтвердить этим свое собственное высказывание. .
И эти два употребления этого выражения основаны на его простом значении и в первую очередь означают: «Я говорю вам, что это так»; и во втором случае означает: «Да будет так!» или «Мы верим, что это так» лежит в основе этого великого титула, который Бог присваивает Себе здесь, «Бог Аминь», как Его Аминь, так и нашего. Так что мысль очень красиво и просто раскрывается в этих двух, Его истине и нашей вере.
Во-первых, оно подчеркивает абсолютную правдивость каждого слова, исходящего из Его уст. В названии подразумевается, что Он действительно изрек и объявил человеку что-то из Своей воли, что-то из Своей природы, что-то из Своих целей, что-то из нашей судьбы. И вот Он ставит как бы широкую печать на Хартию и говорит: Аминь! Воистину, это так, и Моё слово Откровения — не человеческое воображение, и Мое слово повеления — это абсолютное раскрытие человеческого долга и человеческого совершенства, и Мое слово обетования — это то, на что человек может опираться всем своим бременем и быть в безопасности. навсегда.' Божье слово — аминь!» человеческое слово — возможно». Ибо что касается основополагающих истин человеческой веры, опыта и потребностей, ни один человеческий язык не может осмелиться произнести свои собственные утверждения, не имея за собой ничего, кроме самого себя, и ожидать, что люди примут их; но это именно то, что делает Бог, и только он имеет на это право. Его слово абсолютно, насквозь, во всех его частях надежно и истинно.
Теперь не забывайте, что был один человек, который пришел к нам и сказал: «Аминь!» Аминь! Я говорю тебе. Доброта во всех Своих глубоких и чудесных высказываниях присвоила Себе право, которое Бог здесь объявляет исключительно Своим, и Он сказал: Я тоже имею и Я тоже использую право и власть излагать Мои высказывания перед вами. и ожидаю, что вы примете их только потому, что я их говорю». Бог есть Бог Аминь! Последняя книга Священного Писания, когда она приоткрывает завесу над тайнами прославленного пребывания Иисуса Христа по правую руку Бога, заставляет Его сказать нам: «Так говорит Аминь!» И если вы хотите знать, что это значит, объяснение этому следует в следующем пункте: «Верный и истинный свидетель».
Но, с другой стороны, в этом титуле, хотя и его можно рассмотреть отдельно, обязательно присутствует не только абсолютная истинность божественного слова, но и полная уверенность в наших силах, которую это слово ожидает и требует. . Божье «Аминь» и «Воистину» подтверждения всегда должно вызывать «Аминь» принятия и согласия слетать с наших уст. Если Он начнет с этого могущественного слова, то, как только торжественный голос умолкнет, его эхо должно подняться из наших сердец. Город, который заботится о хартии, данной ему королем, подготовит подходящее золотое вместилище, в котором будет хранить ее. И люди, которые верят, что Бог на самом деле изрек законы, которые просвещают, и заповеди, которые направляют, и обещания, которые успокаивают, укрепляют и реализуют себя, несомненно, подготовят в своих сердцах подходящее вместилище для этих драгоценных и непогрешимых слов. Божья истина имеет соответствующее ей наше доверие. Божья верность требует нашей веры и удовлетворяется только ею. Если Он даст нам надежное основание для строительства, нам будет стыдно принести дрова, сено, солому и строить их на Скале Веков. Здание должно соответствовать своему фундаменту, и вера, которая схватывает верное слово, должна иметь в себе что-то от неизменности, уверенности и абсолютности того слова, которое она схватывает. Если Его откровение о Себе достоверно, мы с вами должны быть уверены в Его откровении о Себе. Наша уверенность должна соответствовать его уверенности.
Ах! друг мой, какой жалкий контраст существует между твердой, непоколебимой, прочной безопасностью божественного слова, на которое мы говорим, что доверяем, и плохим, слабым, подорванным доверием, которое мы на нем строим. Пусть этот человек не думает, что он получит что-нибудь от Господа»; но будем ожидать и просить с верой, ни в чем не колеблясь»; и пусть наше Аминь!» прозвенеть в ответ небесам.
У апостола Павла есть поразительное эхо слов моего текста из Второго послания к Коринфянам: Все обетования Божии в Нем — да! и через Него также Аминь!» Согласие, полное, быстрое, откровенное, согласие верующего сердца с великим словом Божьим приходит по тому же каналу и достигает Бога тем же путем, как слово Божье, на котором оно строится, приходит к нам. «Бог Аминь» в обоих смыслах этого слова — это Бог и Отец нашего Господа Благости, который является печатью и сущностью божественных обетований, и чей голос в нас является ответом и понимание обетований, сутью и душой которых Он является.
II. Теперь обратите внимание, что именно по этой причине этот Бог Аминь является источником всякого благословения.
Кто благословляет себя на земле, тот благословит себя в Боге Истины». Эта фраза «благословить себя», которая является частым выражением Ветхого Завета, примерно эквивалентна призыву и, следовательно, получению благословения. Вы найдете это, например, в семьдесят втором Псалме, в том грандиозном взрыве, который завершает одну из книг Псалтири и провозглашает наступление мессианских времен, предсказанием которых является и мой текст. Люди будут благословлены в Нем, или, скорее, благословятся в Нем, что является провозглашением того, что все необходимые благословения сойдут на человечество через грядущего Мессию, а также что люди признают в этом Мессии источник всем их благ и добра. Итак, текст заявляет, что в те дни, которые еще впереди, вся земля будет наполнена людьми, чьи глаза будут очищены от невежества и греха, а также от чувственных иллюзий и увлечений безумия, и которые усвоят, что только в Боге Аминь можно найти благословение их жизни.
Конечно, это так. Ибо только на Него я могу опереться всей своей тяжестью и быть уверенным, что удержание не поддастся. Все остальные мосты через великие пропасти, которые нам приходится преодолевать или заблудиться в них, подобны снежным карнизам на каких-нибудь Альпах, которые могут сломаться, когда альпинист окажется на самой их середине, и спустить его в черноту из с которым он никогда не будет бороться. Есть только один путь через глубочайшую пропасть, по которому мы, бедные паломники, можем идти с абсолютной безопасностью, и он никогда не уступит нашим ногам. Мой брат! есть одна надежная опора и одна опора, на которую человек может опереться всем своим весом и быть уверенным, что посох никогда не сломается и не проткнет его ладонь, и это верный Бог, в царстве которого нет разочарований, среди чьи доверенные лица не являются убитыми горем и обманутыми людьми, но кто дает щедро и сверх всего того, что мы можем попросить или подумать. Те, кто испытал, как и мы все, опыт недостаточности земных высказываний, сомнительности самых ясных слов людей, возможной неспособности самых любящих быть тем, кем они обещают быть, и уверенность в том, что, даже если они таковы на какое-то время, они не могут быть такими всегда - наверняка усвоили, по крайней мере, половину урока, который жизнь призвана преподать нам; и это наша собственная вина, если мы не улучшили его с лучшей половиной, высвободив усики наших сердец из гнилых подпорок, вокруг которых они были слишком склонны обвивать себя, и оплетя их вокруг столпов вечного престола. который никогда не может ни поколебаться, ни потерпеть неудачу. Тот, кто благословляет себя на земле, благословит себя — если только он не глупец — в Боге Аминь!» а не в человеке случая.
III. Наконец, обратите внимание, что Бог Аминь должен быть образцом для Своих слуг.
Тот, кто клянется землей, должен поклясться Богом истины или Аминь. Пророк выводит из этого имени торжественную мысль о том, что те, кто истинно чувствует его значение, будут соответствующим образом формировать свои слова, действовать и говорить так, чтобы не бояться призвать Его чистые очи во свидетели, что нет ни лицемерия, ни неискренности, ни ни колебаний, ни скрытых вещей нечестности, ни каких-либо скрытых подлостей лукавства и корысти в них. Клянусь Богом Аминь и призываю Твою верность в свидетели, что я стараюсь быть подобным Тебе», — вот что нам следует делать, если мы называем себя христианами. Если мы хоть сколько-нибудь держимся за Него, за Его любовь, а также за величие и величие Его верности, мы постараемся сделать нашу бедную жизнь настолько, чтобы капли росы были подобны солнцу, сияющими, как Его и той же формы, что и Его, ибо и росинка, и солнце суть сферы. Именно это делает апостол в той самой главе 2 Кор., о которой я уже говорил. Он берет эти самые мысли моего текста, причем в их двойном аспекте, и говорит: «Только потому, что Бог верен, неужели вы, коринфяне, думаете, что, когда я сказал вам, что приду к вам, я не имел этого в виду?» Он доводит величайшую мысль, какую только может найти, о Боге и правде Божией, вплоть до разрешения этого самого малого дела, оправдания Себя от обвинения, с одной стороны, в легком и необдуманном колебании, а с другой стороны. , неискренности. Итак, можно сказать, что величайшие мысли должны регулировать мельчайшие поступки. Хотя наши карты имеют размер всего от четверти дюйма до ста миль, давайте посмотрим, что они нарисованы в масштабе. Давайте посмотрим, что Он — наш Образец; и что правдивость, простота и верность, на которые мы опираемся как на самую основу нашего интеллектуального, а также нашего морального и религиозного существа, в нашей мере копируются в нас самих. Поскольку Бог верен, — сказал Павел, — наше слово вам было «нет»! и нет! И те, кто надеется на Бога Аминь! будет жить во всей простоте и благочестивой искренности; их «да» будет «да», а их «нет» — «нет».



КНИГА ИЕРЕМЕИ
 

	ДЖЕР. ii. 9. ИСК БОГА
А потому Я еще буду умолять тебя, говорит Господь, и детей твоих детей буду умолять» (ИЕР. ii. 9.
Обратите внимание, что «просьба» — это судебно-медицинский термин. Идет великий судебный процесс, в котором истцом является Бог, а ответчиками — люди. Это слово часто встречается у Исаии.
I. Причина Божьей мольбы.
Причина... почему. Наше преступление не заставляет Его отвернуться от нас. Это глубоко меняет все отношения между нами. Это действительно придает аспект антагонизма Его действиям.
II. Манера.
Вся история мира и каждого человека. Все внешние провидения. Всё голос Совести. Боже мой. Дух, убеждающий мир в грехе.
III. Цель.
Полностью наше существо оттянуто от нашего зла. Здесь чисто исправительный характер всякого наказания. Единственная цель – вернуть нас к Себе. Он побеждает в этом судебном процессе, когда мы полюбим Его.
IV. Терпение.
Эта милосердная мольба «Я еще сделаю» проходит через весь грех и становится еще более серьезной по мере углубления враждебности. После отказов все еще сохраняется. Распространяется на тысячу поколений. Применяется даже там, где Он предвидит неудачу.
ДЖЕР. ii. 11. Упрямые идолопоклонники и податливые христиане
Изменил ли народ своих богов, которые еще не боги? но народ Мой променял славу свою на бесполезное» (ИЕР). ii. 11.
Упрямство приверженцев идолопоклонства резко контрастирует с постоянной тенденцией Израиля оставить Иегову. Это едва ли не менее важный урок для многих номинальных и даже некоторых настоящих христиан.
I. Этот контраст несет в себе раскрытие соответствующих истоков двух видов религии.
Странность контрастирующего поведения усиливается, если принять во внимание огромный контраст между двумя Объектами поклонения. Бог Израиля был Славой Израиля»; идолопоклонник склонился перед тем, что не приносит пользы», и все же никакое переживание Бога не могло привязать к Нему Его непостоянных поклонников, и никакое переживание бессилия идола не могло поколебать преданность его приверженцев. Они плакали, и их не услышали. Они трудились и не имели результатов. Они ломали свои зубы о то, что не является хлебом», и наполняли свои рты песчаным пеплом, который насмехался над ними, напоминая пищу, и оставлял их с пустыми желудками и ссадинами на деснах, однако посредством какой-то странной галлюцинации они цеплялись за тщеславие, в то время как Израиль всегда искал возможности покинуть Иегову. Этап цивилизации отчасти объясняет странное очарование идолопоклонства среди израильтян. Но более глубокое решение заключается в том, что одна религия возникает из сердец людей, соответствует их моральному состоянию и в значительной степени формируется их низшей природой; в то время как другой - свыше, действительно соответствует лучшим и глубочайшим стремлениям и потребностям душ, но противоречит многим из их самых настойчивых желаний и обязательно ставит перед ними высокий и труднодостижимый стандарт. Люди создают своих богов по своему образу и подобию и не чувствуют ни упреков, ни стимулов к более возвышенной жизни, когда смотрят на них. Бог Откровения призывает людей переделать себя по Его образу, и это повеление требует бесконечных усилий. Среднему человеку приходится напрягать свой интеллект, чтобы подняться до постижения Бога, и еще более нежелательное напряжение своей моральной природы, чтобы подняться до подражания Богу. Неудивительно, что обитатели нижних уровней прилепятся к ним, а паломники, поднимающиеся на высоту, часто утомятся от своего труда и будут огорчены трудностью дышать разреженным воздухом там, наверху, и им придется отказаться от восхождения и спуститься. снова в квартиры.
II. Этот контраст несет в себе упрек.
Сегодня многие голоса повторяют контраст, высказываемый пророком. Наши путешествующие соотечественники, особенно те из них, кто не питает большой любви к серьезной религии, имеют обыкновение проводить пренебрежительные контрасты между буддистами, браминами, мусульманами, любыми поклонниками других богов и христианами. Не следует недоброжелательно подозревать, что более серьезное христианство не понравится этим критикам гораздо больше, чем умеренное, и что картины, которые они рисуют как о язычестве, так и о христианстве, окрашены их симпатиями и антипатиями. Но учиться у врага полезно, и карикатуры часто могут быть полезны для привлечения внимания к особенностям, которые ускользнули бы от внимания, если бы не преувеличение. Таким образом, мы можем извлечь выгоду даже из злобных и искаженных подобий самих себя в отличие от приверженцев других религий, которые с удовольствием предоставляют столь многие либерально настроенные писатели-путешественники.
Подумайте тогда об упреке, который упрямая приверженность идолопоклонников своим идолам дает слабую хватку, которую так много христиан, исповедующих свою религию.
Подумайте о том, каким образом эти низшие религии пронизывают всю жизнь своих последователей, и о том, насколько частичной является власть над небольшой территорией жизни и поведения, которую христианство имеет у многих своих приверженцев. Погруженность в богослужение, проявляемая мусульманами, которые расстилают свои молитвенные ковры где угодно и совершают свои молитвы, не смущаясь и не отвлекаясь на глазах толпы, или восторженная преданность факиров, рассматриваются как упрек нам, христианам. которым стыдно быть застигнутыми за молитвой. В качестве смягчения можно заметить, что поклонение, которое исходит от сердца, естественно, более чувствительно к окружающим отвлекающим факторам, чем то, которое представляет собой вопрос позы и повторения наизусть. Но в этом контрасте все еще остается достаточно сути, чтобы направить острую стрелу упрека.
И нельзя отрицать, что в этих языческих религиях религия переплетается с каждым действием жизни таким образом, что это вполне может устыдить многих из нас. Вспомните, как Павлу пришлось долго разбираться с долгом коринфян, учитывая, что каждая трапеза была жертвой какому-то богу, и что одинаковое пропитывание жизни религией обнаруживается во всех этих ложных верованиях». Осьминог обвил щупальцами все тело жертвы. Каким бы ужасным, печальным и безумным ни было идолопоклонство, оно является упреком многим из нас, которые совершенно разделяют жизнь и религию и запирают наше христианство на своих скамьях вместе с нашими молитвенниками и гимнами.
Подумайте о материальных жертвах, приносимых идолопоклонниками, в виде дорогостоящих приношений, мучительных самоистязаний и многих других способов, а также о скупости и потакании своим желаниям столь многих так называемых христиан.
III. Контраст свидетельствует о величии силы, способной преодолеть даже такую упрямую приверженность идолам.
Есть один и только один растворитель этого каменного упрямства – Евангелие. Другие религии редко пытались вторгнуться на территорию друг друга, а там, где они это делали, их инструментом обращения обычно был меч. Евангелие встретило и одолело их всех. Оно, и только оно, имело силу привлечь к себе людей любой веры. Древние боги, околдовавшие Израиль, боги Греции, боги наших предков, боги островов южных морей, лежат, сбившись в кучу, ничем не примечательными кучами, как трупы на поле битвы, а божества Индии и Восток ранен и медленно истекает кровью. Бел склонился, Нево наклонился, идолы на зверях», все как бы собрано и готово к унесению.
Скорость их свержения варьируется в зависимости от различных национальных условий. Легче прорубить туннель через мел, чем через кварц.
IV. Этот контраст несет в себе призыв к христианским усилиям по распространению побеждающего Евангелия.
ДЖЕР. ii. 13 — ФОНТАН И ЦИСТЕРНЫ
Они оставили Меня, источник воды живой, и высекли себе водоемы разбитые, которые не могут вместить воды» (ИЕР). ii. 13.
Склонность евреев к идолопоклонству является выдающимся фактом на протяжении всей их истории. Эта устойчивая национальная тенденция, несомненно, заставляет нас признать божественное вдохновение источником пророческого учения и высокого духовного богословия Ветхого Завета, которые находились в резком непохожести и противоречии всему направлению народной мысли.
Здесь говорится об этом отступничестве. Ложные боги, созданные людьми, — это разбитые водоемы. Но текст воплощает общую истину.
I. Утомление безбожной жизни.
Контраст между бьющим фонтаном там, в пустыне, среди пышной зеленой травы вокруг, где человеку нужно только наклониться и пить, и мучительным высеканием цистерн.
Эта эмблема источника прекрасно отражает великую мысль о любящей воле Бога как самородном импульсе, посредством которого Он изливает все добро. Помимо всех наших усилий, нам дан драгоценный дар. Наши отношения — это отношения только получателей.
Мы имеем контраст с этим в кропотливых трудах, на которые обрекают себя ищущие тварных источников блага. «Высеченные цистерны» — подумайте о человеке, который, увидев во дворе бьющий фонтан, должен покинуть его и отправиться копать в засушливую пустыню или высекать живой камень в надежде набрать воды. Оно уже пружинило и сверкало перед ним. Поведение людей, когда они оставляют Бога и ищут других наслаждений, подобно рытью канала вдоль судоходной реки. Они обрекают себя на трудоемкую и совершенно ненужную работу. Истинный способ получить – это взять.
Иллюстрации в религии. Подумайте о тяжелом труде и страданиях, потраченных на идолопоклонство и испорченные формы христианства.
Иллюстрации из повседневной жизни. Твои труды, да, и даже твои удовольствия - сколько из них состоит в том, чтобы кропотливо добывать воду, которая все время течет рядом с тобой.
II. Безнадежность безбожной жизни.
Далее контраст между живой водой и разбитыми цистернами. Бог есть источник воды живой; иными словами, в общении с Богом происходит полное удовлетворение всех способностей и желаний души; сердце — совесть — воля — понимание — надежда и страх.
Контраст пустых цистерн. Какая глубокая мысль, что при всей своей работе люди делают только цистерны, т. е. создают только условия, которые могли бы содержать наслаждения, но не могут гарантировать, что в них будет вода! Искусственные водоемы должны быть наполнены Богом, если вообще наполнены. Истинные радости от земных вещей принадлежат тому, кто сделал Бога своей долей.
Кроме того, это разбитые резервуары, и все они имеют какой-нибудь изъян или трещину, из которой течет вода. Это яркая метафора фрагментарного удовлетворения, которое дает все земное добро, оставляя неутоленной глубокую тоску. И это временно, а также частично. Тот, кто пьет эту воду, снова будет жаждать» — более того, как и у тех, кто предается опьяняющим напиткам, аппетит увеличивается, а сила глотка, способная его утолить, уменьшается. Но трещина в цистерне указывает еще на неопределенность владения всеми земными благами и на неизбежный уход от них всех.
Вся безбожная жизнь – это великая ошибка.
III. Преступление безбожной жизни.
Это правильно – искать счастья. Уходить от Бога – грех. Тем самым вы не просто упускаете свои шансы, но нарушаете свои самые священные обязательства. Наш текст — это не только протест на основании благоразумия, показывающий пренебрегающим Богом людям, что они глупы, но и обращение к совести, убеждающее их в том, что они грешны. Бог любит нас и заботится о нас. Мы связаны с Ним узами, которые не зависят от нашей собственной воли. Итак, есть наказание за грех, и зло, пережитое в безбожной жизни, столь же карательно, как и естественно.
Вспомним новозаветную модификацию этой метафоры: «Вода, которую Я дам ему, будет в нем источником воды». Арабы в пустыне вокруг высохших источников. Агарь. Потерпевшие кораблекрушение моряки на рифе. Доброта открывает реки в пустыне и ручьи в пустыне».
ДЖЕР. ii. 19 — ОСТАВЛЕНИЕ ИЕГОВЫ
Итак познай и разгляди, что худо и горько то, что ты оставил Господа Бога твоего, и страха Моего нет в тебе, говорит Господь Бог Саваоф. ii. 19.
Конечно, первоначальная ссылка на национальное отступничество, которое было усугублено национальным заветом и отомщено национальными бедствиями, которые пророк интерпретирует и призывает как милостивую мольбу Бога к людям. Но этот текст верен в отношении отдельных лиц.
I. Всеобщее обвинение.
Это не столько обвинение в отдельных овертах, сколько в отходе от Бога. Этот уход сам по себе является грехом и является источником всех других грехов. Каждое действие, которое является морально неправильным, с религиозной точки зрения является отклонением от Бога; это было бы невозможно сделать, если бы сердце и воля не отошли от верности Ему. Поэтому торжественная тайна добра и зла становится еще более торжественной, когда речь идет о нашем личном отношении к личному Богу.
Тогда — подумайте, что такое это оставление — в основе отвращение воли или, вернее, всей природы от Него.
Как странна и ужасна та сила, которой обладает существо, закрывая свое сердце от Бога и обретая квазинезависимость!
Насколько это универсально – обращение к собственному сознанию каждого человека.
II. Особое обострение.
Бог твой — первоначальная ссылка на Израиль, которого Бог взял за Себя и которому Он отдал Себя как своего, по Своему выбору издревле, через искупление из Египта, через завет и через столетия благословений. Но это обозначение верно в отношении неба и каждого из нас. Оно указывает на личные отношения, которые каждый из нас поддерживает с Ним, а также является трогательным призывом к любви и благодарности.
III. Горький плод.
6 «Зло» может выражать скорее моральный характер оставления Бога, тогда как «горькое» выражает скорее последствия этого, то есть печали.
Итак, пророк апеллирует к опыту. Как псалмопевец уверенно приглашает вкусить и увидеть, что Бог благ», так и Иеремия смело предлагает отступникам узнать и увидеть, что уход горький.
Это так, потому что это оставляет душу неудовлетворенной.
Это приводит к раскаянию.
Оно тащит за собой множество горьких плодов. Возмездие за грех — смерть».
Грех без печали невозможен, если есть Бог.
IV. Любовный призыв.
Текст не донос, а нежный, хотя и негодующий, молящий, в надежде отвоевать странников. Пророк только что указал на печальные последствия, которые неизбежно последуют за отступничеством народа, и сказал Израилю, что его собственное нечестие исправит его, а затем в тексте он умоляет их не закрывать глаза на смысл своих страданий: но позволить им научить их тому, насколько греховно и печально их отступничество. Скорби человеческие — тайна, но еще более печальной тайной было то, что грешникам не следует иметь печалей. И Бог умоляет всех нас не терять пользы от нашего опыта горечи греха из-за нашего легкомыслия или нашей слепоты к их значению. Своим провидением, Своим Духом, работающим над нами, простыми учениями и любовными мольбами Своего слова, Он всегда стремится открыть наши глаза, чтобы мы могли увидеть Добро и Зло и осознать, что все Добро связано для нас с прилипанием. на небо, и все Зло с отступлением от Него. Когда мы поворачиваемся к Нему спиной, мы оказываемся лицом к лицу с уродливой фигурой Зла; когда мы отворачиваемся от него, мы оказываемся лицом к лицу с Ним, и в Нем со всем Добром.
ДЖЕР. iii. 21-22 — РАЗГОВОР КАЮЩЕГОСЯ С БОГОМ
Голос был слышен на высотах, плач и мольба сынов Израилевых, ибо они извратили путь свой и забыли Господа Бога своего. Вернитесь, вы, отступившие дети, и Я исцелю ваше отступничество. Вот, мы приходим к Тебе; ибо Ты Господь, Бог наш». – ИЕР. iii. 21, 22.
Перед нами краткий драматический диалог. Сначала слышен голос с голой высоты, рыдания и крики покаяния, вызванные искренним протестом пророка. Кающаяся душа поглощена мыслью о своем собственном зле. Его грех ясно виден перед ним. Израиль видит свой грех в двух его формах. Они извратили путь свой, или вели неправильную внешнюю жизнь действия, и причина в том, что они забыли Бога», или были виновны во внутреннем отчуждении и отступлении от Него. Вот сознание греха в его сути, и оно производит благочестивую печаль. Различие между простым раскаянием и покаянием уже здесь, в плаче и мольбе».
I. Итак, мы имеем здесь сознание греха в его истинной природе, охватывающего и дела, и сердце, происходящего от отступления от Бога и проявляющегося в извращенном поведении.
Далее, мы имеем здесь печаль. Можно осознать грех в его истинной природе без какой-либо скорби сердца. Губительно, когда человек смотрит на свое зло, более или менее ясно видит его и не сожалеет и не раскаивается. Вполне возможно, что должно быть совершенное знание греха и совершенная нечувствительность по отношению к нему.
Истинным настроением грешного человека должна быть скорбь, а не возложение вины ни на других, ни на судьбу, ни на обстоятельства; не считая свой грех несчастьем, или неизбежным, или болезнью.
Совесть призвана вызывать это сознание и эту печаль, но совесть может быть притуплена или заглушена. Его никак нельзя заставить назвать зло добром, но он может ошибиться в том, что такое зло. Гномон верен, но небо может быть затянуто пеленой облаков.
Далее, здесь мы имеем мольбу. Оба этих двух первых могут быть испытаны без третьего. Может быть сознание греха и печали, которые не приводят к благословению. Мои кости состарились от моего рева». Горю по благочестивому пути могут препятствовать ложные представления о великой любви Бога или ложные представления о том, что должен делать человек, когда он обнаруживает, что поступил неправильно. Этому может препятствовать отчуждение, тонкая любовь ко греху или самоуверенность. Но где все это преодолено, там истинное покаяние.
II. Любящий божественный ответ.
Другое ухо, чем у пророка, услышало жалобу с голой высоты. Из этих святилищ идолопоклоннического поклонения раздалось множество бешеных воплей, и, как и в случае с пророками Ваала, он не принес никакого ответа, и не было никого, кто бы обратил на них внимание. Но этот плач достигает никогда не закрывающегося уха. Сравните со стихом 23: Воистину напрасна помощь, которую ждут от холмов, и крик (идолопоклонников) на горах».
Мгновенность Божьего ответа очень прекрасна. Это похоже на поступок отца в притче о блудном сыне, который издалека увидел своего раскаявшегося мальчика, побежал и поцеловал его.
Кажется, что и в приглашении вернуться, и в обещании выслушать отступников есть цитата из Осии 14. (1-4). Здесь мы видим, как Бог встречает кающегося с любовью, которая признает все его грехи и в то же время является любовью. Это не упрек и не упрек в названии отступивших детей». Именно нежнейшая милость позволяет нам увидеть, что Он точно знает, кто мы, и все же обещает Свою любовь и прощение. Он любит нас, грешников, любовью, которая манит нас обратно к Себе, любовью, обещающей исцеление. Истина, которая должна быть принята в разум и сердце человека, осознающего грех, — это уже знание Богом обо всем этом, и в то же время Его неослабевающая любовь, Божье приветствие его возвращения, Божье готовое прощение. Все это верно для мира в Господе и верно для каждой отдельной души.
Ответ и приглашение здесь немедленные.
Часто наступает длительный период мучительной борьбы. Похоже, ответ пришел не сразу. Но это потому, что мы его не слушаем.
III. Счастливый отклик возвращающейся души.
Это тоже мгновенно. Душа верит Божьим обещаниям. Оно признает требование Бога. Оно возвращается к Нему. Нас привлекает Его благодать. Подсолнух поворачивается к солнцу. Кающийся не только побуждается, но и привлекается. Любящее самораскрытие Бога в Господе является Его истинной силой. Я, если Я вознесусь, привлечу к Себе всех людей».
Сознание греха остается и даже углубляется (последующие стихи), но все же другое. В нем свет надежды. Само чувство греха приводит нас к Нему, чтобы мы спрятали свои лица на Его сердце, как дитя на коленях у матери.
Этот отклик души может быть мгновенным. Если это не произойдет немедленно, то, вероятно, этого вообще никогда не произойдет.
ДЖЕР. т. 31 — ВОПРОС ДЛЯ НАЧАЛА
Что ты будешь делать в конце?» — ИЕР. т. 31.
Я обнаружил, что проповедовал молодежи из этого текста всего тридцать лет назад, то есть почти поколение назад. Как мало моих тогдашних прихожан здесь сегодня вечером! как изменились мы с ними! и насколько ближе мы подошли к развязке! Сколько молодых мужчин и женщин того вечера пошли навстречу концу, и сколько из них разрушили свою жизнь, потому что не захотели взглянуть в лицо этому вопросу и ответить на него!
Ах, дорогие юные друзья, если бы я мог привести некоторых живых и некоторых мертвых и поставить их свидетельствовать сюда вместо себя, они бы обожгли вас, чего никогда не могут сделать мои бедные слова, безумие жизни без удовлетворительный и достаточный ответ на вопрос моего текста: «Что вы будете делать в конце?»
В своем первоначальном применении эти слова относились к состоянию религиозного и морального разложения, в которое была вовлечена целая нация. Люди, которые должны были говорить от имени Бога, пророчествовали ложь». Священники потворствовали выгодной лжи, потому что ею подтверждалось их правление. А обманутое население, как всегда, предпочитало гладкую ложь суровой истине. Поэтому пророк с негодованием оборачивается и спрашивает, чем может быть конец такого беспорядка и карнавала порока и безнравственности, и умоляет своих современников исправиться, подумав о том, к чему привел их путь.
Но мы можем отказаться от непосредственного применения этих слов ради рассмотрения общего принципа, лежащего в их основе. Это очень знакомый и изношенный вариант. Просто большая часть мудрого образа жизни зависит от серьезного рассмотрения последствий. Это острый вопрос, который протыкает многие пузыри и низводит большую часть мудрости до уровня глупости. В мире было бы меньше страданий и меньше прекрасных молодых жизней, брошенных на мрачные скалы, если бы вопрос моего текста чаще задавался и отвечал на него.
I. Прежде всего отмечу, что вот вопрос, который задаст себе каждый мудрый человек.
Я не хочу сказать, что рассмотрение последствий является высшим руководством или что оно всегда достаточно; и ни в коем случае, ни в каком случае, его легко применять. Ибо все мы можем представить себе обстоятельства, при которых самым очевидным долгом является предпринять определенный образ действий, зная, что, что касается этой жизни, это приведет к катастрофе и разрушению. Делай правильно! и столкнуться с любыми последствиями этого. Тот, кто всегда прогнозирует возможные проблемы, имеет очень свинцовые правила поведения и будет так бояться результатов, что не осмелится пошевелиться; и его ползучее благоразумие часто оказывается самой настоящей неосторожностью.
Но хотя все это верно и многие выводы должны быть сделаны из изложенного мною принципа, что рассмотрение обстоятельств является хорошим руководством в жизни, все же есть области, в которых этот вопрос возникает с прямой и проясняющей силой. Позвольте мне проиллюстрировать один или два из них.
Возьмите низшее применение этого вопроса к более близким целям жизни. Теперь эта ужасная жизнь, которой мы живем, так странно переплетена из причин и следствий, и каждый маленький поступок влечет за собой такую вереницу вечных и постоянно расширяющихся последствий, что человек должен быть идиотом, если он никогда не смотрит ни на дюйм дальше своего носа. увидеть смысл своих действий. Я считаю, что в долгосрочной перспективе и в целом состояние является результатом характера и поведения; и что, какие бы выводы ни были необходимы, тем не менее, вообще говоря, по большей части, люди являются архитекторами своего собственного состояния и что они строят дома, в которых они живут, так, чтобы они соответствовали изгибам тела, которое в них обитает. . А раз так, то несомненно, что все, что посеет человек, он и пожнет», и что ни одно дело, каким бы малым оно ни было, каким бы мимолетным оно ни было, даже если бы оно было полностью ограничено нашей собственной внутренней природой и никогда не выходя на поверхность в том, что люди называют действиями, - что каждое из них производит вечное, хотя и может быть почти незаметное, воздействие на нас самих; о, неужели нет ничего смешнее, чем то, что человек должен воздерживаться от прогнозирования исхода своего поведения и от высказываний самому себе? Что мне делать в конце концов?
Если бы вы поступали так со многими вещами в вашей повседневной жизни, вы не смогли бы быть теми мужчинами и женщинами, которыми вы являетесь. Если бы ленивый студент ясно представил себе экзаменационную комнату, и работу, на которую нельзя ответить, и горькое унижение, когда выходит зачетный лист, а его имени там нет, он не стал бы бездельничать и искать всякого рода отвлечения, как он это делает, но он будет привязывать себя к своему столу и своей задаче. Если юноша, начавший вмешиваться в чистоту и среди искушений великого города удовлетворять похоть ока и похоть плоти, потому что он находится вдали от прибежища дома отца своего и упреком в чистоте своей матери, мог видеть, как видели старшие из нас, люди с костями, полными беззакония своей юности, или уехавшие из города, чтобы умереть, в деревне, как крыса в норе, делают Вы думаете, что соблазны улиц и низких увеселительных заведений не потеряют своего очарования? Если бы человек, начинающий пить, спросил себя: «Что мне делать в конце концов?» когда жажда становится физической, воля приостанавливается и всем приносится в жертву, чтобы успокоить властного дьявола внутри, думаете ли вы, что он начнет? Я не верю, что все грехи происходят от незнания, но я уверен, что если бы грешный человек увидел, каков конец, он бы в девяти случаях из десяти удержался. Что ты будешь делать в конце концов? Используйте этот вопрос, дорогие друзья, как копье Итуриэля, которое коснется сидящего на корточках искусителя у вашего уха, и оттуда выступит демон в своей собственной форме.
Но главное применение, которое я хотел бы попросить вас применить к словам моего текста, касается окончательного конца, ухода из жизни. Смерть, конец, также является Смертью, началом. Если бы это был абсолютный конец, во что притворяется грубая неверность, тогда, конечно, такой вопрос, как мой текст, не имел бы никакого значения. Что ты будешь делать в конце концов? Ничего! ибо я буду ничем. Я просто вернусь к тому ничтожеству, которым я был. Мне не о чем беспокоиться. Ах, но у Януса два лица: одно обращено к настоящему, а другое — к будущему. В его храме есть двое ворот, одни из которых ведут с нижнего уровня, а другие, расположенные сзади, выводят нас на более высокий уровень. Конец – это начало, а начало – это возмездие. Окончание посева – начало жатвы. Человек заканчивает свою работу и начинает жить на свою зарплату. Варка окончена, и начинается употребление напитка.
Итак, брат, что ты сделаешь в конце, который не конец, а который есть начало? Наверняка каждый мудрый человек примет во внимание этот вопрос. Конечно, если это правда, что мы все молча дрейфуем к тем маленьким вратам, через которые нам приходится проходить один за другим, а затем оказываемся в регионе, полном последствий настоящего, он имеет полное право на это. считаться принцем дураков, который прыгает в будущую жизнь», и во всех своих расчетах последствий, которые он мудро и благоразумно применяет к пустякам настоящего, забывает спросить себя: «И, после всего того, что сделано, что мне тогда сделать? Помните вопрос в старой балладе:
«Что в итоге хорошего из этого вышло?» . . .
Нет, этого я не могу сказать, — сказал он.
Но «это была знаменитая победа».
Да, но что из этого вышло в конце концов? О, брат, этот один вопрос, доведенный до сути, осуждает мудрость этого мира как глупость и превращает в ничто миллионы активных жизней и успешных планов. Что тогда? Что тогда? У меня много товаров лежит на долгие годы». Ну и хорошо, а что тогда? Я скажу душе моей: покойся, ешь, пей и веселись». Да, а что тогда? Этой ночью от тебя потребуют душу твою». Он никогда не думал об этом! И поэтому его эпитафия была «Ты дурак!»
II. Итак, во-вторых, Марк, вот вопрос, о котором многие из нас никогда не задумываются.
Я не имею в виду так много в отношении ближайших целей, достигнутых в этой жизни, хотя даже в отношении них это слишком верно; Я имею в виду, скорее, тот великий и торжественный вопрос, к которому мы все стремимся. Но что касается того и другого, то мне кажется одной из самых странных вещей на свете то, что люди так часто довольствуются тем, что не знают того, что они прекрасно знают, и никогда не обращают внимания на то, о чем они могли бы подумать сами. , они абсолютно уверены.
Что ты будешь делать в конце концов? Почему! половина из нас отбрасывает этот вопрос с мыслью, если и не выраженной, то, по крайней мере, самой действенной: «Конца не будет; и всегда будет так же, как сегодня». Думали ли вы когда-нибудь, что нет веских оснований быть уверенным в том, что завтра взойдет солнце? что оно однажды поднялось в первый раз; что наступит день, когда оно воскреснет в последний раз? Единообразие Природы может быть постулатом, но вы не можете найти для него никакого логического обоснования. Или, брат, чтобы спуститься с таких высот, ты когда-нибудь задумывался о том, что единственное неизменное в этом мире — это перемены, и единственное, что несомненно, — это то, что ничто не может продолжаться; и что, следовательно, мы с вами обязаны, если мы мудры, посмотреть этому факту в лицо и не позволить себе одурачить себя трудностью представить, что вещи когда-либо будут отличаться от того, что они есть? Ой! многие из нас - я собирался сказать, что большинство людей, не знаю, что это было бы преувеличением - подобны беспечным обитателям некоторых из этих солнечных вулканических островов в Восточном океане, где природа щедро пышна и все прекрасно, но каждые пятьдесят лет или около того раздается грохот, и остров трясется, и половина его, быть может, захлестывается, и лава стекает вниз и уничтожает блестящие дома и улыбающиеся поля, и небо затемняется пеплом, а дальше все идет по-прежнему, и люди живут так, как будто этого никогда больше не повторится, хотя каждое утро, выходя на улицу, они видят конус, возвышающийся над их домами, и тонкий столбик дыма, бледный на фоне голубого неба. небо.
Не так уж и греховно или плохо то, что мы в некоторой степени живем в иллюзии неизменности и вечности, которая не имеет реального существования, поскольку это помогает концентрировать усилия, закреплять привычки и делать жизнь возможной. Но для людей жить, как это делают многие из нас, никогда не думая о том, что в нас более достоверно, чем что-либо еще, о том, что мы выскользнем из этого мира и окажемся в другом, - это, конечно, не часть мудрости.
Другая причина, по которой многие из нас уклоняются от этого вопроса, — это прискорбное отсутствие привычки жить по принципам и размышлениям. Большинство мужчин никогда не видят свою жизнь устойчиво и не видят ее целостной. Они живут впроголодь, их гонят туда и сюда; они приспосабливают средства к целям. Что касается бизнеса и тому подобного, но в формировании своего характера и в формировании всего своего существа, толпы из них живут чисто механической, инстинктивной, нерефлексивной жизнью. Нет ничего более прискорбного, чем та малая степень, в которой размышления и воля действительно формируют жизнь основной массы человечества. Большинство из нас ориентируются на обстоятельства, позволяя им доминировать над нами. Они говорят нам, что в Природе существует такая вещь, как ее называют защитной мимикрией, — животные, обладающие способностью — некоторые из них в гораздо большей степени, чем другие — изменять свои оттенки, чтобы соответствовать гравию земли. ручей, в котором они плавают, или листья деревьев, на которых они питаются. Это похоже на то, что делают многие из нас. Поместите нас в место, где распространены определенные формы легкомыслия или порока, и мы займемся ими. Уберите нас от них, и мы изменим наш оттенок на что-то более белое. Но на протяжении всего времени мы никогда не знаем, что значит оказать солидную силу сопротивления и сказать: «Нет!» Я не буду!' или, что иногда столь же трудно сказать: «Да!» хотя, — сказал Лютер в своей резкой манере, — в Вормсе столько же чертей, сколько черепицы на крышах домов, я это сделаю! Если бы люди жили больше размышлениями и силой сопротивляющейся воли, этот вопрос моего текста возникал бы у них чаще.
И есть еще одна причина, которую я должен коснуться на мгновение: почему так много людей пренебрегают этим вопросом, и это потому, что они с тревогой осознают, что не осмеливаются взглянуть ему в глаза. Я не знаю более странной силы, чем та, с помощью которой люди могут игнорировать нежелательные вопросы; и я не знаю ничего более трагичного, чем тот факт, что они решили воспользоваться властью. Что бы вы подумали о человеке, который никогда не проводил инвентаризацию, потому что знал, что он неплатежеспособен, но не хотел этого знать? И что вы думаете о себе, если, зная, что мысль о переходе в эту торжественную вечность совсем не радостная и что вам придется пройти туда, вы никогда не поворачиваете головы, чтобы посмотреть на нее? Ах, брат, если правда, что тебе неприятно слышать этот вопрос моего текста, то будь уверен, что это самая веская причина, почему тебе следует его задать.
III. В-третьих, вот вопрос, специально адресованный вам, молодые люди.
Это так потому, что вы специально испытываете искушение забыть об этом. Может показаться, что не существует в мире людей, к которым бы меньше приходилось обращаться, как я обращался к вам, с мотивами, исходящими из конца жизни, чем вы, стоящие только у ее начала. Но это не так. Однажды его ученик спросил старого раввина, когда ему следует выполнить определенное предписание закона, и ответ был: «За день до твоей смерти». Но, — сказал ученик, — я могу умереть завтра». Тогда, — сказал мастер, — сделай это сегодня. И поэтому я говорю вам: не следите за тем, чтобы начало, у которого вы стоите, было отделено долгим отрезком лет от конца, к которому вы идете. Может быть, но может и не быть. Я знаю, что аргументы, призывающие людей стать христианами и основанные на размышлениях о будущей жизни, не в моде в наши дни, но я убежден, что та проповедь Евангелия имеет серьезные недостатки и будет прискорбно неэффективной, если она вообще игнорирует это. . И поэтому, дорогие друзья, я говорю вам, что, хотя, по всей человеческой вероятности, между вами и концом жизни может лежать отрезок лет, вопрос моего текста специально адаптирован к вам.
И это потому, что с вашей жизнерадостностью, с вашим неизбежно ограниченным опытом, с небольшим накоплением результатов, которыми вы уже обладаете, и с тенденцией вашего возраста жить скорее импульсом, чем размышлением, вы особенно подвержены искушению. забыть торжественное значение этого допроса. И это вопрос специально к вам, потому что вы имеете особые преимущества в вопросе его постановки. Мы, пожилые люди, все фиксированные и ископаемые, как вы очень любите нам говорить. Железо у нас остыло и приняло твердые формы. У вас все свободно. Вы можете стать почти тем, кем захотите. Я не имею в виду обстоятельства: их определяют другие соображения; но обстоятельства на втором месте, характер на первом; и я говорю, что что касается характера, перед вами, молодые люди, открываются почти безграничные возможности; и, повторяю, может стать почти всем, чем вы себя пожелаете. За вами нет длинного, утомительного шлейфа неудач, угнетающих и, казалось бы, несущих с собой последствия подобных неудач в будущем. Вы еще не приобрели привычек — тех ужасных вещей, которые могут быть нашими злейшими врагами или нашими лучшими друзьями, — вы еще не приобрели привычек, которые почти подавляют силу реформ и перемен. Возможно, у вас впереди годы, в течение которых вы сможете попрактиковаться в уроках мудрости и самоограничения, которые принесет этот справедливо поставленный вопрос. И поэтому я кладу это на ваши сердца, дорогие юные друзья. У меня мало надежды на стариков. Я ни в чем не отчаиваюсь, дай Бог! но факт остается фактом: большинство людей, которые сделали что-то стоящее для Бога и мира, в свои ранние годы находились под влиянием христианских принципов. А с пятнадцати до одного-двух двадцати — это период, в течение которого вы получаете набор, который, по всей вероятности, сохраните в вечности. Итак, что же вы будете делать в конце концов? Отвечай на вопрос, пока на него еще можно ответить, и впереди у тебя еще много лет, в течение которых ты сможешь выработать выводы, к которым приведет ответ.
IV. И это заставляет меня сказать, в последнюю очередь и всего лишь слово, что вот вопрос, на который только Доброта позволяет человеку ответить со спокойной уверенностью.
Как я уже сказал, конец есть начало; уход из жизни — это вход в постепенное и вечное состояние возмездия. И Доброта говорит нам еще две вещи. Он говорит нам, что это состояние состоит из двух частей; что в одном есть соединение с Ним, жизнь, блаженство во веки веков; а в другом — тьма, разлука с Ним, смерть и страдание. Вот факты, открытые воплощенным Словом Божьим, на основе которых должны формироваться ответы на этот вопрос.
Что ты будешь делать в конце концов? Если я доверяюсь Ему; если я принес к Нему свое бедное, слабое естество и грешную душу и возложил их на Его милосердную жертву и могучее заступничество и животворящий Дух, то могу сказать: Что касается меня, то я увижу лице Твое в праведности; Я буду удовлетворен, когда проснусь с Твоим подобием». Да, а как насчет тех, кто не принимает Его за своего Князя и своего Спасителя? Что ты будешь делать в конце концов? Когда жизненные иллюзии закончатся, когда все ее пузыри лопнут, когда проснется совесть и когда вы встанете, чтобы дать отчет о себе небу, что вы будете делать в конце, который является началом? Выдержит ли твое сердце и крепка ли твоя рука в тот день, когда Я поступлю с тобой?» О брат, не отворачивайся от того Добра, которое есть Альфа и Омега, начало и конец! Если вы прилепитесь к Нему, тогда вы сможете без сожаления позволить годам и неделям ускользнуть; и вне зависимости от того, близко оно или близко, смерть будет лишена всех своих ужасов, а будущее будет настолько блаженным, что для вас будет справедлив парадокс мудреца: «Лучше конец дела, чем начало, и день смерти, чем день рождения».
ДЖЕР. Икс. 16 — ОБЛАДАЮЩИЕ И ОБЛАДАЮЩИЕ
Не подобна им доля Иакова, ибо Он есть творец всего, и Израиль есть колено наследия Его. Господь Саваоф — имя Ему» (ИЕР). Икс. 16, Р.В.
Здесь мы изложили взаимное владение. Мы обладаем Богом, Он владеет нами. Мы Его наследие, Он наша доля. Я Его; Он мой.
Эта взаимная собственность является живым центром всей религии. Без этого между Богом и нами не может быть сколько-нибудь глубокой связи. Насколько глубже такая концепция, чем поверхностные представления о религии, которые есть у столь многих людей! Это не ритуал соблюдения; не болезненное усилие послушания, не смутное почтение к какому-то смутному сверхъестественному, не отдаленное преклонение перед Всемогущим, не простое принятие вероучения, а жизнь, в которой Бог и душа сливаются в интимности взаимного владения.
I. Взаимное владение.
Бог — наша доля.
Эта мысль предполагает возможность нашего обладания Богом. Это предполагает тот факт, что Он отдал Себя нам, и ответный факт, что мы приняли Его как своего.
Мы — Божье наследие.
Мы отдаём себя Ему — мы делаем это тогда, когда понимаем, что Он отдал Себя нам; именно Его дающая любовь побуждает людей отдать себя небесам. Он принимает нас за Своих. Какая чудесная мысль о том, что Ему приятно обладать нами! Вседостаточность нашей доли гарантирована, потому что Он есть Создатель всего». Безопасность Его наследия обеспечена, потому что Господь Саваоф — Его имя». И это имя подчеркивает удивление, что Тот, кому подчиняются и принадлежат все упорядоченные армии вселенной, все еще принимает нас в свое наследие.
Обратите внимание на контраст этого истинного владения с ложными и просто внешними владениями мира. Те внешние вещи, которыми обладает человек, не имеют с ним реального отношения. Они тускнеют и ускользают, или их приходится оставить, и, даже пока они существуют, они не принадлежат ему ни в каком реальном смысле. Только то, что неразрывно вошло в нас самих и стало с ними единым целым, является поистине нашим.
Наше обладание Богом предполагает представление о нашем блаженстве и наших обязанностях. Оно обеспечивает блаженство, ибо мы имеем в Нем вседостаточный объект и сокровище для всей нашей природы. Это налагает обязанность позволить всей нашей природе питаться и наполняться Им, следить за тем, чтобы храм, в котором Он обитает, был чист, а не разбрасывать наше сокровище.
Его обладание нами предполагает соответствующий взгляд на наше блаженство и наш долг.
Мы принадлежим Ему, как рабы являются собственностью своих владельцев. Итак, мы обязаны подчиняться воле. Быть собственностью небес – это честь. Имущество и движимое имущество раба принадлежит хозяину.
Его обладание нами обязывает нас посвятить себя и таким образом прославить Его в теле и духе, которые принадлежат Ему».
Это обеспечивает нашу безопасность. Как постоянно в Писании говорится об этой успокаивающей мысли, что принадлежащим Ему нечего бояться. Не бойся, Я назвал тебя по имени, они Мои». Бог не держит Свое имущество настолько слабым, чтобы потерять его или допустить, чтобы его вырвали. Псалмопевец возвысился к надежде на бессмертие, размышляя о том, что было связано с тем, что он стал достоянием Бога здесь и сейчас. Он был уверен, что даже костлявые пальцы Смерти не смогут удержать его, и поэтому пел: «Не дашь Святому Твоему увидеть тление». Печать на основании Божьем, гарантирующая его твердость, гласит: «Познал Господь Своих». Они будут Моими в тот день, когда Я сотворю, даже особое сокровище», — таково Его собственное заверение, на котором, успокоившись, трепещущая душа сможет обрести дерзновение в день суда».
II. Человеческий ответ, благодаря которому Бог становится нашим, а мы — Его.
Этот ответ — это сначала акт веры, который является актом как разума, так и воли, затем акт любви и самоотдачи, следующий за верой, а затем непрерывные акты общения и посвящения.
Все должно начаться с признания Его дара Себя нам в Господе. Мы приходим с пустыми руками. Этот признанный и принятый дар побуждает нас отдать себя Ему. Когда мы отдаём себя Ему, мы обнаруживаем, что обладаем Им.
Кроме того, должно быть постоянное общение. Это взаимное обладание зависит от сосредоточенности нашего ума и сердца с Ним. Мы обладаем Им и обладаем Им, когда наша воля находится в гармонии и подчинении Ему, когда наши мысли заняты Им и Его истиной, когда наши привязанности покоятся в Нем, когда наши желания обращены к Нему, когда наши надежды сосредоточены на Нем, когда наша практическая жизнь посвящена Ему.
III. Блаженство этого взаимного владения.
Обладать Богом — значит иметь вседостаточный объект для всей нашей природы. Тот, кто имеет Бога своим, имеет в себе источник жизни, имеет источник живой воды как бы в своем дворе, и ему не нужно куда-то идти за черпанием. Ему не нужно бояться потерь, поскольку его богатство настолько укоренилось в самой сути его существа, что ничто не может его лишить его, кроме него самого, и что, пока он существует, оно будет оставаться с ним, потому что в нем.
Как чудесно, что в тесную комнату одной бедной души вошел Тот, кого не могут вместить небеса небесные! Соломон сказал: «А тем более этот дом, который я построил», — то же самое можно сказать и о наших маленьких сердцах. Но Он может сжать Себя в этот маленький компас и расширить Свою обитель, пребывая в ней.
И блаженство обладания Им не меньше, чем блаженство обладания Им. Пока мы владеем собой, мы сами себе бремя, и мы по-настоящему владеем собой только тогда, когда полностью отдаем себя. Земная любовь с ее благодатными тайнами взаимного обладания учит нас этому. Но вся ее глубина и радость ничтожны, если их поставить рядом со свободой, радостным миром, гарантированным владением нашей обогащенной личностью, которая принадлежит нам, когда мы полностью отдаем себя небу, и таким образом впервые становимся по-настоящему хозяевами самих себя. и найти себя, потеряв себя в Нем.
Нам не нужно бояться сказать, что Бог тоже наслаждается этим взаимным обладанием, ибо сама сущность любви — это желание отдавать себя, а Он — любовь высшая и совершенная. Поэтому Он рад, когда мы позволяем Ему отдать Себя нам и, движимые милостью Божией, приносим Ему жертву с приятным запахом, угодную небесам».
ДЖЕР. xii. 5 — ЗАТЯЖЕНИЯ И КРИЗИСЫ
Если ты бежал с пешими, и они утомили тебя, то как ты можешь бороться с лошадьми? и хотя в земле мира ты будешь в безопасности, но как ты поступишь в гордости Иордана?» – ИЕР. xii. 5, Р.В.
Пророк жаловался на своих гонителей. Божественный ответ здесь, обличающий его нетерпение и дающий ему понять, что его ждут более тяжелые испытания.
Оба предложения означают по существу одно и то же и имеют параболическую природу. Первый приводит метафору гонки: вас победили лакеи, не так ли? Тогда как же ты будешь бежать с кавалерией? Другой более ясен в переработанной версии: Хотя на земле мира вы в безопасности, что вы будете делать в Иордании, когда она набухнет?' Вздутие Иордана — это показатель крайней опасности.
Эти вопросы можно рассматривать как относящиеся к нашей собственной жизни. Обратите внимание, что одно больше относится к силе для выполнения обязанностей, а другое — к миру и безопасности в опасностях. Они оба признают, что жизнь имеет большие перемены в отношении масштабов ее задач и испытаний, и призывают к опыту ответить на вопрос, готовы ли мы к временам стресса и опасности.
I. Подумайте о том, что может с нами случиться.
У всех нас был опыт того, как в нашей жизни бывают длинные отрезки дней без событий, а затем, обычно без предупреждения, на нас наступает какой-то кризис, который требует совершенно иного порядка качеств, чтобы справиться с ним. Наши тайфуны обычно приходят без всякого предупреждения из-за падающего барометра.
В любой момент мы можем столкнуться с какой-то трудной обязанностью, которая потребует от нас всех сил.
В любой момент мы можем быть ввергнуты в какое-то великое бедствие, к которому спокойное течение нашей жизни в течение многих лет будет относиться так же, как спокойное течение реки между улыбающимися лужайками к стремительному и яростному течению порогов в мрачном каньоне.
Задачи, которые могут встретиться с нами, и задачи, которые должны прийти, опасности, которые могут нас окружить, и опасности, которые должны нас окутать, возможности, которые скрыты в будущем, и уверенность, которая, как мы знаем, там окутана, несомненно, должна иногда занимают мысли мудрого человека. Это всего лишь жизнь в раю дураков, чтобы успокоить себя уверенностью, которую разобьет мгновение мысли: завтра будет, как сегодня». Нам не всегда будет легко конкурировать с лакеями; Когда-нибудь придет время напрячь мышцы, чтобы не отставать от галопа кавалерии. Нам придется изо всех сил стараться удержаться на волнах Иордана, и мы не должны рассчитывать на постоянную неторопливую жизнь на мирной земле».
II. Подумайте о том, что опыт говорит нам о нашей способности противостоять этим кризисам.
Лакеи вас утомили. Небольшие задачи превышали ваши силы и терпение. Без сомнения, великие нужды часто пробуждают великие силы, дремавшие в рутинной повседневной жизни. Но человек, который лучше всех знает себя, будет наиболее готов с недоверием отступить от ужасных возможностей долга.
Если мы подумаем о лакеях, «с которыми мы боролись, как о представителях меньших недостатков, которые мы пытались преодолеть, то не будет ли наш успех в преодолении какой-то маленькой дурной привычки, какого-то маленького греха» вселить надежду на то, что мы сможем удержаться на ногах, когда некоторые великое искушение всей жизни обрушилось на нас с натиском, словно атака батальона всадников? Или, если мы взглянем вперед на бедствия, которые все еще лежат на коленях у богов, чувствуем ли мы себя готовыми встретить часы опустошительного бедствия, час смерти и день суда»? Даже в стране мира у всех нас было достаточно тревог, потрясений и поражений, и наша безопасность так часто оказывалась во власти мародеров, что, если мы будем мудры и должным образом прислушаемся к тому, что опыт говорит нам о нашей запас сил, мы не будем надеяться на то, что сможем удержаться на ногах в бурных течениях полноводной реки.
III. Подумайте о силе, которая подойдет нам для всех кризисов.
С силой Иисуса в нашем духе нам никогда не придется выполнять долг, для которого мы не укреплены, или противостоять опасности, от которой Он не защитит нас. С Его жизнью в нас мы будем готовы к долгим часам скучных, неинтересных обязанностей и к коротким рывкам, которые требуют от нас требовательности. Мы побежим и не устанем; мы пойдем и не упадем в обморок». Если мы будем жить в Господе, мы всегда будем в земле мира, и никакая язва не приблизится к жилищу нашему». Даже когда ступни ног наших упрутся в воды Иордана, тогда воды Иордана прекратятся, и мы перейдем посуху в землю мира, где поглотившие нас будут далеко навеки. .
ДЖЕР. xiii. 23 — НЕВОЗМОЖНОЕ СТАЛО ВОЗМОЖНЫМ
Может ли эфиоп изменить свою кожу?» (JER). xiii. 23.
Если кто в Господе, тот новая тварь» (2 КОР. т. 17.
Вот, творю все новое». (ОТК. XXI. 5.
Соедините эти три текста вместе. Первый — это вопрос отчаяния, на который опыт дает слишком печальный и решительный отрицательный ответ. Это ответ многих людей, которые говорят нам, что характер должен быть вечным, и многих сбитых с толку людей, которые говорят: «Это бесполезно — я пробовал и ничего не могу сделать». Второй текст – это великий христианский ответ, полный уверенности. Это было сказано человеком, который не имел поверхностной оценки зла, но который познал в себе силу Христа, способную революционизировать жизнь и заставить человека полюбить все, что он ненавидел, и возненавидеть все, что он любил, и отбросить все. он дорожил. Последний текст предсказывает, что завершение процесса обновления произойдет далеко впереди, но так же несомненно, как восход солнца.
I. Неизменность характера, особенно недостатков.
Отметим здесь живописный риторический вопрос. Они изредка привыкли видеть темнокожих эфиопов, предполагаем ли мы, что это были истинные негры из Южного Египта или темнокожие арабы, а время от времени из зарослей на Иордане или с холмов южной глуши выходили леопарды. о Мертвом море. Черный цвет человека, темные пятна, украшавшие кожу свирепого зверя, являются подходящими символами зла, которое окрашивает и пятнает душу. Независимо от того, окутывает ли он весь характер черным или лишь пятнает его кое-где желтовато-коричневыми пятнами, он неистребим; и человек не может изменить свой однажды сформировавшийся характер так же, как негр не может отлить свою шкуру или леопард не может отбелить пятна на своей шкуре.
Теперь нам не нужно утверждать, что у человека нет сил к самосовершенствованию и преобразованию. Призывы пророка к покаянию и очищению подразумевают, что он это сделал. Если нет, то не его вина, что он не исправляется. Опыт показывает, что мы обладаем весьма значительной властью такого рода. Жаль, что некоторые христианские учителя преувеличенно говорят о невозможности такого самосовершенствования.
Но это очень сложно.
Обратите внимание на изложенного здесь великого антагониста — Привычку, эту торжественную и мистическую силу. Мы не знаем всех способов, которыми он действует, но один из главных способов — это создание физических тяг. Странно, насколько легче второй раз, чем первый, особенно в отношении злых дел. Однажды сломав живую изгородь, через нее очень легко пройти снова. Если хоть одна капля воды просочилась сквозь дамбу, вскоре будет ревущий поток. В этом вся разница между однажды и никогда; разница между один и два раза небольшая. По привычке мы делаем все механически и без усилий, и нам всем это нравится. Одинокий шаг по снегу вскоре становится проторенной дорогой. Как и в баньяне, каждая ветвь становится корнем. Вся жизнь скреплена узами привычек, которые позволяют нам приберегать сознательные усилия и разум для более важных моментов. Привычка имеет тенденцию давить на нас тяжестью, тяжелой, как мороз, и глубокой, почти как жизнь». Но и это союзник добра.
Переход к добру еще более затруднен, потому что симпатия слишком часто сопутствует злу, а добро достигается только усилием. Доказательством развращенности человека является то, что, если оставить его в покое, зло в той или иной форме возникает спонтанно, и что противоположное добро трудно победить. На невозделываемой почве растет чертополох и сорняки. Все может покатиться под откос. Идти дальше так, как мы шли, всегда легче всего.
Кроме того, изменение затруднено, поскольку обычаи ослепляют суждения и совесть. Люди, привыкшие к испорченной атмосфере, не осознают ее скверны.
Сколько времени требуется, например, нации, чтобы осознать какое-то национальное преступление, даже если нация христианская! И как люди становятся совершенно изощренными в отношении своих грехов и придумывают для них всевозможные эвфемизмы!
Далее, как трудно вложить энергию в волю, ослабленную длительным подчинением. Как узники, выведенные из Бастилии.
Итак, если мы объединим все эти причины, неудивительно, что такие реформы случаются редко.
Я не останавливаюсь на том, что оно обязательно должно быть заключено в очень узкие рамки. Я апеллирую к опыту. Вы попытались вылечить какую-то тривиальную привычку. Вы знаете, какая это была задача — как часто вы думали, что победили, а потом обнаруживали, что все нужно делать заново. Насколько больше это имеет место в этой великой работе! Часто усилия по избавлению от вредных привычек имеют тот же эффект, что и борьба завязшего в болоте скота, который погружается глубже, чтобы нырнуть. Печальный крик многих потерпевших неудачу в борьбе со своим злом звучит так: «О несчастный я человек!» кто избавит меня от тела смерти этой?» Мы не хотим преувеличивать, а просто хотим сказать, что опыт показывает, что для людей в целом привычки, склонности, праздность и отсутствие адекватных мотивов тяготят настолько тяжело, что полный отказ от зла, а тем более сердечное применение добра, их не следует искать, когда характер сформирован. Так что, молодые люди, будьте осторожны. И все мы слушаем...
II. Великая надежда на индивидуальное обновление.
Второй текст представляет возможность полного обновления личности, и делает это посредством сильной метафоры.
Если кто в Господе, тот новая тварь, или, как можно перевести эти слова, есть новое творение, и не только он обновляется, но и все становится новым. Он новый Адам в новом мире.
Теперь (а) давайте остерегаться преувеличений в этом вопросе. О последствиях обращения часто говорят вещи, которые намного опережают реальность и дают повод для карикатуры. Великий закон непрерывности действует через изменение обращения. Возьмите человека, который был рабом какого-то греха. Зло не перестанет искушать, и влияние прошлого на характер не будет уничтожено. Что посеет человек, то и пожнет», остается истиной. Во многих отношениях последствия будут необратимыми. Останутся шрамы старых ран; старые язвы будут готовы прорваться вновь. Великие очертания характера остаются.
б) Каково условие обновления?
Если кто в Господе» — насколько отчетливо это подразумевает нечто большее, чем человеческое в представлении Павла о Христе. Это подразумевает личный союз с Ним, так что Он является тем самым элементом или атмосферой, в которой мы живем. И этот союз осуществляется верой в Него.
(в) Как такое состояние соединения с Добром заново делает человека?
Оно дает новую цель и центр нашей жизни. Тогда мы живем не для себя; тогда все по-другому и выглядит так, ибо центр смещен. Этот союз вводит в нас постоянное обращение к Нему и созерцание Его смерти, ведет к самоотречению.
Оно ставит всю жизнь под влияние новой любви. Любовь Христова объемлет». Какова любовь человека, такова и его жизнь. Самая могущественная передача полномочий — это возбудить новую любовь, благодаря которой старые любовь и вкусы изгоняются. Новая привязанность «имеет изгоняющую силу», как новый сок, поднимающийся весной, отталкивает засохшие листья. Таким образом, союз с Ним встречает трудности, возникающие из-за склонности, все еще жаждущей зла. Он поднимает жизнь на более высокий уровень, где не могут жить ядовитые существа, обитавшие в болотах. Новая любовь дает новый и мощный мотив для послушания.
Этот союз разрывает ужасную цепь, привязывающую нас к прошлому. Все умерли. Прошлое разрушено так же сильно, как если бы мы умерли. Оно разрушается великим актом прощения. Грех удерживает людей, заставляя их чувствовать, будто то, что было, должно быть ужасным следствием зла. В Господе мы умираем для прежнего себя.
Этот союз приносит в нас новую божественную силу. Я живу, но не я, а Добро живет во мне».
Он переносит нас в новый мир, который все еще остается старым. Все меняется, если меняемся мы. Это те же старые вещи, но увиденные в новом свете, используемые для новых целей, раскрывающие новые отношения и силы. Земля становится школой и дисциплиной для Неба. Мир отличается от исцеленного слепого или глухого: для одного открываются новые видения, для другого — новые звуки.
Все это верно в той мере, в какой мы живем в союзе с Добром.
Так что никому не нужно отчаиваться и думать: «Я не могу сейчас исправиться». Возможно, вы пытались и потерпели поражение тысячу раз. Но все же победа возможна, не без усилий и болезненного конфликта, но все же возможна. Есть надежда для всех и надежда для МЕНЯ.
III. Завершение в совершенно обновленном творении.
Ремонт здесь лишь частичный. Сама ее незавершенность является пророческой. Если и есть в нас эта новая жизнь, то она, очевидно, не достигла здесь своей полноты и явно не проявляется здесь, несмотря ни на что, даже здесь она есть.
Это словно какая-то экзотика, которая не показывает своей истинной красоты в наших теплицах. Жизнь христианина на земле есть пророчество и по своему величию, и по своей малости, и по своей славе, и по своему стыду, и по своему блеску, и по своим пятнам. Не может быть, чтобы всегда существовала диспропорция между стремлением и достижением, между желанием и действием. Здесь самая совершенная карьера подобна полуосвещенной улице, с длинными просветами между фонарями.
Окружающая среда здесь неприятна новым существам. У лисиц есть норы — все существа приспособлены к окружающей среде; только человек, и в высшей степени обновленный человек, бродит как паломник, а не у себя дома. Нынешняя ситуация создана для дисциплины. Обучение окончено, сжигаем жезл. Итак, мы ищем внешний порядок, полностью соответствующий новой природе.
И Доброта на троне делает все новым». Насколько обновилось старое, мы не можем сказать, и нам не нужно спрашивать. Достаточно того, что будет вселенная в совершенной гармонии с полностью обновленной природой, что мы найдем дом, где все вещи будут служить, помогать, радовать и продвигать нас, где внешнее больше не будет отвлекать и засорять дух.
Братья, пусть эта могучая любовь сдерживает вас; и смотрите на небо, чтобы оно обновило вас. Каким бы ни было ваше прежнее «я», вы можете похоронить его глубоко в Его могиле и воскреснуть вместе с Ним к обновленной жизни. Тогда вы сможете ходить в этом старом мире, новых творениях в Господе Доброте, ища блаженную надежду полного обновления в совершенное подобие Его, совершенного человека, в совершенный мир, где все старые горести и грехи прошли и Он сотворил все новое. В вечности нам будут принадлежать новые радости, новые знания, новый прогресс, новое подобие, новое служение - и ни один лист никогда не завянет в амарантовой кроне, и чаша благословения никогда не станет пустой, плоской и черствой. Вечность будет не чем иным, как постоянным обновлением и поступательным увеличением всегда свежих и всегда знакомых сокровищ. Новое и старое будут едины.
Начни с того, что поверь Ему, что Он поможет тебе изменить более глубокую черноту, чем кожа эфиопа, и стереть пятна более огненные, чем пятна на шкуре рыжего леопарда, и Он сотворит тебя новым человеком и поместит тебя в Свое время в новое небо и земля, где обитает правда».
ДЖЕР. xiv. 7-9 — ПОБЕДИТЕЛЬНАЯ МОЛИТВА
Господи! хотя бы беззакония наши и свидетельствовали против нас, сотвори Ты ради имени Твоего, ибо многочисленны отступления наши; мы согрешили против Тебя. 8. О надежда Израиля, спаситель его во время скорби, для чего Тебе быть, как страннику на земле, и как путнику, который уклоняется, чтобы переночевать? 9. Зачем Тебе быть, как человек изумленный, как сильный человек, который не может спасти? но Ты, Господи, посреди нас, и именем Твоим мы называемся; не оставляйте нас». xiv. 7-9.
Моя цель теперь уводит меня очень далеко от непосредственной причины этих слов; однако я не могу удержаться от мимолетного упоминания о чудесном пафосе и живописной силе, с которой в контексте изображается давно забытое бедствие, вызвавшее их. На землю обрушилась ужасная засуха, и ее картина пророка, если можно так выразиться, подобна некоторым картинам Данте в своем реализме, в своей нежности и в своем ужасе. При общем бедствии исчезают все сословные различия, и дворяне посылают своих малышей к колодцу, и они возвращаются с пустыми сосудами и опущенными головами вместо той радости, которая раньше слышалась на месте черпания. воды. Пахари стоят среди потрескавшихся борозд, с отчаянием глядя на бурую, обветренную землю, а в поле совсем немые существа разделяют общую печаль, и властный закон самосохранения пересиливает и подавляет материнские инстинкты. Да, и лань телилась в поле и покинула его, потому что не было травы». И на каждой вершине холма, где можно найти более прохладный воздух, некогда неукротимые дикие ослы стоят с открытыми ноздрями, хватая ветер, их мутные глаза подводят их, выжидая дождя, который так и не пойдет. И затем, после созерцания всей этой скорби, пророк обращается к небу с чудесным порывом странной смеси уверенности и смирения, покаяния и доверия, и соединяет воедино признание греха и надежду на установленные и вечные отношения между Израилем и Богом, умоляя с Ним о Его судах, представляя пред Ним таинственное противоречие, что такое бедствие должно обрушиться на тех, с кем обитал Бог, и смиренно склоняясь перед престолом, и взывая к древнему имени: Сотвори Ты это! Не оставляйте нас.
В этих нескольких замечаниях я прошу вашего внимания именно к чудесной полноте и богатству этой молитвы. Толкователи расходятся во мнениях относительно того, была ли засуха, лежащая в основе этого явления, буквальной или это способ пророка обозначить тяжелые бедствия, обрушившиеся на Израиль. Как бы то ни было, мне нет нужды напоминать вам, как часто в Писании метафора дождя, нисходящего с неба и орошающего землю, является символом божественного дара Его Духа, и как, с другой стороны, Картина сухой и жаждущей земли, где нет воды», является подходящим образцом для состояния души или Церкви, лишенной божественного присутствия. И я думаю, что не ошибусь, если скажу, что, хотя нам есть за что быть благодарными, тем не менее, мы с вами, дорогие братья, и все наши церкви и общины страдаем от этой засухи и милосердного дождя, которым Ты утверждаешь Твое наследство, когда оно утомлено, еще не пришло так, как нам хотелось бы. Пусть мы найдем в этих словах какое-то Евангелие на этот день, которое поможет нам прийти в такое состояние ума, в котором прольются дожди, чтобы сделать землю мягкой и благословить ее возникновение!»
Итак, просматривая эти положения и пытаясь привести их в какой-то порядок для наших целей, я хотел бы, чтобы вы обратили внимание на четыре вещи. Первое — это таинственное противоречие между идеальным Израилем и реальным положением вещей; второй — серьезное исследование причины; третий — покаянное исповедание своей греховности; и наконец, торжествующая уверенность веры в молитву.
I. Итак, прежде всего взгляните на иллюстрацию, данную нам этими словами, таинственного противоречия между идеалом Израиля и действительным положением вещей.
Напомним для иллюстрации историческое событие, на котором основан наш текст. Старый пророк сказал: Господь, Бог твой, дает тебе землю добрую, землю, полную ручьев и вод, рек и бездн, землю, на которой ты будешь есть хлеб без скудости, и ни в чем не будешь иметь недостатка в ней»; и поразительным фактом является то, что эти люди видели вокруг себя землю, полную страданий из-за отсутствия того самого дара, который был обещан. Древний устав существования Израиля заключался в том, что Бог должен обитать среди них, и что же они видели? При нынешних обстоятельствах, - говорит пророк, - похоже, что обещанное Тобою вечное присутствие сменилось визитами, короткими и редкими. Зачем Тебе быть, как пришельцу на земле и как путнику, который уклонился, чтобы переночевать?»
Я полагаю, что есть две идеи, которые нужно передать: краткие, преходящие, прерывистые визиты с долгими, унылыми периодами отсутствия между ними; и безразличие посетителя, как человек, который сегодня вечером разбивает палатку в какой-нибудь маленькой деревне, очень мало заботится о людях, которых он никогда не видел до сегодняшнего дневного марша и никогда не увидит после завтрашнего утра. И не только это так, но вместо вечной энергии этой божественной помощи, обещанной Израилю, при нынешнем положении вещей, Он выглядит так, как будто Он был изумленным могучим человеком, героем, который не может спасти - каким-то воином. охваченный паническим страхом и парализовавший все свои силы — Самсон с остриженными локонами. Идеал был так велик: вечные дары, постоянное присутствие, вечная энергия; реальность — это потрескавшаяся земля и высохшие места, случайные посещения, подобные исчезающим солнечным лучам в зимний день, и, как кажется, паралич всей древней мощи.
Дорогие друзья-христиане, не преувеличиваю ли я или имею дело только с одним набором явлений, забывая о противодействующих с другой стороны, когда говорю: «Измените название», а историю рассказывают о нас? Слава Богу, у нас есть многое, что показывает нам, что Он не оставил нас, но, тем не менее, когда мы думаем о том, кто мы есть и о том, какими Бог обещал нам быть, мы, конечно же, должны признать, что есть самое печальное, и , но по одной причине - загадочнейшее противоречие между божественным идеалом и реальными фактами дела. Нужно ли нам идти дальше, чтобы узнать, чем Бог хотел видеть Свою Церковь, кроме последних слов, которые Доброта сказала нам: «Вот, Я с вами всегда, даже до конца мира»? Нужно ли нам идти дальше тех метафор, которые исходят из Его уст как заповеди и, как и все Его заповеди, являются заповедью на поверхности, но обещанием в сладком зерне: «Вы — соль земли», вы — свет мира» — или чем видение пророка об Израиле, который будет среди многих народов, как роса от Господа»? Это описание того, кем являемся мы с тобой? Не должны ли мы сказать: «Мы не произвели никакого избавления на земле, и не пали жители мира»? Соль земли», и мы едва можем уберечь свои души от гниения от тления, которое окружает нас. Свет мира», — и наши бедные свечи догорали до конца, испуская скорее зловоние и дым, чем что-либо похожее на чистое пламя. Слова звучат как ирония, а не обещания, как полная противоположность тому, чем мы являемся, а не идеалам, к которым стремится наша жизнь. В наших устах это самонадеянность, а в устах мира сего, как мы слишком хорошо знаем, это не незаслуженная насмешка, говоря кривыми губами: «Соль земли» и «свет мира». !
И посмотрите, что мы делаем: едва удерживаем свою численность. То тут, то там приходит человек и рассказывает, что Бог сделал для его души. Но что такое Церковь, что делают английские христиане со всей своей разнообразной деятельностью? Мы заквашиваем национальный разум? Вносим ли мы более высокое благочестие в торговлю, более здоровый и простой образ жизни в общество? А что касается расширения, то ведь Церковь дома не поспевает за действительным увеличением населения; и мы побеждаем язычество, как будто надеемся осушить океан, вынимая по напёрсткам за раз. Разве этого хотел от нас Господь? Наш Отец с нами; да, но ох! как сильный муж, изумленный, «как это вполне могло быть, который не может спасти» по старой, старой причине, Он не совершил там многих чудес из-за их неверия». Неудивительно, что с другой стороны люди говорят (и это не такая уж самонадеянность, если принять во внимание только факты, которые кажутся поверхностными), люди говорят: подождите немного, и все эти организации ни к чему не приведут; эти христианские церкви, как их называют, «и все, что мы с вами считаем отличительным от христианства, исчезнет и будет забыто». Мы верим, что обладаем вечным светом; мир смотрит на нас и видит, что он подобен мерцающему пламени в угасающей лампе. Дорогие братья, если я подумаю о низкости нашего собственного религиозного характера, о той малой степени, в которой мы влияем на общество, в котором живем, о медленной скорости, с которой Евангелие прогрессирует в нашей стране, я могу только задать вопрос: прошу вас принять близко к сердцу то, о чем давным-давно спросил старый пророк: «О ты, нареченный домом Иакова, стеснен ли Дух Господень?» Это Его дела? Разве слова мои не приносят пользы тем, кто ходит непорочно?» Зачем Тебе быть сильным человеком, который не может спасти?»
II. Позвольте мне попросить вас обратить внимание на вторую мысль, которую, я думаю, можно справедливо вывести из этих слов, а именно, что это сознание нашего низкого и злого положения должно привести к очень серьезному и серьезному исследованию его причины.
Пророк, признав преступление, все же задает вопрос: «Почему Ты должен оставить нас?» Почему все это пришло к нам? И он задает это не потому, что не знает ответа, а для того, чтобы ответ мог быть углублен в совести и восприятии тех, кто его слушает, и чтобы они вместе могли принести ответ Престолу Божьему. В христианском уме не может быть сомнений относительно разума, и все же существует абсолютная необходимость, чтобы известная истина о разуме была доведена до нашей совести и сделана частью нашего собственного духовного опыта посредством нашего собственного честное повторение этого и размышление над этим.
Почему Ты должен оставить нас?» Теперь мне не нужно тратить время на обдумывание ответов, которые могут дать другие люди. Полагаю, что никто из нас не скажет, что причина в какой-либо изменчивости этого неизменного, единообразного, всегда присутствующего, всегда полного божественного дара Духа Божия Его детям. Мы не верим ни в какой произвольный суверенитет, который лишает нас этого дара; мы не верим, что этот дар возникает и падает во всей своей полноте и изобилии. Мы считаем, что большой резервуар всегда полон, и что если когда-нибудь наши маленькие резервуары и опустеют, то это потому, что что-то забивает трубу, а не потому, что в центральном хранилище есть что-то меньшее. Мы считаем, если можно привести другой пример, что времена года и смена дня и ночи в религиозном опыте обстоит так же, как и в естественном мире. Лето и зима приходят и уходят не из-за какой-либо изменчивости центрального шара, а из-за изменения наклона вращающегося спутника; день и ночь приходят не из-за какой-либо тени, отбрасываемой поворотом от Солнца, которое совсем не вращается, - а из-за стороны, обращенной к его животворящим и животворящим лучам. Мы верим, что все облака и туман, которые встают между нами и Богом, подобны облакам и туману неба, не падающему на нас с голубого эмпирея наверху, а всасываемому из неосушенных болот и ядовитых топей нижней земли. То есть, если и произойдет какое-либо изменение в полноте нашего обладания божественным Духом, то вина целиком лежит в области изменчивого и человеческого, а вовсе не в области вечного и божественного.
Я полагаю, что никто из нас также не верит, что нам следует искать какую-либо причину в неудаче приспособления Божьей работы и Божьих таинств к великой работе, которую им предстоит совершить. Другие люди, если захотят, могут сказать нам — и это не поколеблет нашей уверенности, — что огонь, зажженный в Пятидесятницу, весь угас до серого пепла и что бесполезно пытаться съежиться перед сгоревшим пеплом. угли, чтобы получить от них тепло. Они могут сказать нам и говорят нам, что несущийся могучий ветер, наполнивший дом, подчиняется закону циклов, как ветер естественной вселенной, и через некоторое время успокоится и затихнет, а затем наступит и дует с противоположной стороны. четверть. Они могут говорить нам, и они говорят нам, что река воды жизни, текущая от Престола Бога и Агнца, теряется в песках времени, как ручьи на великом монгольском нагорье. Мы этому не верим. Все обстоит точно так же, как и всегда, в отношении постоянного обладания Духом Христовым как силой и ресурсом Его Церкви; и вина, дорогие друзья, только здесь: Господи, беззакония наши свидетельствуют против нас; у нас много отступлений; мы согрешили против Тебя».
О, позвольте мне убедить вас и себя, что первое, что мы должны сделать, это молитвенно, терпеливо и честно искать эту причину, а не думать о поверхностных мелочах, таких как возможные изменения и улучшения в порядке и механизме. и государство, или вероисповедание, или что-либо еще, как средства изменения и улучшения положения вещей, но признать, что это единственная причина, которая мешает - слабость нашей собственной власти над рукой Добра, а также слабость и несовершенство нашей собственной духовной жизни. Дорогие братья, нет худшего признака состояния церквей, чем спокойное безразличие и самодовольство теперешним положением вещей, которое посещает очень многих из нас; это похоже на смертельную малярию, где бы она ни была обнаружена, и нет более верного предвестника благословенных перемен, чем широко распространенное недовольство тем, кем мы являемся, и честный, серьезный поиск причины. Спящий, который беспокоен и ворочается, близок к пробуждению; и лед, который трескается, крошится, стонет и вздымается, вот-вот расколется. Когда христианские мужчины и женщины пробуждаются к этому, пораженное осознание того, насколько далеко от идеала - нет, я не должен говорить, насколько ниже, но, скорее, насколько абсолютно противоположно идеалу - так много нашей христианской жизни и деятельности есть, и когда они продолжат расследование причины и обнаружат, что она кроется в их собственном грехе, тогда мы будем близки к времени, да, назначенному времени, чтобы отдать предпочтение Сиону».
III. Итак, позвольте мне указать вам, в следующем месте - и всего лишь слово или два по этому поводу - на соображение, что сознание злого состояния и знание его причины ведут к скромному покаянию и исповеданию.
Я останавливаюсь на этом на мгновение главным образом по одной причине. Я полагаю, что всем нам очень знакомо наблюдение, что, когда по милости Небес каждый из нас индивидуально или как сообщество пробуждается к ощущению нашего собственного отклонения от того, чем Он хочет, чтобы мы были, и слабости нашего всю нашу христианскую работу, мы очень склонны вообще пойти по неправильному следу и вместо того, чтобы искать улучшения и возрождения в порядке Господа, мы устанавливаем свой собственный порядок, который гораздо более приятен для нас самих. естественные склонности. Например, чтобы привести это к практической иллюстрации, предположим, что я после этих моих замечаний, как своего рода следствие из них, попросил бы добровольцев для какой-то новой формы христианской работы, я полагаю, что я получил бы двадцать за одного что я получу, если просто скажу: «Братья, пойдем вместе, исповедуем наши грехи перед Богом и попросим Его не оставлять нас». У нас всегда есть искушение начать какую-то новую работу, организовать пробуждение, начать с объединения изгоев в стадо, вместо того, чтобы начать с попыток углубить свой христианский характер, очистить свои сердца и обрести больше и больше жизни Божьей в наш собственный дух, а затем позволить увеличению извне приходить, сколько бы оно ни было. Истинный закон, которому мы должны следовать, состоит в том, чтобы начать со смиренного унижения у Его подножия, и когда мы очистим себя от ошибок и грехов в самом акте исповедания их и стряхнем их с себя, тогда, когда мы будем готовы к росту, внешний рост, мы его получим. Но возрождение Церкви – это не то, что люди так часто воображают в наши дни, сбор необращенных в свою паству – вот следствие возрождения. Пробуждение приходит путем признания греха, исповедания греха, оставления греха и ожидания пред Ним Его благословения и Его Духа. Позвольте мне свести все, что я хотел бы сказать по этому поводу, к одному замечанию: закон всего процесса — это старый закон, который был продемонстрирован в день Пятидесятницы. Освятите пост, созовите торжественное собрание; соберите народ, соберите старейшин; пусть выйдет жених из комнаты своей, и невеста из комнаты своей; пусть священники, служители Господни, плачут между притвором и жертвенником. Да, Господь будет ревновать о Своей земле и пожалеет Свой народ; и излию Дух Мой на всякую плоть». Братья, на колени и на исповедь! Давайте позаботимся о том, чтобы мы были правы в глубине своего сердца.
IV. И вот, наконец, посмотрите, каким чудесным образом в этом нашем тексте пророк сливает в одно неразличимое, но не спутанное целое, исповедание и просительское возражение, а также уверенность победоносной молитвы.
Я не могу коснуться различных моментов этого вопроса, как я бы с радостью сделал; но я должен предложить на ваше рассмотрение один или два из них. Взгляните на суть его прошения: «Сделай это ради имени Твоего». Не оставляйте нас. Это все, что он просит. Он не предписывает, что следует делать. Он не просит об устранении бедствия, он просто просит о постоянном присутствии и действии божественной руки, будучи уверенным, что Бог находится среди них и все делает правильно. Давайте формировать наши ожидания таким же образом, не заботясь о том, чтобы найти пути, по которым Он может бежать; но довольны, если сможем осознать сладость и силу Его успокаивающего и очищающего присутствия, и готовы предоставить способ Его работы в Его собственную руку.
Затем посмотрите, что в тексте предлагается в качестве мольбы к Богу и оснований для уверенности в себе. Сотвори это ради имени Твоего, надежды Израиля, Спасителя его во время скорби. Ты среди нас, мы названы Твоим именем». Есть три основания, на которых мы можем основывать свою твердую уверенность. Одно есть Имя – все древние проявления Твоего характера, которые были издревле и остаются для нашей вечной силы. Что мы слышали, то и видели мы в городе Господа Саваофа». То, что является Твоим памятником всем поколениям, обязывает Тебя постоянно повторять и воспроизводить, час за часом, в соответствии с нашей необходимостью, всю мощь, чудеса и милости прошлого. Сделай это ради имени Твоего».
И тогда Иеремия обращается к престолу Божьему с другой мольбой — надеждой Израиля» — и тем самым наполняет свои уста доводами, основанными на том факте, что доверие Церкви сосредоточено на Нем и что не может быть, чтобы Он разочарует его. Поскольку Ты дал нам имя Твое, и поскольку имя Твое по Твоей благодати стало, благодаря нашей вере, нашей надеждой, Ты вдвойне связан — связан тем, чем Ты являешься, связан тем, чего мы ожидаем — быть с нами. , наша сила и наша уверенность».
И последний призыв – это обращение к вечной и существенной связи Бога с Его Церковью. Нас зовут Твоим именем» — мы принадлежим Тебе. Ваша и наша забота заключалась в том, чтобы Твое Евангелие распространилось в мире и возвысилась честь нашего Господа. Ты, конечно, не потерял ни владения Своим, ни заботы о Своей собственности». Псалмопевец сказал: «Не допусти, чтобы преданный Тебе увидел тление». И то, что его вера считала невозможным в отношении телесной жизни, еще более немыслимо в отношении духовной. Не может быть, чтобы то, что принадлежит Ему, прошло и погибло. Мы названы именем Твоим, и Ты, Господь, посреди нас», а не Самсон, остриженный своими локонами; ни один путник, свернувший с пути, чтобы задержаться на ночь; но постоянное Присутствие, которое радует Церковь.
Дорогие братья, нашим отношением должно быть спокойное и уверенное ожидание, а смиренное покаяние должно возвыситься до торжествующей надежды веры, потому что в этот день Бог движется вокруг нас. Слава Его имени, во всех нас распространяется ожидание великих дел. Это ожидание приносит свое собственное исполнение и всегда является способом Бога подготовить путь для Своих великих даров, подобно тому странному, не поддающемуся определению состоянию ожидания, которое, как мы знаем, наполняло цивилизованный мир до рождения Иисуса Христа, подобно дыханию утро, которое встает перед восходом солнца и говорит: «Рассвет»; рассвет» и затихает. Ожидание — предвестник дара, а молитва — гарантия принятия. Возьмите иллюстрацию. Великие озера в Центральной Африке, которые, как говорят, питают Нил, наполняются тающим снегом за несколько недель до того, как вода уйдет в Египет, и принесет плодородие пустыне, заставив ее сиять зеленью, радоваться и цвести, как Роза. И так в тишине, высоко на горах Божьих, питаемых общением с Ним самим, ожидание достигает уровня прилива, прежде чем оно прольется вниз по всем каналам христианской организации и деятельности и благословит долины внизу. Нам не следует торопить работу Божью или судорожно производить пробуждения. Не нам под видом ожидания Его быть холодными и черствыми; но нам надлежит задаться вопросом, почему все это пришло на нас, и со смиренным, покаянным исповеданием обратиться к небесам и попросить Его благословить нас. О, если бы нам пришлось это сделать, мы не должны были бы просить напрасно! Возьмем молитву, соответствующую нашему контексту, и скажем: «Мы признаем, Господи, нечестие наше и беззаконие отцов наших; ибо мы согрешили пред Тобою. Есть ли среди суеты язычников такая, которая могла бы вызвать дождь? или небеса могут дать дождь? не Ты ли Он, Господи, Бог наш? Поэтому мы будем ждать Тебя». Будьте уверены, что придет к нам старый милосердный ответ: на жаждущего пролью реки воды, и на сухую землю потоки; и Я изолью Дух Мой на семя твое и благословение Мое на потомство твое».
ДЖЕР. XVIII. 1. НАПИСАНИЕ ГРЕХА И ЕГО СТИРАНИЕ
Грех Иуды написан железным пером и алмазным острием: он начертан на скрижали сердца их и на рогах жертвенников ваших» (ИЕР). XVIII. 1.
Вы явно объявляетесь посланием Христовым, служенным нами, написанным не чернилами, но Духом Бога живого; не на каменных скрижалях, но на плотяных скрижалях сердца» (2 КОР. iii. 3.
Изгладив почерк, который был против нас». (ПОЛКОВНИК). ii. 14.
Я собрал эти стихи вместе, потому что все они имеют дело, по сути, с одной и той же метафорой. Первое – это часть торжественного обращения пророка. Он описывает грех нации как неизгладимый. Это написано в двух местах. Во-первых, на их сердцах, что напоминает нам об обещании нового завета, которое будет написано на сердце. Краснолистные скрижали сердца подобны восковым скрижалям, на которых железным стилусом остается глубокий след, неизгладимый шрам. Итак, грех Иуды как бы въелся в их сердце или, если можно так сказать, вытатуирован на нем. Это также написано на каменных рогах жертвенника алмазом, способным разрезать скалу (иллюстрация древних знаний о свойствах алмаза). Кажется, это странное место для появления записи о грехе, но, как мы вскоре увидим, этот образ имеет глубокий смысл.
Затем два отрывка Нового Завета посвящены другим применениям той же метафоры. Добро в первом представлено как пишущее на сердцах коринфян, а во втором как отнимающее рукопись, противоречащую нам». Общая мысль, вытекающая из всех, состоит в том, что небеса стирают греховные надписи на сердцах людей и заменяют их новыми.
I. Почерк греха.
Совершенный грех неизгладимо написан на сердце совершившего его.
«Сердце», конечно, на иврите означает нечто большее, чем просто предполагаемое место расположения чувств. Образно говоря, это центр духовной жизни, так же как физически он является центром природной. Мысли и привязанности, цели и желания — все включено в него, и из него возникают источники жизни, все исходы существа. Это источник и источник всей деятельности человека, центральное единство, из которого все происходит. В этом широком смысле имеется в виду в действительности вся внутренняя сущность, или, как сказано в одном месте, скрытый человек сердца». Итак, мысль в этой энергичной метафоре можно выразить иначе: всякий грех оставляет неизгладимые следы на всей внутренней природе человека, который его совершает.
Теперь для начала задумайтесь на мгновение о той истине, что все, что мы делаем, влияет на нас, деятелей.
Мы редко об этом думаем. Дела сделаны, и нам кажется, что, когда они сделаны, с ними покончено. Они проходят, насколько это возможно по внешнему виду, и их различимые последствия во внешнем мире в подавляющем большинстве случаев вскоре по-видимому проходят. Все кажется мимолетным и невозвратимым, как прошлогодний снег или вода, перетекшая через водопад столетие назад. Но нет ничего более несомненного, чем то, что все, что мы делаем, оставляет на нас самих неизгладимые следы. Самое сильное влияние действий человека оказывает на его собственную внутреннюю жизнь. Отдача ружья более мощная, чем удар от его выстрела. Наши действия направлены внутрь и там производят самые важные последствия. Река течет непрерывно, и воды ее уходят, но они разрушают почву, которая откладывается и образует твердую почву, или, возможно, они уносят зерна золота.
В этом и есть истинная торжественность жизни: во всем, что мы делаем, мы совершаем двойной процесс, действительно влияя на других, но в гораздо большей степени влияя на себя.
Рассмотрим иллюстрации этого закона в отношении наших грехов.
Когда люди слышат проповеди о грехе, последнее, о чем они думают, это то, что имеется в виду то, что они делают каждый день. Я могу лишь попросить вас, пока я говорю, постараться помнить, что я имею в виду те небольшие акты характера, или пренебрежение истиной, или податливость страсти или гневу, или потакание чувственности, и, прежде всего, жизнь без Бога, чтобы к которому мы все склонны.
а) Все проступки оставляют неизгладимые следы на характере. Это облегчает собственное повторение. Привычка усиливает склонность. Петру оказалось, что отречься от своего Господа в три раза легче, чем сделать это один раз. Это ослабляет сопротивление. При спуске с горы первый шаг — единственный, который требует усилий; гравитация сделает все остальное.
Оно влечет за собой склонность к другому злу. У всех неправильных вещей так много общего, что они приводят друг к другу. Человек, имеющий только один порок – редкое явление. Сатана посылает своих апостолов по двое. Грехи охотятся парами, а чаще стаями, как волки, только время от времени охотятся в одиночку, как львы. Мелкие воры открывают окна более крупным. Это требует постоянно возрастающих доз алкоголя, например, употребления стимуляторов. Вкус требует кайенского перца завтра, если сегодня был черный перец.
Итак, что бы мы ни делали своими поступками, мы создаем свои собственные характеры, либо постоянно развращая, либо постоянно улучшая их. Произойдут легкие и медленные изменения, почти незаметные, но вполне определенные: персик окутает тусклая пленка, лишая его всего цветения, или какой-нибудь микроскопический росток прокрадется через четко вырезанную надпись, или дуновение тумана померкнет. полированное стальное зеркало.
(б) Все проступки оставляют неизгладимые записи в памяти, в этой ужасной и таинственной способности вызывать прошлые вещи из забвения, в котором они, кажется, лежат. Как торжественно и жалко осквернять его изображениями зла! Многие люди в последние годы жизни пытались перевернуть новый лист, но так и не смогли вытереть грязь из своей памяти, поскольку она была напечатана на старой странице такими яркими красками, что просвечивала. Я умоляю вас всех, и особенно вас, молодых людей, сохранять себя невиновными во многих проступках и простодушными в отношении зла - сделать ваши воспоминания подобными освещенному миссалу с прекрасными святыми и спокойными ангелами, граничащими со святыми словами, а не иллюстрированным Новости полиции. Наверное, настоящего забвения не существует. Каждое действие впитывается как бы забытое, накладывается на множество других, но оно есть, и память когда-нибудь принесет его нам.
И всякий грех загрязняет воображение. Ужасно иметь разум, полный уродливых, отвратительных форм, нарисованных на внутренних стенах нашей комнаты образов, как отвратительные фигуры в каком-нибудь языческом храме, где боги похоти и убийства выглядывают из каждого дюйма пространства на стенах. .
(в) Все проступки оставляют неизгладимые записи в совести. Частично это происходит за счет его усложнения: чувствительность к добру и злу ослабляется каждым злым поступком, как простуда в голове лишает обоняния. В некоторой степени это приводит к дальтонизму. Неизвестно, как далеко можно зайти к Злу! будь моим добром» — или как далеко от неспособности различать зло. Но, во всяком случае, тенденция каждого греха направлена именно в эту сторону. Так совесть может быть сожжена, хотя, возможно, никогда не бывает настолько полностью, чтобы не было пауз, когда она говорит. Он может долго находиться в спячке, как Везувий, пока на дне кратера не вырастут огромные деревья, но все это время связь с центральными огнями открыта, и однажды они вспыхнут.
Надпись может быть написана невидимыми чернилами, но однажды она станет разборчивой. Итак, все это торжественное писание на сердце делаем мы сами. Что ты пишешь? В нем есть презумпция будущего возмездия, когда вам придется читать свою автобиографию с более ясным светом и силой судить себя. Во всяком случае, сейчас происходит возмездие, которое описывается многими метафорами, такими как сеяние и жатва, питье, как мы заварили, и другими, - но это неизгладимое письмо не менее поразительно.
Грех глубоко укоренился в поклонении грешных людей.
Метафора здесь поразительная и не совсем понятная. Возникает вопрос, являются ли эти жертвенники идолопоклонническими или жертвенниками Иеговы. В первом случае это выражение может просто означать, что идолопоклонство евреев, которое было их грехом, явно проявлялось на этих алтарях и имело, так сказать, самое вопиющее свидетельство в их жертвоприношениях. Жертвенник был центром всего языческого и ветхозаветного богослужения, а жертвенники, построенные грешниками, были наиболее ярким свидетельством их грехов.
Таким образом, смысл будет заключаться в том, что грех человека формирует и достигает своей кульминации в его религии; и это совершенно верно и объясняет многие профанации и мерзости язычества, а также большую часть формального поклонения так называемому христианству.
Например, народная религия, которая представляет собой всего лишь деизм, своего рода смутную веру в провидение и в будущее государство, где все будут счастливы, является всего лишь продуктом человеческого греха, вычеркивающего из христианства все, что их грех делает нежелательным в обществе. это. Справедливость Божья, наказание, греховность греха, высокий моральный тон — все ушло. И даже рога их жертвенников отмечены знаками греха поклоняющихся.
Но жертвенники могут быть жертвенниками Божьими, и тогда придет другая идея. Роги жертвенника были местами, где кровью жертвы мазали в знак ее приношения небу. Тогда они были частью ритуала умилостивления. Несомненно, в языческом ритуале они имели то же значение. Таким образом, эта метафора означает, что ощущение реальности греха формирует жертвенную религию.
Не может быть никаких сомнений в том, что в основе большей части, если не всей, системы жертвоприношений лежит вполне реальное осознание греха. И стоит задуматься над вопросом, не является ли столь широко распространенное убеждение действительным и не следует ли нам видеть в нем выражение истинной человеческой потребности, которую не может удовлетворить никакая простая культура или что-то в этом роде.
Во всяком случае, жертвенники являются свидетелями сознания греха. И та же мысль может быть применена ко большей части популярных религий наших дней. Оно может быть неэффективным и поверхностным, но оно свидетельствует о сознании зла. Таким образом, его существование может быть использовано для того, чтобы побудить людей к более глубокому осознанию зла. Вы приходите на богослужение, исповедуетесь, говорите «жалкие грешники» — вы что-нибудь имеете в виду? Если все это правда, не должно ли это произвести на вас более глубокое впечатление?
Но есть и другой взгляд на метафору. Роги жертвенника нужно было окропить кровью умилостивления. Но посмотрите! кровь стекает вниз, и после того, как она стекала, там, глубоко высеченная на рогах, еще выступает грех, т. е. грех не искупается жертвой грешника. Тогда Иеремия повторяет слова Исаии: «Не приноси больше напрасных приношений». Картина очень ярко демонстрирует безнадежность, с точки зрения людей, любой попытки стереть эту запись. Это похоже на высеченные в скалах египетские картуши, на которые время, кажется, не влияет. Там они пребывают глубоко навсегда. Ничто из того, что мы можем сделать, не может их стереть. То, что я написал, я написал». Перочинные ножи и моющие средства, которые мы можем использовать, — все напрасно.
II. Написание греха может быть стерто и заменено другим.
Дело Христа, ставшее нашим по вере, затмевает это.
а) Его влияние на совесть и чувство вины. Обвинения совести замалчиваются. Обвинительное заключение перечеркнуто красной линией, или, как сказано в Послании к Колоссянам, оно пригвождено к кресту». В Его смерти есть сила освободить нас от долга, который мы имеем.
(б) Его влияние на память. Добро не приносит забвения, но отнимает угрызения совести при воспоминании. Вера в Господа делает память больше не записью, которую мы стыдимся перевернуть или над которой мы злорадствуем с воображаемым восторгом по поводу прошлых греховных удовольствий, а записью наших недостатков, которая смиряет нас раскаянием, которое не является болью, но служит маяк и предупреждение о грядущем времени. Тот, у кого есть ясный луч памяти на обратном пути и яркий свет надежды на переднем, тот повернется вправо.
в) Влияние на характер.
Мы обретаем новые надежды и вкусы. Мы становимся посланиями Христа, известными и читаемыми всеми людьми», подобно палимпсестам, Гомеру или Овидию, написанным поверх новозаветных евангелий или посланий.
Работа добра двоякая: стирание и переписывание. За одного Я изглажу, как облако, беззакония их». Никто, кроме Него, не может удалить их. А другим Я вложу Мой закон в их умы и напишу его в их сердцах». Он может запечатлеть все святые желания и вложить Свою великую любовь и Свой могучий дух в наши сердца.
Так отдайте Ему свои сердца. Все они исписаны отвратительными и злыми письменами, глубоко проникшими в их суть. Высечены, как на камне, грехи твоего характера. Ваше поклонение и жертвы не устранят их, но Добро может. Он умер, чтобы вы могли быть прощены. Он жив, чтобы вы могли очиститься. Доверьтесь Ему и положите всю свою греховность на Его искупительную и освящающую силу, и грязные слова и плохие мысли, которые так глубоко засели в вашей природе, сотрутся, и Его собственная рука проведет по странице бедную и тонкую хотя оно и было отбелено Его кровью, прекрасными буквами и формами Его собственного подобия. Не позволяйте своим сердцам быть прописями дьявола, чтобы все злые вещи писали там свои имена, как это делают мальчики на стенах, но разложите их перед Ним и попросите Его очистить их и написать на них Свое новое имя, показывая, что вы теперь принадлежат другому, поскольку новый владелец пишет свое имя на купленной им книге.
ДЖЕР. XVIII. 6— ИЕР. XVIII. 8 — ПУСК В ПУСТЫНЕ И ДЕРЕВО У РЕКИ
Он будет как вереск в пустыне и не увидит, когда придет добро; но будут жить в местах сухих в пустыне, в земле соленой и необитаемой. . . Он будет как дерево, посаженное при водах и раскинувшее корни свои при реке, и не увидит, когда придет зной, но лист его будет зелен; и не будет осторожен в год засухи, и не перестанет приносить плода» (ИЕР. XVIII. 6, 8.
Здесь пророк представляет нам две законченные картины. В одном раскаленная пустыня простирается во все стороны. Яростные солнечные лучи, словно мечи, уничтожают все зеленое. Частицы соли в почве блестят на свету. Ни одно живое существо не нарушает тоскливого одиночества. Это пустынная земля, куда никто не приходил и не приходил с момента сотворения мира». Кое-где чахлый, серый, колючий кустарник борется за выживание и едва не умирает. Но у него нет ни красоты листа, ни полезности плодов; и это только делает запустение еще более пустынным.
Другой несет нас к какой-то полноводной реке, где все живет, потому что пришла вода. Картины окрашены восточным опытом. Ибо в этих землях, а не под нашим влажным небом и слабым солнечным светом, наличие или отсутствие проточной воды определяет разницу между бесплодием и плодородием. Окуная свои ветви в сверкающий поток и пропустив корни сквозь влажную почву, окаймляющие деревья поднимают вверх свою гордую листву и приносят плоды в свое время.
Итак, говорит Иеремия, на двух изображениях изображены две группы людей; тот, кто отклоняет от своей истинной цели свои сердечные способности любви и доверия и привязывается к созданиям и людям, делая плоть своей опорой и отступая от живого Бога»; другой — тот, кто возлагает всю тяжесть своих нужд, забот, грехов и печалей на Бога. Мы можем сделать выбор, что будет объектом нашего доверия, и в зависимости от того, выберем ли мы то или другое, опыт этих ярких картин будет нашим.
Позвольте мне вкратце обозначить контрасты в этих двух сопутствующих набросках.
I. Один в пустыне, другой у реки.
Под картинами лежит мысль, что направление доверия человека определяет весь характер его жизни, потому что оно определяет как бы почву, на которой он растет. Мы можем изменить нашу среду обитания. Завод фиксирован; но я видел людей как деревья - да! но как идущие деревья». Мы можем ходить и можем поселиться там, где мы будем укоренены и откуда будем черпать вдохновение, уверенность и безопасность. Человек, который решает – ибо это вопрос выбора – довериться какому-либо существу, тем самым желает, хотя и не знает об этом, что он будет жить в соляной земле и не будет обитаем». Человек, который решает отдать всего себя в объятия Бога и в пароксизме неуверенности в себе осознать Божественную помощь и присутствие, этот человек вскоре узнает, что он посажен у реки».
Бедный, пыльный кустарник в пустыне, даже листья которого превратились в колючки, пригоден для пустыни и чувствует себя там так же хорошо, как ивы у ручьев с их пышной растительностью во влажной среде. кровать. Но если человек делает тот фатальный выбор, который делают многие из нас, лишая Бога своей уверенности и любви и растрачивая их на землю и на творения, он так же фатально выходит из гармонии с местом, которое он занимает. выбранный для себя и настолько же удаленный от его естественной почвы, как тропическое растение находится среди снегов арктических ледников или кувшинка в Сахаре.
Учитывая все, чем я являюсь и в чем нуждаюсь, что и где является моим истинным домом и почвой, на которой я могу безопасно расти и не бояться зла? Братья, на этот вопрос есть только один ответ. Сам облик человеческого духа указывает на небо, и только на небо, как на естественное место, где он может укорениться и вырасти. Вы, я, беднейший и смиренный из людей, никогда не будете правы, никогда не почувствуете, что мы находимся в нашу родную почву и окруженную подходящим окружением, пока мы не возложим свои сердца и свои руки на грудь Бога и не успокоимся на Нем. Не более уверенно заявляют жабры и плавники о том, что существу, обладающему ими, предназначено бродить по бескрайнему океану, а анатомия и крылья птицы не свидетельствуют о ее назначении парить в открытых небесах более явно, чем свидетельствует облик вашего духа. что Бог, и никто меньший или низший, является вашей долей. Мы созданы для Бога, и если мы не осознаем этого убеждения и не будем действовать в соответствии с ним, мы подобны колючему кусту в пустыне, какое бы добро ни было вокруг нас; и если мы распознаем это и будем действовать в соответствии с этим, какая бы высохшая земля ни простиралась во все стороны, там будет почва, достаточно влажная, чтобы мы могли черпать из нее освежение и жизненную силу.
Если это так, братья, то какое безумие представляет жизнь многих из нас! С таким же успехом пчелы могут пытаться высасывать мед из вазы с восковыми цветами, как мы извлекаем то, что нам нужно, из существ, из самих себя, из видимых и материальных вещей.
Что бы вы, бизнесмены, подумали о человеке, который пошел и продал все свои государственные акции или другие надежные ценные бумаги, а затем выбросил доходы в яму в Южной Африке, из которой никогда не выйдет никакого золота? Он был бы таким же мудрым, как и люди, которые воображают, что их сердца когда-нибудь будут дома, если только они не найдут приют в Господе.
Где еще вы найдете любовь, которая никогда не подведет, не изменится и не умрет? Где еще вы найдете предмет для ума, который даст неисчерпаемый материал созерцания и наслаждения? Где еще безошибочное направление для воли? Где еще слабость найдет неиссякаемую силу, или печаль, адекватное утешение, или надежду, определенное удовлетворение, или страх, безопасное убежище? Больше нигде. Ой! тогда, братия, умоляю вас, отвратите сердечную уверенность и любовь от земли и тварей; ибо до тех пор, пока корни вашей жизни не уйдут в Бога и вы не черпаете свою жизнь от Него, вы не находитесь на своей правильной почве.
II. Тот, кто не может принять настоящего блага; другой не может бояться зла.
В одном стихе нашего текста говорится: «Он не увидит, когда придет добро»; другой, согласно нашей Авторизованной версии, Он не увидит, когда придет жара». Но очень небольшое изменение одного слова в оригинале дает лучшее прочтение, которое принято в Пересмотренной версии, где мы не устрашимся, когда наступит жара». Это изменение, очевидно, правильное, потому что сразу за ним следует параллельная статья, и не следует быть осторожным «или беспокоиться» в год засухи». В обоих этих предложениях метафора дерева немного упущена; и человек, который им обозначен, выходит скорее на первый план, чем в остальной части картины. Но это вполне естественно.
Итак, взгляните на эти две простые мысли на мгновение. Тот, кто доверяет созданиям, тем самым лишается возможности осознать, что является его высшим благом. Его суждение извращено. Есть объяснение тому факту, что люди довольствуются частичным и мимолетным блаженством, которое можно черпать из человеческой любви, товарищества и материальных благ. Это потому, что они ослепли и ложное направление их уверенности ослепило их глаза. И если кто-либо из моих слушателей живет беззаботно о Боге и обо всем, что исходит от Него, и совершенно доволен тем, что он находит в этой видимой, дневной сфере, то это не потому, что он имеет то добро, в котором нуждается, а потому, что он творит не знают этого блага, когда видят его, и утратили способность различать, что действительно служит им на пользу и блаженству.
Нет ничего печальнее в этом мире, чем заговор, в который, кажется, вступили люди, чтобы игнорировать высшее благо и заявлять, что довольны низшим. Я помню грубую притчу Лютера (грубость которой можно простить за ее силу и яркость), которая имеет отношение к этому вопросу. Он рассказывает, как компании свиней предлагали всевозможные изысканные и изысканные блюда и как они, единодушно хрюкая, отвечали, что предпочитают теплые, вонючие зерна из каши. Иллюстрация грубая, но она не является несправедливым представлением выбора, который делают некоторые из нас.
Он не может видеть, когда приходит добро». Бог приходит, и мне бы хотелось иметь еще немного денег. Бог приходит, а я предпочитаю женскую любовь. Бог приходит, и я предпочитаю иметь процветающий бизнес. Бог приходит, а я предпочитаю пиво. Так что я могу пройти весь круг. Человек, который не может видеть добра, когда оно перед его лицом, потому что ложное направление его уверенности ослепило его глаза, не может открыть ему свое сердце. Оно приходит, но не входит. Оно окружает его, но не входит в него. Вы как бы погружаетесь в море возможного блаженства, которое будет вашим, если ваше сердце обращено к Богу, и окружающий океан блаженства имеет так же мало силы, чтобы наполнить ваше сердце, как море должно войти в какое-то герметически запечатанное место. фляга, сброшенная посреди Атлантики. Он не может видеть, когда приходит добро». Слепой, слепой, слепой! нас множество.
Повернитесь на другую сторону. Он не устрашится, когда придет жара, которая является злом в тех восточных землях, и не будет осторожен в год засухи». Дерево, чьи корни тянутся к реке, которая никогда не пересыхает, не страдает, когда вся земля высыхает. Человек, вложивший свои корни в Бога и черпающий из этого глубинного источника то, что необходимо для его жизни и плодородия, не имеет повода бояться какого-либо зла или грызть свое сердце тревогой о том, что ему делать в засушливом мире. дни. Неприятности могут прийти, но они не заходят глубже поверхности. Она может быть вся потрескавшаяся, слежавшаяся и сухая, это жаждущая земля, где нет воды», и все же глубоко внутри могут быть влага и прохлада.
Вера, которая есть доверие, и страх — противоположные полюса. Если у человека есть один, он вряд ли сможет иметь другой при активной работе. Тому, кто уповает на Бога, не нужно бояться ничего, кроме ослабления или паралича этого доверия; пока он существует, он является талисманом, превращающим зло в добро, истинным философским камнем, превращающим неблагородные металлы в золото; и пока это длится, Божий щит вокруг него, и никакое зло не может постичь его.
Братья, если мы уповаем на Господа, то недостойно его и нас бояться, ибо все принадлежит Ему, и нет зла во зле, как его называют люди, до тех пор, пока оно не отвлечет наших сердец от наш Отец и наша Надежда. Поэтому тот, кто боится, пусть доверяет; тот, кто доверяет, пусть не боится. Тот, кто отдает свое сердце и возлагает свои надежды на безопасность на кого-либо, кроме Бога, пусть боится, ибо он находится в очень суровом мире, и если он не боится, то он глупец.
Таким образом, направление нашего доверия, если оно правильное, отгораживает от нас все настоящее зло, а если оно неправильное, отгораживает нас от всего настоящего добра.
III. Один гол, другой одет в красоту листвы.
Слово, которое переводится как «тепло», имеет тесную связь, если оно не означает буквально, «обнаженный» или «голый». Вероятно, как я уже сказал, оно обозначает какой-то пустынный кустарник с неприметной листвой, конкретный вид которого не установлен или не имеет какого-либо значения. Листья в Священном Писании имеют признанное символическое значение. «Ничто, кроме листьев», в истории о смоковнице означало только красивый внешний вид, без соответствующего результата доброты сердца в виде плодов. Поэтому я могу осмелиться провести здесь различие между листвой и плодом и сказать, что одно скорее указывает на характер и поведение человека, которые кажутся прекрасными на вид, а другое - как нравственно хорошие и полезные.
В этом урок этих двух пунктов: ошибочное доверие к созданиям лишает человека красоты характера, а истинная вера в Господа украшает душу лиственным одеянием красоты. Я не сомневаюсь, что в вашем сознании возникают сразу два возражения против этого утверждения: во-первых, что очень многие безбожные люди действительно обладают прекрасными и привлекательными чертами характера; и, во-вторых, очень многие мужчины-христиане этого не делают. Я откровенно признаю и то, и другое, и все же говорю, что для высшего блага, совершенной венчающей красоты любого человеческого характера необходимо то, чтобы он цеплялся за небо. Все, что прекрасно и достойно репутации, лишено своего высшего совершенства: бриллиант на вершине королевской короны, блестящее золото на вершине колокольни, если только в них нет явного указания на небеса.
Я полагаю, что говорю с теми, кто не называет себя религиозными людьми, но которые, тем не менее, искренне желают развивать в своем характере Справедливость и Добро. Им я осмелился бы сказать: братья, вы никогда не будете столь совершенны, столь утончены, столь истинно изящны, какими могли бы быть, если корни вашего характера не будут сокрыты Добротой в Господе».
«Слуга с этим пунктом
Делает тяжелую работу божественной».
— сказал старый добрый Джордж Герберт. И любой поступок, каким бы скромным он ни был, на который падает свет Божий, засияет блеском, недостижимым иначе, как какой-нибудь осколок стекла в бороздах вспаханного поля.
Я уверен, что если бы мы, христиане, имели более глубокую веру, наша жизнь была бы более справедливой. И я умоляю вас, мои единоверцы в Господе, не снабжать другую сторону доводами против христианства, показывая, что человек может говорить и предполагать, что он обращает свое сердце к Богу, и при этом нести но мало красоты или изящества характера. Добро – это красота; красота-это добро. И то, и другое должно быть обеспечено общением и союзом с Тем, Кто справедливее детей человеческих. Окуните свои корни в источник жизни — это источник красоты и жизни, и ваша жизнь станет зеленой.
IV. Наконец, одно бесплодно, другое плодотворно.
Я признаю, как и раньше, что этому утверждению часто кажутся противоречащими как добрые дела безбожных людей, так и плохие дела благочестивых. Но, несмотря на все это, я хотел бы призвать вас принять во внимание, что единственные дела людей, достойные называться плодами, если принять во внимание их способности, отношения и обязанности, — это те, которые совершаются как результат и следствие доверия сердец Господу. Остальные занятия человека могут быть заняты и умножены, и с точки зрения безбожной нравственности многие из них могут быть справедливы и добры; но если мы подумаем, что ему суждено, как его главная цель, прославлять Бога и (так) наслаждаться Им вечно», то какое соответствие между таким творением и действиями, совершаемыми без ссылки на небо, может быть когда-либо? Их не стоит называть фруктами». В лучшем случае это дикий виноград», и наступит время, когда они будут испытаны и топор будет приставлен к корням деревьев, и эти несовершенные дела завянут и исчезнут.
Доверие, безусловно, будет плодотворным. Говоря так, мы стоим на христианской почве, которая провозглашает, что результатом веры является поведение в соответствии с волей Того, Кому мы доверяем, и что продуктивным принципом всякого добра в человеке является уверенность в Господе, явленная нам в господин.
Итак, нам не нужно начинать с работы; нам нужно начать с характера. Сделай дерево хорошим», и плоды его будут добрыми. Вера даст силу принести такие плоды; и вера заставит в действие побуждение любви, которое его произведет. Итак, дорогие братья, мы возвращаемся к следующему: главное в человеке — это направление, в котором он доверяет. Это на небеса? Тогда дерево хорошее; и плоды его тоже будут хороши. Если вы доверитесь небу, явленному во плоти, «небу и Его работе для вас и в вас, то вы будете как бы посажены при реках вод», вы сможете принять в себя и получите , все добрые и будут хозяевами всего зла, проявят качества характера, которые иначе были бы невозможны, и принесут плоды, которые останутся». Отдельно от Него мы — ничто и не можем создать ничего, что выдержало бы свет этого последнего мгновения.
Брат, обрати свое доверие к этому дорогому Господу, и тогда ты получишь плод твой в святость, а концом будет жизнь вечная», когда придет время пересадки растений, и те, кто был посажен в доме Господнем внизу, будут процветайте во дворах Бога нашего наверху и зеленейте и плодотворнее у реки воды жизни, исходящей от престола Бога и Агнца».
ДЖЕР. XVIII. 12 — ДУША, СМОТРЯЩАЯ НА БОГА
Славный высокий престол от начала есть место нашего святилища» (ИЕР). XVIII. 12.
Я должен начать с нескольких слов объяснения языка этого отрывка. Слово «есть» является дополнением, и, скорее всего, его следует опустить, а стих рассматривать как не утверждение, а ряд восклицаний. Следующий стих звучит так: «О Господь! надежда Израиля: все, кто оставят Тебя, постыдятся»; и наиболее естественное и убедительное понимание слов моего текста достигается путем соединения их со следующими предложениями: О Господи! надежда Израиля», и, считая все это одним долгим восклицанием восторженного созерцания, «Престол славы», или «Ты, славный престол, высокий с самого начала»; место святилища нашего, Господи! надежда Израиля».
I. Если мы посмотрим на слова таким образом, то прежде всего мы получим чудесное видение того, что такое Бог.
Престол славы», или, как сказано в оригинале, «трон славы», — что не совсем то же самое, — высокий с самого начала, место нашего святилища». Есть три пункта. Теперь мне кажется, что все они имеют в виду Храм в Иерусалиме, который воспринимается весьма естественной фигурой речи как своего рода наводящее на размышления описание Того, Кому там поклоняются. Существует такое же использование названия места для обозначения человека, который занимает или населяет его, во многих знакомых фразах. Например, «Возвышенная Порта» — это собственно название высоких ворот, принадлежавших дворцу в Константинополе, и поэтому стало означать турецкое правительство, если его можно так назвать. Поэтому мы говорим о том, что Папский Престол «сделал то или иное», и почти не помним, что кафедра «является резиденцией епископа» или, опять же, решение Председателя является окончательным в Палате общин. Или, если вы примете чисто муниципальную параллель, если бы кому-нибудь сказали, что ратуша издала определенный приказ, он бы знал, что наши власти, мэр и корпорация, постановили то-то и то-то. Так и здесь пророк воспринимает внешние факты Храма как символ великих и блаженных духовных мыслей Бога, наполнившего Храм Своим сиянием.
«Престол славы» — это величественно, но Иеремия имеет в виду не это. «Престол славы» — это истинный перевод. И к чему это относится? В большинстве случаев вы обнаружите, что в Ветхом Завете, где слава приписывается небу, это слово имеет весьма отчетливое и конкретное значение, а именно: свет, который впоследствии был назван Шекиной», и обитал между херувимами, и был символом божественного присутствия и уверенности в том, что это присутствие будет самораскрываться и явит Себя Своему народу. Итак, здесь престол, на котором покоится слава, — это то, что мы называем престолом милости за завесой, где над столом умилостивления, на который раз в году Первосвященник кропил кровью жертвы, и под которым были заперты скрижали Завет, составлявший связь между Богом и Израилем, сиял Светом посреди тьмы закрытого внутреннего святилища, символом божественного присутствия. Слава на престоле, слава, которая царствует и правит в Израиле как Царь, – это идея слов, стоящих перед нами. Это тот же самый престол, о котором говорит более поздний автор Нового Завета, когда говорит: «Приступим с дерзновением к Престолу Благодати». Ибо этот свет проявленного божественного присутствия не был пагубным блеском, который ослеплял или убивал тех, кто смотрел на него, но хотя ни один глаз, кроме глаза Первосвященника, не осмеливался в древности смотреть, тем не менее, он, представитель и, так сказать, сосредоточение коллективного Израиля, мог стоять, непоколебимый и невредимый, перед этим пронзительным светом, потому что он нес в своей руке кровь жертвы и окропил ею престол милосердия. Так было в древности, но теперь мы все можем приблизиться сквозь разорванную завесу и вознестись, ликуя, в свете Господнем. Его слава — благодать; Его благодать – это слава.
Итак, это первая из великих мыслей Иеремии о Боге, и она означает: «Господь Бог всемогущий царствует», нет никого, кроме Него, и Его воля авторитетна и верховна во всех уголках вселенной. Но на престоле восседает слава. Это эквивалентно заявлению, что наш Бог никогда не говорил тайно, в темных местах земли и не говорил ни одному ищущему сердцу: «Ищите лица Моего напрасно». Ибо свет, который сиял в этом святом месте как Его символ, имел своим посланием Израилю великую мысль о том, что, как солнце изливает свой блеск во все уголки своей системы, так и Он, посредством самообщения, присущего по самой Своей природе являет Себя каждому смотрящему глазу и есть Бог, который есть Свет, и в котором нет никакой тьмы».
Но царствующая слава – это также и искупительная благодать. Ибо свет светлого облака, которое есть слава Господня, еще сияет, без грома в глубине его и без бурь в лоне его, над крышкой милости, где проливается кровь окропления, которым искупаются все грехи Израиля. забрали. Что ж, пусть пророк возвысит свое сердце в восхищении и чуде и переведет внешний символ в это великое слово: Престол славы; Иегова, надежда Израиля».
Тогда следующая фраза, я думаю, столь же понятна при том же самом процессе интерпретации — «Высокая с самого начала». То, что они придавали большое значение небольшому холму, на котором был построен Храм, было частью патриотического преувеличения израильских пророков и псалмопевцев. Мы читаем о холме дома Господня, «возвышающегося над вершинами гор». Мы читаем, что это высокий холм, подобный холму Васану». И хотя для чувственного глаза это весьма скромное возвышение, для глаза веры оно символизировало многое. Иеремия чувствовал, что это материальный прообраз, как возвышения, так и стабильного существования Бога, которого он вручит доверию Израиля и всех людей. «Высокий от начала», отделенный от всякой тварной ограниченности и низости, Тот, чье имя — Всевышний и на уровне которого не может стоять ни одно другое существо, возвышается над низостью самого высокого творения, и с этой недосягаемой высоты Он ниспосылает Свою голос, как труба из тьмы Синая, провозглашающая: Я Бог, и нет никого кроме Меня». Однако, будучи таким святым, то есть отделенным от тварей, Он делает возможным для нас общение с Собой и приближается к нам в Господе, чтобы мы в Господе могли приблизиться к Нему.
А высота обязательно предполагает вневременное и неизменное Бытие; чтобы мы могли обратиться к Нему и почувствовать, что Он тот же вчера, сегодня и вовеки». Никакие слова не нужны, и никакие человеческие слова не являются ничем иным, как безвкусными попытками уточнить, которые приводят только к ослаблению этих двух великих мыслей. Высокий — с самого начала.
Последний из этой серии символов, еще более ясный, чем два других, первоначально относится к Храму на холме Сион; и символически Богу, наполнившему Храм. Он — место нашего святилища». Это как если бы пророк указывал как на чудесную кульминацию всего на тот факт, что Тот, для кого было истинно все прежнее, все же должен быть доступен для нашего поклонения; что, если можно так сказать, наши ноги могли ступать по дворам великого Храма; и мы приближаемся к Тому, Кто намного выше самого высокого и отделен от всего великолепия, которое Он создал, и который все же является нашим святилищем и доступен для нашего поклонения.
Ай! и более того — Господи! Ты был нашим жилищем во всех поколениях». В старые времена Храм был больше, чем просто местом поклонения. Это было место, куда приходящий человек имел, по древнему обычаю, права гостя у Бога; и если он приходил в Храм Всевышнего как к убежищу, он жил там в безопасности и защищенности от мстителей и врагов.
«Место нашего святилища», следовательно, заявляет, что Сам Бог, как некое родовое жилище, в котором поколение за поколением обитали отцы и дети, откуда они были перенесены и где до сих пор живут их дети, является для всех поколений их дом и их крепость. Место нашего святилища предполагает доступ к недоступно Вышнему, общение с бесконечно Отдельным, безопасность и пребывание в Самом Владыке. Живущий в Господе живет в мире. Таковы точки зрения пророка на Бога.
II. Обратите внимание далее на душу, поглощенную медитацией и этим видением Бога.
Мне очень поражает этот протяжный ряд связанных между собой предложений без грамматической связи, эта последовательность восторженных возгласов восторга, удивления и хвалы. Оно подсказывает, каким образом нам следует оживлять все наши мысли о Боге, превращая их в материал для благоговейного благоговения; в трепете, размышляя о медитации. В Библии ничего не говорится о Боге просто для того, чтобы мы могли это познать. Все это предназначено для того, чтобы подливать топливо в огонь нашей божественной привязанности; чтобы зажечь в нас чувства веры, любви и восторженного обожания. Легко понять богословие Ветхого и Нового Заветов, и человек может с совершенной точностью трясти над каталогом божественных атрибутов, как они называются, и ни на волосок не улучшиться от знания их всех. . Поэтому я убеждаю вас и себя в необходимости согревать наши мысли и разжигать наши представления о том, что такое Бог, пока они не расплавят нас в текучесть, обожание и любовь.
Я считаю, что есть немного вещей, которых нам, христианам, больше всего не хватает в этом поколении и от отсутствия которых мы страдаем больше, чем сравнительное упадок старой доброй привычки частого и терпеливого размышления о вещах, во которые мы, несомненно, верим. Мы так заняты пополнением нашего запаса знаний, отслеживанием логических следствий нашего христианства до их последних последствий, а также защитой его или поиском способов защиты от современных нападок или практической работой над его развитием. во имя того, что последнее, что делают многие из нас, — это питаются истиной, которую мы уже знаем. Мы должны быть подобны жвачным животным, которые сначала подстригают траву (что, будучи истолковано, означает, что истина Писания проникает в наши головы), а затем жуют жвачку, что и есть истолкование, а затем подвергают эти истины второму процессу, размышляя над ними. их, чтобы они могли превратиться в пищу и стать плотью. «Тот, кто ест Меня», — сказал Добро (и Он использовал здесь слово, которое специально применяется к размышлениям), — будет жить Мною». Нам не принесет никакой пользы знание, что Бог есть Престол Славы, высокий с самого начала, место нашего святилища», если только мы не превратим богословие в преданность посредством размышления над ним. Потерпите слово увещевания – в занятых, больших сообществах, подобных нашему, где мы все так сильно движимы, иногда необходимо, чтобы некоторые голоса возвысились, навязывая христианам обязанность тихого размышления над истинами, которые они имеют. .
III. Далее мы можем видеть в нашем тексте размышляющую душу, стремящуюся постичь Бога, явленного таким образом, как свою долю и надежду.
Как я уже сказал, текст лучше всего понимать как часть ряда восклицаний, которые переходят в следующий стих. Если мы примем во внимание всю серию и считаем последующую ее часть ведущей к той части, которая является нашим текстом, мы получим важную мысль относительно того, каким должен быть результат истин о Боге и наших медитативное созерцание их.
Моя связь с этими истинами не исчерпывается даже тогда, когда я размышлял над ними, и они приводили меня в восторг преданности. Я могу себе представить, что это было сделано, но следующий необходимый шаг так и не был сделан. Что это за шаг? Следующий стих говорит нам, когда он продолжает восклицать: «О Господь!» надежда Израиля». Я должен с верой положиться на Него как на свою единственную надежду и отвернуться от всех других доверий, которые тщетны и бессильны. Итак, мы вернулись на ту знакомую христианскую основу, что узы, которые связывают человека с небом и посредством которых все, чем является Бог, становится личной собственностью этого человека и доступным для безопасности и формирования его жизни, — это простой бросание себя в объятия Божьи, с уверенным и несомненным доверием. Тогда каждая из этих характеристик, о которых я говорил, внесет свою особую роль в спокойствие, безопасность, богоподобие, блаженство, праведность и силу человека, который таким образом доверяет.
Но такая уверенность, которая делает все это моим собственным имуществом, делает Его престолом славы, к которому я имею доступ; что делает Его местом, в котором я живу благодаря этому проявлению личной веры; что делает Его моей надеждой, имеет своей другой стороной отказ от всех других оснований доверия и безопасности. Последующий контекст говорит нам, как мудро было бы отвернуться и как глупо было бы надеяться на что-то еще, кроме этого престола славы». Отступившие от Меня будут написаны на земле, потому что они оставили Господа, источник воды живой». Если мы скажем: «О Господь!» Ты — моя надежда», мы будем иметь якорь души, надежный и непоколебимый, который входит за завесу», и упирается в Того, Кто внутри нее, престол Благодати между херувимами, нашим Братом и нашей Надеждой. Так мы можем жить в Господе и с безопасной высоты нашего дома безмятежно смотреть вниз на бессильных врагов, и никогда не знать горечи тщетных надежд, и не покидать безопасное убежище нашего дома в Господе.

ДЖЕР. XVIII. 13 — ДВА СПИСКА ИМЕН
Отступившие от Меня будут написаны на земле» (ИЕР). XVIII. 13.
Радуйтесь, что ваши имена написаны на небесах» (ЛУКА X). 20.
Имя, написанное на земле, подразумевает, что носитель имени принадлежит земле, а также, во вторую очередь, предполагает, что надпись длится недолго. И наоборот, имя, написанное на небесах, подразумевает, что его носитель принадлежит небесам и что надпись останется неизменной.
В Священном Писании мы находим метафору книг, в которых написаны имена людей. Моисей подумал о книге, которую написал Бог и в которой было записано его имя. Псалмопевец говорит о книге живых, а Исайя — о тех, которые записаны среди живых в Иерусалиме». Иезекииль угрожает пророкам, говорящим ложь во имя Иеговы, что они не будут записаны в письменном виде дома Израилева». В Апокалипсисе много упоминаний о книге, которая названа «книгой жизни Агнца» и которая открывается на Страшном суде вместе с книгами, в которых записана история жизни каждого человека, и только те, которые написаны в книге Агнца. книга жизни» войдут в город, сходящий с небес.
I. Принцип составления двух списков.
Принято считать, что идея безусловного предопределения заложена в написании имен в книге жизни. В самом рисунке нет ничего, что могло бы привести к этому, а текст из Иеремии, напротив, предполагает, что добровольное отношение людей к небу определяет их бытие или не вписанность в небесную книгу, поскольку именно они отходят от Бога, чьи имена написаны на земле».
Затем, поскольку в Новом Завете книга жизни названа «Агнцем», мы вынуждены думать о Христе как о писателе в ней и, следовательно, о нашей вере в Него как об условии записи наших имен.
II. Значение списков.
Это списки живых и мертвых.
Истинная жизнь – это общение с Богом. Другой — реестр захоронений на кладбище.
Это списки жителей двух городов.
Идея состоит в том, что один класс имеет отношения и родство с небесным, является согражданами святых и имеет небеса как свою столицу, свой родной город. Следовательно, они здесь всего лишь чужаки и не должны желать натурализоваться. Другой класс — граждане земные, принадлежащие настоящему, все свои мысли и желания ограниченные этой видимой дневной сферой.
Это списки тех, кого будут забыты, а их дела уничтожены, и тех, кого будут помнить, а их труды будут увенчаны венцом.
Имена, написанные на земле, быстро стираются, как детские каракули на песке, который смывает следующий прилив или закрывает следующий шторм, обрушившийся на песчаные холмы. Какой контраст с именами, написанными на небесах, высоко над всеми земными изменениями!
В каком-то смысле забвение вскоре охватывает всех нас. В другом случае никто из нас никогда не забыт небесами, но и хорошее, и плохое одинаково живут в Его мысли. И все же идея об особом воспоминании имеет место, поскольку предполагает, что, пусть даже незамеченные или забытые на земле, дети Божьи живут в истинной Золотой Книге». Их имена в книге жизни. От такой славы на небесах жди награды. Да, и это также говорит о том, как кратка в конце концов честь, исходящая от мужчин.
Кроме того, будет уничтожено или увековечено дело их жизни. Ничто не вечно, кроме воли Бога. Люди, ведущие безбожную жизнь, занимаются настоящим сизифовым трудом. Они идут вразрез со всем потоком вещей, и что же может остаться в конце, как не неудавшиеся начинания, покрытые мрачной пеленой?
Ваша жизнь будет потрачена впустую?
Это списки тех, кто принят на суд, и тех, кто не принят.
Ред. XX. 12, 15; XXI. 27.
Книги жизней людей должны быть открыты, а также книга жизни. То, что написано в первых, может вызвать только осуждение. Если наши имена будут написаны в последнем, то Он исповедует наши имена перед Своим Отцом и святыми ангелами». И Он с радостью напишет их там, если мы скажем Ему, как человеку в «Путешествии паломника», «Запиши мое имя». Он напишет их не только там, но и на ладонях Своих рук и на скрижалях Своего сердца.
ДЖЕР. xxviii. 13 — КОРМЫ ИЗ ДЕРЕВА И ЖЕЛЕЗА
Пойди и скажи Анании, сказав: так говорит Господь; Ты сокрушил ярмо деревянное; но сделай им иго железное». – ИЕР. xxviii. 13.
Полагаю, что мне лучше начать с объяснения того, почему было произнесено это высказывание. Одного царя Иудеи уже увезли в Вавилон, и на троне снова оказался его брат, марионетка завоевателей. Эта тень короля, как и большая часть народа, жаждала восстания. Иеремии почти в одиночку удалось остановить волну народных желаний. Он настойчиво проповедовал покорность не столько Навуходоносору, сколько небу, которое послало захватчиков в качестве наказания. Урок был трудным для усвоения, и люди ненавидели учителя. В Иерусалиме времен Иеремии, как и в других местах и в другое время, любовь к Родине, которая не закрывает глаза на ее недостатки и протестует против вопиющего милитаризма, высмеивалась как непатриотическая, «играющая на руку врагу». стремление к миру любой ценой», а безумное стремление броситься в бой, не обращая внимания на ресурсы и праведность, называлось энергичной внешней политикой». Итак, у Иеремии было много врагов.
Он избрал странный способ добиться соблюдения своего совета, который сегодня был бы смешон, но тогда был естественным и впечатляющим. В течение нескольких месяцев он постоянно ходил с бычьим ярмом на шее, как символ покорности, которую он отстаивал. Однажды в храме перед общественным собранием некий Ханания, член противоположной фракции, яростно напал на пророка и его учение и произнес контрпророчество о том, что через два года Иностранное вторжение закончится, и все останется по-старому. Наш пророк ответил очень спокойно, сказав, по сути,: «Я надеюсь на небеса, что это может быть правдой; событие покажет». И тогда Ханания, воодушевленный его кротостью, приступил к насилию, сорвал ярмо со своих плеч и расколол его надвое, повторив свое пророчество. Затем Иеремия ушел домой.
Вскоре после этого голос, который, как он знал, принадлежал Богу, а не его собственным мыслям, заговорил внутри него и дал гораздо более резкий ответ. Бог провозгласил через Иеремию простую истину о том, что для такого крошечного царства, как Иуда, чтобы воспрянуть духом перед лицом такой захватывающей мир силы, как Вавилон, можно только смягчить жестокость со стороны завоевателя. И затем он заявил, что Анания за восстание – не против Вавилона, а против Бога, истинного Царя Израиля – будет взят с земли. Он умер через пару месяцев.
Мой текст составляет первое слово этого божественного послания. Я не имею больше ничего общего с его первоначальным применением. Это придает живописную обстановку весьма впечатляющей и торжественной истине; без сомнения, очень знакомо, но, тем не менее, потому, что его известность нужно внушать людям в уши. Суть в том, что свергнуть законную власть — значит связать себя еще худшей тиранией. Под каким-то ярмом все мы должны подгибать свои шеи, и если мы высвободим их, то мы не станем тем самым независимыми, а просто навлечем на себя более тяжелое давление более жесткой неволи. Оставшаяся часть моих замечаний будет просто иллюстрировать этот принцип в двух или трех случаях возрастающей важности. Я начинаю снизу.
I. У нас есть выбор между ярмом закона и железным ярмом беззакония.
Мы все знаем, что общество не могло бы сохраниться без каких-либо ограничений на то, что делается, и без каких-либо стимулов делать то, чем можно пренебречь. Даже банда разбойников или команда пиратов должны иметь какой-то кодекс. Я где-то читал, что ячейки сот представляют собой круги, сжатые давлением соседних ячеек в шестиугольную форму, допускающую примыкание. Если бы они продолжали вращаться, то пространство и материал были бы потеряны, а полной непрерывности не было бы. Точно так же нельзя держать вместе пять человек без каких-либо взаимных ограничений, оформленных в виде закона. Теперь, пока человек держится внутри него, он не чувствует его давления. Например, многие из нас, в основном законопослушные люди, никогда не вспоминают, что существует такая вещь, как ограничения нашей лицензии или обязанности выполнять определенные обязанности; ибо мы никогда не думаем ни о получении лицензии, ни об уклонении от обязанностей. Иго, которое принято, перестает давить. Раз выпустил человека на улицу, и что дальше? Почему же тогда он преступник? и суровая сторона закона обращена к нему, и все возможные ужасы, к которым люди внутри границы не имеют никакого отношения, собираются вместе и хмурятся на него. Овцу, которая останавливается на пастбище, никогда не рвет колючая проволока забора. Если вы подумаете о жизни преступника со всеми его уловками и увертками, который каждый куст превращает в офицера», как говорит Шекспир; или как сказал первый из племени, который был прообразом всех них: «Всякий человек, который увидит меня, убьет меня». Если подумать о мече, который висит над головой каждого нарушителя закона и который, как он знает, висит на волосы; если вы думаете о людях в конторах, которые манипулировали бухгалтерскими книгами фирмы и которые не осмеливались отходить от своих столов ни на день, чтобы все не вышло на свет; и если вы подумаете о наказании, которое рано или поздно последует за этим, вы увидите, что лучше нести легкое иго закона, чем тяжелое иго преступления. Некоторые люди покупают свою гибель очень дорогой ценой.
Вот вам и личность. Но есть еще один аспект того же принципа, о котором я осмелюсь сказать слово, хотя это всего лишь слово, мимоходом. Я не думаю, что многие из моих слушателей склонны к явным нарушениям закона. Но многие из нас склонны пренебрегать обязанностями гражданства. В таком обществе, как наше, лень, привередливость, поглощенность собственными занятиями и ряд других, более или менее заслуживающих уважения причин, искушают многих стоять в стороне от простых императивных обязанностей каждого гражданина в свободной стране. Каждый человек, который таким образом пренебрегает внести свой вклад в общее благо, вносит свой вклад в передачу управления обществом наименее достойным. Вы обнаружите - как вы видите сегодня в некоторых демократических странах, где образованные классы и классы с самой строгой моралью с отвращением отступили от беспорядков - толпа берет верх, а наименее достойные карабкаются в высокие места, а общество страдает и несет тяжелее иго из-за нежелания некоторых нести это иго и исполнять долг гражданина. Порок поднимает голову, мораль подвергается критике, корысть бесстыдно преследуется, и весь тон общественного мнения снижается. Христиане, мужчины и женщины, помните, что вы — члены общины и поэтому несете бремя ответственности; и если вы не выполните свое обязательство, вам придется нести еще более тяжелое бремя.
Думаю, нет нужды напоминать вам, как тот же самый тезис о том, что нам приходится выбирать между ярмом закона и железным ярмом беззакония, иллюстрируется в истории почти всех насильственных революций. Они проходят один и тот же курс. Сначала нация восстает против невыносимого угнетения, затем революция пожирает собственных детей, а нечистая сила поднимается на верх кипящего котла. Затем, выражаясь языком живописного историка Французской революции, следует тип всех этих людей, а в конце — запах картечи и деспота. Сначала правительство толпы, а затем тирания императора сокрушают народ, сбросивший ярмо разумного закона. Это мой первый пункт.
II. Позвольте мне привести более высокий пример: нам приходится выбирать между ярмом добродетели и железным ярмом порока.
Мы находимся под влиянием гораздо более духовного и глубокого закона, чем тот, который записан в любом своде законов или применяется любым судом. Каждый человек носит в своем сердце суд, трибунал; виновник и судья. И здесь также, если закон не соблюдается, результатом является не свобода, а рабство беззаконию.
Ни один человек не может размышлять о своей собственной природе и творить, не чувствуя, что в каждой клеточке его души запечатлен великий закон, которому он обязан подчиняться, и что в каждой клеточке его натуры запечатлена необходимость принуждения, ограничения или стимулируя другие его части. Ибо, если мы оценим самих себя, что мы обнаружим? Широкая основа пирамиды как бы заложена в ближайших к земле способностях, влечениях, которые неотделимы от нашего телесного существа, и они ничего не знают о добре и зле, но совершенно слепы к таким различиям. Положите хлеб перед голодным, и у него потекут слюнки, независимо от того, принадлежит ли этот хлеб ему самому или находится ли он в витрине булочной.
Затем, над ними, как следующий уровень пирамиды, существуют другие желания, чувства, привязанности и эмоции, менее грубо чувственные, чем те, о которых я говорил, но все же столь же наверняка возбуждаемые присутствием соответствующего им объекта. , без какого-либо рассмотрения того, нарушен ли закон или соблюдается ли он при его обеспечении. Над ними, так сказать, заклейменными на лбу железом рабства, стоят определенные способности, которые так же явно помазаны управлять, как и другие призваны служить. Есть разум или интеллект, который, очевидно, призван быть глазами этих слепых инстинктов и эмоций желания, и есть то, что мы называем силой воли, которая стоит, как машинист, держа руку на рычаге, который либо останавливает двигатель или ускорить его обороты. Оно говорит страстям и желаниям: «Идите!» и они идут; и, увы! иногда он говорит: «Стой!» и они не остановятся. Затем есть совесть, которая выявляет для каждого человека нечто высшее, чем он сам. Великий философ однажды сказал, что две самые возвышенные вещи во вселенной — это моральный закон и звездное небо; и этот закон «Я должен» склоняется над нами, как звездное небо, с которым он его ассоциировал. Ни один человек не может избежать давления долга, и на каждого человека по самой его природе возложена двойная обязанность: сначала смотреть вверх и уловить повеления этого торжественного закона, а затем обратить свой взор и свою силу внутрь и принуждать или стимулировать, в зависимости от обстоятельств, силы своей природы и управлять царством внутри себя.
Итак, пока человек позволяет правящим частям своей природы руководить низшими способностями, он сравнительно не чувствует давления со стороны ига. Но если он однажды позволит нищим скакать верхом, пока принцы гуляют, - разум, аппетит, желание и более или менее утонченные формы наклонностей займут место, принадлежащее только совести, истолковывающей долг, - тогда он обменял легкое иго для того, кто действительно тяжел.
Что делает человек, когда вместо того, чтобы преданно принять условия своей природы и преклониться перед служением всеобъемлющему и всепроникающему закону долга, он устанавливает на его место какую-либо склонность? Чем он занимается? Я скажу тебе. Он снимает штурвал; он выбрасывает компас и секстант за борт; он разжигает печи, завинчивает предохранительный клапан и говорит: «Вперед!» И чем это закончится, как вы думаете? Либо взрыв, либо столкновение с рифом; и вы можете выбрать, какой вид смерти лучше — быть взорванным или упасть. Держитесь закона совести, и пусть он управляет всеми наклонностями, а больше всего животной частью вашей природы; и вы не почувствуете никакого давления и никакой боли от ига. Стряхни его, и в непокорном человеке исполняется угроза моего текста, который правильно перевести следует так: «Ты сокрушил ярмо деревянные и сделал вместо них ярмо железные».
Неужели вы думаете, что вам будет легко служить низменным частям вашей природы, когда вы посадите их на престол и прикажете им управлять вами? Разве вы никогда не слышали о таком явлении, как пороки человека настолько овладели им, что, когда его ослабленная воля попыталась избавиться от них, они засмеялись ему в лицо и сказали: «Мы все еще здесь»? Разве вы никогда не слышали о другой торжественной истине — и никогда не испытывали на себе, насколько она верна? — о том, что ни один человек не может сказать: «Я позволю своей склонности проявиться хоть раз»? Таких раз никогда не бывает». или очень, очень редко. Когда вы скользите по заснеженному альпийскому склону, вы не можете остановиться, когда захотите, хотя альпеншток очень глубоко врезается в рыхлый снег. Если вы начали, вам пора идти. Слава Богу! этот пример не совсем применим, поскольку человек может остановиться, если он покается, но он не сможет остановиться, если не покается. Разве вы никогда не слышали, что сегодняшняя чайная ложка наркотика должна стать столовой ложкой через неделю или две, чтобы произвести тот же эффект? Разве нет многих людей, которые со всей силой, которую оставила в нем ослабленная воля, заявили: «Я никогда больше не прикоснусь к капле напитка, пока я жив, Бог помогает мне»? - и они пошли вниз улице, и они свернули не в первый или второй трактир, а в четвертый или пятый. Ах! брат, они обещали им свободу, но они — слуги коррупции». Зафиксируйте это в своем сознании. Тот, кто совершает грех, есть раб греха, греха, который он совершает. Не откладывай легкого ига послушания совести и долга, а то увидишь, что оно железное, со многими острыми концами на его неотшлифованной поверхности, втирающимися в кожу и ранящими плечи. Разумнее быть хорошим, чем плохим. Безопаснее быть кротким, чем жестоким». Ты сокрушил ярмо деревянное»; сделать это нетрудно; Ты сделал вместо них иго железное». Это мой второй пункт.
III. Наконец, у нас есть выбор между игом Христовым и железным игом безбожия.
Вы можете подумать, что это очень резкое высказывание и слишком ярая противоположность. Позвольте мне подтвердить это в соответствии с моими собственными убеждениями в одном или двух предложениях. Мне кажется, что для цивилизованной и культурной Европы в наши дни выбор лежит между принятием Доброты как Открывателя Бога или блужданием в пустыне неопределенности, или, как это называют сейчас, агностицизма и сомнения. Я верю себе и осмелюсь заявить здесь (хотя у меня нет времени делать больше, чем констатировать), что никакая форма того, что сейчас называется теизмом, которая не принимает историческое откровение Бога в Господе как «основной свет всего нашего видения», когда-либо сможет постоянно выдерживать себя перед лицом нынешних течений мнений. Если вы не принимаете Доброту своим Учителем, вы отданы либо в неопределенность своих собственных сомнений, либо в привязку своей веры к какому-то человеку и причислению себя к ученикам, готовым проглотить все, что бы ни сказал раввин. и таким образом давая ему то, чего не дашь небу; а иначе ты снова впадешь в полную праздность и невнимательность ко всему делу; или же вы пойдете и отдадите свою веру и свою душу в руки священника, закроете глаза, откроете рот и примете любую традицию, которую вам пожелают послать. Я считаю, что единственное убежище от всего этого — прийти к Нему и научиться у Него, и таким образом взять Его иго на свои плечи.
Но, скажу далее, лучше подчиняться заповедям Добра, чем восставать против них. Ибо если мы примем Его волю за свой закон и смиренно примем на себя иго верного и любящего послушания Ему, то перед нами распахнется дверь в земной рай. Его иго легко не потому, что его предписания и положения принижают стандарты праведности и нравственности, а потому, что мотивом становится любовь; и всегда блаженно делать то, чего желает Возлюбленный. Когда я хочу и должен покрыть одно и то же, тогда никакого давления со стороны ига не будет. Иго добра благо, потому что и Он дает силу исполнять Его заповеди. Ноша его — такая ноша (как, кажется, выразился один из старых отцов), как паруса для корабля или крылья для птицы. Они увеличивают вес, но несут то, что несет их. Итак, иго Добра несет тот, кто его несет. Это также легко, потому что «в, а не только после или ради соблюдения этого есть великая награда»; видя, что Он не повелевает ничего, что не соответствовало бы высшему благу, и принося с собой чистейшее благословение. Что может предложить мир вместо этого ига или что мы получим, чтобы доминировать над нами, если отбросим Добро? «Я», старое «я» анарха, и это страдание. Быть самоуправляемым — значит быть самоуничтожающимся.
Нет нужды напоминать вам, что лучше принять промыслы Добра, чем идти против них. Печаль, которой мы подчиняемся, теряет всю свою горечь и большую часть своей печали. Если ударить ногой по недугу, его острый конец проникнет в наши конечности. Птица, которая бросится на проволоку своей клетки, бьет себя до крови и разрывов. Давайте воспользуемся провидением, и это перестанет быть трудным.
Одно последнее слово: все мы несем на своих плечах железное ярмо. Ибо, как бы нам, проповедникам, ни было трудно убедить наших друзей, которые нас слушают, поверить и осознать это, мы все согрешили и лишены славы Божией». Это иго лежит на всех нас. А я, со своей стороны, считаю, что ни один человек не может своими усилиями избавиться от него, но что попытка сделать это часто придает большую силу грехам, которые мы стремимся изгнать, точно так же, как чем больше вы косите траву, тем толще и сильнее он растет. Итак, я прихожу с великим посланием, которое Сам Доброта сделал лейтмотивом и прелюдией всего Своего служения, когда Он сказал в синагоге: «Дух Господа Бога на Мне». . . проповедовать освобождение узникам и открытие темницы узникам». Он, и только Он, сокрушит всякое ярмо и позволит угнетенным выйти на свободу. И затем, после того как Он это сделал, Он обращается к нам с бессмертными словами, сладость звучания которых, какой бы сладкой она ни была, меньше сладости их смысла: Возьмите иго Мое на себя. . . и вы найдете покой душам вашим». О брат! Ты не ответишь, Господи! поистине я Твой слуга. Ты разрешил мои узы и тем самым привязал меня навеки носить иго Твое»; как раб цепляется за своего выкупителя и с радостью служит ему во все дни своей жизни?
ДЖЕР. xxxi. 36 — ЧЕМ УЧИТ СОЗДАНИЕ СТАБИЛЬНОСТИ
Если эти постановления отступят от Меня, говорит Господь, то и семя Израиля перестанет быть народом предо Мною навеки» (ИЕР). xxxi. 36.
Это печать нового завета, который должен быть заключен в будущем между пророком и его современниками, с домом Израиля и Иуды. Этот новый завет упоминается в Послании к Евреям как основной закон Царства Христа. Поэтому мы имеем право принять на себя содержащиеся в нем обетования и думать, что дом Израиля и семя Иакова включают нас, хотя Авраам и не знает о нас».
Завет и его обещание одинаково велики. Сама идея завета применительно к небу прекрасна. Его цель — научить нас тому, что из всех возможных для Него бесконечных способов действия Он избрал Один; что Он как бы обозначил Себе путь и ограничил свободу Своей воли и многообразное всемогущество Своей власти предписанными пределами, что Он определил ход Своих будущих действий. Он также предназначен для того, чтобы научить нас другой великой мысли, которую Он провозгласил нам, в чем состоит этот курс, не оставляя нам изучать ее по частям, медленно выстраивая выводы о Его разуме на основе Его действий по мере того, как они происходят, а наоборот. рассказывая нам о Своем замысле и цели ясными и достоверными словами, с помощью которых мы должны интерпретировать каждую последующую Его работу. Он раскрывает Свои цели. Прежде чем они появятся, я расскажу вам о них».
Это также призвано научить нас тому, что Он считает Себя связанным заявлением, которое Он сделал, чтобы мы могли спокойно опираться на это прочное основание Его верности и Его истины и от всех сомнений и страхов найти достаточное лекарство. в Его собственном заявлении: «Я не нарушу завета Моего и не изменю того, что вышло из уст Моих». Неудивительно, что умирающий король нашел силу своего слабеющего сердца в мысли: «Он заключил со мной вечный завет, упорядоченный во всем и надежный».
Тяжелые обетования этой торжественной связи Божией покрывают всю основу наших духовных потребностей: прощение грехов, истинное, личное, прямое знакомство с Богом, взаимное общение взаимного обладания между Тем, Кто наш, и нами, Его, и внутреннее освящение, благодаря которому Его заповеди совпадут с нашими желаниями. Это благословения, которые Он обязуется даровать.
И этот трансцендентный договор заслуживает печати и гарантии. Бог нисходит, чтобы утвердить связь с человеком. Этим Он обязывает Себя дать душе всякое добро. И чтобы подтвердить это, призваны небо и земля. Он указывает нам на все величественное, стабильное, огромное, непостижимое в делах Его рук и предлагает нам увидеть в этом Его обещание, что Он будет верным, соблюдающим завет Богом. . Солнце, луна и звезды, небо, земля и море — вы свидетели Мои», — говорит Господь.
Неизменная любовь Бога – это истинный урок стабильной закономерности Вселенной. Тон, которым Писание говорит о внешней природе во всех ее частях, весьма примечателен, совершенно своеобразен. Оно принимает не эстетическую или научную, а чисто религиозную точку зрения.
I. Факты. Вся природа является непосредственным следствием воли и силы Бога. Он дает, «Он разделяет» (ст. 35).
Физическая вселенная представляет собой зрелище стабильной регулярности.
Эта регулярность является следствием суверенной божественной воли. Эти постановления являются законами не природы, а Бога.
II. Обычное использование фактов.
Обычный бездумный мирянин не видит в них ничего заметного, потому что они приходят единообразно. Землетрясения поражают, но твердость твердой земли не привлекает внимания. Считается, что Бог говорит необычным образом, но большинство людей не слышат Его голос обычным образом.
Научное безбожие формулирует эту тенденцию в систему и провозглашает, что законы — это все, а Бог — всего лишь алгебраический х.
III. Урок, который они призваны преподать.
Божьи дела – это откровение Божие.
Нет ничего в действии, что не имело бы причины, и стабильность этих таинств возвращает наши мысли к неизменному Установителю.
Они свидетельствуют о постоянстве Его цели или воли. Его действия не происходят по капризу и не являются экспериментами, а являются устойчивым выражением единообразной и неизменной воли.
Они свидетельствуют о Его неиссякаемой энергии силы, которая действует нерастраченно и сегодня так же свежа, как при рождении творения.
Они свидетельствуют о единой цели, преследуемой всеми изменениями и всеми средствами. Тьма и свет, восход и заход солнца, буря и солнечный свет, лето и зима — все служит одной цели. Как горизонтальный толчок может вызвать противоположные круговые движения, которые приводят к дальнейшему прогрессу, так и различные действия Провидения с нами приспособлены к совместной работе, «и это к лучшему».
Они становятся свидетелями того, как из послушания проистекают жизнь, радость, красота.
Таким образом, эти постановления в своей устойчивости являются свидетелями. Но они низшие свидетели. Благороднейшее откровение божественной верности и неизменной цели добра – в Господе. И эти свидетели однажды пройдут. Даже сейчас в них происходят свои изменения, медленные и незаметные для недолговечного человека. Звезды сгорают, на небесах происходят сильные конвульсии, потрясения и разрушения, и наступает время, как предсказывает даже физическая наука, когда небеса исчезнут, как дым, и земля обветшает, как одежда». чему они свидетельствовали, пребудет: спасение Мое будет вовек, и правда Моя не упразднится». Сотворенные светила меркнут и угасают, но в Отце светов нет перемены, ни тени, отбрасываемой обращением».
Отсюда мы видим, какой должна быть наша уверенность. Он должен стоять твердо и неизменно, как Завет, и мы должны двигаться по своим орбитам, как звезды, и прислушиваться к голосу Его слова, как и они. Давайте позаботимся о том, чтобы у нас была вера, соответствующая Его верности, и чтобы наша уверенность была крепче гор и устойчивее звезд.
ДЖЕР. xxxi. 37 — ЧЕМ УЧИТ БЕЗМЕРНОЕ ТВОРЕНИЕ
Если можно измерить небо вверху и исследовать основания земли внизу, то и Я отвергну все семя Израилево за все, что они делали, говорит Господь» (ИЕР). xxxi. 37.
В предыдущей проповеди мы рассматривали предыдущий стих как представляющий устойчивость творения как гарантию твердости милостивого завета Божьего. Теперь нам нужно рассмотреть эти величественные заключительные слова, которые представляют нам другой аспект вселенной как гарантию другой стороны милостивого характера Бога. Необъятность творения – символ неисчерпаемости всепрощающей любви Божией.
I. Несколько слов о том факте, который здесь используется как символ божественного долготерпения.
У пророка, скорее всего, вообще не было никакой идеи, кроме той, которая представляет собой обычное чувство: безграничный свод над бесконечной равниной, на которой мы стоим, глубокие, темные фундаменты, титанические подземные конструкции, на которых все держится, спускающиеся вниз, кто знает. где, опираясь неизвестно на что. Мы можем улыбнуться этому грубому представлению, но для нас будет хорошо, если мы сможем получить такое же яркое впечатление от этого факта, как и Он.
Мы с радостью воспользовались современной наукой, чтобы рассказать нам кое-что о размерах нашей ужасной Вселенной. Мы узнаем, что между этими соседними орбитами существуют миллионы миль, что свет, который путешествовал тысячи лет, возможно, еще не упал на какую-то часть могучего целого, что планетарные массы нашей системы являются лишь крошечными точками в в целом каждый новый шаг астрономических наблюдений лишь открывает новые туманности, требующие разрешения, где солнца, созвездия и системы затмеваются расстоянием и превращаются в туманную яркость, которая вряд ли заслуживает названия света. Мы все это знаем и все о расстояниях можем найти в любой книге. Вот вам и космос. Затем геолог приводит нас в замешательство еще больше, с расширением во времени.
Но хотя все это может служить для придания определенности впечатлению, в конце концов, может быть, только глаз, когда он смотрит, действительно ощущает впечатление. Астрономия действительно очень прозаичная наука.
II. Эффекты, которые эта необъятность часто оказывает на людей.
Очень часто в старые времена это приводило к настоящему идолопоклонству, преклонению перед этим спокойным, недосягаемым светом. В наши дни это слишком часто приводит к полному забвению Бога, а нередко и к неверию в то, что человек может иметь какое-то значение в такой вселенной. Нам говорят, что понятия завета, искупления или того, что Бог заботится о нас, самонадеянны. Все мы знаем разговоры о людях, которые настолько скромно сознают свое ничтожество, что упрекают Бога за то, что Он говорит, что Он любит нас, и христиан за то, что они верят Ему.
III. Настоящий урок.
Необъятность материальной вселенной является для нас символом бесконечности долготерпеливой любви Божией.
Творение исходит от более великого Творца. Эта гигантская и ошеломляющая величина, этот седой и незапамятный век, это сложное и бесчисленное множество деталей, что меньше они могут показать, чем ОДНО Вечное и Бесконечное?
Огромное предполагает бесконечность.
Несмотря на то, что вы не можете логически подняться от необъятного творения до Бесконечного Творца, тем не менее тот факт, что душа осознает существование бесконечного Бога и осознает спонтанное вызывание этой мысли посредством созерцания неизмеримого, является веским основанием для полагая, что это закономерный процесс мышления, который слышит грохот мира из далеких глубин безмолвных небес. Небеса невозможно измерить, ни один отвес не может достичь глубин земли. Нас окружает Вселенная, которая, по нашему мнению, безгранична. Тем более это касается расширения наших представлений о небесных величинах со времен Иеремии, и какой урок можно извлечь из этого? Что мы — незначительные атомы в этом могучем целом? что Бог далеко от нас? что материал простирается так далеко, что, возможно, за его пределами нет ничего?
Мысль веры состоит в том, что материальная необъятность учит меня бесконечности моей благости и особенно Его неисчерпаемому терпению к нам, грешным. Оно учит нас неизмеримым глубинам Его милостивого сердца, и безднам Его таинственного провидения, и безграничному размаху Его многострадального прощения. Его всепрощающее терпение простирается дальше пределов небес. Пока они не будут измерены, оно не будет исчерпано и семя Израиля не будет отвергнуто за то, что они сделали.
Он, Бесконечный Отец, превыше всего творения, могущественнее его, является нашим истинным домом, и, живя в Нем, мы имеем обитель, которая никогда не может быть разрушена», и над нами простирается сияющая слава, неприступные массы яркости, туманности блаженство, пространства, где подводит глаз и ослабевает воображение. Все наше, наше вечное достояние, неиссякаемый источник нашей радости. Астрономы рассказывают о свете, который путешествовал тысячелетиями и еще не достиг этого земного шара; но что это за сияющая слава, которая в вечности изольется на нас от Него? Итак, наша уверенность должна быть твердой и неисчерпаемой.
Бог написал чудесные уроки в Своем творении. Но это иероглифы, ключ к которым утерян, пока мы не услышим Добро и не узнаем о Нем. Бог воздвиг Свою славу на небесах, и земля полна Его милости, но это меньшие дары, чем тот, который содержит их все и превосходит их все, даже Его Сына, посредством которого Он сотворил миры, и - что еще могущественнее - которым Он искупил человека. Бог написал Свою милость на небесах и Свою верность на облаках, но Его милость и Его верность более рекомендуются нам в Том, Кто был прежде всего и о ком написано: Как одежду сложи Ты их, но Ты тот же, и годы Твои не пройдут». Бог подтвердил завет Своей любви с нами верными свидетелями на небесах, но любовь пребудет, даже когда они погибнут. Небеса склоняются над всеми нами, и над головой каждого человека стоит зенит. В каждом уголке этой низкой земли улыбается этот безмятежный апокалипсис любящей воли Бога. В большом городе нет такого узкого и грязного переулка, нет такого пустынного и пустынного места в бескрайней пустыне, где не проникает солнечный свет, и какое-то голубое пятно наверху манит опущенный взгляд посмотреть вверх. День раскрывает свою широкую лоно, залитую светом, и показывает на небесах солнце, Владыку света, чтобы проповедовать нам свет истинный. Ночь открывает более глубокие бездны и наполняет их звездами, чтобы проповедовать нам, как бездонны и необъятны Его любящая доброта и нежное милосердие. Они свидетели тебе, дорогой друг, что бы ни было твое сердце, какие бы ни были твои грехи, какие бы ни были твои воспоминания. Никакое беззаконие не может затмить прощающую любовь Бога. Вы не можете построить небеса. Его не отошлют; вы не можете измерить, вы не можете постичь, вы не можете исчерпать Его прощающую любовь. Никакие бури не нарушают это безмятежное небо. Оно всегда здесь, пылая над нами безоблачно всеми своими светилами. Доверяйте добру; и затем, по прошествии многих лет, вы обнаружите, что эта бесконечная любовь становится все больше в ваших любящих глазах, и через вечность будете двигаться вперед в счастливой атмосфере и безграничном небе неисчерпаемого, глубокого сердца и неизменной любви Бога.
ДЖЕР. xxxiii. 8 — ТРОЙНАЯ БОЛЕЗНЬ И ДВОЙНОЕ ЛЕЧЕНИЕ.
Очищу их от всех беззаконий их, которыми они согрешили предо Мною; и Я прощу все их беззакония, которыми они согрешили и которыми они согрешили против Меня» (ИЕР). xxxiii. 8.
Иеремия был узником во дворце последнего царя Иудеи. Длинная национальная трагедия дошла почти до последней сцены последнего акта. Осаждающие теснее затягивали сеть вокруг обреченного города. Пророк никогда не колебался в предсказании его падения, но он также неизменно указывал на период после надвигающегося разрушения, когда все должны быть в мире и радости. Его песня менялась от грустного минора до триумфального ликования. В начале этой главы он заявил, что последняя борьба осажденных закончится лишь заполнением земли их трупами, а затем, из этой самой глубины, он взлетает в порыве лирического пророчества, задуманного в высочайшем поэтическом стиле. Изгнанники вернутся, город будет восстановлен, его пустынные улицы зазвучат хвалебными гимнами и голосами жениха и невесты. Земля будет населена мирными земледельцами и убелена стадами. На троне снова будет Царь; жертвы будут снова принесены. В те дни и в то время Я сделаю так, что ветвь праведности вырастет Давиду. . . . В те дни Иуда будет спасен, и Иерусалим будет жить безопасно; и вот имя, которым она будет называться: Господь праведность наша». Это справедливое видение будущего начинается с предложения исцеления и исцеления, а также с ярких обещаний моего текста. Первым делом нужно было разобраться с грехом Иуды; и когда их уберут, все добро и благословение начнет существовать, как цветки распускаются, когда удаляется зловещая тень какого-то ядовитого дерева. Мой текст при первом чтении, кажется, тратит очень много ненужных слов, повторяя одно и то же снова и снова, но накопление синонимов не только подчеркивает полноту обещания, но и представляет различные аспекты этого обещания. И именно на них я хочу обратить ваше внимание в этой проповеди. Великие слова моего текста являются для нас столь же истинным Евангелием – и настолько же нужны нам, видит Бог! – как и для современников Иеремии; и мы можем понять их лучше, чем он или они, потому что дни, которые должны были прийти тогда, наступили теперь, и Царь, который должен был царствовать в праведности, царствует сегодня, и Имя Его — Благость. Моя цель сейчас состоит в том, чтобы как можно проще обратить ваше внимание на два момента в этом тексте: тройной взгляд на наше печальное положение и двойную светлую надежду.
Теперь о первом из них. Здесь есть...
I. Тройной взгляд на печальное состояние человечества.
Обратите внимание на повторение той же самой идеи в нашем тексте, но разными словами: «Их беззаконие, которым они согрешили против Меня». . . . Их беззаконие, которым они согрешили и которым они согрешили против Меня». Видите ли, есть три выражения, которые грубо можно понимать как относящиеся к одному и тому же уродливому факту, но, тем не менее, означающие не совсем одно и то же: беззаконие, или беззакония, грех, преступление». Все эти трое говорят об одном и том же печальном элементе вашего и моего опыта, но они говорят об этом с несколько разных точек зрения, и я хочу попытаться выявить для вас эту разницу.
Предположим, что трое мужчин должны были описать змею. Один из них фиксирует свое внимание на его склизких кольцах и описывает его извилистые скользящие движения. Другой из них очарован его зловещей красотой и рассказывает о его синеватых пятнах и сверкающих глазах. Третий думает только о быстрых клыках и ядовитых железах. Все трое описывают змею, но описывают ее с разных точек зрения; так и здесь. Беззаконие, «грех», «преступление» — это в некоторой степени синонимы, но они не охватывают одно и то же. Они смотрят на змею с разных точек зрения.
Во-первых, греховная жизнь – это извращенная или извращенная жизнь. Слово «переведенное беззаконие» в Ветхом Завете, по всей вероятности, буквально означает нечто не прямое, а согнутое или, как я сказал, искривленное или искривленное. Эта метафора используется во многих языках. Я полагаю, что «право» выражает соответствующий образ и означает то, что прямо и прямо; и я полагаю, что «неправильное» имеет какое-то отношение к «испорченному» — тому, что было насильственно отклонено от правильной линии. Мы все знаем расхожее выражение о том, что мужчина натурал и что-то такое-то находится на прямой линии. Любой грех — это смещение человека с его правильного пути. В основе этой метафоры лежит представление о том, что существует определенная линия, которой мы должны соответствовать. Учитель проводит в детской тетрадке четкую, прямую линию; и тогда маленькая непривычная ручка предпринимает попытку на второй линии и делает дрожащие, колеблющиеся крючки и вешалки. Для нас есть копирайтер, а наша письменность - увы! все неровное и неправильное, а также размытое и заляпанное. Есть закон, и вы его знаете. Вы несете в себе, я хотел сказать, стандартную меру, и вы увидите, совпадают ли эти две вещи, если вы поставите свою жизнь рядом с ней. Не мне это говорить; Я знаю о своих, и вы, возможно, знаете о своих, если будете честны. Извращенная жизнь принадлежит всем нам.
Метафора может предложить еще одну иллюстрацию. Однажды российского царя спросили, каким должен быть путь железной дороги от Петербурга до Москвы, и он взял линейку, начертил на карте прямую линию и сказал: «Вот; таков курс». Для всех нас намечена прямая дорога, идущая, как старые римские дороги, независимо от физических трудностей на контуре страны, поднимающаяся прямо через Альпы, если необходимо, и погружающаяся в самые глубокие долины, ни разу не отклоняясь ни на волосок. но идя прямо к своей цели. А мы... кто мы? каковы наши кривые, блуждающие пути, которыми мы живем, рядом с этим прямым путем? У этого же пророка есть чудесная иллюстрация, в которой он сравнивает жизнь людей, отступивших от Бога, с бегающей по пустыне дикой дромадером, запутывающей ее пути, как он говорит, перекрещивающейся и перекрещивающейся и попадающей в лабиринт недоумения. Ах, друг мой, разве это не похоже на твою жизнь? Вот прямая дорога, а вот и извилистые тропинки, которые мы проделали, со многими обходами, множеством поворотов, многими возвратами вместо того, чтобы идти вперед. Труд глупого утомляет каждого из них, потому что он не знает, как идти в город». Всякий грех — это отклонение от прямой дороги, и мы все в этом повинны.
Позвольте мне призвать вас свериться со стандартом, который вы носите внутри себя. Если вы никогда не делали этого раньше, сделайте это сейчас; или, лучше, когда вы одни. Легко представить, что линия прямая. Но видели ли вы когда-нибудь острие иглы под микроскопом? Как бы тонко он ни был отполирован и, по-видимому, регулярно сужается, внимательное исследование под микроскопом показывает, что он весь шероховатый и неровный. Что бы делал строитель, если бы у него не было Т-угольника и уровня? Его стена будет очень далеко, хотя он думал, что она совершенно перпендикулярна. И помните, что линию с очень острым углом отклонения нужно провести лишь настолько далеко, чтобы она настолько сильно отклонилась от другой линии, что между ними можно было бы поместить всю Солнечную систему. Малейшее отклонение от линии права закончится, если его не остановить, в дальних областях тьмы. Это урок первого слова здесь.
Второй из них, переведенный в нашей версии «грех», если можно вернуться к моему предыдущему примеру, смотрит на змею с другой точки зрения и заявляет, что всякий грех не достигает цели. Значение слова в оригинале просто не попадает в цель». И значение преобладающего в Новом Завете слова «грех» означает, в соответствии с этической мудростью греков, то же самое. Есть два способа взглянуть на эту мысль. Если принять во внимание, какой должна быть цель человека, все наши неправильные поступки не достигают цели. В наши дни мы стали намного мудрее, чем пуритане, и люди зарабатывают дешевую репутацию передовых мыслителей, обесценивая свою теологию. Мы не продвинулись дальше первого ответа Краткого Катехизиса: главная цель человека — прославлять Бога и вечно наслаждаться Им». Это единственная цель, которая соответствует нашей конституции, нашим обстоятельствам. Палеонтолог подберет часть скелета, замурованного в скале, и на основе изучения одной-двух костей скажет вам, предназначено ли это существо плавать, летать или ходить; была ли его стихия морем, небом или землей. Наше предназначение для Бога столь же ясно запечатлено в сердце, разуме, воле и практических силах, как и предназначение такого существа, выводимое из его скелета. Чье изображение и надпись на нем?» Божий запечатлен глубоко на всех нас. Итак, брат, что бы ты ни выиграл, если ты не выиграешь Бога, ты не достигнешь цели. Все, что не знает Его и не любит Его, не служит Ему, не наполнено и не вдохновлено Им, противоречит судьбе, отпечатанной на всех нас. И если вы завоевали Бога, то, какие бы другие человеческие награды вы ни упустили, вы извлекли из жизни лучшее. Если Он не ваш, а вы — Его, вы допустили ошибку и, если я осмелюсь добавить, испортили себя и свою жизнь.
Тогда есть и другая сторона этого. Торжественное учение этого слова не ограничивается этой мыслью, но открывается и в другую, что все безбожие, вся низкая, греховная жизнь, которой живут многие из нас, упускают из виду жалкую цель, которую они ставят перед собой. Я не верю, чтобы кто-либо из мужчин или женщин когда-либо получал от неправильного поступка столько пользы, даже самого низкого, сколько они ожидали получить, когда решались на него. Если да, то вместе с ними они получили что-то еще, что сняло с пряников всю позолоту. Возьмем самый низший вид грубого зла — грехи похоти или пьянства. Что ж, без сомнения, желаемое физическое удовлетворение достигнуто. Да; а как насчет того, что будет после, кроме того, на что не было нацелено? Пьяница получает приятное забвение, желаемое возбуждение. А как насчет сморщенной печени, паралича руки, слезящихся глаз, разбитой жизни, разбитых сердец дома и всего остального сопутствующего? Существует древнегреческая легенда о некоем посланнике, пришедшем на землю с ящиком, в котором были всевозможные приятные подарки, а внизу находился пестрый вредитель, который, когда ящик опустошился, выполз на солнечный свет и заразил землю. Этот ящик Пандоры подобен благам, которые грех приносит людям. Вы получаете, может быть, свое преимущество, а получаете то, что все портит. Разве это не ваш опыт? Я не отрицаю, что вы можете удовлетворить свои низшие желания безбожной жизнью. Я слишком хорошо знаю, как трудно заставить людей иметь более высокие вкусы и как все мы, служители религии, тратим наши усилия на то, чтобы заставить людей любить что-то лучшее, чем мир может им дать. Я также знаю, что, если бы я мог проникнуть в самые глубокие уголки вашего сердца, вы бы признали, что удовольствия или преимущества, которые являются полными, то есть удовлетворяют вас во всех отношениях, и которые длятся долго и которые могут бросаться в глаза совести. и Бога, стоящего за совестью, невозможно победить на путях греха и безбожия.
Есть старая история, в которой рассказывается о рыцаре и его компании, которые путешествовали по пустыне и внезапно увидели замок, в который их пригласили и гостеприимно встретили. Перед ними был накрыт пир, и каждый ел и пил досыта. Но как только они покинули заколдованные залы, они почувствовали такой же голод, как и прежде, чем сели за волшебный стол. Именно такую пищу дают нам все наши проступки. Он питается пеплом» и алкает после того, как наелся. Итак, дорогие друзья, изучите эту древнюю мудрость, которая сегодня так же верна, как и всегда; и будьте уверены в том, что в этом мире есть только один путь, который принесет человеку истинное, длительное удовлетворение; что есть только одна жизнь, жизнь послушания и любви к Богу, о которой в конце не нужно будет говорить: «Это их путь — их безумие».
И теперь, далее, здесь есть еще одно слово, несущее в себе важные уроки. Выражение, которое в нашем тексте переводится как «преступивший», буквально означает «восставший». И урок из этого состоит в том, что любой грех, как бы мало мы об этом ни думали, является бунтом против Бога. Это наталкивает на еще более серьезную мысль, чем та, с которой каждый из первых поставил нас лицом к лицу. За законом стоит Законодатель. Когда мы поступаем неправильно, мы не только ошибаемся, не только уклоняемся от прямой линии, но и восстаем против нашего Владыки Царя и говорим: «Кто такой Господь, чтобы нам служить Ему?» Наши языки — наши собственные. Кто Господь над нами? Разорвем узы Его и свергнем с себя узы Его». Есть преступления против закона; есть недостатки друг против друга. Грехи против Бога; и, дорогие друзья, хотя вы этого и не осознаете, это чистая истина: суть, общая характеристика всех действий, которые, как мы видели, извращены и глупы, состоит в том, что ими мы создаем другую чем Господь, Бог наш, быть нашим правителем. Мы возводим себя на Его место. Разве вы не чувствуете, что это правда, и что в какой-нибудь мелочи, в которой вы ошибаетесь, суть этого в том, что вы стремитесь угодить себе, невзирая ни на какой долг – это всего лишь языческое имя Бога – тебе говорит?
Не делает ли эта мысль все эти, казалось бы, тривиальные и незначительные дела ужасно важными? Измена есть измена, каким бы поступком она ни выражалась. Сдернуть флаг с флагштока или сорвать с двери сарая прокламацию с королевским гербом наверху может быть пустяком, но это может быть бунт. А если так, то это так же плохо, как выпустить на поле боя сто тысяч человек с оружием в руках. Есть мелкие проступки, есть пустяковые преступления; не бывает мелких грехов. Унция мышьяка — это мышьяк, точно так же, как и тонна; и это точно так же яд.
Сейчас я, возможно, излишне расширил эту раннюю часть моего предмета и могу лишь вкратце обратиться ко второму разделу, который я предложил, а именно:
II. Двойная яркая надежда, сияющая сквозь эту тьму.
Я буду очищать. . . Я прощу.
Если грех сочетает в себе все эти характеристики, которых я коснулся, то явно есть вина и явно есть пятна; и благодатное обещание этого текста касается как того, так и другого.
Я прощу. Что такое помилование? Не ограничивайте это аналогией с уголовным судом. Когда закон страны прощает или, скорее, когда прощает исполнитель закона, это просто означает, что наказание приостанавливается. Но разве это прощение? Конечно, это только часть, даже если это часть. Что вы, отцы и матери, делаете, когда прощаете своего ребенка? Вы можете использовать розгу, а можете нет, это вопрос того, что лучше для ребенка. Прощение не заключается в том, чтобы освободить его от наказания; но прощение заключается в непрерывном притекании к ребенку любви родительского сердца, и это есть прощение Божие. Штрафы, некоторые из них, остались – слава богу! Ты был Богом, который простил их, хотя Ты и отомстил за их изобретения», и наказание было частью знака прощения. Великое наказание за все, то есть отделение от Бога, удалено; но суть этого прощения, возвещать которое всем людям - моя благословенная работа, состоит в том, что, несмотря на лохмотья блудного сына и смрад хлева, любовь Отца окружает его. Это вокруг тебя, брат.
Вам нужно прощение? Ты не? Что говорит совесть? О чем говорит чувство раскаяния, которое иногда благословляет, хотя и мучает? В этом поколении, как всегда, но очень сильно в настоящее время, наблюдается тенденция игнорировать тот факт, что любой грех обязательно должен вести к огромным последствиям страданий. В этом мире так и происходит, более или менее. Человек уходит в другой мир так же, как покинул этот, и мы с вами верим, что после смерти будет суд. Разве вы не требуете прощения? И как ты это добьешься? Сам вознес наши грехи Своим телом на древо». Доброта, Сын Божий, умер для того, чтобы любящее прощение Божье могло найти путь к каждому сердцу и принять всех людей в свое лоно, в то время как праведность Божья оставалась незапятнанной. Я не знаю ни одного Евангелия, которое было бы достаточно глубоким, чтобы затронуть действительно больное место человеческой природы, кроме Евангелия, которое говорит вам, мне и всем нам: «Вот Агнец Божий, который берет на себя грех мира».
Но прощения недостаточно, поскольку худшие последствия прошлого греха — это греховные привычки, которые он оставляет в нас; поэтому нам всем необходимо очищение. Можем ли мы очиститься? Пусть ответит опыт. Пытались ли вы когда-нибудь излечиться от какой-нибудь маленькой хитрости в жестах, манерах или речи? И разве ты не узнал тогда, насколько сильна была эта тривиальная привычка? Вы никогда не узнаете силу течения, пока не попытаетесь грести против него. Может ли эфиоп изменить свою кожу?» Нет; но Бог может изменить это за него. Итак, еще раз мы говорим, что Добро, умершее ради прощения прошлых грехов, живет для того, чтобы дать каждому из нас Свою благословенную жизнь и силу и таким образом отвлечь нас от нашего зла и вложить в Свое благо. . Дорогой брат, я умоляю тебя посмотреть в лицо факту твоего бунта, твоего упущения своей цели, твоей извращенной жизни и задать себе вопрос: могу ли я справиться либо с виной прошлого, либо с императивом? склонность к повторному греху в будущем?» Ваша прокаженная плоть может стать плотью маленького ребенка». Пусть твоя запятнанная одежда будет вымыта и убелена кровью Агнца». Прощение и очищение — две наши самые глубокие потребности. Есть одна рука, из которой мы можем получить и то, и другое, и только одна. Есть одно условие, при котором мы получим их, а именно: мы доверяем Тому, Кто был распят за наши преступления, и живет, чтобы освятить нас по Своему подобию».
ДЖЕР. хххв. 16 — РЕКАБИТЫ
Сыновья Ионадава, сына Рехава, исполнили повеление отца своего, которое он заповедал им; но этот народ не послушал Меня». – ИЕР. хххв. 16.
Рехавиты вели кочевой образ жизни, жили в палатках, не занимались сельским хозяйством и воздерживались от одурманивающих веществ. При этом они подчинялись повелению своего предка Ионадава. Вавилонское вторжение вынудило их укрыться в Иерусалиме, и, без сомнения, со своими странными поступками они были там на девять дней чудом. Иеремия воспользовался их верностью повелению своего мертвого предка как наглядным уроком, с помощью которого он сделал свои упреки еще более острыми. Рехавиты проявили послушание закону своих предков, что пристыдило непослушание Иуды Иегове. Бог требует от нас только того, что мы готовы дать друг другу, и Богу часто отказывают в том, что люди могут только попросить, и это дается. Добродетели, которые мы проявляем друг к другу, упрекают нас, потому что мы так часто отказываемся проявлять их по отношению к Богу.
I. Любовь людей к людям осуждает их нелюбовь к Богу.
Эти рехавиты стали свидетелями силы преданной любви к своему предку. Подумайте о богатстве любви, которое мы все излили на мужей, жен, родителей, детей, и о тех немногих каплях, которые мы направили, чтобы течь к Богу. Какой полный поток заполняет одно русло; какой сморщенный ручей другой!
Подумайте о бесконечно более сильных причинах любить Бога, чем любить самых дорогих нам людей.
II. Вера людей в людей осуждает их недоверие к Богу.
Как бы вы ни определяли веру, вы обнаружите, что она в изобилии проявляется у нас на низком уровне земных отношений. Это вера в показания? Вы, деловые люди, регулируете свой курс сообщениями о рынках на другом конце света и сотнями способов доверяете обычным сообщениям, практически не проверяя доказательства, а часто и вовсе не проверяя их. Если мы верим свидетельству людей, свидетельство Бога сильнее». И как мы к этому относимся? Мы готовы принять показания людей и действовать на их основе; мы медленно верим в Божью истину и еще медленнее поступаем согласно ей и позволяем ей влиять на нашу жизнь.
Является ли вера осознанием невидимого? Мы применяем это в отношении земного невидимого; мы медлим с тем, что касается небесных вещей, которые невидимы.
Является ли вера актом доверия? Без этого жизнь невозможна. Мало того, что торговля является великой системой кредита, но никакие жизненные отношения не могут длиться и дня без взаимного доверия. Мы зависим друг от друга, как ряд едва построенных домов, которые помогают друг другу держаться. Эти земные проявления доверия должны помочь нам подняться до уровня доверия Богу так же, как мы доверяем друг другу. Они должны открыть нам небесное. Ведь наше человеческое доверие друг к другу должно быть образцом и тенью нашего мудрого доверия адекватному Объекту доверия.
III. Повиновение людей человеческой власти осуждает их бунт против Бога.
Заповедь Ионадава вызывала беспрекословное повиновение у его потомков на протяжении многих поколений. В странной природе человека, с его своеволием и любовью к независимости, соседствует столь же сильная склонность подчиняться и следовать любому властному голосу, который говорит громко и с претензией на власть. Мнения клики, догмы секты, привычки общества, высказывания любимого автора, мода нашего класса — все это управляет людьми с гораздо более абсолютной властью, чем та, которую оказывают на них известные воля Божия. Один и тот же человек является рабом узурпированной власти и бунтовщиком против законного и божественного владычества.
Рассматриваем ли мы закон Божий в его требованиях, его содержании или его конечной цели, он достоин полного послушания. И что оно получает?
Бог требует от нас только того, что мы охотно даём людям. Даже такие качества и поступки, как любовь, доверие, послушание, которые, проявляясь по отношению к людям, придают достоинство, красоту и силу, поднимаются на суд и осуждают нас. В каком-то смысле верно часто осуждаемое высказывание Августина о том, что это «великолепные пороки», поскольку они обращены в неправильном направлении, и очень часто их столь всесторонняя направленность на мужчин и женщин является причиной того, что они не направлены на мужчин и женщин. Бог, который один заслуживает и один может удовлетворить и вознаградить их. Тогда они становятся грехами и осуждают нас.
ДЖЕР. xxxvi. 32 — СВОЛК ИЕРЕМИИ СОЖГЕН И ВОСПРОИЗВЕДЕН
Затем взял Иеремия еще один рулон и отдал его Варуху. . . кто там написал. . . все слова книги, которую Иоаким, царь Иудейский, сжег в огне, и к ним прибавилось много подобных слов.» – ИЕР. xxxvi. 32.
Эта история знакомит нас с долгой предсмертной агонией еврейской монархии. Несчастный Иоаким, предпоследний царь, правивший в Иерусалиме, был возведен на трон царем Египта как его данник и использовался им как буфер, чтобы выдержать основной удар вавилонского вторжения. Он, кажется, обладал всеми пороками восточных государей. Он был жадным, жестоким, деспотичным, беззаконным, бессердечным, бессмысленным. Он расточал деньги на величественный дворец, построенный из кедра и расписанный ярко-красными красками, когда нация переживала агонию. У него не было ни доблести, ни доброты, и он так плохо понимал силы, действовавшие в его время, что, опираясь на гнилую поддержку Египта, удерживался от мрачной власти Вавилона, и, конечно, когда первый был сбит, как мякина, перед нападением из последнего он разделил судьбу своего начальника, и Иудея была захвачена Вавилоном, Иерусалим захвачен, а бедное существо на троне было заковано в цепи, чтобы быть доставлено в Вавилон, но, как выяснилось, Навуходоносор обнаружил его податливым. достаточно, чтобы можно было безопасно оставить его как своего вассала. Его арест произошел всего через несколько месяцев после инцидента, о котором я сейчас говорю. Вполне вероятно, что смятение и тревога по поводу нападения Вавилонии на Египет привели к торжественному посту в Иерусалиме, на котором собрался весь народ. Иеремия, который пророчествовал около тридцати лет и уже находился в опасности из-за безбожного тирана на престоле, был вынужден собрать в одну книгу свои разрозненные пророчества и прочитать их вслух собравшемуся народу. для поста. Это чтение не произвело на людей никакого впечатления. Затем список был прочитан князьям, и они пробудили в них страх, заинтересованное любопытство и доброжелательное желание обеспечить безопасность Иеремии и Варуха, его секретаря. Затем его прочитали царю, и он разрезал свиток лист за листом и бросил его на жаровню, не испугавшись и не раскаиваясь, а разгневавшись и желая схватить Иеремию и Варуха. Сгоревший рулон был воспроизведен по велению небес, и к нему были добавлены… . . многим нравятся слова».
I. Любовь Божья обязательно пророчествует зло.
На самом деле все пророки Ветхого Завета были пророками зла. Они были стражами, увидевшими меч и предупредившими. Никто никогда не говорил более ясно о наказаниях за грех, чем Доброта. Авторитетное откровение о последствиях проступков является неотъемлемой частью Евангелия.
Это не высшая форма апелляции. Было бы лучше сказать: «Поступай правильно, потому что это правильно». любите Добро, потому что Добро прекрасно». Цель такого призыва – подготовить нас к истинному Евангелию. Но обращение к разумному себялюбию посредством предостережения о смерти, являющейся платой за грех, совершенно законно. Отказ от греха на основании его последствий является частью Божьего послания.
Далее, предупреждение исходит от любви. Наказание должно последовать за грехом. Даже Его любовь должна заставить Бога наказать и предостеречь, прежде чем Он это сделает. Конечно, это любезно. О его наказаниях сообщается заранее, чтобы мы могли быть уверены, что каприз и гнев не имеют никакого отношения к их нанесению, но что они представляют собой установленный порядок нерушимого закона и справедливую конституционную процедуру. Что лучше: жить под властью деспота, который наносит удары по своему усмотрению, или под властью конституционного короля, чей кодекс обнародован?
Несомненно, необходимо ясно изложить последствия греха, учитывая софистику, гудящую вокруг всех нас и гнездящуюся в наших сердцах, обманчивость греха, голоса сирен, шепчущие: «Нет, вы не умрете».
Все Божьи пророчества о зле условны. Они посланы специально, чтобы они не были выполнены.
II. Любящие предостережения игнорировали и не любили. Поведение Иоакима очень человечное и похоже на то, что делаем все мы. Мы видим, что то же самое повторяется во всех подобных кризисах. Кассандра. Еврейские пророки. Боже мой. Английское Содружество. Французская революция. Слепота ко всем знакам и враждебность к мужчинам, которые предупреждают.
Мы видим это в отношении к евангельскому откровению. Учение Писания о наказании всегда вызывает антагонизм и в наши дни возмущает людей. В нынешних тенденциях многое ослабляет идею будущего возмездия. Современная филантропия иногда затрудняет исполнение даже человеческих законов. Ощущение хорошее, но это его преувеличение плохое. Это в некоторой степени реакция на нехристианский способ проповеди христианской истины, но, даже признав это, все равно остается верным, что неотъемлемой частью христианского откровения является откровение о смерти как возмездии за грех.
Мы видим ту же самую отдачу чувства, действующую в отдельных случаях. Как многие из вас совершенно безразличны к проповеди о грядущем суде или лишь осознают движение неприязни! Но как это глупо! Если человек строит дом на вулкане, разве не любезно сказать ему, что лава стекает через край? Разве не любезно разбудить, даже насильно, путника, заснувшего на снегу, прежде чем сонливость перерастет в смерть?
III. Бессильное отвержение и попытка уничтожения послания.
Рулон уничтожается, но возобновляется. Вы не измените факты, пренебрегая ими, и не отмените божественный указ, не поверив ему. Ужасный закон продолжает действовать. Заковывать в кандалы вахтенного за то, что он поет: «Впереди буруны», не является выдающимся искусством мореплавания. Команда не уничтожает риф таким образом, но они теряют свой последний шанс избежать его, и вскоре наступает шок, и жестокий коралл прорывает корпус.
IV. Забытое послание становилось все тяжелее и тяжелее.
Каждый отказ делает человека более упрямым. Каждый отказ увеличивает преступность и, следовательно, увеличивает наказание. Каждый отказ приближает наказание.
Повышенная строгость послания исходит от любви.
О, подумайте о бесконечных сокровищах тьмы, которые хранит Бог, и позвольте словам предостережения привести вас на небеса, чтобы вы могли только слышать, но никогда не испытывать на себе суды, о которых они предупреждают. Дайте Добра свиток суда, и Он уничтожит его, пригвоздив к Своему кресту, а вместо него даст вам книгу, полную благословений.
ДЖЕР. xxxvii. 1 — СЕДЕКИЯ
Царем стал Седекия, сын Иосии. . . которого Навуходоносор, царь Вавилонский, сделал царем» — ИЕР. xxxvii. 1.
Седекия был маленьким человеком на великой сцене, слабаком, столкнувшимся с обстоятельствами, которые могли бы стать испытанием для самого сильного. Он был юношей, когда взошел на трон растерянного царства, и если бы у него была хоть какая-то политическая проницательность, он бы увидел, что его единственный шанс — твердо придерживаться Вавилона и подавлять глупую аристократию, которая жаждала союза с конкурирующая держава Египта. Он был достаточно безумен, чтобы заключить союз с последним, что было конструктивным бунтом против первого и было решительно осуждено Иеремией. Последовала быстрая месть; страна была разорена, Седекия в страхе умолял Иеремию помолиться и делал слабые попытки следовать его советам. Давление вторжения было снято, и он сразу же забыл свои ужасы и оставил пророка. Вавилонская армия вернулась в следующем году, и началось окончательное освоение Иерусалима. Осада длилась шестнадцать месяцев, и во время нее Седекия мучительно колебался между советами пророка о сдаче и советами воинственной знати сопротивляться до последнего вздоха. Несчастия осады навсегда останутся в Книге Плача. Матери варили своих детей, дворяне охотились на навозных кучах в поисках еды. Их нежные лица были обожжены до черноты, а голод превратил их в живые скелеты. Затем, в один длинный июльский летний день, наступил конец. Царь пытался ускользнуть по крытому проходу между стенами, немногие его слуги покинули его в бегстве, он был наконец пойман на переправе через Иордан, отведен в плен к Навуходоносору в Рибле далеко на севере за Баальбеком, и там увидел, как его сыновья были убиты на его глазах, и, как только он увидел это последнее зрелище, был ослеплен, скован и уведен в Вавилон, где и умер. Его карьера преподает нам уроки, которые я теперь, возможно, постараюсь изложить.
I. Слабый характер обязательно станет злым.
Моральная слабость и неспособность противостоять сильному давлению были лейтмотивом характера Седекии. В нем были хорошие качества; у него были добрые порывы, что проявилось в его освобождении рабов в критический момент судьбы Иерусалима. Предоставленный самому себе, он, по крайней мере, отнесся бы к Иеремии по-доброму и спас бы его от медленной смерти в отвратительной темнице, в которую его отправила негодяйская знать, и обеспечил бы ему, по крайней мере, спасение от голодной смерти во время осады. Он тайно выслушал его и принял бы его совет, если бы осмелился. Но он поддался более сильной воле знати, хотя иногда горько возмущался их господством и жаловался, что король не тот, кто может что-то сделать против вас».
Как и большинство слабых людей, он обнаружил, что искушений поступить неправильно существует больше, чем видимых побуждений поступать правильно, и он боялся поступать правильно и воображал, что сила обстоятельств вынуждает его поступать неправильно. Так его несло и несло, и наконец он разбился на куски о камни, как бывает со всеми людьми, которые не держат крепкую руку на штурвале и пристально не следят за компасом. Ветры — хорошие слуги, но плохие хозяева. Если мы не заставим обстоятельства вести нас по тому пути, который совесть наметила на карте, они нас погубят.
II. У человека может быть много религии, но ее недостаточно для формирования своей жизни.
Седекия слушал пророка урывками. Он очень хотел получить пользу от молитв пророка. Он освободил рабов в Иерусалиме. Он не раз приходил тайно к Иеремии, чтобы узнать, нет ли для него какой-нибудь вести от Бога. Однако у него не было достаточно веры и достаточного подчинения, чтобы позволить известной воле Божией управлять его поведением, что бы ни говорила знать.
Разве не многие из нас верят в Господа и в целом соглашаются с Его повелениями, которые время от времени управляют своей жизнью в соответствии с ними, но все же не подошли к точке полной и окончательной капитуляции? Увы, увы толпам, которые находятся недалеко от Царства, но никогда не приближаются достаточно близко, чтобы действительно быть в нем! Быть недалеко от нее — значит быть вне ее, а быть вне — значит быть, как Седекия, ослепленным, пленником и наконец мертвым в тюрьме.
III. Божья любовь удивительно терпелива.
Иеремия был для Седекии воплощением неутомимых молений Бога. В течение всего его правления голос пророка звучал в его ушах, сквозь все шумы и вопли фракций, и наконец смешался с криками осаждающих и стонами раненых, как продолжительная нота какого-то большого органа, продолжающаяся сквозь шум нестройных шумов. Оно было встречено равнодушием, и оно прозвучало. Это вызвало гневный антагонизм, но все равно говорило. Напрасно применялось насилие для его подавления. И не только мужественная настойчивость Иеремии говорила этим настойчивым голосом, но и неутомимая любовь Божья, которая, будучи отвергнута, не отгоняется, пренебрежением становится все более умоляющим, не легко провоцируется прекратить свои усилия, но все переносит, несмотря на это, и надежда на смягчение сердец до последнего момента, прежде чем наступит гибель.
Эта терпеливая любовь умоляет каждого из нас так же настойчиво, как Иеремия просил Седекию.
IV. Долгожданное решение наконец вынесено.
С бесконечным сопротивлением божественной любви пришлось совершить то, что Сам Бог назвал Своей странной работой». Божественное правосудие движется медленно, но наконец приходит. Ее нога лидирует как по медлительности, так и по весу. Нет никаких оснований долго откладывать возмездие за сладкую мечту о том, что оно никогда не наступит, хотя люди и убаюкивают себя этой ложью. Поскольку приговор за злое дело не исполняется быстро, поэтому сердце сынов человеческих полностью настроено творить зло». Но приговор будет исполнен. Умоляющая любовь, которая на протяжении многих возвратившихся осеней щадила бесплодное дерево и стремилась сделать его пригодным для плодоношения, не мешает хозяину сказать наконец своему слуге с топором в руке: «Сейчас!» ты срубишь его».
ДЖЕР. xxxvii. 11-21 — МИРОВАЯ ЗАРАБОТКА ПРОРОКА
И было, когда войско Халдеев было разбито из Иерусалима из-за страха перед войском фараона, 12. Тогда Иеремия вышел из Иерусалима, чтобы пойти в землю Вениамина, чтобы отделиться оттуда среди народа люди. 13. И когда он был у ворот Вениамина, там был начальник ополчения, которого звали Ирия, сын Шелемии, сын Ханании; и взял Иеремию пророка, говоря: ты отпал к Халдеям. 14. Тогда сказал Иеремия: это ложь; Я не отступлю к Халдеям. Но он не послушался его: и взял Ирия Иеремию, и привел его к князьям. 15. За это разгневались князья на Иеремию, и избили его, и заключили его в тюрьму в доме Ионафана писца, ибо они сделали его темницей. 16. Когда Иеремия был введён в темницу и в сарай, и оставался Иеремия там много дней; 17. Тогда царь Седекия послал и вывел его, и спросил его царь тайно в доме своем и сказал: есть ли слово от Господа? И сказал Иеремия: есть, ибо, сказал он, ты будешь предан в руки царя Вавилонского. 18. И сказал Иеремия царю Седекии: чем я провинился против тебя, или против твоих рабов, или против этого народа, что ты заключил меня в темницу? 19. Где теперь ваши пророки, которые пророчествовали вам, говоря: «Царь Вавилонский не пойдет ни против вас, ни против этой земли?» 20. Итак выслушай теперь, прошу тебя, о господин мой царь: пусть моя мольба, молю тебя, будет принята пред тобою; не возвращай меня в дом писца Ионафана, чтобы я не умер там. 21. Тогда царь Седекия повелел отдать Иеремию во двор темницы и давать ему ежедневно по куску хлеба с улицы пекарей, пока не закончится весь хлеб в городе. Так Иеремия остался во дворе темницы» (ИЕР). xxxvii. 11-21.
Прошло около шестнадцати лет с тех пор, как Иоаким сжег свиток, и все это время продолжалась медленная буря, которая должна была обрушиться на преданный город, и Иеремия тщетно призывал народ вернуться к Иегове. . Последняя агония была уже не за горами. Но в осаде наступила кратковременная пауза, вызванная необходимостью наступления на пришедшую на помощь армию из Египта, что породило в обреченном городе ошибочные надежды. Это была всего лишь пауза. Вернулись инвестирующие силы, и снова возобновился ужасный, затяжной процесс голодной капитуляции. Наш текст начинается со снятия осады и продолжается до некоторого момента после ее возобновления. Она не нуждается в особых пояснениях, настолько ясно изложена история и настолько естественны события; но, возможно, мы лучше всего поймем его наставления, если посмотрим на три группы действующих лиц по отдельности и отметим враждебные власти, терпеливого пророка и узника и слабого царя. Игра этих резко контрастирующих персонажей полна яркости и поучения.
I. У нас есть тот грубый начальник округа, который схватил пророка у ворот на северной стороне города, ведущих к дороге, ведущей на территорию Вениамина. Несомненно, когда ассирийские позиции были покинуты, произошел значительный исход из Иерусалима, и обычное благоразумие способствовало бы этому, поскольку уменьшило количество ртов, которые нужно было кормить, в случае возобновления осада; но злоба неблагоразумна, и вместо того, чтобы позволить ненавистному Иеремии тихо ускользнуть домой к Анафоту и таким образом избавиться от его пророчеств и от него самого, Ирия (Господь - наблюдатель) арестовал его по обвинению в замысле перехода на сторону враг. Это было красочное обвинение, поскольку Иеремия постоянно увещевал идти к халдеям и таким образом обеспечить себе жизнь и мягкое обращение. Но это была явно ложь, поскольку халдеи в тот момент уже ушли, и время было самое худшее, какое только можно было выбрать для предполагаемого бегства в их лагерь.
Настоящая причина желания пророка покинуть город была слишком проста. Цель заключалась в том, чтобы посмотреть, сможет ли он получить часть своего имущества или, скорее, небольшой запас еды, чтобы отвезти его в страдающий от голода город, который, как он знал, вскоре снова будет голодать. точка. Судя по всему, с ним была небольшая компания односельчан, поскольку среди народа (ст. 12) следует понимать «идти в землю Вениамина». Остальных, судя по всему, пропустили, и задержали только Иеремию, что делает обвинение более очевидным сфабрикованным предлогом для того, чтобы наложить на него руки. Иеремия прямо называет это ложью и заявляет о своей непричастности к подобному замыслу. Но назойливый Ирайя слишком хорошо знал, насколько важным будет его захват пророка, чтобы прислушаться к его отрицаниям, и утащил его к князьям.
Шестнадцать лет назад князья вокруг Иоакима были друзьями пророка; но либо новое поколение пришло с новым королем, либо нравы людей изменились по мере растущих страданий. Их поведение было более беззаконным, чем поведение солдат. Они даже не сделали вид, что осматривают арестанта, а сразу вспыхнули гневом. Теперь они взяли его в свою власть и сделали все возможное, сначала беззаконно избив его, а затем бросив в дом «ямы» — какую-то темную подземную дыру под домом чиновника, где находилось множество клетки» — несомненно, грязные и душные; и там они оставили его. Зачем?
Обвинение в намеренном дезертирстве было всего лишь предлогом для того, чтобы навлечь на него злобу. Они ненавидели Иеремию, потому что он постоянно противодействовал решимости народа сражаться и предсказал катастрофу. Добавьте к этому то, что он поддерживал высокие стандарты религии и морали перед развращенным и идолопоклонническим народом, и его непопулярность будет достаточно объяснена.
Если бы те же самые причины не привели и сейчас к тем же последствиям! Люди по-прежнему считают честный упрек в своих ошибках оскорблением, а прямое заявление об их опасности — признаком недоброжелательства. Попробуйте предостеречь пьяницу или распутника, рассказав ему о болезни и страданиях, которые преследуют его грехи, или ясно изложив перед ним Божий закон чистоты и трезвости, и вы обнаружите, что функция пророка по-прежнему приносит с собой во многих случаях случаях, гибель пророка. Но еще более справедливо это относится к массам, будь то нации или города. Ложный патриотизм считает непатриотизмом гораздо более истинную любовь к родине, которая подносит трубу к своим устам, чтобы рассказать людям об их грехах. Во всех демократических обществах, как республиканских, так и королевских по форме правления, вопиющим злом является лесть масс, превозносящая их добродетели и предсказывающая их процветание, в то же время скрывающая их недостатки и замалчивающая требования морали и религии, которые являются основой. процветания. Что сделала Англия со своими пророками? Что Америка сделала со своей? Какую зарплату они получают сегодня? Людей, которые осмеливаются говорить своим соотечественникам об их ошибках и проповедовать умеренность, мир, гражданскую чистоту и личную мораль, хватают за руки ирайи, которые возглавляют газеты, и выставляют их к позорному столбу как дезертиров и полупредателей в глубине души.
II. Мы видим терпеливого, невозмутимого пророка. Одна вспышка честного негодования отражает обвинение в дезертирстве, и тогда он замолкает. Как овца перед стригущими ее немела, так и он не открывал рта своего». Бесполезно защищаться перед беззаконным насилием. Молчаливый мученик красноречиво осуждает несправедливого судью. Итак, без сопротивления или явного протеста Иеремию бросают в мерзкий ров, где он лежит много дней, терпеливо перенося свою судьбу и обращаясь со своими жалобами только к небу. Как долго длилось его заключение, не сообщается; но из контекста следует, что во время него осада возобновилась и возникли трудности с добычей хлеба. Тогда король тайно послал за ним.
Характер Седекии в то время будет рассмотрен далее. Здесь мы имеем дело с ответом Иеремии на его вопрос. В нем мы можем отметить, как столь же выдающиеся и прекрасно сочетающиеся между собой уважение, покорность, сознание опасности и неминуемой смерти, а также непоколебимую смелость. Он знал, что его жизнь находится в распоряжении капризного и слабого Седекии. Он склоняется перед ним как перед своим подданным и приносит свою мольбу»; но ни на йоту своего послания он не смягчит и ни на атом не смягчит его ужасность. Он повторяет так же непоколебимо, как и всегда, заверение, что царь Вавилона возьмет город. Он утверждает свою невиновность по отношению к королю, придворным и народу; и он задает презрительный вопрос, что стало со всеми гладкими на язык пророками процветания, как будто он предлагает царю взглянуть за городскую стену и увидеть признаки их лжи и истины Иеремии в обрамляющих строках всех, кроме победивший враг.
Такое сочетание совершенной кротости и совершенного мужества, незапятнанной преданности своему царю и высшего послушания своему Богу было возможно только для человека, который жил в очень тесном общении с Иеговой и благодаря этому научился бояться не меньше, потому что он боялся Ему так хорошо, и почитать всех остальных, кого Он поставил на места почтения. Истинное мужество, по образцу, подобающему слугам Божьим, всегда крото. Хвастовство – признак слабости. Христианский герой — а ни один человек не будет таким христианином, каким он должен быть, если в нем нет чего-то от героя, — должен побеждать кротостью. Разве Царь всех таковых не преуспевает благодаря истине и кротости, и разве армии, следующие за Ним, не должны делать то же самое? Верное свидетельство людям об их грехах не обязательно должно быть грубым, резким или самонадеянным. Но мы должны много жить в общении с Господом всех кротких и по примеру всех терпеливых страдальцев и верных свидетелей, если мы хотим когда-либо быть похожими на Него или даже на Его бледную тень, как она видна в этом кротком пророке. Источники силы и терпения бьют бок о бок у подножия креста.
III. У нас есть слабый Седекия с его жалкими колебаниями. Он был кандидатом Навуходоносора и служил ему несколько лет, а затем восстал. Вся его карьера указывает на слабую натуру, принимающую на себя впечатление всего, что на нее сильно возлагалось. Он был королем шпаклевки, когда время требовало железа. Его запугали князья». Иногда он боялся ослушаться Иеремию, а затем боялся дать понять своим хозяевам, что он так поступил. Поэтому он тайно посылает за пророком, и его первый вопрос открывает глубину конфликта в его душе. Он верил, что пророк произнес слово Иеговы, но не мог набраться смелости, чтобы последовать своим убеждениям и выступить против князей и толпы. Он хотел «другого слова» от Иеговы, под которым он имел в виду слово иного рода, чем первое. Он не мог заставить свой разум повиноваться слову, которое у него было, и поэтому он слабо надеялся, что, возможно, слово Божье может быть изменено в такое, которому он будет готов повиноваться. Многие люди, как и он, спрашивают: есть ли какое-нибудь слово от Господа? и означает: есть ли какие-либо изменения в условиях получения Его благосклонности?
Он настолько интересовался пророком, что вмешался ради его утешения, поместил его в лучшие помещения во дворце и снабдил кругом (круглой буханкой) хлеба с Бейкер-стрит, если таковой имелся на город - не очень долго. Но почему он сделал так много и не сделал большего? Он знал, что Иеремия невиновен и что его слово было Божьим; и что ему следовало сделать, так это стряхнуть с себя своих властных слуг», следовать своей совести и повиноваться Богу. Почему он этого не сделал? Потому что он был трусом, слабым целеустремленностью и поэтому неустойчивым, как вода».
Он является еще одним из трагических примеров, которыми наполнена вся жизнь, а также Священное Писание, того, насколько много зла возможно для слабого характера. В этом мире, где так много искушений быть плохим, ни один человек не станет хорошим, если он не сможет решительно сказать «нет». Добродетель силы воли может быть ничем иным, как грубой оградой вокруг молодых деревьев, которая не дает скоту пасовать их, а восточные ветры не губят их. Но забор нужен, чтобы деревья росли. Быть слабым — значит быть несчастным и вообще грешным. Кому противься» должно быть девизом всякой благородной, богоподобной и богоугодной жизни.
ДЖЕР. xxxix. 1-10 — ПОСЛЕДНЯЯ АГОНИЯ
В девятый год Седекии, царя Иудейского, в десятый месяц, пришел Навуходоносор, царь Вавилонский, со всем войском своим против Иерусалима, и они осадили его. 2. И в одиннадцатый год Седекии, в четвёртый месяц, в девятый день месяца, город был разрушен. 3. И пришли все князья царя Вавилонского, и сели у средних ворот: Нергал-Шарэцер, Самгар-нево, Сарсе-хим, Раб-Сарис, Нергал-Шарэцер, Раб-маг со всеми остальными. из князей царя Вавилонского. 4. И было, когда Седекия, царь Иудейский, увидел их и всех воинов, то они побежали и вышли ночью из города, путем царского сада, через ворота между двумя стенами, и он вышел на равнину. 5. Но армия Халдеев преследовала их и настигла Седекию на равнинах Иерихона; и, взяв его, отвели его к Навуходоносору, царю Вавилонскому, в Ривлу, в земле Емат, и он вынес над ним приговор. 6. Тогда царь Вавилонский убил сыновей Седекии в Ривле на его глазах; также царь Вавилонский убил всех вельмож Иуды. 7. И выколол Седекии глаза, и заковал его цепями, чтобы отвести в Вавилон. 8. И Халдеи сожгли огнем дом царя и дома народа и разрушили стены Иерусалима. 9. Тогда Навузардан, начальник стражи, увел в плен в Вавилон остаток народа, оставшийся в городе, и отпавших, которые перешли к нему, с прочим оставшимся народом. 10. А Навузар-Адан, начальник стражи, оставил бедных из народа, у которых ничего не было, в земле Иудейской, и дал им виноградники и поля в то же время.'-ИЕР. xxxix. 1-10.
Две особенности этого рассказа о падении Иерусалима поразительны: его мельчайшая подробность, шаг за шагом раскрывающая детали трагедии, и полное подавление эмоций. Бесстрастная пластинка рассказывает историю без слез и рыданий. Для этого нам нужно обратиться к Книге Плача. Это история Божьего суда, и здесь эмоции неуместны. Но в этом длинном повествовании, как и в том факте, что здесь даны три версии истории, присутствует мир подавленных чувств (гл. lii, 4 Царств, XXV). Скорбь, обузданная подчинением, и постоянное взирание на Божий судебный акт - таков характер повествования. Таков должен быть нрав всех страждущих. Я был нем, не открывал уст своих; потому что ты сделал это». Но мы можем отметить три стадии финальной агонии, которые выделяются в этом разделе.
I. Здесь вход врага. Иерусалим пал не от штурма, а от голода. Осада длилась восемнадцать месяцев и закончилась, когда в городе был исчерпан весь хлеб». Жалкие картины в «Плачах» дополняют детали страданий, рассказывая, как знатные женщины собирали мусор из навозных куч, как матери готовили ужасную еду из своих младенцев, в то время как дворяне истощались до скелетов, а маленькие дети жалобно плакали о хлеб. Наконец в северной стене была пробита брешь (как сообщает Иосиф Флавий, в полночь), и через нее в девятый день четвертого месяца (соответствующий июлю) хлынули завоеватели, не встретив сопротивления. Военачальники вавилонян расположились у средних ворот, вероятно, ворот в стене между верхним и нижним городом, обеспечивая таким образом контроль над обоими городами.
Сколько из этих свирепых воинов упомянуто в стихе 3? На первый взгляд кажется, что их шесть, но это число должно быть уменьшено по крайней мере на два, поскольку Раб-сари и Раб-маг являются официальными титулами и обозначают должности (главного евнуха и главного мага) двух людей, чьи имена они называют. соответственно следовать. Возможно, Самгар-Небо также следует исключить, поскольку предполагалось, что в таком виде оно является аномальным, и было предложено передать его первый элемент, Самгар, как означающий виночерпия и являющийся официальным титулом. прикреплен к предшествующему ему имени; в то время как его вторая часть, Нево, рассматривается как первый элемент нового имени, полученного путем чтения шашбан вместо Сарсехим и присоединения этого чтения к Нево. Это изменение приведет стих 3 в соответствие со стихом 13, поскольку в обоих местах мы должны были бы тогда назначить Небо-Шашбана главой евнухов. Однако число командиров установлено, и каковы бы ни были их имена, историк подчеркивает их присутствие там. Если бы дошло до того, что люди, чьи имена были призывами к ложным богам («Нергал, защити царя», «Нево избавляет меня», если мы читаем «Нево-шашбан», или «Будь милостив, Нево», если «Самгар-нево»), сидели бы рядом у храма, и их когти вцепились в Святой город?
Все эти злоумышленники не осознавали значения своей победы и трагедии своего присутствия там. Они думали, что являются слугами Навуходоносора, и захватили, наконец, для него строптивый маленький город, который доставил больше хлопот, чем того стоило. Ее завоевание было лишь каплей в море его побед. Как мало они знали, что служат тому Иегове, которого, как они думали, Нево победил в их лице! Как мало они знали, что до того времени они были орудиями самого торжественного акта суда в мировой истории!
Причины, которые привели к падению Иерусалима, можно было бы разумно назвать чисто политическими, без единого упоминания о грехах Израиля или Божьем суде; но, тем не менее, его захват был божественным наказанием за его уход от Него, и тем не менее Нергал-Шарцер и его собратья были орудиями Бога, топорами, которыми Он срубил бесплодное дерево. Так же Он действует и по сей день в национальной и индивидуальной истории. В каком-то смысле вы можете объяснить и то, и другое, вообще не привлекая Его; но ваша философия того и другого будет частичной, если вы не признаете, что история мира — это суд мира». Это была та же самая рука, которая поставила этих суровых завоевателей у средних ворот Иерусалима, которая послала немецкие армии расположиться лагерем на площади Согласия в Париже; и ни в одном случае признание Бога в падении трона не освобождает победителей от ответственности за свои деяния.
II. Мы знаем бегство и судьбу Седекии и его злых советников (ст. 4-7). Слабость его характера проявляется до конца. Почему не было сопротивления? Ему лучше было бы умереть на пороге своего дворца, чем спрятаться в темноте между укрытиями двух стен». Но он был бедным слабаком, и проклятие Божие тяжело лежало на его душе, хотя он и пытался избавиться от него. Совесть сделала его трусом; ибо он, во всяком случае, знал, кто поставил чужеземцев у средних ворот. Люди, которые ожесточают сердце и совесть против угроз суждения, очень склонны терпеть крах, когда угрозы реализуются. Мороз разрушается быстрой оттепелью.
Иезекииль (Иез. 12:12) предсказал самые подробности бегства. Это должно было произойти в темноте, сам король должен был нести часть своих ценностей, они должны были прорыть земляные валы; и все, кажется, было буквально исполнено. Бегство было совершено в направлении, противоположном входу осаждающих; две стены, которые, вероятно, тянулись вниз по долине между Сионом и храмовой горой, давали убежище беглецам вплоть до южной городской стены, и оттуда какая-то задняя стена выпускала их в царский сад. Это трагический штрих. Тогда было не время собирать цветы. Одинокая и напуганная компания, кажется, рассеялась, оказавшись за пределами города; ибо в стихе 4 есть заметный контраст между «они убежали» и «он пошел». В описании его бегства Седекия по-прежнему называется, как и в стихах 1 и 2, царем; но после пленения он всего лишь Седекия».
Он поспешил вниз по каменистой долине Кедрона, и его преследователи отодвинулись достаточно далеко, чтобы добраться до Иерихона. Еще час позволил бы ему благополучно пересечь Иордан, но перспектива побега висела перед его глазами только для того, чтобы сделать захват еще более горьким. Вероятно, он был слишком поглощен своими страданиями и страхом, чтобы чувствовать какое-либо дополнительное унижение от могучих воспоминаний о месте своего пленения; но как торжественно было то, что место, которое стало свидетелем первого триумфа Израиля, когда верой пали стены Иерихона, стало свидетелем самого низкого позора царя, который из-за неверия бросил свое царство! Мертвые-победители могли собраться в призрачных формах, чтобы упрекнуть слабаков и ленивцев, согрешивших за завоеванное ими наследие. Сцена захвата подчеркивает урок самого захвата; а именно, победоносная сила веры, а также поражение и стыд, которые в конечном итоге являются плодами злого сердца неверия, отступившего от живого Бога».
Это будет печальный марш через всю прекрасную землю, ускользнувшую из его слабых пальцев, вплоть до далекой Риблы, в великой долине между Ливаном и анти-Ливаном. Обратите внимание, что в стихах 5 и 6 царь Вавилона имеет царский титул, а Седекия — нет. Венец упал с его головы, и нет больше царя в Иудее. Тот, кто был королем, теперь стоит прикованным перед жестоким завоевателем. Победитель вполне мог думать, что Нево одолел Иегову, но побежденным лучше знать, что Иегова сдержал свое слово.
Жестокость и целесообразность продиктовали последовавшую за этим дикую резню и увечья. Смерть сыновей Седекии и знатных людей, насмехавшихся над предупреждениями Иеремии, а также ослепление Седекии были мерами предосторожности, а также жестокими мерами. Они уменьшили опасность восстания; а слепой, бездетный узник, без советников и друзей, был безвреден. Но сделать вид своих убитых сыновей последним зрелищем несчастного несчастного было утонченным наслаждением от пыток. Таким образом, загадка Иезекииля была решена и гармонизирована с ее очевидными противоречиями в пророчествах Иеремии: «И не увидит его, хотя и умрет там» (Иез. 12:13).
Седекия — еще один пример зла, которое может исходить от слабости характера, и зла, которое может обрушиться на него. У него были хорошие порывы, но он не мог противостоять плохим людям, окружавшим его, и поэтому он спотыкался, не без опасений, к которым нужно было только отнестись с решительной решимостью, чтобы изменить свое поведение и судьбу. Слабые руки могут разрушить почтенные сооружения, построенные в более счастливые времена. Чтобы воздвигнуть храм, нужны Давид и Соломон, но Седекия может разрушить его.
III. Мы имеем завершение завоевания (ст. 8-10). Первой заботой победителей было, конечно, обезопасить себя, а костры и ломы были лучшим средством для достижения этой цели. Но плач в последней главе «Плача» намекает на обычные зверства разграбления города, когда на волю вырывается жестокая похоть и столь же жестокая свирепость. Глава lii. показывает, что последний шаг в нашем повествовании отделялся от взятия города месяцем, который был, без сомнения, месяцем безымянных мук, ужасов и позора. Затем в горькую чашу была добавлена последняя капля — депортация основной массы населения, согласно политическому обычаю этих старых военных монархий. Какой разрыв связей, какую усталость и годы затянувшейся тоски это означало, легко представить. Остатки, оставленные для того, чтобы страна не превратилась в пустыню, были слишком слабы, чтобы быть опасными, и слишком запуганы, чтобы осмелиться на что-либо. Неизвестно, кому досталась более печальная доля: ссыльным или горстке крестьян, оставшихся возделывать некогда принадлежавшие им поля и оплакивать своих собратьев, ушедших в плен в далекую страну.
Несомненно, падение Иерусалима, хотя вся агония утихла много веков назад, все еще остается торжественным маяком, предупреждающим о том, что возмездием за грех является смерть, как для народов, так и для отдельных людей; что угрозы Слова Божьего не праздны, а будут исполнены в малейшей степени; и что Его терпение простирается из поколения в поколение, и Его суды задерживаются, потому что Он не желает, чтобы кто-либо погиб, но что, несмотря на все долготерпение, наступает время, когда даже божественная любовь увидит, что необходимо сказать Сейчас!? и болт падает. Торжественное слово, обращенное к Израилю, применимо как ко всем христианским церквям, так и к отдельным душам: «Тебя только Я знаю из всех жителей земли; поэтому я накажу тебя за твои беззакония».
ДЖЕР. xxxix. 18 — ЭВЕДМЕЛЕХ ЭФИОПСКИЙ
Ибо Я избавлю тебя, и ты не паднешь от меча, но жизнь твоя будет добычей для тебя, потому что ты уповал на Меня, говорит Господь» (ИЕР). xxxix. 18.
Аведмелех — это своеобразное предвосхищение того другого эфиопского евнуха, которого Филипп встретил на пустынной дороге в Газу. Пророчески, что накануне падения нации язычник вступит в союз с Богом. Это небольшая картина отвержения Израиля и объединения язычников.
I. Тождественность во все времена уз, соединяющих людей с небесами.
Распространено мнение, что вера свойственна только Новому Завету. Но доверие Ветхого Завета «идентично вере Нового Завета», и очень жаль, что различия в переводах затмили это тождество. Тот факт, что закону в Ветхом Завете придавалось большое значение, на это не влияет. Ибо всякое усилие соблюдать закон должно было привести к сознанию несовершенства, и это сознание должно было побудить к проявлению покаянного доверия. На это не влияет различие степеней откровения, ибо вера одна и та же, как бы ни было различно содержание вероучения.
Обратите внимание далее на личный объект Веры – во МЕНЯ». Объектом Веры является не предложение, а Личность. Эта Личность одна и та же и в Ветхом Завете, и в Новом. Иегова одного — это Бог в господине другого. Следовательно, вера должна быть чем-то большим, чем интеллектуальное согласие, она должна быть добровольной и эмоциональной, действием всего человека, синтезом разума и воли».
II. Контраст формального и реального союза с Богом.
Царь, пророки, священники, весь народ имели с Ним внешнюю связь, но это ничего не значило. И этот иноземец, раб, а может быть, даже и не прозелит, евнух, имел то, чего не было у детей завета, — истинный союз с Богом через Веру.
Иудаизм не был исключительной системой, но был призван привлечь народы к участию в его благословениях. Внешнее происхождение давало внешнее место в завете, но различие реального и формального места было установлено с самого начала. В чем же, кроме этого, смысл всех угроз Второзакония? Что еще имел в виду Исайя, когда называл правителей Иерусалима правителями Содома? Здесь судьбы Авдемелеха и Седекии иллюстрируют обе стороны истины. Опасность полагаться на внешнее владение и думать, что милость Божия является нашей собственностью, преследует все Церкви. Организации христианства необходимы, но невозможно сказать, какой вред принесла формальная связь с ними. Есть только одна связь, которая соединяет людей с небом — личное доверие к Нему, как к Господу, примиряющему мир с Собой».
III. Возможность проявлять объединяющую веру даже в самых неблагоприятных обстоятельствах.
Этот Аведмелех имел все против него. Презрительное исключение его из любого участия в завете вполне могло обескуражить его. Самый бедный еврей обращался с ним как с языческой собакой, не имевшей права даже на крошки со стола, накрытого только для детей. Он погрузился в море безбожия и видел достаточно примеров крайнего небрежения по отношению к Иегове в Его мнимых слугах, чтобы отвратить его от религии, которая так мало влияла на своих мнимых приверженцев. Времена были мрачные, и у Иеговы, которому, как утверждали Иуда, поклонялись, казалось, было мало сил, чтобы помочь Своим поклонникам. Не было бы ничего удивительного, если бы поведение народа Иерусалима привело к хулке имени Иеговы со стороны этого язычника, или если бы он восстал против религии, которая считалась особой собственностью одной расы, и что такое гонка! Но он слушал крик своего сердца и слова Божьего пророка, и его вера пробивалась сквозь все препятствия, как корни дерева, нащупывающие воду. Он нашел оживляющий источник, который искал, и Его имя во все времена остается свидетелем того, что ни одно ищущее сердце, жаждущее Бога, никогда не останавливается в своих поисках и что вера, очень несовершенная с точки зрения ее познания, может быть настолько сильна по своей сути, что объединяет того, кто ее применяет, с Богом, в то время как обладатели церковных привилегий и незапятнанных и полных ортодоксальных знаний не имеют общения с Ним.
IV. Безопасность, которую дает такая объединяющая вера.
Авдмелеху было обещано спасение от смерти от мечей осаждающих. Нам гарантирована более благословенная безопасность и освобождение от худшего разрушения. Жизнь, которая воистину является жизнью, «может принадлежать нам и, несомненно, будет нашей, если наше доверие свяжет нас с Тем, Кто есть Жизнь и Кто сказал, что Тот, Кто живет и верит в Меня, никогда не умрет».
ДЖЕР. xliv. 4. ТЕРПЕНИЧНЫЕ МОЛЬБЫ БОГА
Я послал к вам всех рабов Моих пророков, встав рано утром, и послал их сказать: «О, не делайте этой мерзости, которую Я ненавижу» (ИЕР). xliv. 4.
Долгая агония еврейского царства подошла к концу. Легкомысленное легкомыслие, питавшееся иллюзиями и не отрезвляющееся фактами, окончательно вытеснено из несчастного народа. Мрачная череда некомпетентных царей – то марионетка, созданная Египтом, то еще одна марионетка, созданная Вавилоном – закончилась со слабым Седекией. Трон Давида пуст, и длинная череда царей, включавшая многих сильных, мудрых и святых людей, сократилась до пары пленников, один из которых слепой, а оба нищие, получая милость от идолопоклоннического монарха. Страна опустела, основная масса народа изгнана, а бедная горстка, оставленная завоевателем, порхая, как призраки, или цепляясь, как домашние животные, за свои сожженные дома и опустошенные равнины, ссорились и дрались среди сами, убив еврейского правителя, которого оставил им Вавилон, а затем в крайнем ужасе массово бежали через границу в Египет, где они ведут ужасную жизнь. Какую историю пережили люди, жившие раньше на одной земле! От Моисея до Седекии — какая история! Начиная с Гесема и до сих пор это была одна длинная трагедия, которая, кажется, наконец достигла своего пятого акта. Прошло девятьсот лет, и это проблема всех их!
Обстоятельства вполне могли взволновать сердце пророка, чьей печальной задачей было предсказать приход бури, который должен был развеять заблуждения Иуды и провозгласить ее неизбежное падение и который, делая это, понес свою жизнь в его рука в течение сорока лет и никогда не встречала признания или доверия.
Иеремия был унесен беглецами в Египет, и там он предпринял последнюю попытку вернуть их на небеса. Он представил им очерк всей истории нации, считая ее построенной на одном стадионе, — и что он находит? За все эти дни, прошедшие после Гесема, была одна монотонная история о тщетных божественных мольбах и человеческом безразличии, о мольбе Бога и отвороте Израиля - и вот, наконец, крах, давно предсказанный, но никогда не упоминавшийся, который приближался на протяжении всех столетий. , пришел, и Израиль рассеялся среди народа.
Таковы мысли и эмоции, выражающие изысканно нежные слова нашего текста. Это предполагает...
I. Противодействие Бога греху.
II. Великая цель всех Его молений.
III. Божьи нежные и неутомимые усилия.
IV. Упрямое сопротивление Его нежным мольбам.
I. Противодействие Бога греху.
Это единственное во вселенной, чему Он противостоит. Грех, по сути, является антагонизмом по отношению к небу. Люди уклоняются от мысли о Божьей ненависти ко греху из-за...
Недооценка его серьезности. Сравните человеческое представление о его чудовищности, проявляющееся в том, что люди играют с ним, называют его полушутливыми именами и тому подобное, с Божьей мыслью о его гнусности.
Ложный страх приписать человеческие эмоции небесам. Но есть в Господе то, что соответствует нашим человеческим чувствам, нечто аналогичное поведению чистого человеческого разума, отступающего от зла.
Божественная любовь обязательно должна быть чистой, и чем мощнее ее энергия движения вперед, тем мощнее ее энергия отдачи. «Божья ненависть» — это Любовь, перевернутая и обращенная на себя. Божественная любовь, в которой не было бы необходимости ненавидеть зло, была бы глубоко безнравственной и скорее была бы названа дьявольской, чем божественной.
II. Великая цель божественных молений.
Отучиться от греха – это главная цель пророчества. Это главная цель всякого откровения. Бог должен главным образом желать сделать Свои творения подобными Себе. Грех делает необходимым особое откровение. Грех определяет его форму.
III. Божьи нежные и неутомимые усилия.
Ранний подъем» — сильная метафора, выражающая настойчивые усилия. Чем упорнее наше безразличие, тем настоятельнее Его призывы. Он повышает Свой голос по мере того, как растет наша глухота. Обратите также внимание на нежность просьбы в этом тексте: «О, не делайте этой мерзости, которую я ненавижу!» Его ненависть к нему приводится как причина, которая должна тронуть любое сердце, любящее Его. Он умоляет так, как если бы Он тоже говорил: «Хотя я и осмелился бы приказать тебе сделать то, что подобает, но ради любви я скорее умоляю тебя». Проявление Его неодобрения и обращение к нашей любви через раскрытие Его собственной любви являются наиболее сильными, выигрышными и убедительными отвращениями от греха. Не размахивая кнутом, не суровым законом, написанным на каменных скрижалях, но открывая Свое сердце, Бог освобождает нас от наших грехов.
IV. Упрямое сопротивление нежным мольбам небес.
Трагедию нации можно выразить одним словом: «Они не послушали».
Эта способность пренебрегать голосом Бога и противостоять воле Божьей является тайной нашей природы. Как странно, что человеческая воля способна восстать против Высшей Воли! Но еще более странным, загадочным и трагичным является то, что мы должны решить использовать эту силу и найти удовольствие и воображать, что мы когда-либо обретем преимущество, отказываясь слушать Его мольбы и выбирая пренебрегать Его изреченной волей.
Такое сопротивление привело Израиль к гибели. Оно будет нашим, если мы будем упорствовать в этом. Если Бог не пощадил естественных ветвей, не пощадит Он и тебя».
ДЖЕР. XLII. 6-7 — МЕЧ ГОСПОДА
О меч Господень, сколько времени пройдет, прежде чем ты успокоишься? вложи себя в ножны твои, отдохни и успокойся. 7. Как может оно быть спокойным, когда Господь дал ему поручение?» (ИЕР. XLII. 6, 7.
Пророк здесь во всей полноте своих пророчеств против окружающих народов. Этот абзац целиком занят угрозами. Неся чашу скорби, он обращается один за другим к исконным врагам Израиля, Египту и Филистимлянину на юге и западе, Моаву на юге и востоке, затем на север к Аммону, на юг к Едому, на север к Дамаску, Кедару, Агор, Элам и, наконец, великому врагу — Вавилону. Эти предсказания изливаются в час самого низкого положения Израиля и самого гордого ликования врага. Иеремия стоит, как будто владея мечом, о котором говорится в нашем тексте, и кружится, направляя сверкающий ужас своим заостренным лезвием на кольцо врагов. Он поворачивается во все стороны, как оружие ангельской стражи перед затерянным раем, и куда бы он ни повернулся, царство падает.
Посреди своих суровых обвинений он сдерживает себя, чтобы издать этот жалобный крик жалости и тоски. Нежный блеск сострадания пробивается сквозь сердце грозовой тучи. Очень приятно отметить, что точка, в которой неудержимый поток сладких вод прерывает течение его пророчества, является предсказанием против самого горького, потому что ближайшего врага Израиля, этих необрезанных филистимлян». Он видит, как море гнева затопляет великую филистимскую равнину, ее богатые урожаи попираются топотом копыт его сильных», и это запустение вырывает из его сердца слова нашего текста. Я считаю, что их произнес пророк. Это, конечно, сомнительно. Возможно, они предназначены для того, чтобы в яркой драматической форме передать воздействие приговоров на страдальцев. Они признают в них меч Господень». Единственная их мысль — нетерпеливое желание, чтобы прекратились суды, — ни исповедания греха, ни смирения себя, а только — удали от нас руку Твою».
И ответ — либо голос пророка, либо божественный голос; говорил в одном случае самому себе, в другом – филистимлянам; но в любом из них утверждается невозможность того, чтобы размахивающий меч мог остановиться, поскольку это инструмент в руке Господа, исполняющий Его поручение и исполняющий Его назначение.
I. Уклонение от обнаженного меча Господня.
Мы можем рассматривать эти слова как представляющие самые разные состояния ума.
Они могут выражать нетерпение страдальцев. Огорчения слишком часто напрасны. Какова бы ни была цель наказания, истинный урок из него усваивается очень редко, даже в отношении самой низкой мудрости, которой оно призвано обучать. Во время эпидемии как мало людей учатся принимать меры предосторожности, такие как чистота или внимание к питанию! В трудные коммерческие времена, как медленно большинство усваивает предостережения против роскоши, чрезмерной торговли и спешки к богатству! А что касается высших уроков, то люди иногда смутно чувствуют, что удар исходит от Бога, но, подобно Валааму, продолжают свой путь, несмотря на ангела с мечом. Оно не смягчает, не сдерживает и не гонит в небо. Главный результат – нетерпеливое стремление к его устранению.
Текст может выражать укоренившуюся неприязнь к мысли и факту наказания как элемента божественного правления. Это обычная фаза чувств всегда, и особенно сейчас. В настоящее время существует тенденция, хорошая во многих отношениях, но чрезмерная, смягчать мысль о наказании; или предположить, что наказания Божьи должны иметь те же цели, что и человеческие. Мы не можем наказывать путем возмездия, поскольку никакие наши балансы не являются достаточно точными, чтобы взвесить мотивы или определить преступность. Наши наказания могут быть только сдерживающими или исправительными, но это происходит по причине нашей слабости. У него другие цели.
Современные представления о любви Божией искажают ее, противопоставляя ее Его карающей праведности. Современные представления о грехе приуменьшают его серьезность, объясняя его наследственностью или окружающей средой или рассматривая его как необходимую стадию прогресса. Ощущение Божьего судебного действия у многих людей парализовано и почти мертво.
Все эти вещи, вместе взятые, создали сильное мнение против любого учения о карательной энергии владыки.
Текст может выражать сожаление и нежелание пророка.
Иеремия примечателен своей тяжестью, с которой на него давило бремя Господне. Истинный пророк чувствует боль горя, о которой ему поручено возвещать, больше, чем его слушатели.
Против проповедников Евангелия выдвигаются несправедливые обвинения, как будто они наслаждаются мыслью о возмездии, которое им предстоит провозгласить.
II. Торжественная необходимость обнажить меч.
Суды должны продолжаться. В тексте приводится вполне достаточная причина того, что так пожелал Бог. Но мы должны принять во внимание все, что заключено в этом имени Господа, прежде чем мы поймем послание, которое вселило терпение в сердце пророка. Если еврейский пророк во что-то верил, то он верил, что воля Господа абсолютно блага. Причина, по которой Иеремия использовал сверкающий меч, заключается не в том, чтобы просто подавлять человеческие инстинкты, утверждая, что воля является суверенной, и это конец. Мы должны принять во внимание весь характер Того, Кто пожелал этого, и тогда мы сможем увидеть неизбежность того, что Бог должен наказать зло.
Его характер делает это неизбежным. Божья праведность не может не ненавидеть грех и не бороться с ним. Оставление этого безнаказанным пятнает Его славу.
Божья любовь не может не обнажать и не владеть мечом. Оно открыто в интересах всего прекрасного и достойного уважения». Если Бог вообще есть Бог, а не всемогущий дьявол, Он должен ненавидеть грех. Любовь и праведность, которые при самом глубоком анализе являются одним целым, неизбежно должны привести к наказанию. Если бы они этого не сделали, во Вселенной случился бы упадок.
Сам порядок Вселенной делает это неизбежным. Все сущее, исходящее от Него, должно работать на Его возлюбленных и против Его врагов, как звезды на своем пути сражались против Сисары».
Конституция человека делает это неизбежным. Грех влечет за собой наказание в виде угрызений совести, оскверненных воспоминаний, неспособности к добру и многих других наказаний.
Следует помнить, что текст первоначально относился к возмездию народам за национальные грехи и что то, что Иеремия считал ударами Господними, в противном случае можно было бы рассматривать как политические катастрофы. Давайте не будем упускать из виду применение принципов текста. Священное Писание рассматривает так называемые естественные последствия грехов народа как Божий суд над ними. Христианский взгляд на управление миром рассматривает все человеческие дела как движущиеся небесами, хотя и совершаемые людьми. Он полностью принимает во внимание ответственность людей-исполнителей, но прежде всего признает жезл и Того, Кто назначил его». В мировой истории мы видим снова и снова подтверждение трагической истины о том, что накопившиеся последствия грехов нации ложатся на головы одного поколения. Медленно, капля за каплей, чашка наполняется. Медленно, мгновение за мгновением, стрелка движется по циферблату, а затем раздается стук и стук молоточка по глубокому звонку. Добрые люди не должны молиться: «Вложи себя в ножны твои», а: «Препояшь меч Свой на бедре Твоем, о самый могущественный». . . во имя истины, кротости и праведности».
III. Ножны меча.
Страстный призыв в тексте, который в противном случае тщетен, в значительной степени находит свое удовлетворение в деле Христа.
Бог не любит наказания. Он предоставил путь. Добро несет в себе последствия греха человека, чувство отчуждения, боли и скорби, смерть. Он несет их не для Себя. Его ношение их достигает цели, ради которой направлено наказание, выражая божественную ненависть к греху и смиряя сердце. Доверившись Ему, меч не упадет на нас. В какой-то мере это действительно так. Но это уже не меч, чтобы поразить, а ланцет, чтобы нанести заживающую рану. И самое страшное наказание не падет на нас. Божий меч был вложен в грудь господина. Доверьтесь Ему, и тогда вы обретете смелость в день суда».
ДЖЕР. л. 34 — РОДСТВЕННИК-ИСКУПИТЕЛЬ
Их Искупитель силен; Господь Саваоф — имя Ему: Он будет полностью защищать их дело» (ИЕР). л. 34.
Среди замечательных положений закона Моисея были и весьма своеобразные, касающиеся ближайших родственников. Ближайший живой кровный родственник человека имел определенные обязанности и обязанности, которые он должен был выполнять при определенных обстоятельствах, в отношении которых он получал особое имя; что иногда переводится в Ветхом Завете как «Искупитель», а иногда как «Мститель» за кровь. Каково может быть этимологическое значение этого слова, пожалуй, несколько сомнительно. Некоторые авторитеты полагают, что это слово происходит от слова, означающего «освободить». Но рассмотрение должностей, которые закон предписывал Гоэлю, имеет большую ценность для понимания особой силы метафоры в таком тексте, чем любое исследование первоначального значения этого слова. Иегова представлен как взявший на себя функции ближайшего родственника и являющийся родственником-искупителем Своего народа. Та же мысль часто повторяется в Ветхом Завете, особенно во второй половине пророчеств Исаии, и было бы очень желательно, чтобы в исправленной версии были приняты какие-то средства, показывающие английскому читателю эти примеры, поскольку это выражение предполагает очень интересный и трогательный взгляд на отношение Бога к Своему народу.
I. Позвольте мне кратко изложить качества и обязанности родственника-искупителя Гоэля». Все требования можно свести к одному: он должен быть ближайшим кровным родственником человека, чьим гоэлем он был. Он мог быть братом или менее близким родственником, но важно было то, что из всех ныне живущих людей он был самым близким родственником. Это условие следует хорошо помнить, думая о переходе этой должности на небеса в Его отношении к Израилю и через Израиль к нам.
Учитывая его квалификацию, каковы были его обязанности? В основном три. Первое было связано с собственностью и так сформулировано в словах закона: если брат твой обеднеет и продаст что-нибудь из своего имущества, то придет родственник его, ближайший к нему, и выкупит то, что брат его продал» (Лев. XXV. 25). Закон Моисеев очень ревниво относился к крупным поместьям. Пророк произнес проклятие на тех, кто соединял землю с землей и поле с полем. . . чтобы они могли быть одни посреди земли». Во всех Моисеевых земельных законах неизменно учитывалась одна великая цель: предотвратить отчуждение земли от ее первоначальных владельцев и ее накопление в руках немногих. Идея, лежащая в основе закона, заключалась в племенной или семейной собственности – или, скорее, владения, поскольку Бог был владельцем, а Израиль – лишь арендатором, а не индивидуальной собственностью. Эта мысль возвращает нас к давно ушедшему социальному состоянию, следы которого еще остались даже между нами. Это было тщательно выполнено в законе Моисея, однако на практике оно было несовершенным. Единственное учреждение Юбилейного года действовало, помимо прочего, для сдерживания приобретения крупных поместий. Он предусматривал, что отчужденная земля должна была вернуться к ее первоначальным владельцам, и поэтому, по сути, запрещал покупку и разрешал только аренду земли на максимальный срок в пятьдесят лет. Мы не знаем, насколько его постановления были мертвой буквой, но их дух и намерение, очевидно, заключались в том, чтобы навсегда закрепить за племенем землю племени, сохранить территорию каждого отдельного народа, препятствовать созданию класса землевладельцев. с вытекающим из этого классом безземельных, чтобы предотвратить крайнюю бедность и богатство и увековечить рассеянное и почти однородное скромное благосостояние среди скотоводческих и сельскохозяйственных сообществ, а также помнить всем, что землю нельзя продавать навсегда. , ибо оно Мое», — говорит Господь.
Обязанность ближайшего родственника выкупить отчужденное имущество в равной степени возлагалась на него как ради семьи, так и ради отдельного человека.
Второй его обязанностью было выкупить члена своей семьи, попавшего в рабство. Если пришлец или поселенец у тебя разбогатеет, а брат твой обеднеет рядом с ним, и продаст себя пришельцу. . . после того как он будет продан, его можно будет выкупить; один из его братьев может выкупить его». Цена должна была варьироваться в зависимости от времени, которое должно было пройти до юбилейного года, когда все рабы были обязательно освобождены. Таким образом, еврейское рабство было совершенно не похоже на то, что называлось тем же именем в других странах, и в силу этого права покупки в любое время, которое принадлежало ближайшему родственнику, брало вместе с обязательным освобождением всех рабов каждый пятидесятый год. По существу, это стало добровольным обязательством на определенный срок, которое могло быть прекращено даже до истечения этого срока, если капитану была выплачена компенсация за неистёкший срок.
Следует отметить, что это положение применялось только к случаю, когда еврей продал себя. Ни один другой человек не мог продать человека в рабство. И это касалось только случая с евреем, который продал себя иностранцу. Ни одному еврею не разрешалось держать еврея в качестве раба. Если же обеднеет у тебя брат твой и продаст себя тебе, то не отдавай его в рабство: как наемник и как поселенец, он должен быть у тебя». (Лев. XXV. 39, Р. В.).
Последней обязанностью родственника-искупителя была месть за кровь убитого родственника. Если человека убивали насмерть, это становилось торжественным обязательством требовать жизнь за жизнь, а кровная месть, возложенная на всю семью, была особенно обязательна для ближайших родственников. Это обязательство шокирует современный ум, привыкший относить любое наказание к действию закона, которому ни один преступник не думает сопротивляться. Но обычаи и законы оцениваются несправедливо, когда положение вещей, которое они регулировали, забывается или путается с сегодняшним. Закон о кровной мести у евреев сводился к тому, чтобы ограничить дикое правосудие мести и поручить его избранным лицам из числа родственников убитого. Дикая вендетта слишком глубоко укоренилась в национальных обычаях, чтобы от нее можно было полностью избавиться. Все, что было на тот момент возможно, это проверить и систематизировать его, и это было сделано данным учреждением, которое не столько вложило меч в руку ближайшего родственника, сколько выбило его из руки ближайшего родственника. все остальные члены клана.
Таковы были основные обязанности Гоэля, родственника-искупителя: выкуп отчужденной земли, покупка свободы человека, добровольно продавшего себя в рабство, и месть за убийство родственника.
II. Обратите внимание на величественную и таинственную передачу этой должности Иегове.
Постепенно выяснилось, что это уникальное учреждение несет в себе высокий смысл и способно превратиться в смутную тень чего-то большего, чем оно само. Вы обнаружите, что в более поздних частях Писания о Боге начинают говорить как о Родственнике-Искупителе. Я насчитал восемнадцать примеров, из которых тринадцать во второй половине Исайи. Речь, несомненно, идет главным образом о великом избавлении от плена в Египте и Вавилоне, но мысль охватывает гораздо более широкий круг и уходит гораздо глубже, чем эти исторические факты. Было в нем какое-то смутное ощущение, что хотя Бог и отделен от них всем расстоянием между конечностью и бесконечностью, но они были к Нему ближе, чем к кому-либо другому; что ближайшим живым родственником этих бедных преследуемых евреев был Господь Саваоф, под чьим крылом они могли довериться. Поэтому пророк воспламеняется восторгом и торжествующей уверенностью, когда он думает, что Господь Саваоф, могучий, неизреченный, стоящий выше наших мыслей, наших слов и нашей хвалы, является Родичем Израиля и, следовательно, его Искупителем. Насколько глубоко осознание того, что человек создан по образу Божию и что, несмотря на всю пропасть между конечным и бесконечным и еще более глубокую пропасть между грешным человеком и праведным Богом, Он был ближе к бедной борющейся душе, чем даже самые дорогие из них, должно быть, во всяком случае, осенили пророка, который осмелился думать о Святом на Небесах как о родственнике Израиля. Несомненно, он сосредоточился главным образом на исторических внешних избавлениях, принесенных нации, и его идея родства Израиля с небом относилась к людям, а не к отдельным людям, и означала главным образом то, что нация была избрана для Бога. Но все же эта мысль должна была ощущаться как великая и чудесная, и некоторое слабое понимание еще более глубокого смысла истины, что Бог является ближайшим родственником каждой души и готов быть ее Искупителем, несомненно, начинают ощущаться.
Углубление идеи от ссылки на внешние и национальные избавления и большие, смутные надежды, которые сгустились вокруг нее, можно проиллюстрировать одним или двумя важными примерами. Взять, к примеру, то загадочное и очень красивое высказывание в Книге Иова, где человек в самой глубине своего отчаяния и только потому, что нет ни капли жалости к нему, отворачивается от земли. и, вызвав уверенность из самого его отчаяния, как огонь из кремня, видит там своего Родича-Искупителя. Я знаю, что мой Искупитель жив». Люди могут насмехаться над ним, друзья могут восстать против него, жена его груди может искушать его, утешители могут лить на его раны купорос вместо масла, но он, сидя там на своей навозной куче, бедный и одинокий, знает, что Бог родственник ему и будет выполнять роль родственника рядом с ним. Сама метафора подразумевает, что божественное вмешательство, которого он ожидает, должно произойти после его смерти. Это был мертвец, за кровь которого Гоэлы отомстили. Таким образом, точка зрения, которая видит в последующих словах надежду, пусть даже смутную и неопределенную, на опыт божественного проявления ради него за могилой, является единственной, которая придает полную силу центральной идее отрывка, а также к неясным индивидуальным выражениям. Самое поразительное то, продолжает он, продолжая намек, что он в конце концов встанет на прахе». Убитому, лежащему в оцепенении, с ножом за пазухой, мало что было важно от того, что убийца был убит по быстрому правосудию своего родственника-мстителя, но Иов чувствовал, что каким-то таинственным образом Бог явится за него. , после того как он был положен в прах, и что он каким-то образом разделит радость Его проявления - ибо он верит, что без своей плоти он увидит Бога, которого я увижу сам, и мои глаза увидят, и не другой. Большие и таинственные надежды собираются вокруг метафоры, которая проливает свет во тьму могилы и дает обеспокоенной душе уверенность в том, что, когда жизнь со всеми ее бедами пройдет и плоть увидит разложение, сокровенное личностное существо каждый человек, вверяющий свое дело небесам, увидит Его, выходящего из него своего Родича-Искупителя.
Другая иллюстрация надежд, собравшихся вокруг этого образа, находится в великом псалме, который пророчествует об истинном Царе Мира, написанном языком слишком широким, чтобы его можно было оправдать какой-либо поэтической вольностью, если он предназначен только для описания еврейского царя (Пс. Lxxii, 14). . Всеобщее владычество этого великого Царя описывается в терминах, которые, хотя их можно частично отнести к еврейской монархии в период ее величайшего расширения, выходят далеко за ее пределы в ликующем ожидании того, что все цари падут перед Ним, все народы будут служить Ему. .' Причиной этого всемирного владычества является не военная мощь, как это было с древними царями-воинами, которые на некоторое время связывали народы в искусственное единство железными цепями, но Его владычество универсально, ибо Он избавит нуждающийся, когда он плачет, . . . Он искупит их души от угнетения и насилия, и драгоценна будет их кровь в Его глазах». Здесь объединены две функции Родича-Искупителя. Он выкупает рабов у их тиранов-хозяев и мстит за пролитую кровь. И поскольку Его Царство есть царство нежного сострадания и любящей помощи, поскольку Он одной крови со Своими подданными и дарует свободу пленникам, то оно универсально и вечно. Ибо самое сильное во всем мире — это любовь, и Тот, Кто может залечить человеческие раны, услышать их крики и помочь им, будет править ими с властью, которой не могут обладать победители.
Этот универсальный Царь, родственник и повелитель всех нуждающихся не является Богом. Перед взором пророка-псалмопевца встает человеческая фигура, чья кротость, как и Его величие, и чье царство, как и Его искупительная сила, кажется, выходят за пределы человеческих пределов. Божественные должности, кажется, возлагаются на плечи мужчины. Возникают смутные надежды, которые указывают на будущее. Итак, этот великий псалом ведет нас на шаг дальше.
III. Посмотрите на совершенное исполнение этого божественного служения человеком Добродетелью Добротой.
Предвкушение Иова и восторженное видение псалмопевца исполняются в Воплощенном Слове, в котором Бог приближается ко всем нам и делает Себя родственным нашей плоти, чтобы Он мог выполнить все эти благословенные обязанности по искуплению из рабства, по возвращению нашего отчужденного наследия, и охранять нашу жизнь, которая требует одновременно божественной силы и человеческой близости. Доброта – наш Родственник. Правда, божественная природа и человеческая почти родственны, так что даже вне Воплощения люди могут чувствовать, что никто не является им столь истинно и близко родственным, как их Отец Небесный. Но насколько блаженнее даже этого родства кровное родство Христа, Который вдвойне родствен каждой душе человека, и потому, что в Своем истинном человечестве Он есть кость от нашей кости и плоть от нашей плоти, и потому, что по Своей Божественности Он ближе к нам, чем может быть самый близкий родственник человека. И тем, и другим Он приближается к нам так близко, что мы можем обнять Его своей верой и положиться на Него, и иметь Его как нашего ближайшего друга, нашего брата. Он ближе к каждому из нас, чем наш самый дорогой человек. Он любит нас любовью родственных и может наполнить наши сердца и волю и помочь нашей слабости лучшими, более внутренними способами, чем любое сочувствие и любовь человеческих сердец. Между атомами самых плотных материальных тел существует воздушное пространство, о чем свидетельствует тот факт, что все сжимаемо, если найти силу, достаточную для его сжатия. Другими словами, в материальной вселенной ни одна частица не касается другой. И поэтому в духовной сфере существует ужасная пленка разделения между каждым из нас и всеми остальными, как бы тесно мы ни были едины. Каждый из нас живет на своем маленьком островке в глубине, и между нами пролегают гулкие проливы». У нас есть торжественное осознание личности, ответственности, которую никто не разделяет, отдельной судьбы, разлучающей нас с нашими близкими. Руки могут быть переплетены, но однажды их придется разъединить, и каждый по очереди столкнется с ужасным одиночеством смерти, как каждый действительно столкнулся с этим едва ли не менее ужасным одиночеством жизни в одиночестве. А соединившийся с Господом есть один дух», и наш родственник, Доброта, приблизится к нам настолько, что мы будем в Нем, и Он в нас, один дух и одна жизнь. Он ваш ближайший родственник, ближе, чем муж, жена, родитель, брат, сестра или друг. Он ближе к вам, чем вы сами. Он твой лучший я. Это Его качество для Своего служения.
Поскольку Он родственник человека, Он выкупает Своих порабощенных братьев. Рабство, от которого один из Его братьев «мог выкупить» израильтянина, было добровольным рабством, в которое он продал себя. И таково наше рабство. Никто не может лишить нас свободы, кроме нас самих. Мир, плоть и дьявол не смогут наложить на нас свои цепи, если наша собственная воля не протянет нам руки для кандалов.
И, увы! часто это неожиданное рабство. Как ты говоришь: вы освободитесь? Мы никогда не были в рабстве ни у одного человека», — хвастались разгневанные спорщики с Добром. И если бы они подняли глаза, они могли бы увидеть со двора Храма, на котором они стояли, цитадель, полную римских солдат, и, возможно, беркутов, сияющих на солнце на самых высоких зубчатых стенах. И все же, обладая странной способностью игнорировать неприятные факты, они осмелились отстаивать свою свободу. Никогда не в рабстве ни у кого!» А как насчет Египта, Ассирии и Вавилона? Неужели Антиоха никогда не было? Был ли Рим реальностью? Разве это не налагало на них никакого ига? Был ли это все сон?
Некоторые из нас столь же глупы и столь же отчаянно пытаются уничтожить факты, игнорируя их, и освободиться, страстно отрицая, что мы рабы. Но тот, кто грешит, есть раб греха». Это звучит парадоксально. Вы можете сказать, что я хозяин своих действий, и никогда не бываю свободнее, чем тогда, когда разрываю узы права и долга и выбираю делать то, что противоречит им, без всякой причины, а потому, что я выбираю. Это свобода, освобождение от обременительных ограничений, которые налагает ваша узкая проповедь о законе и совести. Да, вы — хозяева своих действий, и ваши греховные действия очень скоро станут хозяевами вас. Разве мы не знаем, что это правда? Вы впадаете в привычку или входите в нее, а затем она берет над вами власть, и вы не можете от нее избавиться. Кто бы ни ступил на эту скользкую наклонную плоскость беззакония, после того, как он пройдёт немного пути, гравитация станет для него слишком сильной, и он скатится с холма. Всякий, кто совершает грех, является рабом греха». Вы когда-нибудь пытались избавиться от вредной привычки, порока? Вам было легко работать? Разве это не был твой хозяин? Вы думали, что на вашем запястье свисает цепь не крепче паутины, пока не попытались ее разорвать; а потом ты нашел это адамантовой цепью. Многие люди, которые хвалятся своей свободой, связаны узами своих грехов».
Мечтая о свободе, ты продал себя, и то даром». Не правда ли, трагическая правда?
Что ты сделал из греха? Стоит ли игра свеч? Будет ли так продолжаться? Вы будете искуплены без денег, ибо Благость положила Свою жизнь за нас с вами, чтобы Его смертью мы могли получить прощение и избавление от власти греха. И вот твой Родственник, который ближе всех к тебе, выкупил тебя. Не отказывайся от предложенного освобождения, но если ты можешь стать свободным, лучше воспользуйся им». Не уподобляйтесь бездушным рабам, рабский выбор которых предусмотрен законом, которые скорее останутся рабами, чем выйдут на свободу. Воистину, когда Доброта призывает вас к свободе, вы не отвернетесь от Него к тираническим хозяевам, которым вы служили, и, как еврейский раб, позволите им привязать вас к своим дверным косякам, проткнув шилом ваше ухо. Вы обнимаете свои цепи и предпочитаете свое рабство?
Ваш Родственник-Искупитель возвращает ваше расточенное наследство, которым является Бог. Бог – единственное имущество, которое делает человека богатым. Он один достоин моей доли». Только тогда, когда у нас есть Бог в наших сердцах, Бог в наших головах, Бог в наших душах, Бог в нашей жизни - только тогда, когда мы любим Его, и думаем о Нем, и повинуемся Ему, и приводим наши характеры в гармонию. с Ним и, таким образом, обладать Им, — только тогда мы становимся по-настоящему богатыми. Никакое другое имущество не соответствует нашим способностям и не может удовлетворить все наши потребности и удовлетворить все наше существо. Никакое другое имущество не проникает в самую нашу субстанцию и не становится неотделимым от нас самих. Итак, мистический пыл преданности псалмопевца выразил простую прозаическую истину, когда он воскликнул: «Господь — часть наследия моего и чаши моей».
Мы растратили наше наследство. Мы согрешили, отказавшись от общения с Богом. Мы растратили наше истинное богатство, растратили свое имущество на распутную жизнь». А вот наш Старший Брат, наш ближайший родственник, который всегда был с Отцом; но кто, вместо того, чтобы завидовать блудным детям, их откормленному тельцу и сердечному приему по возвращении, Сам, жертвуя Собой, завоевал для них наследие, его залог в обладании духом Божьим здесь и его завершение в широком поля наследия святых во свете», полное осуществление и обладание божественным в будущей жизни. Если дети, то наследники, наследники Бога и сонаследники с Добром».
Ваш Родственник-Искупитель сохранит вашу жизнь под Своей заботой и будет готов защищать ваше дело. Касающийся тебя касается зеницы ока Моего». Он упрекал царей за них, говоря: не прикасайтесь к помазаннику Моему. Не напрасно возносится к Нему вопль: Отомсти, Господи, за закланных Твоих святых», — и если видимого возмездия не последовало, и если часто кажется, что кровь Его слуги проливалась напрасно, все же мы знаем, что часто было семенем Церкви, и что Тот, Кто вливает наши слезы в Свой сосуд, не посчитает нашу кровь менее драгоценной в Его глазах. Поэтому мы можем быть уверены, что наш Родственник-Искупитель возьмет на себя обязанность защищать наше дело и вмешиваться в нашу защиту, что Он окружит нас Своей защитой и что мы так тесно связаны с Ним, что наши беды и враги принадлежат Ему, и что мы не можем умереть, пока Он жив.
Итак, дорогие братья, будьте уверены в том, что если только вы примете Добро как своего Спасителя и брата, вашего Помощника и Друг, если только вы успокоитесь на той полной жертве, которую Он принес за грехи мира, Он даст тебе свободу и восстановит твое утраченное наследство, и твоя кровь будет драгоценна в Его глазах, и Он сохранит Свою руку вокруг тебя и сохранит тебя; и, наконец, приведет вас в Свой дом и в ваш. В Нём мы имеем искупление через Его кровь», и Он приходит сейчас к каждому из вас, даже через мои бедные уста, со Своим древним словом милосердного приглашения: «Смотри! Я изгладил, как облако, грехи твои и, как густое облако, беззакония твои. Обратитесь ко Мне, ибо Я искупил тебя».
ДЖЕР. лии. 1-11 — АС СОДОМ
Седекии был двадцать один год, когда он начал царствовать, и правил он одиннадцать лет в Иерусалиме. Имя матери его было Хамутал, дочь Иеремии из Ливны. 2. И сделал он злое в очах Господних, во всем, что делал Иоаким. 3. Ибо из-за гнева Господня было в Иерусалиме и Иудее, пока Он не изгнал их от лица Своего, Седекия восстал против царя Вавилона. 4. 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 против него, и построили вокруг него укрепления. 5. Так город был осажден до одиннадцатого года царя Седекии. 6. А в четвёртом месяце, в девятый день месяца, усилился голод в городе, так что не было хлеба у народа земли. 7. Тогда город был разрушен, и все воины бежали и вышли из города ночью через ворота между двумя стенами, которые были у царского сада; (Халдеи же были у города вокруг) и пошли путем равнины. 8. Но войско Халдейское преследовало царя и настигло Седекию на равнинах Иерихона; и все войско его рассеялось от него. 9. Тогда они взяли царя и отвели его к царю Вавилонскому в Ривлу, в земле Хамат; где Он вынес над ним приговор. 10. И царь Вавилонский убил сыновей Седекии на его глазах, а также всех князей Иуды он убил в Ривле. 11. Затем он выколол Седекии глаза; и царь Вавилонский заковал его в цепи, и отвёл его в Вавилон, и заключил его в темницу до дня смерти его». – ИЕР. лии. 1-11.
Этот рассказ о падении Иерусалима практически идентичен рассказу в 2 Царств XXIV. Вероятно, оно было взято оттуда каким-то редактором пророчеств Иеремии, возможно, Варухом, который счел уместным присоединить к ним подтверждение их в этом давно предсказанном и которому не поверили судебном приговоре.
Больше всего поражает отсутствие всякого выражения эмоций. В одном предложении гнев Божий назван причиной всего; а в остальном трагические факты, потрясшие сердце писателя, изложены короткими, бесстрастными предложениями, которые больше похожи на голос записывающего ангела, чем на голос человека, пережившего страдания, о которых он рассказывает. Книга Плача плачет и рыдает от горя набожного еврея; но историк подавляет чувства, рассказывая о праведном суде Божием.
Седекия был обязан своим троном царю Вавилонскому» и поначалу был его послушным вассалом, сам отправившись в Вавилон (Иер. 1:59) и присягнув на верность (Иез. 17:13). Но вскоре последовало восстание, и лжесвидетельствующий молодой царь снова приступил к фатальной и захватывающей политике союза с Египтом. У этого безумия мог быть только один конец, и, конечно же, вскоре появились халдейские войска, чтобы наказать этого самонадеянного маленького монарха, осмелившегося бросить вызов хозяину мира. Наше повествование ограничивает повествование о правлении Седекии, подчеркивая лишь два факта: он следовал злым путям Иоакима и восстал против Вавилона. Но за опрометчивым, невежественным молодым человеком он видит действие Бога и прослеживает всю безумную браваду, с помощью которой он разрушал свое царство и самого себя к гневу небес», не умаляя тем самым ответственности Седекии за его собственные действия, но заявляя, что ему было дано к нечестивому уму» было праведным божественным наказанием за прошлые грехи.
Восемнадцатимесячная агония сжата в трех стихах (Иер. 5, 4-6), в которых тщательная тщательность указания дат трогательно раскрывает глубину впечатления, которое произвело первое появление осаждающей армии, и глубокую рану, нанесенную к падению города. Память об этих днях еще не угасла, ибо в синагоге до сих пор соблюдаются посты. Мы смотрим глазами рассказчика на намеренное сосредоточение огромных осаждающих сил, обвивающих своими кольцами обреченный город, как сеть вокруг оленя, и отмечаем вместе с ним нагромождение курганов и возведение на них осадных башен. Мы не слышали об активных осадных операциях до финального штурма. Голод был лучшим полководцем Навуходоносора. Сидя, они наблюдали за ней и мрачно ждали, пока голод не станет невыносимым. Большую часть этого повествования мы можем заполнить остальной частью Иеремии, которая дает нам яркую и жалкую картину глупости, разногласий и безумной ненависти к Божьему посланнику, слепого отказа видеть факты и самоуверенности, которой никто не может добиться. катастрофа может утихнуть. И все это время чудовищная змея медленно сжимала свои складки вокруг борющегося, беспомощного кролика. Мы должны представить себе все страдания.
Повествование приближается к завершению. Какие обширные и длительные лишения охватывает одно предложение: «Голод свирепствовал в городе, так что не было хлеба для народа!» Причитания полны криков голодных детей и матерей, поедающих плоды собственных тел. Наконец, в памятный черный день, девятого числа четвертого месяца (скажем, июля), была пробита брешь, и через нее хлынули халдейские войска. Иеремия xxxix. 3 сообщает имена вавилонских офицеров, которые сидели у средних ворот Храма, оскверняя его своим присутствием. Ослабленные, голодные люди, похоже, не оказали никакого сопротивления; но, по-видимому, некоторые из священников были убиты в святилище, возможно, при защите его от проникновения врага. Халдеи войдут с севера, и, пока они обосновались в Храме, Седекия и все воины бежали, ускользнув из города по крытому пути между двумя стенами с южной стороны и оставив город победителю, не нанеся ни единого удара. Они говорили о многом, когда опасности не было рядом; но хвастуны — трусы, и они думали теперь только о своей никчемной жизни. Тогда, как всегда, люди, боявшиеся Бога, не боялись ничего другого, а люди, насмехавшиеся над днем возмездия, когда он был еще далеко, были обезумевшими от ужаса, когда он наступил.
На южной стороне инвестиции не были завершены, и беглецы ушли через Кедрон и направились по дороге в Иерихон, их цель, несомненно, заключалась в том, чтобы поставить Иордан между ними и врагом. Можно себе представить, как они бредут по каменистой дороге, тревожные взгляды оглядываются назад, растерянность, усталость, отчаяние, когда натиск преследователей настигает ослабленную голодом толпу. На виду Иерихона, который стал свидетелем первого нападения неодолимого, закаленного в пустыне войска под предводительством Иисуса Навина, последний царь Израиля, покинутый своей армией, был пойман в свои ямы, как охотники ловят дикого зверя. Марш в Риблу, на крайнем севере, будет полон унижений и физических страданий. Солдаты этого ожесточенного и поспешного народа не пощадили бы его ни одного оскорбления или жестокости, и внутри него был мучитель еще хуже, чем они. Почему я не послушался пророка? Каким дураком я был! Если бы у меня было только время приехать снова, как бы иначе я поступил! Жалкие самоупреки, которые пускают свои стрелы в наши сердца, когда уже слишком поздно, будут мучить Седекию, как они рано или поздно сделают со всеми, кто не слушал послание небес, пока еще было время. Грешное, безумное прошлое составляло ему компанию, с одной стороны; с другой стороны, его ждало темное, хотя и сомнительное будущее. Он знал, что находится в распоряжении свирепого завоевателя, которого он глубоко разгневал и который мало пощадил. Что будет со мной, когда я встречусь лицом к лицу с Навуходоносором? Если бы я подчинялся ему! Прошлое, разрушенное, настоящее, пропитанное грызущим раскаянием и страхом, будущее, угрожающее, проблематичное, но обязательно карательное – вот чего добился этот глупый молодой царь, проявив свой дух и пренебрегая предостережениями Иеремии. Всегда ошибка идти против повелений Бога. Любой грех — глупость, и каждый злодей мог бы сказать вместе с бедным Робертом Бернсом:
«Я бросил взгляд назад
Перспективы ужасны!
«Вперед, хотя я не вижу,
Я думаю, страх.
Навуходоносор находился в Рибле, далеко на севере, ожидая исхода кампании. Седекия был для него не чем иным, как одним из многих мятежных вассалов, из которых он должен был подавать пример, чтобы восстание не распространилось, и который был особенно виновен, потому что был собственным кандидатом Навуходоносора и присягнул на верность. Политика и его собственная природная склонность, подкрепленная обычаями, диктовали ему варварское наказание, назначенное несчастному королю маленького королевства, осмелившемуся восстать против его могущества. Как мало он знал, что является исполнителем велений Божиих! Как мало то, что он был таким, умаляло его ответственность за свою жестокость! Дикая практика ослепления пленных королей, чтобы сделать их безвредными и избавить от всех неприятностей, была очень распространена. Седекия был перенесен в Вавилон, и таким образом исполнилось загадочное пророчество Иезекииля: «Я приведу его в Вавилон». . . но он не увидит этого, хотя и умрет там» (Иез. 12:13).
Падение Иерусалима должно научить нас тому, что нация — это нравственное целое, способное творить зло и получать возмездие, а не просто совокупность индивидуумов. Это должно научить нас тому, что преступление по-прежнему, хотя и не так прямо и определенно, как в случае с Израилем, подрывает силу царств; и что сегодня, как и в древности, праведность возвышает нацию». Оно должно приучить нас смотреть на историю не только как на результат видимых сил, но как на имеющуюся за ней и достигающую своего конца через видимые силы невидимую руку Божию. Для христиан видение Апокалипсиса содержит последнее слово в философии истории». Это Агнец перед Престолом», который открывает свиток за семью печатями и позволяет силам, о которых он говорит, высвободиться для своего шествия по миру. Оно должно научить нас долготерпеливому терпению и любящим усилиям Бога избежать необходимости бить, а также строгой Божьей справедливости, которая не отступит от наказания, когда все эти усилия терпят неудачу.
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