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	II. ПИТЕР
2 Петр I. 1. КАК ДРАГОЦЕННАЯ ВЕРА
«...Принявшие с нами как драгоценную веру через праведность Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа» (2 Петра 1). 1.
Питеру, кажется, нравилось слово «драгоценный». Это не очень описательный вариант; оно не дает большого понимания качества вещей, к которым оно применяется; но это предложение ценности одной идеи. Интересно отметить объекты, к которым в своих двух письмах (я считаю, что это его письмо) он применяет это. Он говорит об испытании веры как о «драгоценном». Он говорит (с небольшим изменением использованного слова) об Иисусе Христе как о «драгоценном для верующих». Он говорит о «драгоценной» крови Христа. Эти примеры находятся в первом послании. Во втором послании мы видим слова моего текста, а через мгновение после него — «превышающие великие и драгоценные обетования». Теперь посмотрите на список ценностей Питера; «Христос, кровь Христа, Божьи обетования, наша вера и дисциплина, которой подвергается эта вера». Это вещи, которые, по мнению старика, имеют ценность.
Но в моем тексте есть еще одно слово, которое следует отметить: «подобно драгоценному». Это выявляет два класса, к одному из которых принадлежит сам Петр: «мы» и «они». Кто эти два класса? Возможно, он думает об огромной разнице между разумной и развитой верой его самого и других апостолов и рудиментарной и инфантильной верой недавних верующих, с которыми он, возможно, говорит. И если так, то это было бы прекрасно, но я скорее считаю, что он молчаливо противопоставляет в своем уме разницу между обращенными язычниками в целом и членами еврейской общины, которые уверовали в Господа, и что он повторяет урок, который он усвоил на кровле дома в Иоппии и который в дальнейшем подтвердил ему опыт Кесарии, и что он действительно говорит именно то, что он сказал, когда защищался перед Советом в Иерусалиме: Видя, что Бог дал им такой же дар, как и нам, кем я был, чтобы противостоять Богу?» И поэтому он смотрит на всю христианскую общину, игнорируя «среднюю стену», и говорит: «Те, кто приобрели с нами как драгоценную веру». Я хочу очень просто попытаться извлечь мысли, заключенные в этих словах, и сгруппировать их вокруг этого заезженного и изношенного богословского выражения и христианской истины «веры» или «доверия».
I. И первое, на что я хотел бы указать вам, это то, что мы узнаем здесь относительно объекта веры.
Теперь те из вас, кто использует исправленную версию, заметят, что здесь есть очень небольшое, но важное изменение по сравнению с отображением в старом переводе. В последнем мы читаем: «Как драгоценная вера с нами через праведность...» и это значение, которое можно защищать. Но в Пересмотренной версии говорится, и говорит точнее, что касается слов, и более верно, что касается христианской мысли: «приобретшие с нами как драгоценную веру в праведности». Теперь, смею предположить, нам всем придет в голову, что это отступление от той обычной формы, в которой нам представлена вера в Новом Завете, потому что там, слава богу! нас ясно учат, что единственное, за что цепляется вера, — это не вещь, а Личность. Христианская вера — это лишь человеческое доверие, обращенное в определенное русло. Подобно тому, как наше доверие держится друг на друге, так и объектом веры, при самом глубоком анализе, является не доктрина, не предложение, даже не Божественный факт, даже не Божественное обещание, а Исполнитель факта и Обещающий. обетования и Личности Иисуса Христа. Когда вы говорите: «Я доверяю слову такого-то!» вы имеете в виду следующее: «Я доверяю ему и поэтому верю его слову». И христианство было бы избавлено от гор заблуждений, и многие бедные души почувствовали бы, что на него озарилось сияние света, если бы было ясно провозглашено и твердо воспринято проповедниками и слушателями, что цель доверие — это живая Личность, Иисус Христос, и что доверие, которое связывает нас с Ним, по сути, является личным отношением, в которое вступают наши воли и сердца в гораздо большей степени, чем наши головы.
Все это воспринимается сегодня христианской церковью гораздо яснее, чем когда-то, когда некоторые из нас были молоды. Но у нас есть недостатки наших качеств. А это поколение привыкло слишком легко и поверхностно говорить: «О! Меня не волнуют доктрины. Я прилепляюсь к живому Христу!» Аминь! — говорю я. Но есть другой вопрос: к какому Христу вы прилепляетесь? Ибо наш единственный способ узнать человека, с которым у нас нет внешнего знакомства, — это то, что нам о нем говорят и во что мы верим. Итак, хотя мы и не можем слишком решительно утверждать, что вера или доверие к живому Христу, а не к догме, является основой настоящей христианской жизни, нам необходимо быть очень определенными и уверенными в том, что именно Христос – какой Христос – это этому мы доверяем? И тут появляется мой текст, который говорит нам, что вера заключается в том, чтобы постичь Христа как нашу праведность; и еще одно высказывание апостола Павла, который впервые говорит о вере как о вере не только во Христа, но и в «Его кровь»:
'Иисус! Твоя кровь и правда,
Моя красота, мое великолепное платье».
Братья! вы не выйдете за пределы этого. Христос, уповая на Которого мы имеем жизнь и спасение, — это Христос, Чья кровь очищает, Чья праведность одевает нас, бедных, грешных людей. Итак, провозглашая со всей настойчивостью и с радостью навязывая это всем моим братьям, что спасение приходит через личное доверие к Личности, я дополняю и дополняю, а не противоречу этому провозглашению, когда далее говорю, что Личность, доверяясь Кем мы спасены, является Иисус, Чья кровь очищает и Чья праведность становится нашей. Эта праведность в нашем тексте рассматривается как Божья, как воплощенная в праведности Господа, чтобы от Него она могла быть передана нам, если мы выполним условие, при котором только оно может быть нашим, а именно веру. Оно становится нашим не просто вменением, за которым нет реальности, а потому, что вера приводит нас в такой жизненно важный союз с Иисусом Христом, что Его праведность или, по крайней мере, искра центрального пламени становится нашей, не только в отношении нашего освобождения от бремени нашей вины, но и в отношении нашего уподобления образу Его возлюбленного Сына и создания заново в праведности и святости. Объектом веры является Христос, Христос, Чья кровь и праведность очищают и одевают грешные души.
II. Далее позвольте мне попросить вас обратить внимание на то, что этот текст говорит нам о ценности христианской веры.
Питер называет это драгоценным. Подумайте о его ценности как канала. В Деяниях Апостолов используется очень замечательное выражение: «Дверь веры». Дверь сама по себе не имеет особой ценности, самое большее стоит несколько шиллингов, но если она открывает путь во дворец, то она чего-то стоит. И вся драгоценность веры проистекает не из ее внутренней ценности, а из действительно драгоценных вещей, которые она дает в наши руки. Как рука красильщика может окраситься в царственный пурпур, если он ею работал, или рука женщины может благоухать и благоухать, если она работала с благовониями, так и рука веры принимает оттенок и благоухание от того, чем это знакомо. Оно драгоценно, потому что это канал, по которому все драгоценное поступает в наши сердца и жизнь. Если водоснабжение Ледисмита, как я полагаю, зависит от одной свинцовой трубы, ценность этой трубы измеряется не тем, сколько она получила бы, если бы ее выставили на аукцион за свинец, а тем, что течет по ней. это, и без которого придет Смерть. И моя вера — это труба, по которой вся вода жизни, сверкая и ликуя, поступает в мою жаждущую душу. Это открытие двери, «чтобы мог войти Царь Славы»; это снятие ставен, чтобы солнечный свет мог проникнуть в темную комнату; замыкание цепи можно осуществить, схватив электрический провод. Бог протягивает Свою руку, и мы держим ее. Не протянутая рука с земли, а протянутая вниз рука с неба заставляет стоять шатающегося человека. Итак, дорогие друзья, давайте поймем, что спасение приходит не как награда за веру, а что спасение в вере, потому что вера – это канал, по которому в нас изливается все спасение Божие. Таким образом, нет ничего произвольного в пути спасения, как, по-видимому, предполагают некоторые поверхностные мыслители, и нет смысла в вопросе: «Почему Бог ставит спасение в зависимость от веры?» Бог не мог не сделать так, чтобы спасение зависело от веры, потому что нет другого способа, которым благословения, собранные воедино в одно великое многозначительное слово «спасение», могли бы проникнуть в сердце человека, кроме как через канал его доверия. Вы открыли этот канал? Если нет, то не удивляйтесь, что иначе и быть не может – что спасение не придет к вам.
Подумайте о его ценности в качестве защиты. Апостол в одном месте говорит о «щите веры». Но вера в то, что я в безопасности, не делает меня безопасным. Очень часто это фатальная ошибка. Все зависит от того или от Него, кому или кому я доверяю свою безопасность. Поставьте себя под истинный Щит — «Господь Бог есть солнце и щит» — и тогда вы будете в безопасности. Доверившись Ему, вы сможете попасть в крепкую башню, которая одна своими массивными стенами защищает нас от всех опасностей и от всякого греха.
Подобно тому, как легкие вещи на корабельной палубе приходится привязывать, чтобы они могли надежно закрепиться и лежать неподвижно, так и нам с вами приходится привязывать себя к небу; тогда не благодаря плетям, а благодаря Ему мы скреплены и защищены.
Рассматривайте ценность веры как средства очищения. Тот самый Апостол в своей великой речи в Иерусалиме, оправдывая принятие язычников в Церковь, говорил о Боге как о «верою очистившим их сердца». И здесь я снова говорю: в акте доверия нет очищающей силы. Очищающая сила заключается в том, что благодаря доверию приходит в мое сердце. Вера — это не просто восприимчивость, не просто пассивное поглощение того, что дано, а активное принятие как по желанию, так и по уверенности. И когда мы уповаем на Господа, Его кровь и правду, в наши сердца вливается та Божественная жизнь, которая, как река, превратившаяся в навозную кучу, сметет перед собой всю грязь. Вы должны получить очищающую силу верой. Ай! и вам придется использовать очищающую силу усилием и работой. «Что Бог соединил, того люди да не разлучат».
III. Теперь, наконец, обратите внимание на тождество веры.
«Как драгоценность», — говорит Питер, и, как я уже сказал, можно защитить двойное применение этого слова, и можно предположить, что в его уме имелись две группы пар классов. Я не обсуждаю, какие из них могут иметь место, я лишь хотел бы предположить, что из этого прекрасного объединения всех различий христианского характера, представлений и развития в одно великое целое нас учат тому, что единственное, что делает христианина именно это доверие. Это универсальная характеристика; это единообразно, что бы ни отличалось. Ах! сколько и как мало нужно, чтобы стать христианином. — Только вера? ты говоришь. Да, слава богу! ни то, ни это, ни обряды, ничего из того, что священник может сделать с тобой. Не ортодоксия; не мораль; они придут, но верьте в Господа, Его кровь и праведность. Англия — христианская страна; это? Это христианская община; это? Вы христианин; ты? Вы доверяете этому Христу? Если вы не; нет! хотя ты до бровей ортодоксален, и хотя тебе было даровано семь или семьсот таинств, и хотя ты чистый живой человек, — все это не делает христианина, но это делает — «Как драгоценная вера у нас». в праведности Бога и Спасителя нашего».
Опять же, эта великая мысль о идентичности или единообразии одной характеристики может подсказать нам, насколько христианская вера едина во всех многообразиях форм. Никогда больше в христианской церкви, несмотря на все наши прискорбные разделения и расколы, не было такого огромного раскола, какой был в первобытной церкви между ее иудейской и языческой составляющими. Но Петр перебрасывает этот летающий мост через эту пропасть и связывает две стороны вместе, потому что он знает, что там, среди язычников, и здесь, в маленьком кругу еврейских верующих, была одна вера, которая объединяла всех.
Итак, дорогие друзья, должна быть самая широкая благотворительность, но никакой неопределенности; ибо христианская вера в Него, которая объединяет и преодолевает все различия, умственные и теологические, — это Христос, Чьей кровью мы очищаемся, Чьей праведностью мы делаемся праведными.
Опять же, из той же мысли вытекает другая, о тождестве единых характеристик на всех стадиях развития или зрелости. Горчичное зерно и дерево, «которое больше всех трав», имеют в себе одну и ту же жизнь. И самая слабая, трепетная искра в каком-нибудь сердце, только что зажженная и едва способная поддерживать себя, едина с пламенем, взлетающим до небес, которое освещает и очищает всю душу. Так что тем, кто впереди, смирение, а тем, кто в тылу, надежда. И нечто большее, чем надежда, ибо если у вас есть самое слабое начало трепетного доверия, у вас есть то, что нужно только развивать, чтобы сделать вас подобными Иисусу Христу. Посмотрите, что следует за нашим текстом: «Прибавьте к вашей вере добродетель, а к добродетели — знание» и так далее, через весь связанный ряд христианских благодатей. Все они исходят из того доверия, которое связывает нас с Тем, Кто является источником их всех. Итак, мы с вами несем ответственность за то, чтобы довести нашу веру до самого высокого уровня развития, на который она способна.
Увы! увы! разве мы все не подобны этому самому Апостолу, который в экстазе доверия и тоски отважился на волну, и как только он почувствовал, что холодная вода наползает ему выше колен, он потерял доверие, а значит, потерял и плавучесть, и был готов рухнуть как камень? У него было так мало веры, что он начал тонуть; у него было так много, что он протянул руку — это была отчаянная рука — и воскликнул: «Господи, спаси меня!» И пришла рука, и она удержала его и понесла его, пока вода снова не оказалась под подошвами его ног. 'Господин! Я считаю; помоги моему неверию!»
 

	2 Петр I. 3. ЧЕЛОВЕК, ПРИЗВАННЫЙ СЛАВОЙ И ЭНЕРГИЕЙ НЕБЕС
«... Божественная сила Его дала нам все необходимое для жизни и благочестия, через познание Призвавшего нас к славе и добродетели» (2 Петра 1). 3.
«Я знал тебя, — сказал праздный слуга в притче нашего Господа, — что ты человек суровый, жнешь, где не сеял, и собираешь, где не рассыпал. Я испугался, пошел и спрятал талант свой в земле». Наш Господь хотел бы научить нас всех этим важным словом великой истине: если однажды человек поймет, что главное отношение Бога к нему — это требовать и приказывать, вы не получите никакой работы от этого человека; что такая идея парализует всю деятельность и перережет нервы всему служению. И обратное так же верно, а именно, что единственная мысль о Боге, которая плодотворна всяким благословением, радостью, спонтанной, радостной деятельностью, есть мысль о Нем как дающем, а не требующем, отдающем, а не повелевающем. . Научите человека, что он, как сказано в книге Иакова, «дающий Бог», и позвольте этой мысли проникнуть в сердце и разум человека, и вы получите от него любую работу. И только когда эта мысль глубоко в духе, будет истинное служение.
Вот в какой связи находятся слова моего текста; ибо они положены как широкое основание следующей великой заповеди: «Кроме сего, приложив всякое усердие, прибавь к вере твоей добродетель, а к добродетели твоей — знание», и так далее, по всей лестнице, по которой Апостол представляет нас поднимающимися на небеса. Основа этого предписания такова: Бог дал вам все. У вас это есть с самого начала, и поэтому вы приступаете к работе и видите, что вы делаете то, что принадлежит вам, своим, и включаете его в свое существо и в самую суть своей души, и работаете во всех благословенные дела христианской жизни, дары, которыми наградила вас Его царственная и царственная рука. Примите как должное, что Бог любит вас и отдает вам всю Свою сущность, и продолжайте работать в полноте Своего дара.
Такова связь слов перед нами. Я беру их так же, как они лежат в нашем переходе, занимаясь прежде всего этим вопросом — призывом Бога к вам и ко мне; как это делается. Теперь я не знаю, могу ли я позволить себе какие-либо замечания по поводу библейской критики, но вы, возможно, потерпите меня хотя бы на мгновение, пока я говорю, что люди, которые знают гораздо больше о таких предметах, чем вы или я, согласны с одним согласием, что правильный способ чтения этого стиха моего текста не такой, как в нашей Библии; «Тот, кто призвал нас к славе и добродетели», а «Тот, кто призвал нас — Своей славой и добродетелью». Вы видите разницу? В одном случае язык выражает то, что подражает Божественной природе, к которой Бог призывает вас и меня, когда Он призывает нас. Именно так понимает это наша Библия; но более глубокая мысль все же заключается в том, что в этой Божественной природе и самой деятельности составляет Его великий призыв и приглашение людей на Его сторону; и это те двое, какими бы они ни были, которые Апостол описывает здесь довольно своеобразным и необычным для Писания языком: «Призвавший нас славой Своей и добродетелью Своей». Я рискну остановиться на этих двух моментах на мгновение или два.
Теперь прежде всего слава Божья. Каким бы изношенным и, следовательно, расплывчатым ни было это выражение в умах многих людей, слышавших его своими ушами с тех пор, как они были маленькими детьми, слава Божья имеет в Писании совершенно отчетливое и определенное значение, и все начинается, как я думаю, со слов. из ветхозаветного использования этого выражения, которое было четким конкретным названием сверхъестественного света, который лежал между херувимами и висел над ковчегом на престоле милости. Слово означает конкретно и первоначально славу Божию и сияние материального, хотя и сверхъестественного, символа Его Божественного и духовного присутствия. Хорошо, держитесь за эту материальную картинку, потому что Бог учит нас, как и наших детей, с помощью картинок. Возьмите символ и поднимите его в духовную область, и это именно так: слава Божья в ее глубочайшем значении — это сияние и постоянное излияние, и излияние, и наружу из Него, как лучи солнца струятся из его великий шар, изливающий из Себя свет, совершенство и красоту Его собственного самооткровения. И я думаю, что мы можем справедливо перевести и перефразировать первые слова моего текста так: Великий Божий способ призывать людей к Себе состоит в том, чтобы излить на них Свою любовь и позволить полноте того невыразимого и нетварного света, в котором нет тьмы. вообще, вливайтесь в ослепленные и безнадежные жизни и сердца людей. Тогда другая сторона мысли Апостола кажется мне — если только освободить ее от связанной с ней изношенной формальности — великой и чудесной, славой Божией и добродетелью Божией. В этом слове, как применительно к людям, так и применительно к небу, сохраняется какой-то языческий привкус, и оно так редко встречается в Новом Завете; но я имею в виду здесь, как я осмелюсь сказать, не останавливаясь, чтобы показать это, - подразумевая здесь, по существу, то же самое, что мы подразумеваем под этим словом энергия или сила. Вы знаете, старые женщины в сельской местности говорят о достоинствах растений. Под этим они подразумевают не доброту растений, а оккультные силы, которые, по их мнению, они способны проявлять. Мы читаем в одном из Евангелий, что Сам Господь наш сказал в один особый период Своей жизни, что добродетель вышла из Него, подразумевая под этим не добро, а энергию. Поэтому я думаю, что мы получим достаточный эквивалент значения апостола, если вторые два слова моего текста прочитаем: «Он призвал нас славой, сиянием Своей любви, и Он призвал нас действием и энергия, сила в действии Его великого и прославленного Духа». Итак, вы видите эти две вещи: свет, который струится из энергии, рожденной из струящегося света. По сути, эти две вещи представляют собой лишь один, различные аспекты одной идеи. Современные физики говорят нам, что вся активность в системе исходит от Солнца, а в высшей области вся активность исходит от Солнца, и в физической вселенной нет более могущественной силы, чем солнечный свет. Молнии вульгарны, шумны и ограничены в контрасте. Всепобеждающая сила — это струящийся свет, и так говорит Петр в своей яркой живописной манере — не имея в виду просто разговоры о философии или богословии — проявление славы Божией — это величайшая сила во всей вселенной. Это не похоже на игру лунного луча на айсберге, безрезультатном, холодном, просто касающемся смерти, не растапливая и не согревая ее, но он сияет, как солнце в небесах, и работа, совершаемая светом, могущественнее, чем все наши усилия. работа. Своей славой и трансцендентными энергиями, пребывающими в этом прославленном проявлении нетварного света, Бог призывает людей к Себе. Что ж, если это что-то вроде справедливого изложения стоящих перед нами слов, позвольте мне попросить вас, прежде чем я продолжу, остановиться на них на мгновение. Если я позволю себе так сказать, отложите на минуту свои богословские очки и не позволяйте нам затвердевать эту мысль какими-либо простыми догмами, которые можно выбрать на языке вероучения. Попробуем выразить это словами, менее банальными. Предположим, вместо того, чтобы говорить о призыве, вы должны были говорить о приглашении, вызове, манировании; или я мог бы использовать еще более нежные слова — умолять, добиваться, умолять; за все, что заключено в мысли. В этом смысле Бог призывает и призывает людей к Себе, излучая Свою совершенную красоту и силу, с которой лучи уходят во тьму. Ах! разве это не прекрасно, дорогие братья? что Богу действительно нечего делать, чтобы привлечь нас к Себе, кроме как позволить нам увидеть, кем Он является? Настолько справедливый, такой сладкий, такой нежный, такой сильный, настолько полностью соответствующий всем потребностям нашего существа и голоду наших сердец, что, когда мы видим Его, мы не можем не любить Его, и что Он ничего больше не может сделать для того, чтобы призывать блуждающие сердца обратно к свету и сладости Его собственного сердца, чем показывать им Себя. И поэтому из всех уголков Его вселенной и в каждом действии Его руки, сердца и духа мы можем услышать голос, говорящий: «Сын, отдай мне твое сердце». 'Ой! вкусите и увидите, что благ Бог». «Познакомься с Ним и будь спокоен; тем самым к тебе придет добро».
Но какой бы великой и чудесной ни казалась такая мысль, когда мы смотрим на нее в присущей ей свежести, неужели вы полагаете, что это было все, о чем думал Петр? Думаете ли вы, что широкое, общее, а если оставить это само по себе, неясное высказывание, подобное тому, которому я предался, дало бы всю конкретную точность и полноту значения слова, стоящего перед нами? Думаю, нет. Мне кажется, что, когда этот апостол писал эти слова, он вспомнил давние-давние времена, когда кто-то стоял там у маленького рыбацкого булыжника, и когда люди стояли по колено в слякоти и грязи и мыли свои сети, сказал им: , 'Подписывайтесь на меня.' Я думаю, что, по мнению Петра, это был Божий призыв к нему через небесную славу и небесную добродетель. И поэтому я останавливаюсь на мгновение, чтобы сказать, что все блестящее излияние света, вся эта трансцендентная энергия активной любви не рассеяна туманно через вселенную; оно даже не распространяется в этом смысле на все дела Его руки; но хотя оно повсюду, оно имеет фокус, центр и огонь. Огонь собран в Сыне, Иисусе Христе; Иисус Христос в Своей человечности и в Своей Божественности; Иисус Христос в Своей жизни, страданиях, смерти, воскресении, вознесении и царственном правлении. Все творение, как провозглашает нам этот Новый Завет, есть слава Божья и добродетель Божья, посредством которой Он привлекает людей к Себе. Я не могу останавливаться на этой мысли, хотя мне было бы приятно это сделать. Позвольте мне только напомнить вам о двух частях, на которые он распадается; и я рекомендую это, догматично, поскольку я должен заявить это в такой аудитории, как эта, - я рекомендую это множеству присутствующих здесь молодых людей. Высшая форма Божественной славы — это Иисус Христос, а не атрибуты, которыми люди облекают Божество, и не те абстракции, которые вы найдете в богословских книгах. Все это лишь грань славы. И я говорю вам, дорогие друзья, живой белый свет в центре и сердцевине всего сияния пламени — это свет жизни, который передается в нежном Христе. Как сказал апостол Иоанн: «Мы видели славу Его». Да, и взяв и связав вместе два слова, которые люди так часто противопоставляли друг другу: «Мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца, полного благодати и истины», высший свет в Нем, Который говорит: «Я свет миру» — очень свет очень света. Как сказано в одном очень оклеветанном документе, «самый свет от очень света», яркость Его славы, сияние Его великолепия и выразительный образ Его личности. И как свет, так и сила. Христос — сила; сила в ее высшей, благороднейшей форме, сила терпеливой кротости и Божественного страдания; власть в самом широком смысле слова «всякому верующему»; сила в ее самом чудесном действии: «сила Божия ко спасению». Итак, я прихожу к вам, надеюсь, с одним посланием на устах и в сердце. Если хочешь света, посмотри на небо. Если вы хотите увидеть это открытое лицо, славу Господа, обратитесь к Нему, и пусть Его солнечный свет поразит ваше лицо, как свет поразил Стефана, и тогда вы сможете сказать: «Видевший Его видел Отца». .' Брат мой, высшая, благороднейшая, совершенная и, как я считаю, окончательная форма, в которой вся слава Божия, вся энергия Божья собраны воедино и обращаются к нам с тобой, была тогда, когда галилейский крестьянин встал на небольшой кучке забытых евреев и сказал им, а через них и вам и мне: «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас». Он призывает Своей славой и Своей добродетелью.
Теперь еще дальше. Ограничиваясь, как и прежде, словами в том виде, в котором они заключены в этом тексте, позвольте мне попросить вас задуматься, и то лишь на мгновение или два, о великой и чудесной цели, которую имела в виду эта Божественная энергия и свет, призывая нас к сам. Его Божественная сила дала нам все необходимое для жизни и все необходимое для благочестия. Посмотри на это! В одном из старых псалмов сказано: «Соберите ко мне святых моих, заключивших со мной завет через жертву; собери их всех перед моим престолом, и я буду судить мой народ». Является ли это последним и окончательным откровением Божьей цели привлечь людей к Себе? Не потому ли Он рассылает Своих вестников и призывает по всему разумному творению? Нет, что-нибудь получше. Не судить, не бичевать, не наказывать, не мстить. Давать. В этом смысл призыва, раздающегося по всей земле: «Поднимитесь сюда», чтобы, когда мы доберёмся туда, мы могли быть затоплены богатством Его милости, и чтобы Он мог излить на нас всю Свою душу в величие Его даров. Это Бог и постоянная деятельность, призывающая людей к Себе, чтобы там Он мог благословить их. Он делает наши сердца пустыми, чтобы наполнить их. Он формирует нас такими, какие мы есть, чтобы мы могли нуждаться в Нем и могли воссоздать себя в Нем. Он говорит: «Принесите все ваши сосуды, и я наполню их доверху». Теперь взгляните в этой части моей темы на то, что я осмелюсь назвать величественной уверенностью этого Петра в — как бы это сказать? — энциклопедическом — если можно использовать длинное слово — и универсальном характере Бога. Все, что относится к жизни, все, что относится к благочестию. А кто-то говорит: «Да, это тавтология, то есть дважды говорить одно и то же на разных языках». Ничего страшного, говорит Петр, тем лучше, это поможет выразить буйное изобилие и полноту. Он вынимает лист из книги своего брата Пола. Он часто грешит, когда говорит о Божьих дарах в том же грехе тавтологии, как, например, «Тому, Кто может сделать сверх, с избытком, превыше всего» — их четыре, — «все, что мы можем попросить или подумай. Да, во всех формах язык слаб и немощен, слаб и беден перед лицом этого великого чуда любви, превосходящей знание и дающей нам возможность познать высоты и глубины. И так говорит наш Апостол: «Все необходимое для жизни, все необходимое для благочестия». На весь круг, на все 360 градусов его, любовь Божия сойдет и ляжет поверх него, как бы наложившись, так что не должно быть ни одного дара, где бы был изъян или изъян. Все, что вы хотите от жизни, все, что вы хотите для благочестия. Да, конечно, подарок должен иметь какую-то пропорцию к дарителю. Вы не ожидаете, что миллионер внесет полкроны в подписной лист, если он вообще что-нибудь даст. И Бог говорит вам и мне: «Придите и посмотрите на Мои хранилища, посчитайте, если можете, эти золотые вазы, наполненные сокровищами, посмотрите на эти массивные слитки слитков, взгляните в исчезающие дали бесконечности Моей природы и Моего имущества». , а затем послушайте Меня. Я отдаю тебе Себя — Себя, чтобы вы наполнились всей полнотой Божьей. Все, что относится к жизни, все, что относится к благочестию. Но я не могу уйти от этой части моей темы, не осмелившись сделать еще одно замечание. Вот оно: я не думаю, что это слишком мелкая словесная критика. Этот великий энциклопедический дар представлен в моем тексте не как вещь, которую вы собираетесь получить, мужчины и женщины-христиане, а как вещь, которую вы получили. И любой из вас, кто способен проверить правильность моего утверждения, увидит, что я думал, что форма языка, использованная в оригинале, такова, что еще более конкретно, чем в нашем переводе, указывает на какое-то одно определенное действие в прошлом, в котором вся эта полнота славы и добродетели жизни и благочестия была дана нам, людям. Есть ли сомнения относительно того, что это такое? Иногда мы говорим так, как будто нам нужно просить Бога дать нам больше. Бог не может дать вам больше, чем Он дал вам тысячу девятьсот лет назад. Все дело было в Господе. Возьмите очень вульгарную иллюстрацию, которая совершенно не подходит для многих целей, но может послужить одной. Предположим, какой-то человек сказал вам, что на ваш кредит в лондонском банке была выплачена тысяча фунтов и что вы должны воспользоваться ею, выписывая под нее чеки. Ну деньги есть, не так ли? Дар дан, и все же, несмотря ни на что, ты умираешь, полумертвый, нищий. Буквально на днях я читал книгу, в которой была история, которая здесь упоминается. Несколько лет назад арктическая экспедиция нашла под грудой камней ящик с боеприпасами, который командир Пэрри оставил пятьдесят лет назад. Дерево сундука еще не сгнило; Провизия внутри него была совершенно сладкая, вкусная и съедобная. Там оно и пролежало все эти годы. Люди умирали от голода на расстоянии вытянутой руки от него. Оно все равно было там. Итак, если бы я мог позволить себе опошлить великую тему, о которой я пытаюсь говорить, Бог дал нам Своего Сына, и в Нем все, что относится к жизни, и все, что относится к благочестию. Брат мой, возьми то, что даровано тебе от Бога.
И это подводит меня к одному последнему слову, и это будет только слово, относительно того, что наш текст говорит нам о том, как мы со своей стороны можем подчиниться этому Божественному призыву и получить эту Божественную полноту даров: через познание Призвавшего нас к славе. Через знания! Да, есть два вида знания, не так ли? Есть знание, благодаря которому вы знаете книгу, например, по предмету изучения, и есть знание, благодаря которому вы знаете друг друга; и то, что я имею в виду, когда говорю: «Я знаю математику», совершенно отличается от того, что я имею в виду, когда говорю: «Я знаю Джона, Томаса» или кем бы он ни был. И я осмелюсь сказать, что знание, которое является условием получения всей полноты славы и всей полноты света, гораздо больше похоже на то, что мы имеем в виду, когда говорим о познании друг друга, чем когда мы говорим знания книги. То есть у человека в голове могут быть ясны все догматы и исповедания веры, но при этом ничего от жизни, ни от света, ни от силы, ни от благочестия. Но если мы знаем Его как нашего брата, знайте Его как нашего друга, нашу жертву, нашего Искупителя, Господа, в целом; знай Его как наше небо, нашу праведность и нашу силу; если мы знаем Его знанием, которое является обладанием; если мы познаем Его познанием, которое, как говорит глубочайший из Апостолов, «имеет истину в жизни»; если мы знаем Его, тогда посмотрим: «Это жизнь вечная, чтобы познать Тебя, единственного истинного Бога, и Иисуса Христа, которого Ты послал».
Итак, друзья, мои слова закончены. Бог зовет тебя. Нет, скажем несколько более определенно: Бог призывает тебя. Нет ни речи, ни языка, где бы не был слышен Его голос. Слова Его достигли края мира и достигли даже тебя самого. Он зовет тебя, о! брат, сестра, друг, чтобы мы с тобой могли повернуться к Нему и сказать: «Когда Ты сказал: «Ищи лица Моего», сердце мое сказало Тебе: «Лица Твоего, Господь, я буду искать». Аминь.
 

	2 Петр I. 4. ПРИЧАСТНИКИ БОЖЕСТВЕННОЙ ПРИРОДЫ
«Он дал нам весьма великие и драгоценные обетования, чтобы вы чрез них могли стать причастниками Божественного естества, избежав тления, существующего в мире похотью» (2 Петра 1). 4.
«Причастники Божественной природы». Это смелые слова, и их можно понять так, что они будят самые смелые и самонадеянные мечты. Но какими бы смелыми они ни были и какими бы поразительными они ни звучали для некоторых из нас, они всего лишь излагают другим языком учение, которым наполнен весь Новый Завет, чтобы люди могли и действительно своей верой восприняли в свой дух настоящее сообщение жизни Бога. Что еще означают слова о том, что мы «сыновья и дочери Господа Всемогущего»? Что еще означает учение о возрождении? Что еще означают частые заявления Христа о том, что Он обитает в нас, а мы в Нем, как ветвь на лозе, как члены тела? Что еще означает «тот, кто соединен с Господом в одном духе»? Не все учат, что в каком-то самом реальном смысле сама цель христианства, для которой Бог послал Своего Сына и Его Сын пришел, заключается в том, чтобы мы, бедные, грешные, слабые, ограниченные, невежественные создания, какими мы есть, могли быть вознесемся на эту торжественную и ужасную высоту и примем в наши трепещущие и все же окрепшие души искру Божию? «Чтобы вы могли быть причастниками Божественной природы» означает нечто большее, чем «чтобы вы могли участвовать в благословениях, которые дарует эта природа». Это значит, что в нас может войти Сам Бог.
I. Итак, я хочу, чтобы вы вместе со мной сначала взглянули на эту высокую цель, которая здесь представлена как сама цель и цель Божьего дара в Евангелии.
Человеческая природа и Божественная одновременно родственны и противоположны. И вся Библия примечательна тем акцентом, с которым она настаивает на обоих этих элементах сравнения, провозглашая, с одной стороны, как никогда не заявляла ни одна другая религия, высшее суверенное, недосягаемое возвышение бесконечного Существа над всеми творениями. и, с другой стороны, выдвигая надежду, чего никогда не осмеливалась сделать ни одна другая религия, на возможный союз самого высокого и самого низкого и подъем творения в союз с Самим Богом. Нет у язычников богов, столь далеких от тех, кому они поклоняются, и нет никого, столь близкого к ним, как наш Бог. Нет бога, которому бы люди поклонялись, столь непохожего на преданного; и не существует системы, которая бы признавала, что каков Творец, так и созданы, с такой тщательностью, как это делает Библия. Сводчатое небо хоть и высоко над нами, но не недостижимо в своей безмятежной и безоблачной красоте, но касается земли по всему горизонту, и человек создан по образу Божию.
Правда, та божественная природа, которой обладает идеальный человек, угасла от человечества. Но все же человеческое родственно божественному. Капля воды имеет одну природу с безбрежным океаном, который безбрежно катится за горизонт и безбрежно тянется в бездны. Мельчайшая искра пламени имеет ту же природу, что и прыгающие водородные копья светящегося газа, которые за секунду или две взлетают на высоту сотен тысяч миль под великим центральным солнцем.
И хотя, с одной стороны, существует конечность, а с другой — бесконечность, хотя нам приходится говорить громкими словами, в которых мы очень мало понимаем, о «Всеведении», «Вездесущности», «Вечности» и тому подобном. подобно этому, эти вещи можно вычесть, но Божественную природу можно сохранить; и бедное, невежественное, ограниченное, умирающее существо, погибающее от моли, может сказать: «Я родственен Тому, чьи годы не знают конца; чья мудрость не знает ни неопределенности, ни роста; чья сила – Всемогущество; и чье присутствие повсюду». Тот, Кто может сказать: «Я есмь», имеет ту же природу, что и Тот, чьё могущественное провозглашение Себя есть: «Я ЕСМЬ ТО ЧТО Я ЕСМЬ». Тот, кто может сказать «Я хочу», имеет ту же природу, что и Тот, кто желает, и это делается.
Но это родство, принадлежащее каждой душе человека, как низшей, так и высочайшей, не является тем «причастием», о котором говорит мой текст; хотя это основа и возможность этого; ибо в моем тексте говорится о людях как о «становящихся участниками», и об этом участии как о результате не человечности, а Божьего дара «превышения великих и драгоценных обетований». То творение по образу и подобию Божию, которое представляется увенчанным самим дыханием Божьим, вдыхаемым в ноздри человека, подразумевает не только родство с Богом в личности и самосознательной воле, но также в чистоте и святости. Моральное родство потемнело до непохожести, но другое осталось. Здесь говорится не о даре, а о том, что он обеспечивает основу, делающую этот дар возможным. Собака не могла стать обладательницей Божественной природы в том смысле, в каком об этом говорит мой текст. Любой человек, каким бы плохим, каким бы глупым, каким бы деградированным, нищим и диким он ни был, может стать его участником, и, тем не менее, ни один человек не обладает этим без чего-то иного, кроме факта его человечности.
Что же это такое? Никакого простого погружения в эту Божественную природу, как мечтали экстравагантные мистики, подобно тому, как капля возвращается в океан и теряется. Всегда будут «Я» и «Ты», иначе не было бы ни блаженства, ни поклонения, ни радости. Мы должны так причащаться Божественной природы, чтобы никогда не разрушались границы между дающим Богом и причащающим человеком. Но если предполагается, что союз настолько тесный, насколько это возможно, и нетронутая индивидуальность дающего и получающего, это великая надежда, которую все христианские мужчины и женщины должны сознательно лелеять.
Только заметьте, начало целого есть сообщение Божественной жизни, которая проявляется главным образом в том, что мы называем нравственным подобием. Или, выражаясь простыми словами, учение моего текста не является мечтательным учением о погружении в безличное Божественное, как мог бы провозгласить восточный мистик. Здесь нет никакого понятия о каком-либо приобщении к этим великим, хотя и второстепенным качествам Божественного разума, которые для многих людей являются наиболее богоподобными частями Его природы. Но мой текст главным образом означает, что вы можете, если захотите, стать «святыми, как свят Бог». Вы можете стать любящими так, как любит Бог, и вдохнуть в ваши сердца дуновение Его собственной жизни. Центральная Божественность в Божестве, если можно так сказать, представляет собой смесь святости и любви. Это Бог; остальное — то, что принадлежит небесам. У Бога есть сила; Бог есть любовь.
Это царствующий атрибут, весна, которая возвращает все вспять. Итак, когда в моем тексте говорится о том, чтобы сделать нас всех, если мы захотим, причастниками Божественной природы, это означает главным образом следующее: в каждый человеческий дух может войти семя Божественной жизни, которое развернется там в во всей чистоте святости, во всей нежности и кротости любви. 'Бог есть любовь; и пребывающий в любви пребывает в Господе, и Бог в нем». Причастниками мы будем в той мере, в какой верой нашей мы получили от Него чистую и сердечную любовь ко всему прекрасному и благородному; меру, в которой мы любим праведность и ненавидим беззаконие.
И затем помните также, что эта высокая цель, изложенная здесь, является целью, которая все более реализуется в человеке. Апостол в моем тексте уделяет большое внимание этому слову, которое, к сожалению, не передано должным образом в нашей Библии: «чтобы через них вы могли стать причастниками Божеского естества». Он говорит не о бытии, а о становлении. Другими словами, Бог должен постоянно, мгновение за мгновением, проникать в наши сердца, если там должно быть что-то божественное. Это здание, если мы хотим видеть, должно быть постоянно наполнено лучами света, исходящими от центрального Солнца его движущей силой, так же, как дух не должен получать посредством мгновенного общения дар жизни от Бога, если он это жить. Отрежь солнечный луч от солнца, и оно померкнет, и в доме станет темно; отрежь жизнь от корня, и она засохнет, и тварь сморщится. Христианский человек живет только постоянным получением жизни от Бога; и во веки веков тайна его бытия и блаженства не в том, что он стал обладателем, но в том, что он стал причастником Божественного естества.
И это участие должно и будет расширяться. Благодаря ежедневному приросту мы будем способны к ежедневному приросту. Жизнь — это рост; Божественная жизнь в Нем не есть рост, но в нас она растет, и наше младенчество обратится в юность; и наша молодость в зрелости; и, благословенно имя Его, зрелость будет растущей, к которой никогда не придут седые волосы и слабость, и никогда не будет установлен срок. Все больше и больше Бога мы можем получать с каждым днем нашей жизни и на протяжении бесконечных веков вечности; и если мы имеем Его в наших сердцах, мы будем жить до тех пор, пока есть что-то еще, что может перейти от Бога к нам. Пока источник не выльет всю свою полноту в резервуар, резервуар никогда не разобьется. Тот, кто становится причастником Божественной природы, никогда не может умереть. Итак, как учил нас Христос, великим аргументом в пользу бессмертия являются нынешние отношения между Богом и нами, и тот факт, что Он является Богом Авраама, указывает на жизнь воскресения.
II. Посмотрите, во-вторых, на дорогостоящие и достаточные средства, затраченные на осуществление этой великой цели. «Он дал нам чрезвычайно великие и драгоценные обетования, чтобы вы могли стать их участниками» и т. д.
Конечно, простые слова обетования не смогут передать эту Божественную жизнь человеческим душам. Я думаю, что «обещания» здесь обязательно должны использоваться в смысле исполнения обещаний. И поэтому мы могли бы подумать обо всех великих и чудесных словах, которые Бог произнес в прошлом, об обещаниях избавления, прощения и тому подобном; но я скорее склонен полагать, что чрезвычайная выразительность эпитетов, которые Апостол выбирает для описания этих обещаний, ныне исполнившихся, предполагает иное толкование.
Я верю, что под этими «чрезмерно великими и драгоценными обетованиями» подразумевается неизреченный дар Сына Божьего, а также дар Божьего животворящего Духа в нем и после него. Ибо разве не в этом смысл центрального факта христианства, воплощения, — что Божественное становится причастником человеческого, чтобы человек мог причаститься Божественному? Разве пришествие Христа не является великим доказательством того, что, как бы высоко ни простирались небеса над плоской, печальной землей, все же Божественная природа и человеческое настолько родственны, что Бог может войти в человечество и проявиться во плоти? Противоречие исчезает; исчезает различие между творением и Творцом. Эти простые различия силы и слабости, бесконечности и конечности, мудрости и невежества, бессмертного бытия и разлагающейся жизни исчезают, как второстепенные последствия, когда мы можем сказать: «Слово стало плотью и обитало среди нас». Не может быть непреодолимого препятствия для вознесения человека в соединение с Божеством, поскольку Божество не нашло непреодолимого препятствия при нисхождении для вступления в соединение с человеком.
Итак, поскольку Бог дал нам Своего Сына, ясно, что мы можем стать причастниками Божественного естества; поскольку Он, Божество, стал причастником плоти и крови детей, и в этом пришествии Божества в человека было принесено семя и зародыш жизни, которая может быть дарована всем нам. Братья! есть один и только один путь, которым любой из нас может приобщиться к этому великому и чудесному дару доли в Господе, и это через Иисуса Христа. «Никто не восходил на Небеса», и никогда не взойдет и не полетит туда, «кроме Того, Кто сошел с Небес; даже Сына Человеческого, который на Небесах». И в Нем мы можем вознестись, и в Нем мы можем принять Бога.
Христос — это истинный Прометей, если можно так выразиться, который приносит на землю в хрупком тростинце Своей человечности священный и бессмертный огонь, который может зажечься в каждом сердце. Верой откройте Ему свои сердца, и Он войдет, а с Ним и радостная жизнь, которая восторжествует над смертью себя и греха и даст вам долю в природе Бога.
III. Наконец, позвольте мне сказать, что этот великий текст добавляет человеческое сопровождение этого Божественного дара: «Избежав растления, существующего в мире, через похоть».
Единственным условием принятия этой Божественной природы является открытие сердца верой к Нему, Божественному человеку Христу, который есть связь между людьми и Богом и дает ее нам. Но, поскольку это условие предполагается, это важное положение обеспечивает поведение, которое сопровождает и свидетельствует о обладании Божественной природой.
Обратите внимание: здесь человеческая природа без Бога описана как «растление в мире в похоти». Оно похоже на гриб, зловонный, склизкий, ядовитый; чей рост выглядит скорее результатом распада, чем жизненной силы. И, как говорится в моем тексте, именно такой является человеческая природа, если в ней нет Бога. Здесь есть «или» и «или». С одной стороны, мы должны иметь долю в Божественной природе, или, с другой стороны, мы должны иметь долю в гниении, «которая в мире от похоти».
Коррупция — это первоначальное разрушение, хотя, конечно, от него могут возникнуть и другие формы жизни; разрушение – это полное разложение. Это слово означает и то, и другое. Человек либо убегает от похоти и зла, либо он уничтожается ими.
И корень этого гниющего гриба – «вожделение», и это слово, конечно, употребляется в гораздо более широком значении, чем тот плотский смысл, в котором мы употребляем его в наше время. Оно означает «желание» всех видов. Корень развращения мира — мои собственные и необузданные и безбожные желания моих братьев.
Итак, есть два состояния: жизнь, погруженная в гниль, или сердце, соприкоснувшееся с Божественной природой. Что должно быть? Не может быть и того, и другого. Должно быть одно или другое. Который?
Человек, в котором есть жизнь Божья, пусть даже в самой слабой мере, убежит от этой развращенности, как Лот из Содома. И как он оттуда убежит? Подчинив свои собственные желания; не меняя положения, не уклоняясь от обязанностей, не замыкаясь в нездоровой изоляции от людей и их обычаев. Порча не только «в мире», чтобы ты мог избавиться от нее, уйдя из мира, но она находится «в мире в похоти», чтобы источник ее ты носил в себе. Единственный способ спастись – не бегство вовне, а изгнание нечистого из своей души.
Поверьте, меру, в которой человек имеет в себе любовь Божию, можно весьма справедливо оценить по тому, насколько он это делает. Для вас, христиан, есть испытание. Во все века Церкви было множество мужчин и женщин, и их много в этом поколении, которые без колебаний заявят, что обладают частицей этого Божественного Духа и искрой Божьей в своих душах. Ну тогда, говорю, вот и испытание, доведите все до того – неужели та жизнь внутри вас изгоняет ваши собственные злые желания? Если да, то хорошо; в противном случае, чем меньше вы будете говорить о Христе в своих сердцах, тем меньше у вас будет шансов стать лицемером или самообманщиком.
Итак, братья, запомните одно последнее слово, а именно: если, с одной стороны, тот, кто имеет жизнь Божию в своем сердце, будет бежать от этой растления, с другой стороны, вы можете ослабить — ай! и вы можете убить Божественную жизнь, не убегая таким образом. У вас есть это, если оно у вас есть, чтобы питать, лелеять и делать это, прежде всего, подчиняясь ему. Если вы не будете подчиняться и если по привычке будете держать растение со всеми его бутонами, срывающими одну за другой по мере того, как они начинают формироваться, вы рано или поздно убьете его. Вы, христиане, мужчины и женщины, обратите внимание. Бог дал вам Иисуса Христа. Христу стоило жить; стоило Христу умереть, чтобы в души всех грешных, богозабывающих, диавольских людей прошла эта Прометеева искра истинного огня.
Вы получите это, если хотите, простой верой. Вы не сохраните его, если не подчинитесь ему. Помните, что вы не угашаете Духа Святого и не угашаете самую жизнь Божию в своих душах.
 

	2 Петр I. 5. СИЛА УДАЛЕНИЯ
«Прилагая всякое усердие, прибавьте веры вашей...» (2 Петра I). 5.
Мне кажется, что Питеру очень нравится, что в этом письме так много говорится об очень банальном и знакомом совершенстве трудолюбия. Он снова и снова призывает к этому как к единственному средству достижения всех христианских благодатей и всего блаженства христианской жизни. Мы не ожидаем изящных советов от учителя, чьи природные наклонности, как и у него самого, а простого, твердого, здравого смысла, направленного на высшие материи и пылающего пылкой любовью к своему Господу. Апостол рисует себя и свой образ христианской жизни, часто увещевая своих братьев «приложить все старания». В этой же главе он говорит, что сам «приложит усилия [стараться, в официальной версии], чтобы после его кончины они могли всегда помнить об этом». Кажется, мы видим, как Петр, не слишком привыкший владеть пером, садится за, по его мнению, довольно трудную задачу, и указывает читателям на свой собственный пример как на образец характера, который они должны беречь, если хотят что-то сделать из этого. их христианская жизнь. «Так же, как я тружусь ради вас в этой незнакомой писательской работе, так и вы трудитесь над совершенствованием своих христианских качеств».
Теперь мне кажется, что мы можем получить некоторое наставление, если сопоставим вместе различные объекты, на которые в Писании, и особенно в этом послании, нас призывают направить эту добродетель усердия, и отметим, насколько обширен ее диапазон и насколько для всех Красота характера и прогресс в Божественной жизни рассматриваются как непременное условие. Итак, давайте посмотрим сначала на домашнее совершенство, которое является главным ключом ко всякой христианской зрелости и благодати, а затем на различные области, в которых нам следует его применять.
I. Теперь что касается самой домашней добродетели: «отдавать всякое усердие».
Все мы знаем, что такое «усердие», но стоит отметить, что первоначальное значение этого слова — не столько усердие, сколько спешка. Его используют, например, для описания той стремительности, с которой Богородица подошла к Елизавете после приветствия и благовещения ангела. Это слово используется для описания убийственной спешки, с которой Иродиада прибежала к царю, чтобы потребовать голову Иоанна Крестителя. Это слово, с которым апостол, оставшись один в темнице, умолял своего единственного верного товарища Тимофея «поспешить прийти к нему до зимы». Таким образом, первое понятие в этом слове — это поспешность, которая наполняет каждое мгновение непрерывным усилием и не позволяет никаким препятствиям запутывать ноги бегуна. Мудрая поспешность иногда должна довольствоваться медленным шагом. «Чистая спешка» — это «сводная сестра, которая откладывает». Когда спешка перерастает в спешку и становится волнением, это слабость, а не сила; получается поверхностная работа, которую обычно приходится разбирать и переделывать заново, и за ней обязательно следует реакция вялого безделья. Но чем меньше мы спешим, тем больше нам следует спешить в предстоящем нам поприще.
Но, предостерегая против ложной спешки, мы не можем слишком серьезно относиться к торжественным мотивам мудрой и хорошо направленной спешки. Мгновения, дарованные любому из нас, слишком малы и драгоценны, чтобы их можно было упустить неиспользованными. Поле, которое нужно возделывать, слишком велико, а возможный урожай для труженика слишком обилен, а определенный урожай сорняков в саду ленивца слишком ядовит, чтобы бездельничать можно было считать простительным недостатком. Будет достигнут небольшой прогресс, если мы не будем работать, чувствуя, что «ночь прошла, а день близок», или не чувствуя очевидно противоположного, но на самом деле идентичного убеждения: «Я должен творить дела Пославшего меня, пока сегодня день. Наступит ночь, когда никто не сможет работать». День полного спасения, покоя и блаженства близок к рассвету. Ночь плача, ночь труда почти прошла. Оба аспекта этой короткой жизни должны побуждать нас спешить.
Таким образом, первым элементом христианского усердия является экономия времени как самого драгоценного сокровища и избегание всякого промедления, как моровой язвы. «Завтра и завтра» — это опиат, с помощью которого ленивцы и трусы усыпляют совесть, и по мере того, как каждое завтра становится сегодня, оно оказывается столь же лишенным усилий, как и его предшественники, и, когда оно становится вчера, оно добавляет еще одну к торжественному ряду упущенных возможностей, ожидающих человека на суде Божием. «Все их вчерашние дни освещали» таких бездельников «до пыльной смерти», потому что в каждом из них они говорили: «Завтра мы начнем лучший путь», вместо того, чтобы начать его сегодня. — Сейчас подходящее время. «Поэтому, поторопившись, укрепите свою веру».
Другая фаза добродетели, которую Петр здесь считает высшей, представлена в нашем переводе слова «серьезностью», которая является родителем усердия. Серьезность — это чувство, выражением которого является усердие. Поэтому это слово часто переводится. Отсюда мы понимаем, что никакой христианский рост невозможен, если человек не посвятит этому свой ум. Бездельники ничего не сделают. Чтобы был рост, должен быть рвение. Нагретый железный стержень пройдет сквозь преграду, через которую никогда не пробьется холодный. Мы должны собраться вместе под влиянием всепроникающей и благородной серьезности, слишком глубокой, чтобы быть демонстративной, и которая не растрачивается в шуме, а твердо приступает к работе. Двигатель, выпускающий пар белыми клубами, работает не на полную мощность. Когда мы наиболее сосредоточены, мы наиболее молчаливы. Серьезность нема, и потому она ужасна.
Опять мы приходим к более привычному переводу слова, как в тексте. «Усердие» — панацея от всех болезней христианской жизни. Именно домашняя добродетель ведет ко всякому успеху. Великое дело — убедиться в том, что нет никакой тайны в условиях здоровой христианской жизни, но что именно те качества, которые ведут к победе в любом подвиге, к которому ставит себя человек, так и в этом; что, с одной стороны, мы никогда не потерпим неудачу, если серьезно и сберегая крохи мгновений, отдадим себя делу христианского роста; и что, с другой стороны, никакие прекрасные эмоции, никакие избранные минуты восторга и общения никогда не смогут заменить упорного упорства и прозаического упорного труда, которые побеждают во всех других областях; и побеждает, и это единственное, что выигрывает, и в этом тоже. Если вы хотите быть сильным христианином, то есть счастливым человеком, вам следует преклониться перед работой и «приложить все старания». Никто не попадает в рай во сне. Ни один человек не становится энергичным христианином иначе, как «приложив все старания». Это очень скромная добродетель. Это похоже на бабушкины рецепты лечения болезней с помощью какой-нибудь знакомой травы, которая растет у каждой дачи. У людей этого не будет, но если им привезти издалека какое-нибудь лекарство, очень редкое и дорогое, и предложить им какой-то курс, выходящий из проторенной колеи обычной, честной жизни, они ухватятся за это. Шарлатанство всегда занимается тайнами и редкими вещами. Великий врач лечит болезни простыми растениями, которые растут повсюду. Цена на пенни какого-нибудь знакомого корня излечит болезнь, которую ничто другое не сможет излечить. Это домашняя добродетель, но если бы мы в ее невзрачности практиковали ее, эта Церковь и наши собственные души имели бы другое лицо, чем то, что она и они делают сегодня.
II. Обратите внимание на широкое поле действия этой простой благодати.
Я не могу сделать ничего больше — да и в этом нет необходимости — кроме как изложить вам в одном или двух предложениях различные применения этого, которые дает наше письмо.
Во-первых, обратите внимание на то, что в нашем тексте: «Приложив всякое усердие, прибавьте веры вашей». Иными словами, если вы не будете работать поспешно, серьезно и, следовательно, не прилагая больших усилий, ваша вера не разовьет в себе благодати характера, которые она должна проявить. Если же мы возьмемся за свои задачи, то из веры возникнут, как таинственно и чудесно цветет из мёртвого пня, добродетель, мужество, и знание, и воздержание, и терпение, и благочестие. и братолюбие, и милосердие. Вся эта плеяда света и красоты засияет при одном условии усердия, и без этого она не появится. Без этого вера, хотя бы и подлинная, которая лежит в человеке, который праздно развивает христианский характер, принесет лишь немногие и сморщенные плоды. Апостол использует здесь очень замечательное выражение, которое в нашей Библии переведено неточно: «отдающий всякое усердие». Он только что сказал, что Бог «дал нам все необходимое для жизни и благочестия, а также весьма великие и драгоценные обетования». Итак, Божий дар – это все, что поможет человеку прожить высокую и благочестивую жизнь. И, говорит Петр, именно потому, что все эти необходимые условия для такой жизни тебе уже даны, смотри, чтобы ты "внес в кучу даров" еще как бы то, что ты и только ты можешь принести, а именно: «все усердие». Эта фраза подразумевает, что усердие – это наш вклад. И самой причиной его применения является полнота дара Божия. «Именно поэтому» — поскольку Он дал так много — мы должны отложить «всё усердие» рядом с Его дарами, которые бесполезны для ленивца.
С одной стороны, это все великие дары и безграничные возможности для жизни и благочестия, а с другой — усердие как условие, при котором все это действительно станет нашим и, перейдя в нашу жизнь, произведет там все те благодати, которые Апостол продолжает перечислять. В этом состоянии нет ничего заумного, ничего сложного ни для понимания, ни для применения на практике, а просто банальная, банальная добродетель усердия. Если мы выдвинем это, то дары, данные Богом и которые на самом деле не являются нашими, если мы не выдвинем их, перейдут в самую суть нашего существа и раскроются в соответствии с жизнью, которая в них; даже жизнь, которая находится в Самом Господе, во всех формах красоты, сладости, силы и блаженства. «Усердие» делает веру плодотворной. Усердие делает дары Божьи нашими.
Затем, опять же, Апостол дает еще более замечательный взгляд на возможное поле для этого всемогущего усердия, когда он предлагает своим читателям проявлять его, чтобы «утвердить свое призвание и избрание». Первое письмо Петра показывает, что он верил, что христиане были «избраны по предведению Бога Отца». Но при всем этом он ни капельки не боится выставить другую сторону правды и сказать нам по существу. «Мы не можем ни прочитать вечные постановления Бога, ни знать имена, записанные в Книге Жизни. Это тайны над нами. Но если ты хочешь быть уверен, что ты один из призванных и избранных, работай, и ты получишь уверенность». Подтверждение «призыва», «выборов» как фактически, так и в моем сознании зависит от моего действия. «Усердие», о котором апостол думает так велико, достигает как бы руки к небу и привязывает человека к этой великой нераскрытой, избранной цели Божией. Если мы желаем, чтобы наша христианская жизнь сияла вечным светом безоблачной уверенности в том, что мы имеем любовь и благосклонность Бога и что для нас нет осуждения, а только «принятие в возлюбленном», то это короткий путь. это — известный и избитый путь труда в христианской жизни.
Далее, один из других авторов Нового Завета дает нам еще одно поле, на котором может распространяться эта добродетель, когда автор Послания к Евреям призывает к усердию, чтобы достичь «полной уверенности в надежде». Если мы желаем, чтобы наш путь был освещен ясным видением нашего благословенного будущего за гробом, и над звездами, и в лоне Божием, то дорога к этой счастливой уверенности и солнечной, безоблачной уверенности в будущем покоя и общение с Богом заключается просто в работе! как и должны христианские мужчины, как это называется сегодня.
Последняя из областей, в которых эта добродетель находит применение, выражена в нашем послании, когда Петр говорит: «Итак, мы ищем такого, будем усердны, чтобы найти нас у Него в мире непорочном и непорочном». ' Если мы хотим, чтобы нас «нашли в мире», мы должны быть «найдены незапятнанными», а если мы хотим, чтобы нас «нашли незапятнанными», мы должны быть «прилежными». «Если раб тот начнет говорить в сердце своем: господин мой медлит с приходом своим; и быть ленивым, и есть и пить с пьяными, придет господин раба того в час, когда он не заметит». С другой стороны, «кто тот верный раб, которого господин его поставил правителем своего дома?» Блажен тот раб, которого господин его, придя, найдет делающим так?» Поступив так и прилежно делая это, «он будет найден в мире».
Какой прекрасный идеал христианской жизни получается в результате объединения всех этих вещей. Плодотворная вера, верное призвание, безоблачная надежда, наконец-то мирный прием! В Ветхом Завете сказано: «Рука прилежных обогащает»; Новый Завет обещает неизменное богатство одной и той же руке. В Ветхом Завете сказано: «Увидишь ли ты человека, прилежного в своем деле, он предстанет перед царями». Новый Завет уверяет нас, что самая благородная форма этого обетования будет исполнена в общении человека-христианина со своим Господом здесь и достигнет совершенства, когда прилежный ученик «найдётся у Него в мире» и предстанет перед Царем в тот день, принял и сам стал королем.
 

	2 Петр I. 11, 15 — ВЫХОД И ВХОД
«Вход... моя кончина» (2 Петра I). 11, 15.
Я не люблю и не часто занимаюсь практикой использования фрагментов Священного Писания в качестве текста, но осмелюсь выделить эти два слова, потому что они соответствуют друг другу и, будучи изолированы и соединены таким образом, выявляют очень заметно два аспекта одной вещи. В оригинале соответствие еще ближе, поскольку слова в буквальном переводе означают «вход» и «выход». Одно и то же событие рассматривается с двух сторон. С одной стороны это отъезд; с другой стороны, это прибытие. Нет нужды говорить, что это событие — Смерть.
Замечу далее, что в выражении, переведенном как «моя смерть», используется слово, которое всегда используется в греческом переводе Ветхого Завета для обозначения выхода детей Израиля из рабства и которое дает свое название в нашей языке, ко Второй книге Пятикнижия. «Мой исход» — ассоциации, вызываемые этим словом, едва ли не присутствовали в сознании писателя.
Далее я отмечаю, что это выражение для Смерти используется еще раз только в Новом Завете, а именно, в рассказе св. Луки о Преображении, где Моисей и Илия говорили с Иисусом «о Его кончине — исходе, — который Он должен совершить». в Иерусалиме». Если вы посмотрите на стихи, следующие за вторым моим текстом, то увидите, что Апостол сразу переходит к разговору о том Преображении и о голосе, который Он услышал тогда на святой горе. Так что, я думаю, мы должны предположить, что, говоря словами нашего второго текста, он уже начинал думать о Преображении и чувствовал, что так или иначе его «исход» должен был соответствовать исходу его Учителя.
Теперь, принимая во внимание все эти моменты, давайте просто обратимся к этим словам и попытаемся извлечь из них уроки.
I. Первый из них – это двойной христианский аспект смерти.
Стоит отметить, что Новый Завет очень редко снисходит до использования этого имени для простого физического факта растворения. По большей части он приберегает его для чего-то гораздо более ужасного, чем разделение тела и души, и использует всевозможные перифразы или то, что риторы называют эвфемизацией, то есть мягкие выражения, которые придают вещи лучший вид, а не само ужасное слово. Например, как вы помните, в контексте здесь говорится о «снятии» шатра или «скинии», смешивая понятия снятия одежды и разрушения временного жилища. Оно говорит о смерти как о сне, и в том и в другом смысле представляет ее в милостивом и нежном аспекте, скрывает уродство, любит и надеется устранить ее ужас.
Другие языки и другие религии, кроме христианства, делали то же самое, и римские и греческие поэты и памятники подобным же образом избегали мрачного, простого слова «смерть», но делали они это по совершенно противоположной причине, по сравнению с той, по которой христианство Имеет ли это. Они сделали это, потому что это было так мрачно и мрачно, и потому что они так мало знали о нем и так много боялись. А христианство делает это как раз по противоположной причине, потому что оно его совсем не боится и вполне это знает. Поэтому он играет с левиафаном и «возлагает руку на логово кокатриса», и мой текст является примером этого.
— Моя смерть… вход. Итак, ужас и тайна свелись к вот этому — перемене положения; или если локальность едва ли является тем классом идей, который можно применить к духам, отделенным от тела, — изменение состояния. Вот и все.
Нам нет нужды настаивать на идее смены места. Ибо, как я уже сказал, мы впадаем в туман, когда пытаемся связать место с чистым духовным существованием. Но корень убеждения, которое выражено в обеих этих фразах и наиболее ярко в их сопоставлении, заключается в том, что то, что происходит со смертью, есть не угасание, а удаление личности, и что человек настолько же полностью таким же истинным, каким он был, хотя все отношения, в которых он находится, могут быть изменены.
Никакое материалистическое учение не имеет права вмешиваться и препятствовать этой ясной вере и твердому заключению. Ибо уже тем, что он говорит, что он ничего не знает о жизни, кроме как в связи с организацией, он признает, что между ними существует различие. И до тех пор, пока наука не сможет сказать мне, как биение мозга или трепет нервов преобразуются в мораль, в эмоции, я утверждаю, что она слишком мало знает о личности и жизни, чтобы быть действительным авторитетом, когда она утверждает, что разрушение организации — это конец человека. Я чувствую себя совершенно свободным — в темноте, в которой после всех исследований лежит это таинственное превращение физического в моральное и духовное, — я чувствую себя совершенно свободным слушать другой голос, голос, который говорит мне, что жизнь может существовать, и это личное существо может быть таким же полным — даже более полным — совершенно независимо от материальной структуры, которая здесь и согласно нашему нынешнему опыту является его необходимым инструментом. И хотя мы принимаем все, чему нас могут научить физические исследования, мы все же можем утверждать, что их свет не освещает центральную темноту; и что, в конце концов, по-прежнему остается верным, что вокруг существа каждого человека, как и вокруг существа Бога, кружатся тучи и тьма,
«Жизнь и мысль ушли,
Бок о бок,
Оставив дверь и окно открытыми.
Это, и ничего более, смерть: «Моя смерть… вход».
Опять же, сочетание этих двух слов подсказывает нам, что одно и то же действие в один и тот же момент является одновременно уходом и прибытием. Между ними нет ни точки пространства, ни миллионной доли секунды времени. Нам не придется совершать долгое путешествие. В древней Книге записано, что человек, находящийся в затруднительном положении и почти отчаявшийся, сказал: «Между мной и смертью всего лишь шаг». Ах, между смертью и Царством один шаг; и тот, кто теряет сознание, в тот же момент входит.
Мне нет нужды говорить ни слова о теориях, которые, как мне кажется, вообще не имеют под собой никакого основания в нашем единственном источнике информации, которым является Откровение; теории, которые предусматривают длительный период бессознательного состояния (хотя для бессознательного человека это вообще не период) между актом ухода и актом входа. Не так Я читаю учение Писания: «Ныне же будешь со Мною в раю». Мы выходим, и как стоящим в вестибюле приемной достаточно поднять занавеску и оказаться лицом к лицу с королем, так и мы в один и тот же момент уходим и приходим.
Друзья стоят вокруг кровати, и прежде чем они успевают увидеть по незатемненному зеркалу, что сделан последний вздох, святой оказывается «со Христом, что гораздо лучше». Уйти — значит быть с Ним. В жизни каждой верующей души есть момент, когда странным образом смешиваются свет земной и свет небесный. Как видите, в растворяющихся взглядах одно угасает, а другое консолидируется. Подобно могучему ангелу в Апокалипсисе, умирающий на мгновение стоит одной ногой на земле, а другая уже омыта и очищена водами того «стеклянного моря, смешанного с огнём, которое пред престолом», «отсутствующего от тело; предстанет перед Господом».
Далее, эти два слова предполагают, что одно и то же действие является освобождением от рабства и вступлением в царскую власть.
«Мой исход». Израиль вышел из египетского рабства и сбросил цепи с запястий, а надсмотрщики оставили позади себя щелкать бесполезными кнутами, а к его выходу кирпичные печи и утомительная работа были закончены. Ах, братья, какова бы ни была красота, добро, сила и блаженство в этой земной жизни, есть глубокие и печальные смыслы, в которых для всех нас она является темницей и состоянием плена. Существует рабство плоти; здесь господствует животное начало; есть ограничения, такие как высокие стены, запирание, запирание, ограничение нас – ограничения обстоятельств. Существует рабство зависимости от этого бедного, внешнего и материального мира. Есть тирания греха и подчинение благородной природы низменным, низким и преходящим потребностям. Все эти оковы и шрамы от них отпадают. Иосиф выходит из темницы на престол. Царство – это не просто царство, в котором искупленный человек является подданным, но и царство, в котором он сам является князем. «Имей власть над десятью городами». Это христианские аспекты смерти.
II. Теперь обратите внимание, во-вторых, на тот великий факт, на котором основывается этот взгляд на смерть.
Я уже отмечал, что в одном из моих текстов Апостол как бы размышляет об Иисусе Христе и Его кончине. Контекст также относится к другому случаю из его собственной жизни, когда наш Господь предсказал ему, что перенос его скинии будет «внезапным», и добавил: «Следуй за Мною».
Принимая во внимание эти намеки, они предполагают, что именно смерть Иисуса Христа – и то, что неотделимо от нее, Его Воскресение – меняет для души, верующей в Него, всю сторону того последнего опыта, который нас всех ожидает. Именно Его исход делает «мой исход» избавлением от плена и входом в королевскую власть.
Мне нет нужды напоминать вам, что после всего сказанного и сделанного мы уверены в вечной жизни, потому что Иисус Христос умер и воскрес. Мне не нужно обесценивать другие несовершенные аргументы, которые, кажется, указывают в этом направлении, такие как инстинкты человеческой натуры, жажда какого-то возмездия за пределами, невозможность поверить в то, что жизнь прекращается в результате факта физической смерти. Но хотя я признаю, что можно сказать многое и можно предполагать большие вероятности, мне кажется, что, сколько бы вы ни спорили, никакие слова, никакие соображения, моральные или интеллектуальные, не могут быть достаточными, чтобы установить больше, чем то, что было бы очень хорошо, если бы существовала будущая жизнь и вполне вероятно, что она есть. Но Иисус Христос приходит к нам и говорит: «Прикоснись ко Мне, прикоснись ко Мне; дух не имеет плоти и костей, как я. А вот и я. Я был мертв; Я жив навеки». Итак, одна жизнь, о которой мы знаем, сохранилась неуменьшившись, вне физической оболочки, и что один Человек спустился в темную бездну и поднялся таким же, как когда Он сошел. Итак, именно на Его исход – и, как я полагаю, только на Его смерть и Воскресение – непоколебимо зиждется вера в бессмертие.
Но это не главное, о чем говорит текст. Позвольте мне напомнить вам, как совершенно меняется весь аспект любой трудности, испытания или печали, и особенно кульминации всех человеческих страхов — самой смерти — когда мы думаем, что на самом темном повороте темной дороги мы можем обнаружить следы, не без следов крови Того, Кто прошел все это до нас. «Следуй за Мною», — сказал Он Петру; и если мы любим Его, нам не составит труда идти туда, куда Он ходил. Нам не следует идти одинокой дорогой, хотя бы самые близкие цепляющиеся руки могли высвободиться из наших рук, и самое полное одиночество, на которое способна человеческая душа, может быть реализовано, когда мы помним, что Иисус Христос прошел ее до нас. .
Вход также стал возможен, потому что Он предшествовал нам. «Я иду приготовить место для тебя». Поэтому мы можем быть уверены, что, когда мы проходим через эти темные врата и через дикую природу, другую сторону которой никто не знает, мы не выходим из «теплых окрестностей веселого дня» в какую-то тусклую, холодную, печальную местность. землю, но это значит войти в Его присутствие.
Исход Израиля возглавил гроб с мумией, в котором хранились мертвые кости их бывшего лидера. Наш исход возглавляет Князь Жизни, который был мертв и жив во веки веков.
Итак, братия, умоляю вас, дорожите этими мыслями больше, чем вы. Обратитесь к небу и Его воскресению из мертвых больше, чем вы. Я могу ошибаться, но мне кажется, что нынешнее христианство во многом утрачивает привычное созерцание бессмертия, которое отдало так много своих сил религии прошлых поколений. Мы все настолько заняты изложением и утверждением благословений христианства в их последствиях в нынешней жизни, что, боюсь, мы в значительной степени забываем, что оно делает для нас в конце и после конца. И мне бы хотелось, чтобы мы все больше думали о нашем исходе и о нашем входе в свете смерти и воскресения Христа. Такое созерцание не лишит нас возможности выполнять какие-либо обязанности или наслаждения. Это поднимет нас над поглощенной занятостью теперешними мелочами, которая является проклятием всего хорошего и благородного. Оно научит нас «торжественному презрению к бедам». Оно заставит на самом дальнем горизонте великий свет вместо печальной тьмы и избавит нас от страха перед этой «тенью, боящейся человека», но не теми, кого, слушая небо, научили, что уйти — значит уйти. быть с Ним.
III. В конце моей проповеди я хотел сказать несколько слов о третьем пункте, а именно о том, как обеспечить, чтобы этот аспект смерти стал нашим опытом, но ваше время не позволит мне остановиться на этом, поскольку Я должен был пожелать. Я бы лишь отметил, что, как я уже предположил, этот контекст учит нас, что именно Его смерть должна сделать нашу смерть тем, чем она может стать; и прошу вас также обратить внимание на то, что контекст возвращает нас к предыдущим стихам. «Вход откроется вам обильно». Мы только что прочитали: «Если все это будет в вас и изобилует, то они сделают вас ни бесплодными, ни бесплодными в познании Господа нашего Иисуса Христа»; и прямо перед этим содержится увещевание: «Приложив все старание, служите добродетели веры вашей».
Итак, Апостол, повторяя два слова, которые он употребил ранее, учит нас, что, если смерть должна стать для нас выходом из рабства и входом в Царство, мы должны здесь и теперь принести плоды веры. В дальнейшем не будет входа, если только не произойдет привычный вход в Святое место посредством крови Иисуса Христа, даже пока мы находимся на земле. Нет входа по факту смерти, если только на протяжении всей жизни не был вход в покой по причине веры.
Итак, дорогие братья, умоляю вас помнить, что от вас зависит, будет ли отход прибытием, а исход входом. Так или иначе этот последний момент должен быть для всех нас — либо отвлечением нас от того, к чему нам хотелось бы примкнуть, либо радостным отъездом из чужой страны и входом в наш дом. Может быть, как когда Петра выпустили из темницы, ангел коснулся его, и цепи упали с его рук, и железные ворота отворились сами собой, и он очутился в городе. Вам решать, какой из двух вариантов будет. И если вы примете Его своим Царем, Спутником, Спасителем, Просветителем, Жизнью здесь, «Господь благословит выход ваш и вход отныне и даже во веки веков».
 

	2 Петра II. 1— ХОЗЯИН И ЕГО РАБЫ
«Отвергшиеся искупившего их Господа» (2 Петра 2). 1.
Институт рабства был одним из величайших пятен на древней цивилизации. Его дважды проклинали, проклиная обе стороны, унижая каждую, превращая раба в движимое имущество, а хозяина, во многих случаях, в скотину. Христианство, представленное в Новом Завете, никогда не произносит ни слова, осуждающего его, но христианство убило его. «Сделай дерево хорошим и плоды его хорошими». Не нацеливайтесь на институты, измените людей, которые живут под ними, и вы измените их. Опоясайте дерево, и оно погибнет, а вам не придется его рубить. Но христианство не только никогда не осуждает рабство, хотя оно и находилось в глубоком антагонизме со всеми его принципами и не могло выжить там, где его принципы были приняты, но оно также принимает это по существу безнравственное отношение и находит душу добра во зле. которая служит иллюстрацией отношений между Богом и человеком, между Христом и нами. Он поступает с рабством так же, как с войной, использует все хорошее в нем как иллюстрацию высших истин и доверяет действию, медленному действию своих глубочайших принципов для своего разрушения.
Итак, у нас есть один апостол в своих посланиях, привязывающий себе на лоб как венец обозначение «Павел», раб «Иисуса Христа», и мы имеем в моем тексте развернутый намек на рабство. Слово, которое здесь переведено достаточно правильно, как «Господь», — это слово, которое было переведено на английский язык как «деспот», и оно несет в себе некоторое намек на грубость и абсолютность власти, которую нам предлагает это слово. Оно означает не просто «господин», оно означает «владелец» и предполагает безусловную власть, которой единственное, что в нас соответствует, — это униженное и безоговорочное подчинение. Вот чем является Христос для нас с вами; Господь, Деспот, Хозяин.
Но у нас здесь не только хозяин и раб; мы имеем одну из самых уродливых особенностей упомянутого учреждения. У вас есть рынок рабов, «Господь, который купил их», и поскольку Он купил их, он владеет ими. Подумайте о том, какие страдания связаны с этой практикой покупки и продажи человеческого мяса, а затем оцените великолепную смелость метафоры, которую Петр не стесняется взять отсюда здесь, говоря о владельце, который приобрел их за определенную цену. И мало того, рабы убегут, а когда их остановят и спросят, кому они принадлежат, скажут, что ничего о нем не знают. Итак, вот отречение беглеца: «отрицание Господа, искупившего их». Теперь я прошу вас подумать об этих трех моментах.
I. Здесь у нас есть Хозяин всех нас.
Я полагаю, мне нет нужды тратить время на то, чтобы показать вам, что эта связь, изложенная в нашем тексте, существует между Иисусом Христом и людьми, и она существует между Иисусом Христом и всеми людьми. Ибо люди, о которых апостол говорит, что они «отвергли искупившего их Господа», ни в коем случае не могут считаться истинными христианами, но были врагами, прокравшимися в Церковь без какой-либо реальной преданности небу, и пытались разрушить его и разрушить Его работу. Таким образом, здесь нет упоминания о небольшой избранной группе из среды человечества, которая особенно принадлежала небесам и за которую была заплачена цена; но кругозор моего текста в его последней части столь же широк, как и человечество. Господу, то есть Иисусу Христу, принадлежат все люди.
Позвольте мне расширить эту мысль одной или двумя иллюстрациями, которые, возможно, помогут сделать ее более наглядной. Хозяин раба имеет над ним абсолютную власть. Вы помните случай, когда римский офицер, размышляя о военной дисциплине легиона и о мистической силе, которую слово полководца побуждало всех его людей к послушной деятельности, пришел к выводу, что, так или иначе, этот Иисус которого он желал исцелить, его слуга имел подобную силу в материальной вселенной, и это так же, как и он, хотя и был подчиненным офицером, до сих пор имел - по причине того факта, что он находился «под властью» и являлся органом более высокого уровня. власть – власть сказать своему слуге: «Иди», и он пойдет; а другому: «Приди», и он приходил; и этот Христос имел власть сказать болезни: «Уйди», и она ушла; и к здоровью: «Приди», и оно придет; и всем материальным силам вселенной: «Сделайте это», и они послушно это сделают. Такова в другом регионе картина отношения Иисуса Христа к людям, хотя, увы, это не картина отношения человека к небу. Но всем нам Он имеет право сказать, где бы мы ни находились: «Приди», право сказать: «Иди», право сказать: «Делай», право сказать: «Будь тем, этим и другое дело.
Абсолютная власть принадлежит Ему; какой должен быть у тебя? Безоговорочное подчинение. Мой друг, бесполезно называть себя христианином, если ты не придерживаешься такой позиции. Моя сегодняшняя проповедь направлена не только на то, чтобы просто представить вам истины. Оно должно навязывать вам истину и апеллировать не только к вашим чувствам, не только к вашему пониманию, но и к вашей воле. И поэтому я задаюсь вопросом: отдаете ли вы, дорогой друг, изо дня в день абсолютному Мастеру абсолютное подчинение? И укрощена и подчинена ли эта мятежная воля, которая есть в тебе, как и во всех нас, так, чтобы ты мог сказать: «Говори, Господи!» Слушает раб твой? Это?
Далее, владелец имеет право, как часть той абсолютной власти, о которой я говорил, решать без апелляции работу каждого человека. В тех восточных монархиях, где короля окружали не конституционные министры, а его личные рабы, он назначал одного человека чистильщиком обуви или трубочником, а человека, стоящего рядом с ним, — своим премьер-министром. И ни тот, ни другой не имели права сказать ни слова. Иисус Христос имеет право регулировать вашу жизнь во всех ее деталях, ставить вам ваши задачи. Некоторые из нас получат то, что мир вульгарно называет «более важными обязанностями»; некоторые получат то, что мир по невежеству называет более «незначительными». Какое это имеет значение? Наш Хозяин поручил нам нашу работу, и если Он велит нам почернить обувь, давайте начерним ее со всей силой локтей, используя самую лучшую чернь и самые лучшие щетки, какие только сможем найти; и если Он поручит нам дело, которое люди считают более важным и заметным, то сделаем и это, в том же духе и с той же целью.
Опять же, владелец имеет абсолютное право владения всем имуществом раба. Он получает немного земли в углу плантации своего хозяина и выращивает там овощи, ямс, тыквы, один-два табачных листа или что-то еще. И если его господин придет и скажет: «Это мои», раб не имеет возможности обратиться за помощью и вынужден принять условия и отказаться от них. Таким образом, Иисус Христос требует как нашего, так и нас – нашего, потому что Он требует нас – и хотя, с другой стороны, отказ от внешнего блага является неполным без отказа от внутренней воли, с другой стороны, отказ и отказ от внутреннего блага являются неполными без отказа от внутренней воли. жизнь неполна, если она не лицемерна, без отказа от внешнего имущества. Все имущество раба принадлежало хозяину.
А у владельца есть еще одно право. Он может сказать: «Возьмите ребенка этого человека и продайте его на рынке!» и он может разорвать семейные узы и разлучить мужа и жену, и родителя и ребенка, и не сможет сказать ни слова. Наш Учитель приходит не с грубой властью, а с любящей, хотя и абсолютной властью, и Он иногда развязывает наиболее крепко стиснутые руки и говорит одному из двух, сросшихся в любви и блаженстве: «Приди!» и он приходит, и другому: «Иди!» и она идет. Блаженны, кто может сказать: «Это Господь!» Пусть Он делает то, что Ему угодно».
Итак, дорогие друзья, эта абсолютная власть не может быть применена ни одним человеком к другому человеку, и это безусловное подчинение, которого Иисус Христос требует от всех нас, не должно оказываться ни одним человеком человеку. Это унижение, когда человеческое существо оказывается даже во внешних отношениях рабства и рабства по отношению к другому человеческому существу, но это честь, когда Иисус Христос говорит мне: «Ты Мой», а я говорю Ему: «Я Твой, Господи, истинно я раб Твой; Ты ослабил мои узы». Некоторые антиквары говорят нам, что в старых саксонских монархиях основа современного дворянства или аристократии заключалась в том, что королевские слуги становились дворянами. Раб Иисуса Христа является господином для всех остальных. И это высшая честь, которую может иметь человек, склониться перед этим Господом, взять на себя Его иго и научиться у Него. Вот и все, что касается моего первого пункта; теперь слово относительно второго.
II. Продажи и цена.
«Господь, купивший их». Возможно, вы помните другие слова, в которых говорится: «Вы куплены дорогой ценой; не будьте слугами людей»; также другие слова самого этого апостола, в которых он говорит в другом своем послании о том, что он «куплен драгоценной кровью Христа, как Агнец непорочный и незапятнанный». Обратите внимание: право собственности Христа на нас зависит не от Божественности Христа, во что, я полагаю, верит большинство из нас, а от жертвы Христа за нас. Совершенно верно, что творение дает права Творцу. Совершенно верно, что если мы верим, как я думаю, учит Новый Завет, что Тот, Кто до Его имени был Иисусом, был Вечным Словом Божьим, был Посредником всего Творения и, следовательно, имел права. Но сердце Христа не заботится о правах такого рода. Оно хочет чего-то гораздо более глубокого, гораздо более нежного, гораздо более близкого, чем что-либо подобное. И Он приходит к нам с языком, который является языком любви во всей вселенной, как между мужчиной и женщиной, как между мужчиной и мужчиной, как между мужчиной и Богом, как между Богом и человеком, в Своих устах, и говорит: «Ты должен любить Меня, ибо Я умер за тебя». Да, брат; единственное основание, на котором может быть основано абсолютное обладание человеком, — это основание предшествующего абсолютного подчинения Ему. Христос должен отдать Себя мне, прежде чем Он сможет попросить меня отдать себя Ему. Так что все то, что было видимо жестко в отношениях, как я пытался вам изложить, тает и исчезает. Ни один владелец никогда не владел рабом так искренне, как любящая женщина владеет своим мужем или любящий муж своей женой, потому что владение является выражением совершенной любви с обеих сторон. И это золотая связь, которая связывает души людей с небом в подчинении, которое, чем более оно унизительно, тем более возвышенно, только потому, что «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня».
Я не останавливаюсь на какой-либо холодной богословской доктрине Искупления, но хочу, чтобы вы почувствовали, что глубоко в этой великой метафоре нашего текста лежат две вещи; во-первых, цена, которая была заплачена, и, во-вторых, рабство, из которого был освобожден раб. Он принадлежал другому хозяину до того, как Христос купил его себе. «Тот, кто совершает грех, является рабом греха». Некоторые из вас — сами себе деспоты, сами себе тираны. Худшая половина из вас взяла верх. Мятежники, которым следовало бы спуститься под люки и быть скованными, овладели палубой, загнали в угол капитана, офицеров, все секстанты и бортовые журналы и загнали корабль - вот и все. то есть ты — на камнях, изо всех сил. Мужчина, который не является рабом Христа, находится в гораздо худшем рабстве, подчиняясь этим тираническим грехам, которые соблазнили его мыслью о том, как прекрасно прорваться через эти старушечьи ограничения и общепринятые причуды узкой морали и обрести свою свободу. бросаться и делать то, что ему нравится, и следовать природе. Да, некоторые из вас делали это и могли бы написать гораздо лучший комментарий, чем любой проповедник, когда-либо написанный, исходя из вашего собственного опыта, к великим словам: «Хотя они обещали им свободу, они сами являются рабами коррупции!» Молодые люди, верно ли это в отношении любого из вас — что вы приехали сюда, в Манчестер, в такую ситуацию, в одинокое жилье, сравнительно невинные, и что кто-то сказал: «О, не будьте подонком!» иди и посмотри на жизнь», и ты подумал, что было бы здорово сбросить с себя кандалы, которые твоя бедная старая мать пыталась наложить на твои конечности? И что ты из этого сделал? Я скажу вам, что сделали об этом многие молодые люди — я видел множество из них за те сорок лет, что я проповедовал здесь: «Кости его полны беззаконий юности его, которые лягут с ним». в пыли.
Есть рабство, которое является блаженством, и есть рабство, которое сначала радует худшую часть нас, а потом становится горьким и смертельным. И это рабство греха, рабство моего худшего «я», рабство моим потворствуемым страстям, рабство другим людям, рабство материальному миру. Иисус Христос обращается к каждому из нас в Своей великой жертве, которой Он говорит нам: «Сын сделает вас свободными, и вы истинно будете свободны». Господь купил нас. Позволили ли вы Ему освободить вас от всего вашего рабства? Дорогие друзья, потерпите, если я снова буду на вас давить, я молю Бога, чтобы это звучало в ваших ушах, пока вы не сможете ответить на этот вопрос: Иисус Христос купил меня, принадлежу ли я Ему?
III. И теперь, наконец, обратите внимание на беглецов.
Вам когда-нибудь приходило в голову, какая жалкая сила заключена в том, что Петр выбрал слово «отрицание» для обозначения всех видов грехов? Кто это был тот, кто трижды отрекся от того, что знал Его? Этот опыт очень глубоко проник в душу Апостола; и здесь, как я понимаю, наиболее значительная иллюстрация его покаянных воспоминаний о своей прошлой жизни, тем более значимая из-за ее сдержанности. Этот намек не мог уловить никто из тех, кто не знал его прошлого, но который для тех, кто знал его, был полон значения и пафоса: «Отрицая Господа, как я сделал в то мрачное утро во дворце Первосвященника. . Я говорю об этом, потому что знаю, к чему это приведет и какие слезы последуют за этим».
Но я хочу донести до вас, дорогие друзья, вот что: в таком взгляде на жизнь людей, не являющихся христианами, нам внушается существенная греховность, черная неблагодарность и абсолютное безумие отказа признать требования Того, Кому мы принадлежим и Кто купил нас такой ценой. Вы можете сделать это на словах, и, возможно, некоторые из нас не безвинны в этом отношении. Вы можете сделать это, преуменьшая характер и служение Иисуса Христа, сводя к минимуму важность Его жертвы за грехи мира и думая о Нем не как о Владыке, который купил нас, а как об Учителе, который учит нас. Вы можете сделать это, трусливо скрывая свои цвета и будучи слишком стыдливыми, слишком чувствительными к скривленной губе человека, который работает за соседней скамейкой или сидит за соседней партой, или студента, который находится рядом с вами, или кого-то еще, чья мнение, которое вы уважаете, и которое не позволяет вам сказать, как человек: «Я принадлежу небесам, и кому бы ни служили другие люди, что касается меня, я буду служить Ему». И вы можете сделать это, и многие из вас это делают, просто игнорируя Его требования, отказываясь обратиться к Нему, не подчиняя Ему свою волю, не обращая к Нему своего сердца, не устанавливая свою зависимость от Него. Разве не стыдно, что люди, чьи сердца будут светиться благодарностью, когда другой человек, особенно если он вышестоящий, приходит к ним с каким-то даром, ценным, но ничтожным по сравнению с трансцендентным даром, который приносит Христос, все же позволяют Ему умереть за них и не заботиться о Нем? Я могу понять яростный антагонизм, который некоторые люди испытывают к небу и христианству, но чего я не могу понять, так это отношения огромной массы людей, которые приходят на подобные службы и заявляют, что верят, что любовь Иисуса Христа к ним привела Его к крест, и все же не заплатит даже жалкой дани небольшого процента и минутного склонения сердца к Нему. «Неужели вам все равно, все проходящие мимо», что Иисус Христос умер за вас? Он купил тебя для Себя. Позвольте мне умолять вас «отдать себя» в рабы, рабы Христовы, и тогда вы будете свободны, и вы услышите, как Он скажет в самой глубине вашего сердца: «Отныне Я называю вас не рабами, а друзьями».
 

	2 Петра III. 14. БУДЬТЕ ВНИМАТЕЛЬНЫМИ
«Итак, возлюбленные, когда вы ищете такого, старайтесь, чтобы вам найтись у Него в мире, непорочном и непорочном» (2 Петра 3). 14.
Проходя условную границу еще одного года, большинство из нас, я полагаю, бросают взгляды в темноту впереди. Тем из нас, у кого, вероятно, впереди большая часть нашей жизни, взгляд вперед откроет радостные возможности. Некоторых из нас, у которых жизнь по большей части позади, эта перспектива примет «трезвую окраску глаза, наблюдающего за смертностью человечества», и на нижних уровнях мало что сможет привлечь. Мой текст соответствует настроению, которое создает это время года. Оно направляет наш взгляд вперед к благословенной уверенности, а не к возможному приключению, и выводит из надежды важные практические последствия. Эти три вещи заключены в словах нашего текста: ясное видение, которое должно наполнить будущее; определенная цель жизни, вытекающая из видения; и искреннее усердие в достижении этой цели, вдохновленное этой надеждой.
Эти три — светлая надежда, высшая цель и усердная серьёзность — являются тремя условиями всякой благородной жизни. Они сами по себе сила, они принесут нам жизнерадостность и свежесть, которые продлят молодость до старости и запретят чему-либо казаться неинтересным или незначительным.
Поэтому я прошу вас взглянуть на эти три пункта, как это предложено в моем тексте.
I. Итак, во-первых, ясная надежда, которая должна наполнить наше будущее.
«Видя, что вы ищете такие вещи». Какие вещи? Петр нарисовал очень яркую и торжественную картину конца, разделенную на две части: одну разрушительную, другую созидательную. Предвосхищая предсказания современной науки, подтверждающие его пророчество, он говорит о разрушении всего сущего от сильного жара и извлекает из этого урок: «Какими людьми следует быть во всякой святой беседе и благочестии?»
Но это разрушение в огне не является, как его часто называют, «последним пожаром». Скорее, это возрождающее огненное крещение, из которого «нынешние небеса и земля» — подобно старику в басне, ставшему молодым в пламени — выйдут обновленными и очищенными. Уроком этой перспективы являются слова нашего текста.
Сейчас я не буду останавливаться на той мысли о новом небе и новой земле, обновленных посредством огненной перемены, которая их постигнет, а просто замечу, что в учении как Ветхого, так и Нового Завета есть очень многое. который, кажется, смотрит в ту сторону. По крайней мере, это совершенно обоснованное убеждение, а по моему скромному суждению, нечто большее, что эта земля, место человеческих трагедий и преступлений, театр проявления чуда искупительной любви, освобожденный от рабства коррупции. , обновится и станет местом обитания блаженных. Те, кто обитают в нем, и оно, на котором они обитают, проходят через аналогичные изменения, а что касается индивидуумов, то «новое творение» — это ветхое «я», очищенное огнем Божественного Духа в нетление и праведность, так и мир, в котором они будут жить подобным же образом и будут «тем новым миром, который есть старый», лишь претерпев огненное преображение и прославившись тем самым.
Но, отойдя от этой мысли, которая, как бы интересна она ни была как предмет рассуждений, имеет очень небольшое практическое значение, заметим еще далее существенную часть надежды, которую излагает здесь апостол, а именно, что этот порядок Из вещей, на которые мы можем смотреть, есть одна, проницаемая только для вымытых и очищенных ног. «В этом обитает праведность». Праведность здесь, конечно, является абстрактной для конкретного; качество присваивается лицам, которые его демонстрируют. И точно так же, как условием пребывания дома в этом нынешнем материальном мире является обладание плотью и кровью, что ставит существа во взаимоотношения с ним, так и точно так же, как конечный, бестелесный дух не может перемещаться среди них, влиять и быть под влиянием грубой материальности небес и земли, которые существуют сейчас, поэтому невозможно, чтобы что-либо, кроме чистоты, пребывало в покое или даже входило в этот будущий мир. «Ворота» Нового Иерусалима «не будут заперты ни днем, ни ночью»; но через вечно открытые врата не может пройти никто, кроме тех, кто омыл одежды свои и убелил их кровью Агнца. Там стоят у врат того Рая невидимые, отталкивающие ангела с пылающим мечом, и никто не может войти, кроме праведников. Свет убивает порождений тьмы.
«Какой чистой должна быть эта душа
Который, помещенный в Твой пронзительный взор,
Не отступлю, а со спокойным восторгом
Могу жить и смотреть на Тебя!»
Итак, братья, порядок вещей, свободный от всякого разложения и в который может войти только чистый, должен быть видением, которое всегда пылает перед нами. Петр считает само собой разумеющимся, что предвкушение этого будущего является неотъемлемой частью христианского характера. Слово, которое он употребляет, по самой своей форме выражает, что это ожидание является привычным и постоянным. Боюсь, что очень многие так называемые христиане очень редко направляют свои мысли и еще реже свои желания с этой целью. Во всех ваших мечтах о будущем, сколько места занимает это будущее, которое не является сном? Позволяли ли вы в эти прошедшие дни и в качестве привычного и привычного занятия вашего ума путешествовать за пределы и над низкими уровнями земли и, возможно, приключениями, чтобы сосредоточить их на этой уверенности?
Оптики изготавливают очки с тремя диапазонами и пишут на небольшой полоске, которая перемещает их окуляры: «Театр», «Поле», «Морской». На какой из трех установлен ваш стакан? Поворот кнопки определяет ее диапазон. Вы можете либо смотреть на предметы, находящиеся под рукой, либо, если правильно установить окуляр и использовать самый сильный, то увидеть звезды. Что должно быть? Более короткий диапазон показывает вам возможности; чем дольше покажет вам уверенность. Более короткий диапазон показывает мелочи; тем дольше, все, что вы можете желать. Более короткий диапазон показывает вам надежды, которым суждено перерасти и оставить позади; чем длиннее, тем далека слава, столп света, который будет двигаться перед вами навсегда. О, как много надежд, которые направляли наш курс и определяли наши объективные цели в прошлом, остались далеко за горизонтом! Сколько надежд мы переросли, оправдались ли они или разочаровались. Но у нас может быть тот, кто всегда будет двигаться перед нами и всегда вызывать наши желания. Более великое видение, если бы мы были достаточно мудры, чтобы привычно подчинять свою жизнь его влиянию, одновременно затмило бы и облагородило все ближайшее будущее.
Давайте же, дорогие друзья, не будем осквернять эту чудесную способность смотреть вперед и в будущее, которую дал нам Бог, тратя ее на ничто этого мира, а поднимем ее выше и крепче закрепим ее на самом Троне. Самого Бога. И пусть для нас одна торжественная, благословенная мысль все более и более наполняет своей сущностью и своим светом другое смутное, сомнительное и недостаточное будущее, и ходит всегда, как видя Невидимого, и как спеша к наступлению дня Господня. .
II. Затем, во-вторых, обратите внимание на определенную цель, которую эта ясная надежда должна запечатлеть в жизни.
Если бы вы знали, что скоро эмигрируете и проведете всю свою жизнь на другом конце света, в обстоятельствах, очертания которых вам известны, вы были бы дураком, если бы не поставили перед собой задачу подготовиться к ним. Чем яснее мы видим и чем глубже чувствуем ту будущую надежду, которая раскрывается для нас в словах моего текста, тем больше она будет предписывать доминирующую цель, которая придаст единство, силу, плавучесть и блаженство любой жизни. «Видя, что вы ищете таких вещей, будьте прилежны». За что? «Чтобы вы обретлись у Него в мире, непорочном и непорочном».
Теперь отметьте детали цели, которую эта великая надежда возлагает на жизнь, как они изложены словами моего текста. Здесь каждое слово имеет вес. «Чтобы вас нашли». Это предполагает если не поиск, то хотя бы расследование. Это наводит на мысль об открытии истинного состояния, характера или положения человека, которое раньше могло быть скрыто или частично затемнено, а теперь, наконец, выявляется ясно. С тем же намеком на исследование и открытие та же фраза употребляется и в других местах; как, например, когда апостол Павел говорит о том, что я «нахожусь нагим», или как когда он говорит о том, что «нахожусь в Нем, не имея собственной праведности». Итак, происходит некий процесс изучения или исследования, приводящий к открытию, возможно, впервые, того, чем на самом деле является человек.
Затем обратите внимание: «Найдено в Нем», или, как читается в Пересмотренной версии, «в Его очах». Тогда Христос является Исследователем, и именно перед «этими чистыми глазами и совершенным суждением» должны пройти те, кто будет допущен в новые небеса и новую землю, «на которых обитает праведность».
Тогда обратите внимание, какой характер признается там при исследовании небес: «непорочный и непорочный». Должно быть полное отсутствие всякого изъяна, пятна или пятнышка нечистоты. Чем чище белый, тем заметнее черный. Сажа никогда не бывает такой грязной, как когда она лежит на прибитом снегу. Входящие туда не должны иметь в себе ничего похожего на зло. «Безупречный» — это следствие слова «безупречный». То, что само по себе чисто, не вызывает порицания ни со стороны Судьи, ни со стороны заседателей и зрителей Его суда.
Но, далее, эти два слова, почти в одинаковой, тождественной форме, — одно из них совершенно то же самое, а другое почти таковое — встречаются и в другом послании Петра как описание Самого Иисуса Христа. Он был Агнцем «без порока и пятна». Таким образом, характер, достойный новых небес, — это наша копия в Господе.
Более того, только те, кто таким образом достигли состояния абсолютной, безупречной чистоты и соответствия небу, встретятся с Его испытующим взором в спокойном спокойствии и будут «найдены у Него в мире».
Управляющий приносит свои книги своему хозяину. Если он знает, что были обманы с цифрами и растраты, то как трясется несчастный в ботинках, хотя он может стоять с виду спокойным, пока зоркий взгляд хозяина скользит по колоннам! Если он знает, что все в порядке, то как спокойно он ждет в конце подписи хозяина, чтобы передать счет! Солдаты возвращаются с победой на своих касках и рады посмотреть своему капитану в глаза. Но если они возвращаются побежденными, то отступают в сторону и скрывают свой стыд. Если мы хотим встретить Иисуса Христа со спокойным сердцем, а мы обязательно встретим Его, мы должны встретить Его «непорочным и непорочным». Открытие того, чем на самом деле являются люди, будет подобно осушению дна озера. Ах, какие уродливые, склизкие твари внизу на дне! Какое убожество и грязь хлынули из домов и в течение многих дней покрывались водой! Вся эта поверхностная работа будет вымыта из сердец людей. Покажем ли мы слизь и грязь или покажем прекрасные кораллы и серебристый песок без пятнышка и пятнышка?
Таковы подробности жизненной цели христианина. И все они могут быть собраны в одно. Цель, к которой мы должны стремиться как к высшей и превосходящей все остальные, — это соответствие нашего характера небу, нашему Господу. Не обращайте внимания ни на что другое; давайте оставим все в руках Господа. Он сделает для нас больше, чем мы можем сделать для себя. Давайте доверимся Ему в возможном будущем; и давайте постараемся добиться этого, чтобы, будь то радость или горе, богатство или бедность, успех или неудача, сладкое общение или одинокие слезы будут нашим уделом на всю оставшуюся жизнь, мы могли возрастать в благодати и в познание и подобие Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа. Сделайте это своей целью, и свежесть, жизнерадостность, энтузиазм, облагораживание всего в этом мире и стремление всех внести в него свой вклад будут радовать ваши дни. Сделайте что-нибудь еще своей целью, и вы не достигнете своей высшей цели, и ваша жизнь, какой бы успешной она ни была, будет унылой и разочарованной, и ее конец будет позорным.
III. Наконец, обратите внимание на серьезное усердие, с которым следует добиваться этой цели в свете этой надежды.
Петр любит использовать слово, которое здесь переведено как «будь прилежным». Тяжелый труд, честные усилия, постоянные и настойчивые — вот Его простой рецепт всякого благородства. Вы обнаружите, что Он употребляет это слово, например, по крайней мере трижды в этом письме, в таких связях, как: «Кроме того, отдав все усердие, прибавьте вашей вере добродетель» и так далее на протяжении всей славной серии; и еще: «Поэтому лучше, братья, приложите усилия, чтобы утвердить свое призвание и избрание». Итак, нет никакой тайны в том, как достичь цели; работайте над этим, и вы это получите.
Разумеется, существует множество других соображений, касающихся того, как христианин может стать подобным Христу. Нам следовало бы говорить о дарах Божественного Духа, о зависимости от Бога и тому подобном; но для данной цели мы можем ограничиться собственным предписанием Петра: «Будьте прилежны», и это обеспечит его. Но тогда само слово раскрывается и в других значениях. Это не только подразумевает усердие: может быть усердие весьма механического и неэффективного характера. Это слово также включает в свое значение серьезность, и очень часто оно включает в себя то, что является обычным следствием серьезности, а именно, спешку и экономию времени.
Поэтому я осмелюсь в заключение свести свои замечания к трем простым наставлениям. Серьезно развивайте характер, подобный Христу. Половинчатые христиане, как и многие из нас, бесполезны ни для неба, ни для людей, ни для самих себя. Медлительные и вялые, подготовленные и информированные без серьезной цели и никогда не обладающие достаточным энтузиазмом, чтобы по-настоящему зажечься, они не приносят никакой пользы и ни к чему не приводят. «Я бы хотел, чтобы ты был холоден или горяч». В наши дни среднестатистическому христианину очень хочется, чтобы исповедующие христианство придавали мотивам, которые дает их вера для серьезного посвящения, должный вес и силу. Ничто другое не удастся. Вы никогда не вырастете, как Христос, если не будете относиться к этому серьезно, как если бы вы не могли пробить соломинкой туннель через Альпы. Для этого нужен железный стержень с алмазным наконечником. Если все ваше существо не занято этой задачей, если вы не соберете все свое существо в одну точку и не направите ее со всей своей силой, вы никогда не преодолеете каменный барьер, который возвышается между вами и прекрасными землями за ним. Будьте серьезны или откажитесь от этого вообще.
Затем я осмелюсь сказать еще одну вещь: сделайте своим делом воспитание такого характера, как Иисус Христос. Если бы вы приступили к работе по взращиванию духа, подобного Христу, в сто раз так же систематически, как вы завтра займетесь своими делами, и упорствовали бы в ней, в большинстве наших сердец было бы совсем другое состояние вещей. . Ни один человек не становится благородным, добрым и подобным дорогому Господу «скачком», не прилагая к этому систематических и сознательных усилий.
Наконец, я бы сказал: поторопитесь развивать характер, подобный Христу. Урожай велик, труд тяжел, солнце клонится к западу, вечерние тени для некоторых из нас очень длинные, расплата близка, и Учитель ждет, чтобы пересчитать ваши снопы. Нельзя терять времени, брат; приступите к этому так, как вы никогда раньше не делали, и скажите: «Это единственное, что я делаю».
Итак, давайте не будем заполнять наши умы тщетными надеждами, которые, независимо от того, сбудутся они или нет, не удовлетворят нас, но поднимем наши глаза и сосредоточим наши ожидания на той славе за ее пределами, столь же реальной, как реален Бог, и столь же несомненной, как Его слово верно. Пусть эти надежды сосредоточатся и определят для нас цели нашей жизни; и пусть цели, ясно принятые и осознанные, преследуются со всей серьезностью, с «прилежностью», со спешкой, с энтузиазмом, которого они, и только они, достойны. Давайте послушаем нашего Учителя: «Мне должно делать дела Пославшего Меня, доколе есть день; наступает ночь». И давайте послушаем слова слуги, которые переворачивают метафору, и преподам тот же урок в трубном зове, который предвосхищает рассвет и пробуждает спящих солдат: «Ночь уже прошла, день близок. Отвергнем дела тьмы и облечемся в доспехи света».

2 Петра III. 18. РОСТ
«Но возрастайте в благодати и познании Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа…» (2 Петра 3). 18.
Это последние слова старика, записанные им в наследство нам. Он сам был ярким примером своей собственной заповеди. Было бы интересно изучить эти два письма апостола Петра, чтобы построить на их основе картину того, кем он стал, и сопоставить ее с самим собой прежним, когда он был полон самоуверенности, опрометчивости и нестабильности. Симону, сыну Ионина, потребовалась целая жизнь, чтобы вырасти в Петра; но это было сделано. И сами недостатки характера стали силой. Он повелевает и рекомендует нам то, что он доказал возможным в своем собственном случае, и с высоты, которой он достиг, он смотрит вверх на бесконечное восхождение, которого, как он знает, он достигнет, когда снимет эту скинию; а затем вниз к своим братьям, приказывая им тоже карабкаться и стремиться. Его последнее слово похоже на слово великого римско-католического апостола в Ост-Индии: «Вперед!» Он подобен трубачу на поле боя, который тратит свой последний вздох, трубя о наступлении. Бессмертная надежда оживляет его предсмертный приказ: «Расти!» возрастайте в благодати и познании Господа нашего и Спасителя».
Итак, я думаю, что мы можем взять эти слова, дорогие друзья, как отправную точку для некоторых очень простых замечаний о том, что, боюсь, является пренебрегаемым долгом, долгом роста христианского характера.
I. Прежде всего я хочу сказать пару слов о том, в каком направлении должен идти христианский рост.
Теперь те из вас, кто использует Пересмотренную Версию, увидят в ней очень небольшое, но очень ценное изменение. Там написано: «Растите в благодати и познании нашего Господа и Спасителя». Эффект этого изменения состоит в том, чтобы более ясно выявить, что, хотя направление роста двойственное, процесс один. А также яснее показать, что и благодать, и познание связаны с Иисусом Христом.
Он — Податель и Автор благодати. Он — Объект знания. Один более нравственный и духовный; другой, если можно так сказать, более интеллектуальный; но оба реализуются в результате одного акта прогресса, и оба присущи Самому Иисусу Христу, относятся к нему, заняты и происходят от Самого Иисуса Христа.
Присмотримся повнимательнее к этому двойному направлению, к этому как бы раздвоению христианского роста. Дерево, как и некоторые наши лесные деревья, в своем обычном развитии расходится на две основные ветви на небольшом расстоянии вверх от корня.
Во-первых, у нас есть рост в «благодати» Христа. Благодать, конечно, означает, во-первых, незаслуженную любовь и благосклонность, которую Бог во Господе оказывает нам, грешным и низшим созданиям; и затем оно означает последствия этой любви и благосклонности в разнообразных духовных дарованиях, которые в нас становятся «благодатью», красотой и совершенством христианского характера. Итак, если вы христианин, вам следует постоянно осознавать более глубокое и блаженное сознание любви и благосклонности Христа как вашей. Вам следует, если можно так сказать, с каждым днем прижиматься все ближе и ближе к Его сердцу и становиться все более и более уверенным, все более и более счастливо уверенным в все большей и большей Его милости и любви к вам.
И если вы христианин, вам следует не только ежедневно со все возрастающей уверенностью и силой осознавать факт Его любви, но вы должны с каждым днем впитывать и черпать все больше и больше последствий этой любви, духовные дары, которыми полны Его руки. Для каждого из нас в Нем открыт неисчерпаемый кладезь изобилия. И если наша христианская жизнь реальна и энергична, то в нас должна быть ежедневно возрастающая способность и, следовательно, ежедневно возрастающее обладание дарами Его благодати. Другими словами, должно происходить ежедневное постепенное преображение в Его подобие. Это «благодать Господа нашего Иисуса» не только в том смысле, что Он является Автором и Дарителем ее каждому из нас, но также и в том смысле, что Он Сам обладает ею и является ее примером. Так что в этом увещевании: «Возрастайте в благодати» нет ничего мистического и далекого от опыта повседневной жизни; и это не рост какой-то оккультной богословской добродетели или трансцендентного опыта, а очень простая, практическая вещь, ежедневная трансформация с растущей полнотой и точностью сходства в подобие Иисуса Христа; благодать, которая была в Нем, перешла на меня, и мой характер все более просиял и утончился, смягчился и облагородился отражением Его сияния.
Это значит «возрастать в благодати нашего Господа и Спасителя»; более глубокое осознание Его любви, каждый день проникающее в корни моего сердца, и более полное обладание Его дарами, каждый день вложенными в мою открытую руку; и постоянное приближение к красоте Его подобия, которая никогда не останавливается и не прекращается.
«Растите в познании нашего Господа и Спасителя». Знание человека — это не то же самое, что знание вероучения, мысли или книги. Мы должны возрастать в познании Христа, которое включает в себя не только интеллектуальное постижение истин о Нем. Он мог бы превратить это указание в следующее: «Расширяйте свое знакомство со своим Спасителем». Многим христианам никогда не удавалось стать с Ним более близкими, чем когда они впервые познакомились с Ним. Они находятся в своего рода поклоне и знакомстве со своим Учителем, и у них есть немного больше, чем это. Иногда мы начинаем знакомство, которое, как нам кажется, обещает перерасти в дружбу, но разочаровываемся. Обстоятельства или какой-либо обнаруженный недостаток конгениальности препятствуют его развитию. То же самое относится и к немалому числу исповедующих христианство. Они не стали ближе к Иисусу Христу, чем тогда, когда впервые узнали Его. Их дружба не выросла. Она никогда не доходила до стадии, когда все ограничения снимаются и царит полное доверие. «Растите в познании вашего Господа и Спасителя Иисуса Христа». С каждым днем становитесь все более и более близкими к Нему, ближе к Нему, откровеннее и сердечнее с Ним.
Но помимо этого есть и другая сторона этого запрета. Мы должны возрастать в понимании, интеллектуальном понимании и осознании истин, которые скрыты и заключены в Нем. Первые истины, которые узнает человек, становясь христианином, являются самыми важными. Урок, который усваивает маленький ребенок, содержит в себе как Омегу, так и Альфу всей истины. Во всем Евангелии нет ни одного слова, которое бы шло вперед по сравнению с тем первоначальным словом, вера которого спасает самых невежественных, доверяющихся ему. Мы начинаем с конца, если можно так сказать, и высшая истина — это первая истина, которую мы познаем. Но тот аспект, который эта истина имеет для человека, когда она прежде всего озаряет его и он видит в ней конец своим страхам, очищение своего сердца, прощение своих грехов, свое принятие Богом, есть вещь совершенно иная, чем тот аспект, который она должна иметь для него, после, скажем, сорока лет размышлений, взросления к этому, после того, как годы опыта научили его. Жизнь — лучший комментарий к истинам Евангелия, и опыт показывает их глубину и силу, их далеко идущее применение и гармонию. Таким образом, наш рост в познании Иисуса Христа – это не отход от самых ранних уроков или оставление их позади, а рост к ним и в них. Чтобы полнее и яснее познать все их бесконечное содержание благодати и истины. Сокровище, попавшее в наши руки поначалу, раскрывается во всей его истинной ценности, когда жизнь и испытания проверяют его металл и его неисчерпаемость. Урок ребенка – это урок мужчины. Весь наш христианский прогресс в познании состоит в том, чтобы выявить глубокий смысл, далеко идущие последствия факта воплощения, смерти и славы Христа. «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего единородного, чтобы всякий верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную». Та же самая истина, которая сначала сияла звездой в далеком небе, сквозь ночь страха и агонии грешного человека, становится все ярче по мере нашего приближения к ней, пока, наконец, не засияет центральное Солнце Вселенной, очаг жизненного тепла, источник всего направляющего света, центр всей энергии. Христос в Своем человечестве, в Своей божественности, Христос в Своем кресте, воскресении и славе является объектом всякого познания, и мы возрастаем в познании Его, глубже проникая в истины, которые мы уже давно познали, а также как и следуя им, поскольку они ведут нас в новые области и раскрывают неожиданные проблемы в вероучениях и практике.
Этот рост не будет односторонним; ибо благодать и знание будут продвигаться бок о бок: нравственное и духовное идет в ногу с интеллектуальным, практическое с теоретическим. И этот рост не будет иметь срока. Это рост к бесконечному объекту нашего стремления, подражания и привязанности. Итак, мы всегда приблизимся и никогда не превзойдем Иисуса Христа. Такой бесконечный прогресс и есть соль жизни. Оно сохраняет нашу молодость, когда физическая сила угасает. Оно пылает, бессмертная надежда, чтобы осветить тьму могилы, когда все другие надежды гаснут в ночи.
II. Теперь на мгновение взгляните на другую мысль, а именно на обязательство.
Это команда, то есть задействована воля. Рост должен происходить посредством усилий, и тот факт, что это повеление, учит нас тому, что мы не должны воспринимать эту одну метафору так, как будто она исчерпывает все факты в отношении христианского прогресса.
Вам никогда не придет в голову сказать ребенку, чтобы он рос, так же, как вы не думаете о том, чтобы сказать растению, чтобы оно росло, но Петр действительно велит христианским мужчинам и женщинам расти. Почему? Потому что они не растения, а люди с волей, которая может сопротивляться и может либо способствовать, либо препятствовать их прогрессу.
... и там
«Ло! посреди леса,
Сложенный лист вытягивается из бутона,
Растет зеленым и широким и не требует ухода».
Но мы растем не так. «В поте лица твоего», с болью и опасностью, с усилием и тяжелым трудом, и не иначе, люди растут во всем, кроме роста. И особенно это касается христианского характера. Существуют и другие метафоры, которые необходимо принять во внимание, а также метафора роста со всеми его приятными предложениями непрерывного, легкого и спонтанного продвижения.
Христианский прогресс – это не только рост, это война. Христианский прогресс – это не только рост, это гонка. Христианский прогресс — это не только рост, он умерщвляет ветхого человека. Христианский прогресс – это не только рост, это снятие ветхого человека с его делами и облачение в нового! Слова «Сначала лезвие, потом колос, а потом полное зерно в колосе» никогда не предназначались для полного описания того, как совершенствуется христианская жизнь.
Нам приказано расти, и это указание указывает на препятствия и сопротивление, на необходимость усилий и управляющего действия нашей собственной воли.
Это повеление крайне необходимо в нынешнем состоянии нашего среднего христианства. Наши церкви полны монстров, экземпляров замедленного роста, карликов, которые почти не выросли с тех пор, как были младенцами, младенцами всю свою жизнь. Я прихожу к вам с очень простым вопросом: есть ли у вас больше красоты Христа в вашем характере, больше Его благодати в ваших сердцах, больше Его истины в ваших умах, чем было год назад, десять лет назад или в тот далекий период, когда некоторые из вас, седовласые люди, впервые заявили, что они христиане? Неужели вы пережили так много вещей напрасно? Неужели годы тебя ничему не научили? Ах, братья! для скольких из нас верно следующее: «Когда вам надлежит быть учителями, вам нужен тот, кто научит вас, каковы первые принципы оракулов Божиих»? «Растите в благодати и познании Господа нашего и Спасителя».
А нам нужна команда, потому что все вокруг нас – помехи. Препятствием является злоупотребление евангельской доктриной обращения и идея, которая возникает во многих сердцах, что если однажды человек «перешел от смерти в жизнь» и сумел проникнуть в дверь банкетного зала , этого достаточно. И особенно в наших нонконформистских сообществах, где эта доктрина обращения проповедуется наиболее отчетливо, чей рост останавливается из-за злоупотреблений, которые они ею допускают, воображая, что если они однажды проявили веру в Господа, то могут безопасно и безгрешно стоять на месте. «Конверсия» разворачивается. Зачем нам оборачиваться? Конечно, для того, чтобы мы могли двигаться дальше в новом направлении, а не для того, чтобы остаться там, где мы находимся. Существует также препятствие в виде простой праздности, а есть препятствие, возникающее из-за погружения в мир и его заботы.
Если все ваши силы уйдут туда, то не останется ничего, с чем можно было бы расти. Многие исповедующие христианство делают такие глубокие глотки из опьяняющей чаши наслаждений этого мира, что это останавливает их рост. Иногда люди дают детям джин, чтобы они не росли. Некоторые из вас делают это для своего христианского характера, делая глубокие глотки из чаши Цирцея, наполненной мирскими удовольствиями и заботами.
И нередко какое-то одно излюбленное зло, какая-нибудь похоть, или страсть, или слабость, или желание, изгнать которое у тебя нет сил, убьет все стремления и уничтожит все возможности роста; и будет как железная лента вокруг маленького деревца, которая будет ограничивать его и совершенно предотвращать всякое расширение. Так ли обстоит дело с кем-нибудь из нас? Нам всем нужно – и я молюсь, чтобы вы пострадали – слово увещевания.
III. Теперь снова рассмотрим метод роста.
Есть две вещи, необходимые для развития животной жизни. Одно — еда, другое — упражнения; и ваш христианский характер не возрастет никаким другим способом.
Теперь что касается первого. Истинное средство, с помощью которого мы будем возрастать в христианской благодати, — это постоянное общение и общение с Иисусом Христом. Именно от Него все исходит. Он — Источник Жизни; Он дает жизнь, Он питает жизнь, Он увеличивает жизнь. И хотя в более ранней части этой беседы я говорил, что нам не следует ожидать роста без усилий, здесь я должен сказать, что мы очень сильно ошибемся в том, чего требует христианский прогресс, если предположим, что усилия направлены с наибольшей пользой на то, чтобы культивирование конкретных и единичных дел добра и чистоты. Наши усилия наиболее эффективны, когда они направлены на сохранение союза с нашим Господом. Сердце, соединенное с Ним, непременно будет преуспевать во всем прекрасном, прекрасном и достославном. Держите себя в контакте со Христом; и Христос заставит вас расти. То есть займите сердце и разум Им, позвольте своим мыслям идти к Нему. Думаете ли вы когда-нибудь с утра до вечера, в будний день о своем Учителе, о Его истине, о принципах Его Евангелия, о Его великой любви к вам? Сохраняйте свое сердце в союзе с Ним, посреди суеты и спешки вашей повседневной жизни. Обращаются ли ваши желания к Нему? Идут ли они к Нему и чувствуют Его? Чтобы поддерживать союз с Ним, потребуются усилия, но без усилий не будет контакта, а без контакта не будет роста. Вы можете ожидать, что растение, вырванное из почвы и закрытое от солнечного света, вырастет, как и любой христианский прогресс в сердцах, оторванных от Иисуса Христа. Но укоренившись в этой почве, улыбаясь этому солнцу, орошаемые вечной росой с Его Небес, мы будем «вырастать, как лилия, и пустить корни наши, как Ливан». Секрет настоящего христианского прогресса и направление, в котором усилия христианского прогресса могут быть наиболее прибыльными и эффективными, заключаются просто в том, чтобы держаться ближе к нашему Господу и Учителю. Он есть пища Духа. «Я пришел для того, чтобы имели жизнь и имели с избытком».
Общение со Христом включает в себя молитву. Желание расти поможет нашему росту. Мы склонны становиться теми, кем хотим быть. Желание, побуждающее к усилию, не будет напрасным, если оно также побуждает к молитве. Мы можем получить ответ на нашу просьбу о росте определенными способами; мы можем лишь частично осознавать ответ и не знать, что наши лица сияют, когда мы идем среди людей. Но, конечно, если мы молимся о том, что находится в таком соответствии с Его волей, как «рост в благодати», мы получим то прошение, которого желаем. Это стремление лучше узнать Его и обладать большей Его благодатью, подобно усикам какого-нибудь вьющегося растения, всегда найдет поддержку, вокруг которой оно может обвиться и благодаря которой оно может подняться.
Другим условием роста являются физические упражнения. Используйте благодать, которая у вас есть, и она возрастет. Практикуйте истину, которую вы знаете, и многие вещи станут яснее. Мышцы кузнеца укрепляются при использовании кузнечного молота, но, неиспользованные, они тратятся. Ребенок растет благодаря упражнениям. Тому, кто действительно владеет тем имуществом, которое использует только гарантии, будет дано.
Общение со Христом, включая молитву и упражнения, являются средствами роста.
IV. Наконец, обратите внимание на торжественную альтернативу экономическому росту.
Это не вопрос того, расти или не расти, и этому есть конец; но если вы посмотрите на контекст, вы увидите, что увещевание моего текста имеет очень важную связь. «Смотрите! берегитесь, чтобы вас не увели... вы не отпали от своей стойкости». «Но возрастайте в благодати». Другими словами, единственным средством предотвращения отступления от непоколебимости является постоянный прогресс. Альтернативой прогрессу является регресс. На наклонной плоскости невозможно стоять на месте. Если вы не поднимаетесь вверх, начинает действовать гравитация, и вы опускаетесь вниз. Либо должно быть постоянное развитие, либо будет определенный упадок и коррупция. Как только в этой физиологии прекращается рост, начинается распад. Как проявленные благодати укрепляются, так и непроявленные благодати распадаются. Ленивый слуга заворачивает свой талант в салфетку и закапывает его в землю. Он может попытаться убедить своего Учителя и себя словами: «Вот у Тебя то, что Твое»; но Он не заберет того, что вы похоронили. Ржавчина и ярь-медянка сделают свое дело с монетой; надпись будет стерта, а изображение испорчено. Вы не можете похоронить свою христианскую благодать в праздности, не умаляя ее. Это будет похоже на кусок льда, завернутый в ткань и оставленный на солнце; он весь уйдет в воду, когда вы придете его вынимать. И истина, которой вы не живете, чьи отношения, большие гармонии и контролирующая сила не все больше реализуются в вашей жизни; эта истина становится для вас все менее и менее реальной, все более призрачной и призрачной. Истина, которая не растет, окаменевает. «То, во что верят больше всего» — это часто вещи, которые имеют наименьшую силу. Неоспоримая истина слишком часто лежит «прикованной к постели в спальне души бок о бок с взорвавшимся заблуждением». Верный способ свести ваши знания об Иисусе Христе до этого инертного состояния — это пренебрегать их расширением и применением в своей повседневной жизни. Во всех церквях есть люди, и есть целые общины, чьи вероучения являются наиболее ортодоксальными, а также совершенно бесполезными и, насколько это возможно, ничтожными просто потому, что вероучение принято и отложено. Если ваша вера должна принести вам хоть какую-то пользу или сохраниться перед лицом искушений отказаться от нее, вы должны сохранять ее свежей и насыщенной кислородом, так сказать, путем постоянного свежего ее восприятия и более тесного применения это провести. Как только поток стоит, он застаивается; а сама манна Божья будет плодить червей и вонять. А христианская истина, непрактикуемая теми, кто ее придерживается, развращает сама себя и развращает их.
Итак, Петр говорит нам, что альтернативой является рост или отступничество. Этот распад может быть самым реальным и неожиданным. Есть много, много исповедующих христианство, которые не знают, что, подобно еврейскому гиганту древности, их сила ушла из них и ушел Дух Божий. Брат мой, умоляю тебя, очнись от своей довольной лени. Не удовлетворяйтесь тем, что просто вошли в Храм. Ничего не считайте выигранным, пока все еще предстоит выиграть. Перед вами бескрайне катится целый океан безграничной благодати и истины. Не довольствуйтесь сбором нескольких ракушек на берегу, а отправляйтесь на глубину и учитесь все больше и больше познавать благодать, истину и красоту вашего Спасителя и вашего Бога.
Но помните, что мертвые вещи не растут. Вы не можете расти, если не живы, и вы не живы, если у вас нет Иисуса Христа.
Вы отдали себя Ему? ты взял Его как своего? отдали себя Ему как Его слуги, подданные, солдаты? приняли Его своим Спасителем, Жертвой, Образцом, Вдохновителем, Другом? Если да, то у вас есть жизнь, которая будет расти, если вы сохраните ее в союзе с Ним. Соединившись с Ним, люди подобны «дереву, посаженному при реках вод», которое распускает свою листву и приносит свои плоды, год за годом отбрасывая все более широкую тень на траву и поднимая к небесам более крепкий ствол. Отделённые от Него, они подобны соломе, у которой нет ни корня, ни жизни и которая не может расти.
Какой ты, друг мой?
Я. ДЖОН
1 Иоанн И. 5-ii. 6. ПОСЛАНИЕ И ЕГО ПРАКТИЧЕСКИЕ РЕЗУЛЬТАТЫ
«Вот что мы слышали о Нем и возвещаем вам, что Бог есть свет, и нет в Нем никакой тьмы. 6. Если говорим, что имеем общение с Ним, а ходим во тьме, то мы лжем и не делаем истины: 7. Если же ходим во свете, как и Он во свете, то имеем общение друг с другом, и Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха. 8. Если мы говорим, что у нас нет греха, мы обманываем себя, и истины нет в нас. 9. Если мы исповедуем наши грехи, Он, будучи верным и справедливым, простит нам наши грехи и очистит нас от всякой неправды. 10. Если мы говорим, что не согрешили, то делаем Его лжецом, и слова Его нет в нас».
«Дети мои, сие пишу вам, чтобы вы не согрешали. А если кто согрешит, то мы имеем Ходатая пред Отцом, Иисуса Христа Праведника: 2. И Он есть умилостивление за грехи наши, и не только за наши, но и за грехи всего мира. 3. И тем самым мы узнаем, что познаем Его, если соблюдаем Его заповеди. 4. Кто говорит: «Я знаю Его», и не соблюдает заповедей Его, тот лжец, и нет в нем истины. 5. А кто соблюдает слово Его, в том поистине совершилась любовь Божия: из того познаем мы, что мы в Нем. 6. Кто говорит, что пребывает в Нем, тот и сам должен поступать так, как поступал Он» (1 Иоанна 1:1). 5-ii. 6.
Иоанн – мистик среди авторов Нового Завета. Он много говорит о непосредственном соединении души с Богом и мало говорит об учреждениях и обрядах. Его метод — не спорить, а высказывать глубокие и простые положения, которые убеждают в их собственном свете. Но он также страстно стремится к простой, практической морали и в этом отношении подает пример, которому, к сожалению, не смогли последовать слишком многие из наиболее мистических типов христианского учения. Для него результатом и проверкой всякого глубоко скрытого союза с Богом является праведность в жизни.
Смешение этих двух элементов, которое является ключевым моментом этого письма, чудесно показано в этом отрывке. Для их рассмотрения потребуется гораздо больше места, чем мы имеем, поскольку каждая статья весит как золото. Мы можем лишь скользить по поверхности и попытаться выявить наиболее существенные моменты.
I. Во-первых, мы имеем чудесное объединение всего евангельского послания в одном высказывании относительно сущности Бога. Свет на всех языках является символом знания, радости и чистоты. Это источник жизни. Сама его природа — излучать себя во тьму и побеждать ее. Его великолепие ослепляет каждый глаз; все вещи радуются его лучам. Тьма – это тип невежества, печали и греха. Но хотя символ богат разнообразными откровениями, вероятно, преобладающими идеями здесь являются чистота и общение с самим собой.
Иоанну выпала честь дать миру три великих откровения о том, что Бог есть дух, есть свет и есть любовь. И это глубокое изречение в каком-то смысле включает в себя оба других, поскольку свет, который в массовом сознании наиболее отличен от материи, вполне может обозначать эмблему духа, и, поскольку излучать — его неотделимое качество, действительно представляет собой в символизирует радость от передачи Себя, что является самой сутью заявления о том, что Бог есть любовь. Если же мы постигаем эти две мысли об абсолютной чистоте и самоотдаче как самую природу и свойство Бога, Иоанн говорит нам, что мы постигаем суть Евангелия.
И он думает, что люди никогда не поймут их наверняка, если «послание» от Бога, определенное откровение в исторических фактах, не удостоверит их. Мы можем надеяться, сомневаться или желать, но мы не можем быть уверены, что Бог есть свет, если только Он не скажет нам об этом безошибочным действием. Иоанн знал, что это было за деяние – ниспослание Своего единородного Сына. К положительному утверждению Иоанн в своей обычной манере присоединяет подчеркнуто отрицательное: «Тьмы нет в нем, нет, ни в коем случае». Он свет, весь свет, только свет.
II. С характерной моральной серьезностью Иоанн сразу переходит к практическим последствиям, которые призвано иметь это послание. Нам не говорят, что такое Бог, просто для того, чтобы мы могли знать, но чтобы, зная, мы могли действовать и быть. Если Он есть свет, то с теми, кто находится в союзе с Ним, последуют две вещи: они будут ходить во свете и в Его свете увидят свое собственное зло. Иоанн рассматривает эти два последствия в стихах 6–10: первое — в стихах 6 и 7; последнее в стихах 8-10. Параллелизм в построении этих двух наборов стихов поразителен:

		
				Стихи 6, 7.

				Стихи 8, 9.

		

		
				Если мы скажем

				Если мы скажем

		

		
				что мы имеем общение с Ним и ходим во тьме,

				что у нас нет греха

		

		
				мы лжем, а не правду.

				мы обманываем себя, и истины нет в нас.

		

		
				Но если мы ходим во свете, как Он во свете,

				Если мы исповедуем свои грехи,

		

		
				мы общаемся друг с другом.

				Он верен и праведен, чтобы простить нам грехи наши,

		

		
				и кровь Иисуса, Сына Его, очищает нас от всякого греха.

				и очистить нас от всякой неправды.

		

	

	 

	Что касается первого из этих двух абзацев, то основная мысль заключается в том, что общение с Богом обязательно предполагает моральное подобие Ему. Поклонение – это всегда стремление и соответствие характеру бога, которому поклоняются, и не может быть истинного общения с Богом, который есть свет, если поклоняющийся не ходит во свете. Говоря простым языком, все высокие претензии на общение с Богом должны подтверждаться практической праведностью. Это глубоко врезается в эмоциональную религию, которая много говорит о восторгах и тому подобном, но оказывает мало очищающего эффекта на скромные детали повседневной жизни.
Всегда находятся исповедующие христианство, которые рассказывают о своем благословенном опыте и прискорбно терпят неудачу в прозаических добродетелях. Жаль, что человек держит голову так высоко, что не пытается уберечь ноги от грязи. Такое признание по большей части запятнано более или менее сознательной ложью и всегда является доказательством того, что истина — сумма Божьего откровения — не действует в человеке; что он не превращает свою веру в действие, как должно быть со всякой верой. С другой стороны, истинное отношение, вытекающее из вести, состоит в том, что мы должны ходить во свете, как и Он в нем.
Стих 10 кажется просто повторением предыдущей идеи с некоторым усилением, главным образом в описании истинного характера отрицания греха. Выставить Бога лжецом хуже, чем лгать или обманывать самих себя; и любое игнорирование греха приводит к этому, потому что не только Бог провозгласил его универсальность словами откровения, но и все Его отношения с людьми основаны на том факте, что все они грешники, и мы бросаем вызов всем Его словам и работает, если мы отрицаем то, чем являемся сами. Поэтому Апостол далее меняет свои выражения и говорит «Слово Его» вместо «истины», тем самым выдвигая на первый план мысль, что «истина» стала доступной нам, потому что Бог сказал.
III. Глава II. 1-6 имеет структуру, аналогичную предыдущему разделу. Как там, так и здесь, «послание» суммируется в одном великом факте: действии Христа как защитника верующих и умилостивления мира. Как там, так и здесь следуют два практических следствия, вычерченные в соответствующих линиях. Обратите внимание на повторение в стихах 3 и 5b фразы «познаем мы» и в стихах 4 и 6 фразы «Говорящий».
Обратите также внимание на повторное появление слов «он лжец» и «нет в нем истины» в стихе 4. Суть этого раздела можно кратко изложить следующим образом. Сердце Иоанна тает, когда он думает о возможностях святости, открытых для верующих, и о печальной реальности их несовершенной жизни, и он обращается к ним с нежным именем: «дети мои». Побудительный и руководящий мотив его письма состоит в том, чтобы они не согрешали. Практическая праведность – это цель откровения, и ее полное достижение должно быть целью каждого верующего.
Но печальный опыт «святых» состоит в том, что они еще не полностью избавились от ее власти. Поэтому «послание» заключается не только в том, что «Бог есть свет без примеси тьмы», но и в том, что «мы, христиане, имеем Ходатая перед Отцом». Сегодня Иисус продолжает Свою могущественную работу всеобщего ходатайства за всех Своих слуг, и это ходатайство обеспечивает прощение их непостоянства и ошибок, поскольку оно опирается на завершенное Христом дело «умилостивления», которое предназначено для всего мира, хотя на самом деле это полезно только для верующих.
Поскольку сила дела Христова в его двойном аспекте умилостивления и ходатайства, было показано, что те же практические вопросы, что и в предыдущем разделе, вытекают из раскрытой природы Бога, здесь, в несколько иной форме, связаны с этим делом. Во-первых, соблюдение Его заповедей (что эквивалентно «хождению во свете») является проверкой для нас самих, как и для других, на предмет нашего действительного познания Его посредством познания, которое является не просто умственной работой, но знакомством с сочувствием и дружба, или, говоря словами предыдущего абзаца, общение с Ним.
Очевидно, что объем этого раздела требует, чтобы «Его заповеди» здесь означали Христовы, а не Отца. Все заявления о познании Иисуса, которые не подтверждаются послушанием Ему, являются ложными. Если мы соблюдаем Его слово – не просто отдельные «заповеди», но слово как одно великое целое – наша любовь к небесам достигает своего совершенства, поскольку это не просто эмоция сердца, но сила, которая должна формировать и приводить в действие все наши действия.
Стих 5б следует отделить от предыдущих слов, поскольку он на самом деле является началом второго исхода дела Христа и параллелен словам «познаем мы» и т. д. в стихе 3. Наблюдайте за развитием мысли от от уверенности, что мы знаем (стих 3), до уверенности, что мы в Нём. Отношение христианина к небесам — это не только знакомство, каким бы близким оно ни было, любящим и преображающим, но и фактическое пребывание в Нем. Эта великая истина сияет на каждой странице Нового Завета, и ее нельзя ослаблять метафорами или риторикой. Это самое сердце христианской жизни и испытание, которого мы достигли, и это не просто случайное, но и постоянное состояние (обратите внимание, что слова «находятся в Нем» укрепляются, чтобы «пребывать в Нем»). ) заключается в том, что наша внешняя жизнь в ее разнообразной деятельности должна соответствовать образцу всей святости в жизни Иисуса. Ходить так, как ходил Он, — значит ходить во свете. Профессия — ничто, поведение — все, и мы будем чисты от греха только в той мере, в какой у нас есть Тот, Кто есть свет людям на всю жизнь нашей жизни.
1 Иоанн И. 7. ХОДЬБА В СВЕТЕ
«Если ходим во свете, как и Он во свете, то имеем общение друг с другом, и кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха» (1 Иоанна 1. 7.
Иоанн был Апостолом любви, но он также был «сыном грома». Его сильная моральная серьёзность и сама его любовь заставили его ненавидеть зло и строго осуждать его; и его слова сверкают и катятся, как никакие другие слова в Писании, кроме слов Господа любви. В ближайшем контексте он изложил то, что для него является самой сутью его послания: «Бог есть свет, и в Нем нет никакой тьмы». На солнце есть пятна, огромные полосы черноты на его сияющем диске; но в Господе несмешанная, совершенная чистота. А раз так, то ясно, что ни один человек не может сочувствовать или общаться с Ним, если и он, по своей мере, не является светом.
Итак, с пламенным негодованием Иоанн обращается к людям, из которых были некоторые, даже в первобытной Церкви, которые претендовали на высокую духовность и богообщение и все это время явно жили во тьме греховной. Он не станет с ними ссориться. Он прямо говорит, что они лгут, причем худший вид лжи — притворная ложь: «Они не говорят правды». Затем, быстрым поворотом, он противопоставляет этим претендентам людей, которые действительно находятся в общении с Богом, и в моем тексте излагает принцип, согласно которому хождение во свете необходимо для общения с Богом. Только в своей обычной манере он превращает антитезу в несколько иную форму, чтобы предложить другой аспект истины, и вместо того, чтобы сказать, как можно было бы ожидать, учитывая вербальную точность контраста: «Если мы пойдем в свет, так как Он во свете, мы имеем общение с Богом, говорит он, «мы имеем общение друг с другом». Затем он добавляет еще один результат этого хождения: «кровь Иисуса очищает от всякого греха».
Итак, есть три вещи: хождение во свете, которое является единственным христианским хождением; спутники тех, кто ходит во свете; и постепенное очищение, которое дается.
I. Обратите внимание на это «Хождение во свете», которое является единственным христианским хождением.
На всех языках свет является естественным символом трех вещей: знания, радости и чистоты. Один луч разбивается на три составные части. Но так же, как некоторые поверхности чувствительны к фиолетовым лучам, скажем, спектра, а не к другим, так и сильная моральная серьёзность Джона делает его чувствительным главным образом к символике, которая делает свет выражением, а не знания. или радости, как моральной чистоты. И хотя это не только его использование эмблемы, в основном это так, и здесь так. Таким образом, «ходить во свете» — это, вообще говоря, иметь чистоту, праведность, доброту как тот самый элемент и атмосферу, в которой протекает наша прогрессивная и изменчивая жизнь.
Обратите также внимание, прежде чем я пойду дальше, на эту весьма существенную противоположность: мы «ходим»; Он есть — Бог находится во свете существенно, неизменно, невозмутимо, вечно; и свет, в котором Он находится, Его «собственный спокойный дом, Его жилище от вечности», — это свет, который истек из Него Самого в виде нимба вокруг полуночной луны. По сути, одно и то же — сказать, что Бог во свете, или, как говорит псалмопевец: «Он покрыл Себя светом, как ризою», и сказать: «Бог есть свет».
Но рядом с тем неизменным пребыванием в совершенной чистоте, которая недоступна, Апостол отваживается поставить не только в противовес, но и параллельно (как Он есть) нашу изменчивую, трудную, деятельную, прогрессивную жизнь в свете (Бог это); мы гуляем.
Итак, сущность христианского характера состоит в том, чтобы свет чистоты и нравственной доброты был подобен самому светилу, посреди которого он стоит и продвигается. Это подразумевает усилие, активность и прогресс. И мы являемся христианами лишь в той мере, в какой сознательная деятельность нашей повседневной жизни и глубочайшие энергии нашего внутреннего существа купаются и пропитываются этой любовью к праведности и стремлением к ней. Бесполезно, говорит Иоанн, говорить об общении с Богом, если это общение не коренится в симпатии к Нему в том, что является самой сердцевиной Его Существа, совершенным светом совершенной святости. Проверьте этим свое христианство.
Далее, в этом великом требовании хождения во свете подразумевается не только деятельность и усилие, прогресс и чистота, но также и то, что вся жизнь должна быть приведена в связь и сформирована по ее образцу. образец Бога, в которого мы исповедуем веру. Религия в своем глубочайшем смысле — это стремление к подобию богу. Вы видите это в язычестве. Люди создают своих богов по своему образу, а затем бог создает поклонников по своему образу. Марс — бог воинов, Венера — богиня распутников, Аполлон — бог музыкальных и мудрых и т. д., и в христианстве самое глубокое в этом — стремление и стремление к подобию небу. Любовь — это подражание; восхищение, особенно когда оно возведено в высшую степень и переходит в обожание, есть подражание. И человек, лежащий пред Богом, как зеркало в солнечном свете, получает на неподвижной поверхности своей души – но не, как зеркало, только на поверхности, а в глубочайшей глубине ее – отраженный образ Того, на Кем он смотрит. «Мы все с открытыми лицами, отражающими славу, превращаемся в один и тот же образ». Итак, ходить во свете возможно только тогда, когда мы вовлечены в него и наши слабые ноги готовы идти по сияющей славе благодаря мысли, что Он находится во свете. Подражать Ему — значит быть праведным. Так что не будем забывать, что правильное вероучение и благочестивые чувства, да! и мораль, которая не имеет никакой связи с Ним, несовершенны, и что цель всей нашей религии, нашего ортодоксального вероучения, наших приятных эмоций и внутренних чувств принятия, благосклонности и товарищества призваны сойтись и произвести это — жизнь и характер, которые живут, двигаются и существуют в великом шаре света и чистоты.
Но в эту грандиозную метафору моего текста включено еще одно. Оно не только предписывает нам прилагать усилия, действовать и прогрессировать в свете и соединять всю нашу чистоту с Богом, но также требует, чтобы мы не скрывали никакой части нашего поведения или нашего характера ни от себя, ни от Него. Вынесите все это на свет. И хотя с покаянным сердцем и покрасневшим лицом нам приходится иногда говорить: «Видишь, Отче, что я сделал!» гораздо лучше, чтобы разоблачающий свет падал на нас и, подобно солнечному свету на мокром белье, растапливал грязь, к которой он прикасается, чем если бы мы забивали это уродливое существо в угол, чтобы однажды оно было обнаружено и пронзено. от вспышки света превратился в молнию. «Тот, кто творит истину, выходит к свету, чтобы дела его открылись».
II. Вот и все, что касается моего первого пункта; второй: спутники людей, ходящих во свете.
Я уже указывал, что точная, возможно, педантически точная форма антитезы была бы: «Если ходим во свете, как Он во свете, то имеем общение с Богом». Но Иоанн говорит, во-первых, «мы имеем общение друг с другом». В основе этого, как я вскоре скажу, лежит другая мысль: «У нас есть общение с Богом». Но сначала он имеет дело с другой стороной истины. Это сводится к тому, что единственный цемент, который совершенно связывает людей друг с другом, — это их общее обладание этим светом и, как следствие, общение с Богом. Есть множество других связей, которые притягивают нас друг к другу; но эти, если они не укреплены этой глубочайшей из всех уз, родством душ, движущихся вместе в царстве света и чистоты, ненадежны и склонны к разрыву. Грех разделяет людей точно так же, как он отделяет каждого человека от Бога. Это клин, вбитый в дерево, который разрывает его на части. Человеческое общество с его разнообразными связями похоже на железный обруч, которым можно обернуть шесты-бочки, придавая им квазиединство. Единственное, что объединяет людей в единое целое, — это то, что каждый будет как бы встроен в скалу, которая является основанием, и здание вырастет в святой храм в Господе. Грех разделяет; как признавался пророк: «Все мы блуждали, как овцы, каждый на свою дорогу», и стадо распадается на множество рассеянных овец. Социальные энтузиасты могут усвоить урок, что единственный способ, с помощью которого братство между людьми может стать чем-то иным, кроме имени, и, вероятно, закончиться, как это произошло во время Великой Французской революции, тем, что «братья» делают гекатомбы своих собратьев под гильотиной, - это что это будет следствием Отцовства Бога. Если мы ходим во свете, а не иначе, мы имеем «общение друг с другом».
Затем, еще далее, в этом общении друг с другом Иоанн предполагает для каждого общение с Богом, что делает возможность и достоверность объединения всех в одну семью. Он не считает необходимым заявить то, что столь просто и очевидно, а именно, что, если мы не находимся в симпатии к Богу, в нашем стремлении и усилиях по поиску света, который является Его домом и нашим, мы не имеем настоящего общения с Ним. . Я сказал, что грех отделил человека от человека и разорвал все сладкие узы дружбы, так что если люди соприкоснутся, находясь сами во тьме, то они придут в столкновение, а не в общение. Компания путешественников в ночи – это отдельные личности. Когда солнце встает на их пути, они снова становятся компанией. Подобным же образом грех отделяет нас от Бога, и если наши сердца обращены к тьме нечистоты и обитают в ней, то мы не имеем общения с Ним. Он не сможет прийти к нам, если мы любим тьму. Он
«Могу только слушать у ворот,
И услышать домашний кувшин внутри.
Прилив Атлантики распространяется по подножию окованных железом скал на наших западных берегах, и нет ни одной расщелины, в которую он мог бы проникнуть. Итак, Бог движется вокруг нас, но находится без нас, пока мы ходим во тьме. Итак будем помнить, что никакое соединение с Ним невозможно, кроме этого общего жилища во свете. Два зерна ртути, положенные на полированную поверхность, никогда не соединятся, если их поверхности покрыты мелкими примесями или поверхность одного из них. Удалите пылинки, и они сольются и станут одним целым. Пленка греха отделяет людей от Бога. А если фильм снять, то человек обитает в Господе, и Бог в нем.
III. Это подводит меня к моему последнему пункту: постепенное очищение тех, кто обитает во свете.
«Кровь Иисуса Христа очищает от всякого греха». Теперь, если вы обратите внимание на весь контекст и особенно на слова, стоящие через пару стихов после моего текста, вы увидите, что под очищением здесь подразумевается не очищение прощением, а очищение очищением. Ибо эти две вещи четко различаются в девятом стихе: «Он верен и справедлив, чтобы простить нам грехи наши и очистить нас от всякой неправды». Итак, выражаясь богословскими терминами, здесь имеется в виду не оправдание, а освящение.
Затем следует отметить еще одну вещь: когда Апостол говорит здесь о крови Христа, он имеет в виду не эту кровь, пролитую на Кресте, искупительную жертву, но ту кровь, перелитую в жилы. , источник там нашей новой жизни. В Ветхом Завете говорится, что «кровь — это жизнь». Не обращайте внимания на то, что это утверждение корректно с научной точки зрения; он передает идею времени, которая лежит в основе значительной части учений Ветхого и Нового Завета. И когда Иоанн говорит, что кровь Иисуса очищает «от всякого греха», он говорит то же самое, что сказал его брат Павел: «Закон духа жизни в Господе освобождает меня от закона греха и смерти». Другими словами, нам даруется возрастающее очищение от господства и силы греха, если в нашу жизнь вдохнут жизнь Иисуса Христа. Метафора очень сильная. Нам говорят — я ничего не знаю об истинности этого, — что иногда можно было оживить умирающего человека, переливая в его вены кровь другого человека. Это картина единственного способа, с помощью которого мы с вами можем освободиться от господствующей над нами тирании. Мы должны иметь жизнь Христа как оживляющий принцип нашей жизни, дух Иисуса, освобождающий нас от власти греха и смерти.
Итак, вы видите, что перед нами стоят два аспекта великого дела Христа под одной метафорой крови в ее двойственной форме: во-первых, как пролитая за нас, грешников на Кресте; во-вторых, как день за днем льется в наши вены. Это работает прогрессивное очищение. Оно охватывает всю почву всякого возможного беззакония. Прощение – это многое, очищение – это нечто большее. Крестная жертва – основа всего, но эта жертва не исчерпывает того, что делает для нас Христос. Он умер за наши грехи и жив для нашего освящения. Он умер за нас, Он живёт в нас. Поскольку Он умер, мы прощены; поскольку Он жив, мы очищаемся. Помните только «если» Джона. «Кровь Иисуса будет постепенно очищать нас, пока не очистит нас от всякого греха», при условии, что мы «ходим во свете», и не иначе. Если главное направление нашей жизни — к свету; если мы стремимся стремлением, усилием и осознанным выбором жить в святости, тогда, а не иначе, сила жизни Иисуса Христа избавит нас от власти греха и смерти.
Итак, мой текст предполагает, что люди, к которым он адресован и которых он касается, уже перешли из тьмы в свет, если не совсем, то в зародыше. Но тем, кто еще не прошел, есть что сказать перед моим текстом. И Джон говорит это немедленно; вот оно: «Если кто согрешит, мы имеем Ходатая пред Отцом, Иисуса Христа, праведника, и Он есть умилостивление за грехи наши; и не только за наши грехи, но и за весь мир». Итак, нам нужно начать с пролитой за нас крови, средства нашего прощения, а затем мы должны окропить нас кровью, средством нашего очищения. Если мы со смиренной верой примем умирающего Господа своим Спасителем и каналом нашего прощения, мы получим прощение наших грехов. Если мы послушаем голос, который говорит: «Вы были когда-то тьма, а теперь свет в Господе. Поступая как дети света», мы будем иметь общение с живым Господом и каждый день узнавать все больше и больше о силе Его очищающей крови, благодаря которой мы «встретимся, чтобы стать участниками наследия святых во свете».
 

	1 Иоанна 2. 7, 8 — ЗАПОВЕДЬ, СТАРАЯ, НО НОВАЯ
«Не пишу вам заповеди новой, но заповедь ветхую, которую вы имели от начала… Опять пишу вам заповедь новую, которая истинна в Нем и в вас» (1 Иоанна 2). 7, 8.
Самые простые слова могут нести в себе самые глубокие мысли. Возможно, ангелы и маленькие дети говорят очень похоже. Это письмо, как и все сочинения Иоанна, ясное по речи, глубокое по мысли, ясное и глубокое, как бездны среди океана. Его термины таковы, что их может понять ребенок; его предложения короткие и неискусственные: он не рассуждает, он заявляет; у него нет ни аргументов, ни риторики, но он учит нас глубочайшим истинам и показывает, что мы приближаемся к центру посредством проницательности, а не логики.
Слова, которые я взял для своего текста, очень характерны для манеры этого Апостола. Ему предстоит провозгласить великую, обширную истину, и он излагает ее в самой простой и неискушенной манере, помещая рядом два безыскусных предложения, и стимулирует нас сопоставлением, побуждая нас чувствовать и таким образом делать наши выводы. собственные большие уроки, которые в них содержатся. Позвольте мне тогда попытаться выявить это.
I. И первое, что мне приходит в голову, это то, что «слово» — это «заповедь».
Под словом здесь апостол, очевидно, имеет в виду, поскольку он говорит о нем как о том, что эти азиатские христиане «слышали от начала», первоначальную истину, которая была представлена для их принятия в истории жизни и смерти Иисуса. Христос. Это было «слово», и, говорит он, именно потому, что это была история, оно является заповедью; только потому, что это было Откровение Божие, это закон. Бог никогда не говорит нам ничего только для того, чтобы мы могли быть мудрыми. Цель всей божественной речи, будь то в Его великих творениях в природе, или в голосах нашей собственной совести, или в слогах, которые нам приходится собирать из сложных шумов мировой истории, или в этой книге, или в Воплощенном Слове, где все блуждающие слоги собраны вместе в одно слово, — цель всего, что Бог говорит людям, состоит прежде всего в том, чтобы они могли знать, но для того, чтобы они, познав, могли делать; и еще более того, что они могут быть. Итак, поскольку каждая часть религиозного знания содержит в себе способность направлять поведение, все слово Божие является заповедью.
И если это верно в отношении других откровений и проявлений, которые Он совершил о Себе, то это особенно верно в отношении суммирования всего в Воплощенном Слове, в Его словах и в словах, которые говорят нам о Его жизни и Его смерти. Итак, какие бы истины ни существовали, а их много, которые, конечно, имеют лишь самое отдаленное отношение, если таковые вообще имеются, к жизни и поведению, каждая частица христианской истины имеет прямое влияние на жизнь человека и приносит с собой строгое обязательство.
Теперь, Откровение Бога в Господе, «Слово, которое вы слышали от начала», которое, я полагаю, примерно соответствовало бы тому, что сказано нам в наших четырех Евангелиях; слово, которое эти азиатские христиане услышали вначале, благая весть, которая была принесена им среди их поисков и приключений, требовала, прежде всего, абсолютного доверия, подчинения воли, а также согласия разума. . Но и оно требовало подражания, ибо Иисус Христос открылся им, как Он открывается нам, как воплощенное осуществление идеала человечества; и то, чем Он является, знание того, что Он есть, обязывает нас стараться быть в свою очередь.
И более того, братия, Крест Христов есть заповедь. Ибо мы ужасно калечим его и греховно, а также глупо ограничиваем его применение и его силу, если признаем его только — я собирался сказать главным образом — как основание нашей надежды и того, что мы называем нашим спасением, и не признать его обязательным примером нашей жизни, который мы обязаны воплощать в своей повседневной практике. Сам Иисус Христос сказал нам, что во многом, но никогда более трогательно и чудесно, чем когда в ответ на просьбу горстки греков увидеть Его, Он ответил словом, которое не только возвещало то, что было для Него обязательным, но и то, что было для Него обязательным. было обязательным для всех нас, и из-за отсутствия которого все великие дарования греческого ума в конце концов сгнили до чувственности, когда Он сказал: «Если пшеничное зерно не упадет в землю и не умрет, то оно останется одно, а если умрет, то принесет много плода», а затем продолжил: «Кто любит жизнь свою, потеряет ее».
Итак, братия, «слово, которое вы слышали вначале», повествование о Христе, Его жизни и Его смерти, есть строгая заповедь. И вот одно из благословений христианства состоит в том, что все, что было тяжелым и безнадежным, порой приводя к отчаянию, а также побуждая других к жестоким усилиям, в концепции закона или долга, стоящих вне нас, превращается в нежное слово: «Если любите Меня, соблюдите Мои заповеди». Если кто-нибудь служит Мне, пусть... «следуй за Мною». Это закон; это «закон свободы». Итак, вы не сделали всего необходимого, приняв учение Христа в Писании и учение Писания о Христе. Не сделал ты и всего необходимого, когда, обхватив Его и просто прижавшись к Его Кресту, ты узнаешь в нем средство и залог твоего принятия с Богом, а также основание и якорь всей твоей надежды. Есть еще кое-что, что нужно сделать. Евангелие — это заповедь, а заповеди требуют не только согласия, не только доверия, но и практического послушания. «Ветхая заповедь» — это «слово, которое вы слышали от начала».
II. Старый Христос всегда новый.
Далее Апостол в последних словах моего текста говорит: «Что» (а именно, это сочетание старого и нового) «истинно в Нем и в вас». «Истинный в Нем», то есть Христос, старый Христос, который был провозглашен этим азиатским христианам, когда они блуждали среди иллюзий своего язычества, постоянно становится новым по мере того, как возникают новые обстоятельства и требуются новые обязанности. и новые дни приходят с новым бременем, надеждами, возможностями или опасностями. Здесь учат вечной новизне ветхого Христа.
Предположим, один из этих людей в Эфесе впервые услышал историю о том, что далеко в Иудее жило проявление Бога во плоти и что Он в Своей чудесной любви умер за людей, чтобы они могли быть спасены от хватка своих грехов. И предположим, что человек, едва способный видеть, все же увидел так много и ухватился за это. Он был христианином, но тот Христос, которого он различил, когда впервые увидел Его сквозь туман, и тот Христос, которого он имел в своей жизни и в своем сердце, скажем, после двадцати лет христианской жизни, очень различны. Старый Христос остался, но старый Христос день ото дня становился новым, согласно новым потребностям и положениям. И именно таким будет наш опыт, если в нас есть настоящее христианство. Старый Христос, которому мы поначалу доверяли, был способен сделать для нас все, о чем мы просили Его, но мы не просили у Него поначалу и половины того, что было в Нем, и не узнали поначалу и десятины из того, что было в Нем. Предположим, например, что какой-нибудь большой корабль приближается к плоту с моряками, потерпевшими кораблекрушение, и в темноте ночи переносит их на безопасную свою палубу. Они знают, насколько они в безопасности, они знают, что их спасло, но что они знают по сравнению с тем, что они узнают до того, как путешествие закончится, обо всех резервуарах силы и запасах припасов, находящихся в нем? Христос приходит к нам во тьме и освобождает нас. Мы знаем Его как нашего Избавителя с первого момента, если мы действительно постигли Его. Но потребуется лето и зимовка с Ним, многие долгие дни и годы, прежде чем мы сможем когда-либо иметь хотя бы частично адекватное понимание всего, что заключено в Нем.
И чему научит нас глубины Христа, и как Он становится для нас новым? Ну, доверяя Ему, следуя за Ним и служа жизнью. Я не сомневаюсь, что некоторые из нас могут оглянуться на прошлые дни, когда на нас обрушилась печаль, губительная и почти сокрушительная; и тогда вещи, которые мы тысячу раз читали в Библии и думали, что верим, обрели новый смысл, и нам казалось, что мы никогда раньше ничего о них не понимали. Христос, который с нами во тьме и которого мы находим способным обратить даже ее, если не в свет, то, по крайней мере, в торжественный сумрак, не лишенный надежд, что Христос для нас больше, чем тот Христос, которого мы прежде всего научился так мало знать. И новые обстоятельства жизни, ее возникающие обязанности подобны ударам лопаты, которая расчищает почву и раскрывает во всем ее объеме сокровище, которое мы приобрели, когда покупали это поле. Клад мы покупаем сразу, но пересчитывать его приходится долго. Старый Христос — это всегда новый Христос.
Итак, братья, христианский прогресс состоит не в том, чтобы уйти от первоначальных фактов, элементов Евангелия, а в том, чтобы глубже проникнуть в них и больше ощутить их силу и их хватку. Весь Евклид в определениях, аксиомах и постулатах вначале. Все наши книги — это буквы алфавита. И прогресс состоит не в продвижении за пределы, а в погружении в эту первоначальную истину: «Бог был в Господе, примиряющем мир с Собою».
Я мог бы сказать здесь несколько слов о другой фазе этой вечной новизны ветхого Христа, а именно, о Его приспособлении к решению всех сложностей, затруднений и проблем каждого последующего века. Церкви потребовалось много-много времени, чтобы выяснить и сформулировать, правильно или неправильно, то, что она открыла в Господе. Выводы, которые следует сделать из простой евангельской истины, предпосылки, на которых она покоится, требуют всех усилий всей Церкви во все времена и превосходят их все. И я осмелюсь сказать, хотя это может звучать как необоснованная догма, что на вопросы этого поколения, социальные, моральные и политические, ответ можно найти в Нем. Он, и только Он, будет истолковывать каждое поколение для себя и удовлетворять его настойчивые нужды. Сегодня в мире нет никого другого, кроме старого Христа в новом аспекте, которого требуют новые условия.
Вам когда-нибудь приходило в голову, насколько примечательно и, как мне кажется, насколько ценно в качестве аргумента в пользу истины христианства, что Иисус Христос приходит к этому, как и ко всякому поколению, с видом принадлежности к этому? Подумайте о разнице между аспектом, который Платон или Сократ представляет миру сегодня, и аспектом, который представляет этот Господь. Вам не нужно ничего снимать с Него. Он не делал Себя никаких утверждений, которые были бы взорваны прогрессом мысли или знания. Сегодня Он стоит перед миром, удовлетворяя его нужды так же точно, как Он удовлетворял потребности людей Своего поколения. Старый Христос — это новый Христос.
III. Наконец, в христианской жизни старая заповедь всегда новая.
«Что верно… в тебе». То есть «заповедь, которую вы получили вначале», когда вы приняли Христа как Спасителя, сама по себе обладает силой приспосабливаться ко всем новым условиям, когда они могут возникнуть, и будет ощущаться все более и более строгой, и все больше требовать большего соответствия и все больше охватывать всю человеческую жизнь. Ибо в результате всякого послушания понятие долга становится более ясным и строгим. «Если кто-нибудь исполнит волю Его», наградой будет то, что он все больше и больше будет видеть высоту этой воли, длину и ширину, глубину и высоту возможного соответствия человеческого духа воле Божией. И поэтому, продвигаясь в послушании, мы увидим перед собой недостигнутые успехи, и каждый новый шаг прогресса будет более полно показывать, как много еще предстоит сделать. В нас «старая заповедь» станет все новой.
И не только так, но постоянно, по мере увеличения размаха и строгости обязательства, будет ощущаться все большее ощущение нашей невыполнения его. Характер формируется постепенно, к добру или к злу. Совесть оживляется, когда ее слушают, и подавляется, когда ею пренебрегают. Небольшое пятнышко грязи на одежде весталки или на оперении лебедя будет бросаться в глаза, тогда как всплеск в двадцать раз большего размера останется незамеченным на лохмотьях какого-нибудь запятнанного путешествием путника. Чем чище мы становимся, тем больше мы будем осознавать свою нечистоту.
Так, брат мой, перед нами открывается бесконечный путь, в котором все блаженство, принадлежащее развлечению и сохранению древних убеждений, друзей на всю жизнь и знакомых истин, и все противоположное блаженство, принадлежащее радости видения, восхождения на нашем горизонте, как некая новая планета с ярким светом, объединятся в нашем опыте. Мы будем одновременно консервативными и прогрессивными; придерживаясь ветхого Христа и старой заповеди, и находя, что в обеих есть бесконечная новизна. Багажник старый; каждое лето приносит свежие листья. И, наконец, мы можем надеяться прийти в новый Иерусалим и выпить новое вино Царства, и все же обнаружить, что старая любовь остается, и что новый Христос, чье присутствие создает новое небо и новую землю, есть тот же вчера, сегодня и во веки веков», старый Христос, которого среди теней земли мы пытались любить и копировать.
 

	1 Иоанна 2. 14. ЮНОШЕСКАЯ СИЛА
«Я написал вам, юноши, потому что вы сильны, и слово Божие пребывает в вас, и вы победили лукавого» (1 Иоанна 2). 14.
«Кем я буду?» – это вопрос, который заставляет молодых людей выходить из детских обязанностей и переходить в юность. Но, к сожалению, обычно предполагается, что на этот вопрос нужно ответить, когда они остановились на профессии или профессии. Это означает, если правильно понимать, нечто большее. «Что я буду делать с собой?» «Какой идеал передо мной, к которому я постоянно стремлюсь?» — это вопрос, который я хотел бы заложить в сердца всех, кто сейчас меня слышит. Ибо несчастье и причина неудач стольких жизней просто в том, что люди никогда честно не смотрели этому вопросу в лицо и не пытались ответить на него, а дрейфовали и дрейфовали, позволяя обстоятельствам определять их. И, конечно же, в таком мире такие люди обязательно окажутся такими же, как и такое огромное количество людей, — неудачниками в том, что касается всех Божьих целей в отношении человечества. Отсутствие ясного идеала — это несчастье и потеря всех молодых людей, которые им не обладают.
Итак, в моем тексте представлено стариковское представление о том, какими молодые люди должны быть и кем могут быть. «Вы сильны, и слово Божие пребывает в вас, и вы победили лукавого».
Так сказал престарелый Иоанн некоторым из своих слушателей в этих развращенных азиатских городах. Это был не просто прекрасный идеал, нарисованный на пустом месте, но это был портрет реальных молодых христиан в этих маленьких азиатских церквях. И я бы очень хотел, чтобы некоторые из вас взяли этот реализованный идеал за себя и позаботились о том, чтобы ваша жизнь соответствовала ему.
Здесь есть три момента. Апостол прежде всего указывает на силу, которая представляет собой нечто большее, чем просто физическая сила, присущая молодости. Затем он позволяет нам увидеть тайный источник этой силы: «Слово Божие пребывает в вас». А затем он показывает поле, на котором его следует применять, и победу, которую он обеспечивает: «И вы победили лукавого». Теперь позвольте мне последовательно коснуться этих трех пунктов.
I. Итак, во-первых, обратите внимание на ту силу, которую вам, молодым людям, следует жаждать и к которой следует стремиться.
Это не просто физическая сила, соответствующая их возрасту, и не просто неизношенная жизнерадостность и энергия, которые печали, заботы и обязанности не истончили и не ослабили. Это большие и драгоценные подарки. Мы никогда не узнаем, насколько они драгоценны, пока они не ускользнут от нас. Это великие и драгоценные дары, которые следует хранить как можно дольше в чистоте и умеренности и использовать для высоких и великих целей. Но сила, которая есть в мышцах и мышцах, — это не та сила, о которой здесь говорит Апостол, и не что-то, принадлежащее просто естественной стадии вашего развития, будь то чисто телесная или чисто умственная. Самсон был гораздо более слабым человеком, чем бедный маленький еврей, «чье тело было слабым, а речь презренной» и который все свои дни носил с собой это «жало в плоти». Не ваше тело должно быть сильным, а вы сами.
Теперь основа всей истинной силы лежит здесь, в доброй и сильной воле. В этом мире, если человек не научится говорить «Нет!» а если сказать это очень решительно и придерживаться этого, то он никогда ни к чему хорошему не придет. В двух словах заключен секрет дворянской жизни: «Сопротивляйся!» и «Упорствуйте!» И истинная сила мужественности заключается главным образом в том, что, несмотря на все антагонизмы, препятствия, голоса и вещи, которые ополчаются против тебя, приняв великое решение, ты прекрасно делаешь то, что решил, и, сказав: «Я буду !' пусть ни люди, ни дьяволы не заставят вас сказать: «Я не буду». Поверьте, быть слабым в этом направлении — значит быть слабым во всем. Сильные страсти делают мужчин слабыми. А сильная воля является основой всей реальной силы в этом злом и враждебном мире, в котором мы живем.
Но тогда сила, которую я хотел бы, чтобы вы искали и стремились развивать, должна быть силой воли, основанной на сильном разуме. Решительность непросвещенная – это упрямство, а упрямство – это слабость. В этом мул может побить вас: «Не будьте, как мул, у которого нет разума». Определение, которое не принимает во внимание все обстоятельства дела и не находится под их влиянием, не имеет права называть себя силой. Однако, если процитировать современную поговорку (я не знаю, верна ли она по отношению к человеку, к которому она была первоначально применена или нет), это «всего лишь рейка, выкрашенная под железо». Неразумное упрямство — это глупость, подобная поведению человека, который придерживается своей кирки и своей задачи в карьере после того, как горн предупредил его о надвигающемся взрыве, который разнесет его на атомы.
Но это еще не все. Сильная воля, освещенная сильным лучом света разума, должна направляться и управляться сильной рукой, протянутой Совестью. «Мне хотелось бы» — вот девиз слабака. «Я буду» может быть девизом упрямого дурака. «Поэтому я должен, чтобы Бог помог мне, и хотя дьявол препятствует мне, я помогу», — это мужское высказывание. Совесть – король. Подчиняться ему — значит быть свободным; пренебрегать им — значит быть рабом.
Разве это не лучший идеал для жизни, чем собирание каких-либо внешних благ, как бы вы ни преуспели в этом? Придется принять во внимание тысячу вещей, которые могут помочь или помешать внешнему процветанию и успеху. Но никто не может помешать вам поработать над своим персонажем и сделать его таким, каким он должен быть; а формирование характера – это конец жизни. «Быть слабым — несчастно, делая или страдая». Ай! это правда, хотя Мильтон вложил это в рот дьяволу. И есть только одна сила, которая продержится, «ибо даже юноши утомятся и утомятся, и юноши полностью потерпят неудачу». Но сила твердой, просвещенной и направляемой совестью воли, которая управляет человеком и управляется небесами, никогда не ослабнет и не ослабнет. Это сила, которую нам следует искать и которую я прошу вас сделать сознательной целью своей жизни.
II. Теперь обратите внимание, во-вторых, как его получить.
«Вы сильны, и Слово Божие пребывает в вас». Те молодые азиатские христиане, которые были в его глазах Иоанна, познали секрет и условия этой силы; и они были сильны не только конечностями и сухожилиями, или упругой и эластичной плавучестью юношеской, умственной и духовной силы, но они были таковыми потому, что «Слово Божье обитало в них». Итак, есть два значения этого великого выражения, оба часто встречающиеся в Евангелии от Иоанна, и оба, я думаю, перенесены в это Послание, каждое из которых может дать нам слово совета. Под «Словом Божьим», как я понимаю, имеется в виду — может быть, следовало бы сказать и то, и другое, но во всяком случае либо — откровение истины Божией в Священном Писании, либо личное откровение воли и природы Бог в Господе, Господе нашем. Какое бы из этих двух значений — а в сущности они сводятся к одному — мы придаем этому выражению, мы черпаем из них увещевание. Позвольте мне изложить это очень кратко.
Позвольте мне сказать вам: если вы хотите быть сильными, пусть истина Писания занимает, наполняет и всегда присутствует в вашем уме. В этих великих истинах Божьего откровения есть силы управлять и направлять все поведение, движущие силы сильнейшего характера. Они предназначены для того, чтобы влиять на человека во всех его делах, и нам предстоит применить самые величайшие и важные из них к самым незначительным вещам нашей повседневной жизни. Предположим теперь, что вы идете на работу, и на вашем пути возникает какое-нибудь маленькое затруднение, или какая-то пустяковая неприятность раздражает вас, или на вас внезапно нападает какое-то скрытое искушение. Предположим, ваш разум и сердце были пропитаны истиной Божией, великими мыслями о Его существе, о Его любви, о Его праведности, о смерти Христа за вас, о присутствии Христа с вами, о опеке Христа над вами, о нынешней воле Христа, которая вам следует идти Его путями, яркими надеждами на будущее и торжественным видением этого великого Белого Престола и возмездия, струящегося оттуда. Думаете ли вы, что вы сможете впасть в грех, поддаться искушению, раздражаться каким-либо раздражением или беспокойством или тяготиться какой-либо обязанностью? Нет! Кто живет мыслями, которые Бог дал нам в Своем Слове, знакомыми Его разуму и легко досягаемыми Его рукой, тот имеет в этом браслет против всех возможных искушений, испытание, которое обнажит скрытую испорченность в самых сладких обольщениях, и успокаивающее средство. сила, которая сохранит его сердце спокойным и собранным среди волнений. Если Слово Божье в низшем смысле принципов, включенных в Евангелие Иисуса Христа, обитает в ваших сердцах, то у змея вырываются клыки. Если вы выпьете что-нибудь смертоносное, это не повредит вам, и вы «укрепитесь Господом и могуществом силы Его».
Привнесите величайшие истины, какие только сможете найти, для выполнения самых маленьких обязанностей, и маленькие обязанности станут великими, соответствуя принципам, согласно которым они выполняются. Сведите законы Иисуса Христа к мелочам, ибо, во имя здравого смысла, если наша религия не предназначена для регулирования мелочей, то что же она должна регулировать? Жизнь состоит из мелочей. В вашей жизни бывает полдюжины кризисов, но в течение каждого дня есть тысяча тривиальных вещей. Это был бы плохой регулирующий принцип, который бы контролировал кризисы и оставлял нас в покое, чтобы мы могли справляться с мелочами как можно лучше.
Но для того, чтобы мотивы и принципы, включенные в Евангелие, постоянно действовали в нашей повседневной жизни, мы должны держать их очень близко к себе, готовыми взяться за них. Солдат, который пойдет через территорию врага, оставив свое оружие в руках какого-нибудь лагерного сопровождающего, с большой вероятностью будет застрелен до того, как получит свое оружие. Я помню, как шел через Красное море; в устье его, где вход узок и течение сильное, когда корабль приближается к опасному месту, люди занимают свои места в назначенных местах, а тяжелые якоря ослабляются и готовы быть сброшены в одно мгновение, если водоворот течения подносит корабль в опасную близость к рифу. Сейчас не время обрезать якорные найтовы, когда киль скрипит о коралловые камни. И сейчас не время искать оружие, когда внезапное искушение набрасывается на нас, как вооруженный сильный человек. Вы должны освоить их посредством благочестивого размышления, частого размышления, молитвы, изучения Слова Божьего, если они вообще хотят вам пригодиться. И я боюсь, что последней книгой в мире, которую многие молодые мужчины и женщины собираются читать систематически и связно, является Библия. Вы будете читать проповеди и другие религиозные книги; вы будете читать газеты, брошюры, романы; но Писание в целом является странной книгой для множества людей, называющих себя христианами. И поэтому они слабы. Если вы хотите быть сильными, «пусть Слово Божье пребудет в ваших сердцах».
И затем, если мы возьмем другой взгляд, который, по сути, не является другим, на значение этой фразы и применим его скорее к личному слову, Самому Иисусу Христу, это даст нам еще одно увещевание, а именно: пусть Иисус Христос в свои сердца и храните Его там, и Он сделает вас сильными. Я считаю, что это не метафора и не преувеличенный способ выразить продолжающееся влияние примера Христа и учения Христа на сердца и умы людей, когда Он говорит нам, что «если кто-нибудь откроет дверь, Он войдет и вечерит». с ним.' Я хочу навести вас на одну мысль, что это возможно, в простом буквальном смысле, для того Божественного Спасителя, который был «на Небесах», пока Он ходил по земле, и ходит по земле сегодня, когда Он вернулся в Свою родину. Небеса, чтобы войти в мой и ваш дух и действительно остаться в нас, жизнь всей нашей жизни, «сила наших сердец и наша доля вовеки». Остальные из нас могут оказывать друг другу помощь силой, подаваемой извне; Иисус Христос войдет в ваши сердца, если вы позволите Ему, в самой Своей сладости и всемогуществе силы, и вдохнет Свою благодать в вашу слабость, укрепляя вас как изнутри. Другие могут помочь вам извне, как вы обвязываете железным узлом какой-нибудь тяжелый, крошащийся кирпичный столб, чтобы предотвратить его разрушение, но Он пройдет в нас, как вы можете пробить железный стержень через центр колонны. и укрепи его внутри, и мы будем сильными, если Иисус Христос будет обитать внутри нас. Откройте дверь, дорогие юные друзья; позвольте Христу войти в ваши сердца, что Он и сделает, если вы не будете препятствовать Ему и если вы попросите Его. Доверьтесь Ему, просто полагаясь на Него во всем. Вера – это «дверь»; дверь сама по себе ничего не значит, но когда ее отворят, она впустит гостя. Итак, позвольте этому Учителю прийти и остаться, и вы услышите, как Он скажет вам, как Он сказал в древности: «Дитя! Моей милости достаточно. Какой Он скромный. Достаточно! Океана достаточно, чтобы наполнить напёрсток! «Моей благодати достаточно для тебя; и Моя сила совершается в немощи».
III. Теперь, наконец, обратите внимание на поле, на котором следует проявить силу, и на победу, которую она обеспечивает. «Вы победили лукавого».
Для всех нас есть битва, на которой мне нет нужды останавливаться, борьба со злом вокруг и со злом внутри, и с князем сражающихся легионов тьмы, которого Новый Завет яснее открыл нам. У вас, молодых людей, есть много преимуществ в конфликте; у вас также есть некоторые особые недостатки. У вас сильные страсти, у вас мало опыта, вы не знаете, как горьки остатки чаши, пенящиеся пузыри которой выглядят так привлекательно и чей верхний дюйм так сладок на вкус. Но, с другой стороны, вы еще не приобрели привычек, которым предаваться несчастье и, казалось бы, невозможно избавиться, и мир еще перед вами.
Вы не можете слишком рано начинать выбирать свою сторону. И вот та сторона, на которой только и возможна победа человека, — сторона Иисуса Христа, который научит ваши руки войне и ваши пальцы сражаться.
Обратите внимание на замечательную фразу: «Вы победили лукавого». Он обращается к молодым христианам, перед которыми может показаться, что предстоит битва, и тем не менее Он говорит об их победе как о совершившемся факте и как о том, что позади них. Что это значит? Это означает, что если вы примете участие в службе в армии Господа и по Его благодати решите быть Его верным солдатом до конца своей жизни, то тот акт веры, который зачислит вас в Его ряды, сам по себе является победой, которая гарантирует, если она Продолжение следует, все завоевания во времени.
Раньше существовало старое суеверие:
«Кто проливает жизнь главного врага
Его партия побеждает в борьбе»;
и кто бы ни проявлял, пусть несовершенно и слабо, веру в Господа, тот победил дьявола и все его дела, и сатана отныне является побежденным сатаной, и битва, по сути, завершается даже в самом акте его начинается.
«Это победа, побеждающая мир и веру нашу»; не только потому, что наша уверенность в Господе — это трубный звук горна, призывающий к войне и сбрасывающий с себя иго тирана, но это также и средство, с помощью которого мы присоединяемся к Тому, Кто победил, и делаем Его победу своей. Он сражался с нашим противником один раз в пустыне, дважды в Гефсимании, трижды на кресте; и совершенная победа, в которой Иисус связал сильного человека и расхитил его имущество, может стать и станет вашей победой, если вы соединитесь с этим дорогим Господом простой верой в Него.
Как бесценно то, что вы можете начать свою независимую мужскую жизнь с завоевания, которое повлечет за собой окончательную и высшую победу. Воевать вам все равно придется, но сражаться придется только с отрядами. Если вы доверитесь небу, вы победили основную часть армии, и в дальнейшем вам придется сражаться только с отставшими. Тот, кто любит Иисуса и отдал себя Ему, пригвоздил дракона к земле за голову, и хотя он может «размахивать чешуйчатым ужасом своего сложенного хвоста» и обвивать его своими отвратительными кольцами, все же он победил , и он побеждает, и он победит. Только пусть он крепко держится за руку, которая своим прикосновением придает ему силу.
Пойдёте ли вы, дорогие юные друзья, служить в эту армию? Вы хотите быть слабым или сильным? Хотите ли вы, чтобы ваша жизнь была победоносной, что бы ни случилось с ней на пути внешнего процветания или неудачи? Затем отдайте себя этому Господу. Его голос призывает вас быть Его солдатами. Он покроет ваши головы в день битвы. Он укрепит вас «силой Духа Своего во внутреннем человеке». Он сокроет Свое Слово в вашем сердце, чтобы вы не согрешали против Него. Он вселит Себя внутри вас, чтобы сделать вас сильными в вашей крайней слабости и победить вашего самого могущественного врага; и в этом знаке вы победите и «станете более чем победителями через Возлюбившего вас».
О, я молюсь, чтобы вы могли задать себе вопрос: «Кем я собираюсь стать?» и может ответить на это: «Я буду силен в Господе и силе силы Его»; и победить, как и Он победил, мир, и плоть, и дьявола.
 

	1 Иоанна 2. 17— РЕКА И СКАЛА
«Мир проходит, и похоть его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек» (1 Иоанна 2). 17.
Иоанн торжественно дал повеление не любить мир и то, что в нем. Это обвинение было адресовано «детям», «молодым людям», «отцам». Независимо от того, воспринимаются ли эти обозначения как относящиеся к росту и зрелости христианского опыта или как к естественному возрасту, они в равной степени несут в себе урок, что ни один век и ни одна стадия не находятся вне опасности быть увлечёнными любовью мира или вне потребности торжественное изгнание оттуда.
Мой текст является вторым из аргументов, которые Апостол приводит в пользу своего серьезного обвинения. Следовательно, мы все в нем нуждаемся, и мы всегда в нем нуждаемся; хотя в последнее воскресенье следующего года может быть более чем обычно уместно обратить наши мысли в этом направлении. «Мир проходит, и похоть его». Положим пригоршню снега на воспаленные лбы и остудим свои желания.
В этом тексте изложены только две вещи, которые представляют собой великую и чудесную противоположность между чем-то, что находится в постоянном движении и движении, и чем-то постоянным. Если бы я мог рискнуть облечь эти две мысли в метафорическую форму, я бы сказал, что вот река и скала. Единственная, печальная истина разума, в которую все верят и которую все забывают; другая, радостная истина веры, так мало уважаемая и малодействующая в жизни людей.
Тогда я прошу вас вместе со мной понаблюдать несколько минут за каждой из этих мыслей.
I. Итак, сначала река, или печальная истина смысла.
Теперь вы заметили, что в моем тексте есть две вещи, о которых говорится в этой мимолетности: одна — «мир», другая — «похоть его»; одно вне нас, другое внутри нас. Что касается первого, мне, полагаю, нужно только напомнить вам в одном предложении, что под «миром» Иоанн подразумевает не материальный шар, на котором мы живем, а всю совокупность видимых и материальных вещей вместе с жизнями. о людях, чья жизнь направлена и ограничена видимым и материальным, и все они считаются оторванными от Бога. Именно это, а не просто внешнее физическое творение, и есть то, что он подразумевает под «миром», и поэтому исчезновение, о котором он говорит, — это не только (хотя, конечно, оно включает в себя) распад и растворение материальных вещей, но мимолетность вещей, которые относятся или имеют отношение к видимому и отделены нами от Бога. Над всем этим, говорит он, написано предложение: «Прах ты, и в прах возвратишься». Поток течет постоянно. В оригинале даже более явно, чем в нашем переводе, подразумевается, что «мир» находится в процессе «ухода». Подобно медленному перемещению сцен какой-то подвижной панорамы, которые скользят, даже когда на них смотрит глаз, и скрываются за боковыми плоскостями прежде, чем зритель увидит всю картину, так ровно, постоянно, молча и потому незаметно. у нас все находится в состоянии непрерывного движения. Нет настоящего времени. Даже пока мы называем момент его смерти. Капля на мгновение зависает на грани, сверкая в солнечных лучах, а затем падает в мрачную бездну, бесшумно засасывающую годы и столетия. Настоящего нет, но все есть движение.
Братья, это было обычным явлением для моралистов, поэтов и проповедников с начала времен; и было бы глупо с моей стороны полагать, что я могу что-нибудь добавить к впечатляющей мысли. Все, что я хочу сделать, это разбудить вас, чтобы проповедовать это самим себе, ибо это единственное, что может принести какую-либо пользу.
«Так проходит, по прошествии часа
Смертной жизни — лист, бутон, цветок».
Но кроме этой внешней по отношению к нам быстротечности Иоанн находит соответствующую быстротечность внутри нас. «Мир проходит, и похоть его». Конечно, слово «похоть» употребляется им в гораздо более широком смысле, чем мы его используем. У нас оно означает одну специфическую и очень уродливую форму земного желания. У него оно включает в себя весь род — все желания всякого рода, более или менее благородные или низкие, которые имеют своей характеристикой то, что они направлены, стимулируются и питаются или угнетаются мимолетными вещами этой внешней жизни. . Если таким образом человек привязал себя к тому, что не имеет постоянной опоры, то, пока веревка держится, он следует судьбе вещи, к которой он привязал себя. И если оно погибнет, он погибнет, в очень глубоком смысле, вместе с ним. Если вы доверяетесь дырявому сосуду, то, когда вода в нем поднимется, она утонет вас, и вы пойдете ко дну вместе с кораблем, которому вы доверились. Если вы сядете на маленький корабль, который несет Христа и Его судьбу, вы прибудете с Ним в пристань.
Но эти мимолетные желания, о которых говорится в моем тексте, указывают на ту печальную особенность человеческого опыта, которую мы все перерастаем и оставляем позади себя и думаем о малой ценности вещей, которые когда-то для нас были всем, кроме рая. Было время, когда игрушки и сладости были нашими сокровищами, и с того дня сколько сгоревших надежд у всех нас было! Как мало мы должны были бы знать самих себя, если бы могли вернуться к тем страхам, желаниям и желаниям, которые волновали нас десять, двадцать, тридцать лет назад! Они лежат позади нас, больше не являясь частью нас самих; они ускользнули от нас и
«Мы все изменились, хотя и постепенно,
Все, кроме основы души».
Самосознательный человек остается тем же самым, и все же насколько он различен! Тогда наша жизнь будет идти зигзагом, вместо того чтобы идти прямым курсом, если мы позволим желаниям, ограниченным чем-либо, что мы видим, направлять и регулировать нас.
Но, братья, хотя это и отступление от моего текста, я не могу не затронуть на мгновение еще более печальной мысли, чем эта. Есть желания, которые остаются, когда их удовлетворение стало невозможным. Иногда похоть переживёт мир, иногда мир переживёт похоть; и неизвестно, что печальнее. На земле существует ад для многих из нас, кто, сосредоточив свою привязанность на каком-то творческом объекте и лишившись его от нас, готов сказать: «Они забрали мою доброту!» И что мне делать? И черт того же рода ждет за теми темными воротами, через которые нам всем предстоит пройти, где люди, которые никогда не желали ничего, кроме того, что мир, выскользнувший из их неохотных пальцев, мог дать им, заперты в невозможном. тоска по навсегда исчезнувшему добру. «Отец Авраам! капля воды; ибо я терзаюсь в этом пламени». Вот к чему приходят люди, если огонь их похоти горит после того, как его объекты удалены.
Но позвольте мне напомнить вам, что к этой мимолетности, о которой я говорил, большинство из нас относятся очень странно. Я не знаю, стоит ли вообще сожалеть о том, что это так редко приходит в сознание людей. Возможно, правильно, что это не должно всегда занимать первое место в наших мыслях; но все же нет оправдания тому полному забвению, на которое мы его осуждаем. Марш этих мимолетных существ подобен маршу кавалерии с обмотанными соломой ногами лошадей в ночи по снегу, бесшумный и незамеченный. Мы не можем осуществить революцию Земли, потому что в ней участвует все. Мы говорим о стоянии на месте и кружимся в пространстве с непостижимой скоростью. Подобной иллюзией мы обманываем себя представлением о стабильности, когда все вокруг нас стремительно исчезает. Некоторые из вас не любят, когда им об этом напоминают, и считают это убийственным занятием. Вы пытаетесь избавиться от этой мысли, прячете голову в песок и воображаете, что остальная часть вашего тела не представляет собой следа для стрелы лучника. Но здравый смысл, несомненно, подсказывает всем, что если существует какой-то очевидный и применимый к вам факт, который, если он будет принят, глубоко изменит вашу жизнь, вы должны принять его во внимание. И что я хочу, чтобы вы сейчас, дорогие друзья, посмотрели в лицо этому факту, который вы все так ясно признаете, что некоторые из вас готовы сказать: «Какой смысл приходить в часовню, чтобы услышать это?» потертая старая штука снова прозвенела мне в уши? и учитывать это при формировании своей жизни. Вы это сделали? А ты? Предположим, человек, живущий в стране, обычно сотрясаемой землетрясениями, сказал бы: «Я хочу игнорировать этот факт; и я собираюсь построить дом так, как будто землетрясения и не ожидалось»; очень скоро он упадет ему на уши. Предположим, человек на ледяных склонах Альп сказал бы: «Я собираюсь игнорировать скользкость и гравитацию», и вскоре он обнаружил бы себя, если бы в нем еще осталось хоть какое-то сознание, на дне пропасти, избитый. и кровотечение. И предположим, человек говорит: «Я вообще не собираюсь принимать во внимание мимолетность земных вещей, но намерен жить так, как если бы все вещи оставались такими, какие они есть»; как ты думаешь, что с ним будет? Он мудрый человек или дурак? И он ты? Он один из вас! «Так научи нас считать наши дни, чтобы мы могли приложить свои сердца к мудрости».
Тогда позвольте мне сказать вам: постарайтесь извлечь благородные уроки из этих неоспоримых и чрезвычайно важных фактов. Есть один урок, который я не хочу, чтобы вы извлекли из этого. «Давайте есть и пить, ибо завтра мы умрем», или, выражаясь более вульгарной формулой, «Жизнь коротка и весела». Простое размышление о бренности земных вещей может привести и часто приводит к очень постыдным выводам, и люди делают из этого мысль, что, поскольку жизнь коротка, им лучше вложить в нее как можно больше чувственных наслаждений. .
«Собирайте розы, пока можете» — это очень распространенная основная мысль, используемая поэтами низшего сорта. И я не сомневаюсь, что эта мысль влияет на некоторых из нас. Или может быть другое соображение. «Готите сено, пока светит солнце». «Спешите разбогатеть, потому что у вас осталось не так уж много времени, чтобы сделать это»; или т.п.
Все это в высшей степени недостойно. Истинный урок, который следует извлечь, — это простой и старый урок, который никогда не будет лишним кричать людям в уши, пока они не повинуются ему, а именно: «Не обращай сердца своего на то, чего нет; и который улетает, как орел, к небу». Ты, дорогой брат, позаботься о том, чтобы твои корни уходили сквозь гравий на поверхность. Следите ли вы за тем, чтобы копать глубже; и, просунув руку, как бы сквозь тонкую шелково-бумажную ширму, стоящую между вами и Вечным, схватите руку, которую вы найдете на другой стороне, ожидающую и готовую схватить вас и поддержать.
Когда они строят новый дом в Риме, им приходится раскапывать иногда шестидесяти или сто футов мусора, который течет, как вода, руины старых храмов и дворцов, когда-то населенных людьми, живущими в том же самом бурле жизни, в котором живем мы сейчас. . Нам тоже придется копаться в руинах, пока мы не доберемся до Скалы, и строить там, и строить безопасно. Уберите свои привязанности, свои мысли и свои желания из мимолетного и сосредоточьте их на постоянном. Если капитан примет в качестве фиксированной точки что-либо, кроме Полярной звезды, он потеряет счет, и его корабль окажется на рифах. Если мы примем что-либо, кроме Бога, для нашего высшего удовольствия и желания, мы погибнем.
Тогда позвольте мне также сказать: пусть эта мысль побудит нас наполнять каждое мгновение, насколько это возможно, благородным трудом и небесными мыслями. Эти мимолетные вещи эластичны, и вы можете вложить в них все, кроме бесконечных сокровищ. Подумайте, какие возможности были для каждого из нас в этом умирающем году 1 января; и что было реализовано к 28 декабря. Столько всего мы могли бы сделать! как мало мы сделали! Столько ряби реки прошло, не оставив на берегу золотого песка! «Мы были» — печальное слово; но, ох, одно грустное слово: «Мы могли бы быть!» Итак, следите ли вы за тем, чтобы наполнить время тем, что родственно вечности, и провести «один день как тысячу лет» в гибких возможностях и реалиях посвящения и служения.
Далее, пусть эта мысль поможет нам прийти к убеждению в относительной незначительности всего, что может измениться. Это не испортит и не омрачит настоящей радости; скорее, оно добавит ему остроты, которая не позволит ему приеться или стать врагом наших душ. Но эта мысль чудесным образом облегчит бремя, которое мы должны нести, и задачи, которые нам предстоит выполнить. «Но на мгновение», — проясняется все. Давным-давно жил один старый раввин, настоящее имя которого почти затерялось, потому что все прозвали его «раввин И еще». Причина заключалась в том, что у него на устах всегда была поговорка обо всем, что происходило: «И это пройдет». Он был мудрым человеком. Давайте пойдём в его школу и поучимся его мудрости.
II. Теперь позвольте мне сказать слово, и это может быть только слово, о второй из здешних мыслей, которую я обозначил как Скалу, или радостную истину Веры.
Мы могли бы ожидать, что антитезой Иоанна миру преходящему будет Бог, который пребывает. Но он не так формулирует свое предложение, хотя в его основе лежит мысль о божественном постоянстве. Скорее, против мимолетного мира он ставит постоянного человека, исполняющего волю Божию.
Конечно, существует очень торжественный смысл, в котором все люди, даже те, кто жил исключительно ради того, что они называют настоящим, существуют вечно, и в каком смысле их дела тоже. После смерти будет суд, и исход вечности зависит от действий времени; и каждая мимолетная мысль возвращается к руке, которая ее выбросила, подобно бумерангу австралийского дикаря, который, брошенный, возвращается и падает к ногам бросавшего. Но это не то, что Иоанн имеет в виду, когда говорит «пребудет вечно». Он имеет в виду нечто гораздо более благословенное и возвышенное, чем это; и вот ход его мыслей. Во вселенной существует только одна постоянная Реальность — Бог. Все остальное — тень, а Он — субстанция. Все остальное было, есть и нет. Он Тот, Кто был, есть и грядет, вневременное и единственное постоянное Существо. Воля Бога является постоянным элементом всех изменяющихся материальных вещей. И следовательно, тот, кто исполняет волю Божию, соединяет себя с Божественной Вечностью и становится причастником того торжественного и благословенного Существа, которое живет над мутациями.
Послушание воле Небес является постоянным элементом человеческой жизни. Всякий, кто смиренно и доверчиво стремится сформировать свою волю по образцу божественной воли и воплотить волю Божью в жизнь в своих делах, тот человек проник сквозь тени и постиг суть, и причастен Бессмертию, которому он поклоняется и которому служит. Он будет жить вечно в истинной жизни, которая есть блаженство. Его дела будут жить вечно, когда все, что восстало против Божественной воли, будет сокрушено и уничтожено. Они будут жить в Его собственном мирном сознании; они будут жить в благословенных наградах, которые принесут делателям. Его привычки не нуждаются в изменении.
Что ты будешь делать, когда умрешь? Вам предстоит отправиться в мир, где нет ни сплетен, ни ведения домашнего хозяйства; никаких мельниц и никаких офисов; ни магазинов, ни книг; никаких колледжей и никаких наук, которым можно было бы учиться. Что ты будешь там делать? «Тот, кто творит волю Божию, пребывает вовек». Если вы занимались домашним хозяйством, ткали и пряли, вели бухгалтерию, покупали и продавали, учились и экспериментировали с сознательным упоминанием небес, все в порядке. Это сделало поступок способным длиться вечно, и такому человеку не будет необходимости меняться. Материал, над которым он работает, изменится, но внутренняя сущность его жизни не будет затронута тривиальным переходом от земли к небу. Пока пройдут бесконечные века, он будет делать то же самое, что и здесь; только здесь он играл в фишки, а там ему будет доверено золото и владычество над десятью городами. Для всех остальных людей перемена, происходящая, когда земля уходит от них или они от нее, подобна тому, как если бы через железную дорогу роют траншею, в которую с грохотом врезается экспресс, и наступает конец. Для человека, который в мелочах времени повиновался воле Божией и, следовательно, служил там вечности и своим интересам, ров переброшен, и после того, как он пересечет его, он пойдет дальше так же, как он делал это прежде, с та же цель, те же желания, то же подчинение и то же впитание в себя полноты бессмертной жизни.
Брат, Иоанн говорит нам, что послушание воле Божьей приносит постоянство в наши мимолетные годы. Но как нам подчиняться воле Божией? Иоанн говорит нам, что единственный путь – это любовь. Но как нам любить Бога? Иоанн говорит нам, что единственный способ любить – а любовь является единственным способом послушания – это знать и верить в любовь, которую Бог питает к нам. Но как нам узнать, что Бог любит нас? Иоанн говорит нам, что единственный способ познать любовь Божию, которая является единственным способом нашей любви к Нему, что, в свою очередь, является единственным путем к послушанию, которое, опять же, является единственным путем к постоянству жизни, — это верить в Господа и Его умилостивления за наши грехи. Река течет вечно, но огибает подножие Скалы Веков. И в Нем, верой в Его кровь, мы можем найти наше надежное прибежище и вечный дом.
 

	1 Иоанна III. 1. ЛЮБОВЬ, КОТОРАЯ НАЗЫВАЕТ НАС СЫНАМИ
«Вот, какую любовь дал нам Отец, чтобы нам называться сынами Божиими…» (1 Иоанна 3). 1.
Один или два пункта пояснительного характера послужат для того, чтобы представить, что еще я хочу сказать по поводу этих слов.
Я полагаю, что этот текст в целом понимается так, как будто он указывает на тот факт, что мы названы сынами Божьими, как величайший пример чудесности Его любви. Это вполне возможный взгляд на связь и смысл текста. Но если мы хотим перевести с совершенной точностью, мы должны передать не «чтобы нас называли», а «чтобы нас называли сынами Божиими». Смысл тогда в том, что дарованная любовь является средством, с помощью которого осуществляется замысел, согласно которому мы должны называться Его сыновьями. Иоанн призывает нас созерцать с удивлением и благодарностью не только факт этой чудесной любви, но и славную цель, ради которой она была дана нам и действует. Кажется, нет причин замалчивать это значение в пользу более расплывчатого «это» в нашей версии. Бог дает Свою великую и чудесную любовь в Господе, а также все дары и силы, которые живут в Нем, как аромат в розе. Все это щедрое дарение любви, каким бы невыразимым оно ни было, можно рассматривать как преследующее одну великую цель, которую Бог считает достойной даже таких затрат, а именно: чтобы люди стали в глубочайшем смысле Его детьми. Мы призваны сюда не столько для созерцания нашего блаженства в том, что мы сыновья, сколько для благоговейного взора на любовь, которая благодаря своему чудесному процессу позволила нам быть сыновьями.
Опять же, в Пересмотренной версии вы найдете замечательное дополнение к нашему тексту, а именно: «и такие мы есть». Эти слова имеют очень большой вес рукописного авторитета и внутреннего свидетельства. Они носят вводный характер, своего рода быстрое «в сторону» писателя, выражающее его радостную уверенность в том, что он и его братья — сыны Божии не только по названию, но и в действительности. Это голос личной уверенности, голос духа, «которым мы взываем «Авва, Отче», прерывающийся на мгновение в потоке предложения, как неудержимый, радостный ответ на призыв Отца. После этих объяснений давайте посмотрим на слова.
I. Даримая любовь.
Мы призваны прийти на наших маленьких судах, чтобы измерить содержимое великого океана, промерить нашими короткими линейками бесконечную бездну и оценить не только количество, но и качество той любви, которая в обоих отношениях превосходит все наши средства сравнения и представления.
Собственно говоря, мы не можем сделать ни того, ни другого, ибо у нас нет достаточно длинной линии, чтобы прощупать ее глубину, и нет опыта, который дал бы нам эталон, с которым можно было бы сравнивать ее качество. Но все, что мы можем сделать, Джон хотел бы, чтобы мы сделали, а именно, смотрели и постоянно смотрели на действие этой любви, пока у нас не сформируется какое-то вполне адекватное представление о ней.
Мы не можем больше «видеть, какую любовь даровал нам Отец», как не можем смотреть незатуманенными глазами прямо в середину солнца. Но мы можем в какой-то мере представить себе огромные и благотворные силы, которые скачут на его балках на расстояния, которые воображение слабеет, пытаясь охватить, и достигают конца своего путешествия неутомимыми и готовыми к своей задаче, как тогда, когда она началась. Вот мы, в девяноста с лишним миллионах миль от центра системы, но согретые ее теплом, освещенные ее лучами и навсегда затронутые ее силой в тысячах способов. Все это продолжалось неизвестно сколько эонов. Как могущественна Сила, производящая такие эффекты! Подобным образом, кто может взирать в огненные глубины этого бесконечного Божества, в пыл этой безмерной, несравненной, непостижимой любви? Но мы можем наблюдать и измерять его деятельность. Мы можем видеть, что оно делает, и поэтому можем в некоторой степени понять это и почувствовать, что, в конце концов, у нас есть мера Неизмеримого, сравнение с Несравненным, и поэтому мы можем «увидеть, какую любовь даровал Отец». на нас.
Итак, нам следует обратиться к делу Христа, и особенно к Его смерти, если мы хотим оценить любовь Божию. Согласно постоянному учению Иоанна, это великое доказательство того, что Бог любит нас. Самое чудесное откровение каждому сердцу человека глубин этого Божественного сердца заключается в даре Иисуса Христа. Апостол призывает меня «посмотри, какая любовь». Я обращаюсь к Кресту и вижу там любовь, которая не чурается никакой жертвы, но предает «Его на смерть за всех нас». Я обращаюсь к Кресту и вижу там любовь, которая не вызвана любовью с моей стороны, но исходит из глубины Его собственного Бесконечного Существа, Который любит, потому что Он должен, и который должен, потому что Он - Бог. Я обращаюсь к Кресту и вижу, что там проявляется любовь, которая вздыхает о признании, которая не желает от меня ничего, кроме вознаграждения за мою бедную привязанность, и жаждет увидеть во мне свое подобие. И вижу я там любовь, которая не будет уничтожена греховностью, недостатками и злом, но изливает свои сокровища на недостойных, как солнечный свет на навозную кучу. Итак, прорываясь сквозь тьму затмения и говоря со мной даже в ужасной тишине, в которой Сын Человеческий умер там за грех, я «вижу» и слышу «образ любви, которую Отец даровал нам». «сильнее смерти и греха, вооруженная всякой силой, кротче падения росы, безграничная и бесконечная, по своей мере безмерная, по своему качеству трансцендентная — любовь Божия ко мне в Господе Спасителе моем.
Подобным же образом нам следует думать, если мы хотим оценить «способ этой любви», что через великую жертву Иисуса Христа к нам приходит дар божественной жизни, подобной Его собственной. Возможно, это слишком уточненное толкование; но мне, конечно, кажется, что выражение «одарить нас Своей любовью» не совсем то же самое, что «любить нас», но в нем есть большая глубина. Может существовать некоторая идея о том, что сама эта любовь как бы вселилась в нас, а не просто о ее последствиях или знаках, данных нам; как Павел говорит о «любви Божией, излившейся в сердца наши» духом, данным нам. Во всяком случае, это сообщение божественной жизни, которая по своей сути является божественной любовью, ибо жизнь Бога есть любовь Бога, является Его великим даром людям.
Как бы то ни было, эти два являются великими знаками, последствиями и мерами Божьей любви к нам: дар Христа и то, что является его продолжением и результатом, дар Духа, вдыхаемый в христианский дух. Эти два дара, составляющие один дар, охватывают все, что нужно миру. Христос для нас и Христос в нас должны быть приняты во внимание, если вы хотите оценить ту любовь, которую Бог даровал нам.
Мы можем получить еще одну меру величия этой любви, если сделаем акцент (который, осмелюсь сказать, автор не хотел) на одном слове этого текста и подумаем о любви, данной «нам», таким созданиям, как мы. . Из глубин мы взываем к Нему. Не только голосом наших молений, но даже когда мы не возносим никакого призыва с мольбой, наше несчастье умоляет Его милосердное сердце, и с высоты на наше несчастье и грех наступает поток этой великой любви, как водопад, который сметает все наши грехи и наполняет нас своим блаженством и радостью. Чем больше мы познаем себя, тем с большим удивлением и благодарностью склоним перед Ним свои сердца, измеряя Его милость своим недостоинством.
Во всех Его делах звучит один и тот же призыв. Все они призывают нас увидеть в них отражение Его любящей заботы. Но Крест Христов и дар Божественного Духа громко взывают к каждому уху тоном более умоляющей мольбы и более настойчивого повеления «взгляните, какую любовь даровал нам Отец».
II. Теперь посмотрим на сыновство, которое является целью Его дарованной Любви.
Часто замечали, что апостол Иоанн использует для этого выражения «сыновья Божии», другое слово, отличное от того, которое употребляет его брат Павел. Фразу Иоанна, возможно, было бы несколько точнее перевести как «дети Божии», тогда как Павел, с другой стороны, очень редко говорит «дети», но почти всегда говорит «сыновья». Конечно, дети — это сыновья, а сыновья — это дети, но все же небольшое различие в выражениях характерно для мужчин и для разных точек зрения, с которых они говорят об одном и том же. Слово Иоанна подчеркивает родственную природу детей с их отцом и их незрелость.
Но, не останавливаясь на этом, давайте рассмотрим этот великий дар и достоинство детей Божьих, которые являются целью, которую Бог имеет в виду, щедро одаривая нас Своей благостью.
Этой цели не достичь, если небеса сделают нас людьми. Сверх того, Он должен послать этот великий дар Своей любви, чтобы люди, которых Он создал, могли стать Его сыновьями. Если вы возьмете контекст, вы увидите очень ясно, что автор проводит широкое различие между «сыновьями Божьими» и «миром» людей, которые не понимают их и сами не только не являются сыновьями, но даже не знают Божьи сыновья, когда видят их. И в этом контексте есть еще более глубокое и торжественное слово. Иоанн думает, что люди (во всяком случае, в пределах света и откровения) делятся на две семьи – «дети Божии и дети дьявола». Среди мужчин есть две семьи.
Слава богу, блудный сын в своих лохмотьях среди свиней, лежащий у свиных корыт в своей грязи, в своей шелухе и в своей лихорадке, — это сын! Никаких сомнений насчет этого! У него есть эти три элемента и признаки сыновства, от которых ни один человек никогда не избавится: он имеет божественное происхождение, он имеет божественное подобие в том, что у него есть разум, воля и дух, и он является объектом божественной любви.
Учение Нового Завета об Отцовстве Бога и сыновстве человека ни в малейшей степени не противоречит этим трем великим истинам, что все люди, хотя черты общей человечности могут быть почти до неузнаваемости в них избиты, все дети Божьи, потому что Он создал их; что они дети Божии, потому что в них еще живет что-то от подобия творящего Отца; и да будет благословенно имя Его! что все они дети Божьи, потому что Он любит, обеспечивает и заботится о каждом из них.
Все это блаженно и вечно верно; но верно также и то, что существует более высокое отношение, чем то, которому более точно дано имя «дети Божьи» и которым в Новом Завете ограничивается это имя. Если вы спросите, что это за связь, позвольте мне процитировать вам три отрывка из этого Послания, которые ответят на этот вопрос. «Всякий верующий, что Иисус есть Христос, рожден от Бога» — это первое; «Всякий, делающий правду, рожден от Бога», — это второе; «Всякий любящий рожден от Бога» — это третье. Или, если объединить их все в одно выражение, которое объединяет их все, в великих словах его пролога в первой главе Евангелия от Иоанна вы найдете следующее: «Всем, кто принял Его к себе, дал Он силу стать сынами Божиими». ' Вера в Господа с любящим доверием производит, а праведность и любовь к братьям, как результат этой веры, доказывают факт сыновства в его высшем и истинном смысле.
Что подразумевается в том великом слове, которым Всевышний дает нам имя и место как сыновьям и дочерям? Ясно, что, во-первых, сообщающаяся жизнь, следовательно, во-вторых, родственная природа, которая будет «чиста, как Он чист», и, в-третьих, рост до полной зрелости.
Это сыновство, которое не является пустым именем, является целью и целью деяний Бога, всего откровения Его любви и, особенно, великого дара Его любви в Господе. Была ли эта цель достигнута в вас? Вы когда-нибудь смотрели на тот великий дар любви, который Бог дал вам специально, чтобы сделать вас Своим ребенком? Если да, то сделало ли это вас таковым? Надеетесь ли вы на небо, которого послал Бог, чтобы мы получили в Нем положение сынов? Вы — дитя Божье, потому что брат этого Спасителя? Получили ли вы через Него дар божественной жизни? Мой друг, помни о мрачной альтернативе! Дитя Божие или дитя дьявола! Горькие слова, узкие слова, немилосердные слова — как их называют люди! И я верю и поэтому обязан сказать это истинным словам, которые вам важно принять близко к сердцу.
III. Теперь, еще дальше, позвольте мне попросить вас взглянуть на радостное признание этого сыновства сердцем ребенка.
Я уже упоминал о пункте, добавленном в Пересмотренную версию: «И мы такие». Как я уже сказал, это своего рода «отступление», в котором Иоанн добавляет к великой истине аминь за себя и за своих бедных братьев и сестер, трудящихся и суетящихся в темноте среди толп Эфеса. Он утверждает свое и их радостное осознание реальности факта их сыновства, которое, как они знают, не является пустым титулом. Он утверждает также и нынешнее обладание этим сыновством, осознавая это как факт, среди всех банальных пошлостей, забот и мелочных целей повседневной жизни. «Таковы мы» — это «Вот Я, Отец» ребенка, отвечающего на призыв Отца: «Сын Мой».
Он превращает доктрину в опыт. Он не довольствуется тем, что просто имеет эту мысль в своем вероучении, но его сердце охватывает ее, и вся его природа отзывается на великую истину. Я тебя спрашиваю, ты это делаешь? Не довольствуйтесь тем, что слышите истину или даже соглашаетесь с ней и верите в нее в своем понимании. Истина для вас ничего не значит, если вы не приобрели ее своей верой. Не удовлетворяйтесь православным исповеданием. Если оно не коснулось вашего сердца и не заставило всю вашу душу трепетать от благодарной радости и тихого триумфа, оно для вас — ничто. Простая вера в тридцать девять или тридцать девять тысяч статей — это ничто; но когда у человека есть истинная сердечная вера в Него, Кого все статьи призваны заставить нас узнать и полюбить, тогда догма становится жизнью, и учение питает душу. С тобой то же самое, брат мой? Можете ли вы сказать: «И мы такие?»
Возьмите еще один урок. Апостол не побоялся сказать: «Я знаю, что я дитя Божие». Есть много очень хороших людей, чьи дрожащие, робкие губы никогда не осмеливались сказать: «Я знаю». Они скажут: «Ну, я надеюсь», или иногда, как если бы это было недостаточно неопределенно, они вставят одно или два наречия и скажут: «Я смиренно надеюсь, что я надеюсь». Это гораздо более крепкий вид христианства, гораздо более истинный и к тому же более смиренный, который отбрасывает все соображения о моем собственном характере и достоинствах, а также весь остальной мусор, оставляя позади меня, и когда Бог говорит: 'Мой сын!' говорит: «Мой Отец»; и когда Бог называет нас Своими детьми, вскакивает и с радостью отвечает: «И мы есть!» Не бойтесь быть слишком самоуверенными, если ваша уверенность построена на Боге, а не на себе; но бойтесь быть слишком неуверенными и бойтесь иметь большую долю самодовольства, маскирующегося под видом такого глубокого сознания своего недостоинства, что вы не смеете называть себя чадом Божьим. Это не вопрос достоинства или недостойности. Речь идет, прежде всего и главным образом, об истинности Христова обетования и достаточности Христова Креста; и в весьма подчиненной степени всего, что принадлежит тебе.
IV. Мы видим, наконец, любящий и благоговейный взгляд на эту чудесную любовь. «Смотри» в начале моего текста — это не просто восклицание, которое вы часто встречаете как в Ветхом, так и в Новом Заветах, которое просто призвано подчеркнуть важность того, что следует за этим, но это отчетливое повеление сделать главное — смотреть, и всегда смотреть, и снова смотреть, и жить в привычном и благоговейном созерцании этой бесконечной и чудесной любви Божией.
У меня есть только два замечания по этому поводу, и одно из них заключается в том, что такая привычка к благочестивому и благодарному размышлению о любви Божией, проявленной в жертве Иисуса Христа, и последующий дар Божественного Духа соединились в Со смиренной, благодарной уверенностью в том, что я — дитя Божие, лежит в основе всякой энергичной и счастливой христианской жизни. Как может вещь, к которой вы не прикасаетесь руками и не видите глазами, произвести на вас какое-либо действие, если вы не думаете об этом? Как может религия, которая может влиять только через мысли и эмоции, что-то сделать в вас или для вас, если вы не займёте ею свои мысли и свои чувства? Было бы абсурдом предполагать, что это возможно. Вещи, которые не апеллируют к чувствам, для нас реальны и, можно сказать, вообще существуют для нас лишь тогда, когда мы о них думаем. Если бы у вас был дорогой друг в Австралии, и вы никогда о нем не думали, он бы даже перестал быть дорогим, и вам было бы все равно, как если бы он умер. Если бы он был вам действительно дорог, вы бы подумали о нем. Мы можем сказать (хотя, конечно, есть и другие точки зрения на этот вопрос), что в весьма понятном смысле степень, в которой мы думаем о Христе и в Нем созерцаем любовь Божию, является довольно точной мерой. нашего христианства.
Теперь вы примените этот острый тест ко вчерашнему дню, позавчерашнему и позапрошлому дням и решите, какая часть вашей жизни была языческой, а какая — христианской? Вы никогда ничего не сделаете из своего исповедуемого христианства, вы никогда не получите от него ни капли счастья или какой-либо пользы; это не будет для вас ни силой, ни радостью, ни защитой, если вы не сделаете своим привычным занятием «созерцать манеру любви»; и смотри, и смотри, и смотри, пока это не согреет и не наполнит твое сердце.
Второе замечание заключается в том, что мы не можем без усилий удерживать это великое зрелище перед своим умом. Вам придется очень решительно отвести взгляд от чего-то другого, если среди всех ослепительных радостей земли вы увидите далекий блеск этой небесной любви. Как робкие люди в грозу зажигают свечу, чтобы не видеть молнии, так у многих христиан сердца наполняются мерцающим светом каких-то жалких свечей земных забот и занятий, которые, хотя и тусклы и дымны. , достаточно ярки, чтобы трудно было увидеть безмолвные глубины Небес, хотя они и сияют мириадами звезд. Если вы поднесете шестипенсовик достаточно близко к зрачку, вы не сможете увидеть солнце. И если вы держите мир близко к разуму и сердцу, как это делают многие из вас, вы увидите только за его пределами самое крошечное кольцо перекрывающейся любви Божией. То, что мир позволяет вам видеть, вы увидите, и мир позаботится о том, чтобы он позволял вам видеть очень мало — недостаточно, чтобы принести вам какую-то пользу, недостаточно, чтобы избавить вас от его цепей. Оторвитесь, братья мои, от захватывающего созерцания бирмингемских драгоценностей и паст и взгляните на истинное богатство. Если вы когда-либо видели проблески этой чудесной любви и когда-либо были побуждены ею воскликнуть: «Авва, Отче!», не позволяйте пустякам, которые не принадлежат вашему истинному наследию, заполнить ваши мысли, но обновите видение и решительным отвратив очи свои от суеты, отвернись от видимого, чтобы ты мог смотреть на невидимое, и главное из них на любовь Божию в Господе Иисусе, Господе нашем.
Если вы никогда не видели этой любви, я умоляю вас сейчас отвернуться и увидеть это великое зрелище. Не позволяйте этому сиянию гореть незамеченным, пока ваши глаза устремлены на землю, как взгляды людей, поглощенных добычей золота, в то время как великолепный солнечный свет освещает восточное небо. Посмотрите на неизреченную, несравненную, безмерную любовь Божию, предавшую Сына Своего на смерть за всех нас. Смотри и спасайся. Смотри и живи. «Вот, какую любовь дал вам Отец», и вот, вы станете сыновьями и дочерями Господа Бога Вседержителя.

1 Иоанна III. 2. НЕРАСКРЫТОЕ БУДУЩЕЕ СЫНОВ БОЖЬИХ
«Возлюбленные, теперь мы сыны Божии, и еще не открылось, какими будем; но знаем, что, когда Он явится, будем подобны Ему; ибо мы увидим Его, как Он есть» (1 Иоанна 3). 2.
Я колебался, как вы вполне можете поверить, стоит ли мне воспринимать эти слова как текст. Кажется, они настолько превосходят все, что о них можно сказать, и охватывают такие огромные области смутной мысли, что можно вполне опасаться, как бы не испортить их, даже попытавшись расширить их. И все же они так тесно связаны со словами предыдущего стиха, составившего тему моей последней проповеди, что у меня возникло ощущение, будто моя работа выполнена лишь наполовину, если я не последую за проповедью этим.
Настоящее – пророк будущего, говорится в моем тексте: «Теперь мы – сыны Божьи, и» (не «но») «еще не видно, какими мы будем». Некоторые мужчины говорят: «Ах! теперь мы есть, а будем — ничем! Джон так не думает. Иоанн думает, что если человек — сын Божий, то он всегда будет им. В этом стихе есть три вещи: если мы дети Божьи, то наше сыновство дает нам полную уверенность в будущем; как наше сыновство оставляет нас в значительной степени в неведении относительно будущего, но как наше сыновство бросает один яркий, всепроникающий луч света на единственное важное в будущем - ясное видение и совершенное подобие Того, Кто есть наша жизнь. «Теперь мы сыновья Божии», следовательно, мы ими будем. Мы сыновья; мы не знаем, кем мы будем. Мы — сыновья, и поэтому, хотя существует огромная окружность полного невежества относительно нашего будущего, тем не менее, благословенно имя Его, в середине этого пространства горит великий свет! «Мы знаем, что, когда Он явится, мы будем подобны Ему, ибо мы увидим Его, как Он есть».
I. Сам факт сыновства дает нам полную уверенность в будущем.
Меня не интересует оценка относительной ценности различных аргументов и доказательств или, может быть, презумпций, которые могут рекомендовать людям учение о будущей жизни, но мне кажется, что самые веские причины верить в иной мир вот эти два: во-первых, что Иисус Христос воскрес из мертвых и вознесся туда; и, во-вторых, что человек здесь может молиться, доверять и любить Бога, и чувствовать, что он Его дитя. Как было отмечено в предыдущей проповеди, слово, переведенное как «сыновья», точнее было бы перевести как «дети». Если это так, то мы можем справедливо сказать: «Сейчас мы дети Божьи, и если мы дети сейчас, то когда-нибудь мы повзрослеем». Детство ведет к зрелости. Младенец становится мужчиной.
То есть тот, кто здесь инфантильно бормочет своими бедными, неумелыми губами имя «Авва!» Отец!' однажды придет, чтобы высказать это полностью. Тот, кто смутно доверяет, тот, кто частично любит, тот, кто может возвысить свое сердце в какой-то более или менее недостойной молитве и устремлении к Богу, во всех этих эмоциях и упражнениях, имеет в себе великое доказательство того, что такие эмоции, такие отношения могут никогда не будет положен конец. Корни прошли через временное и ухватились за Вечное. Мне кажется, что все более правдоподобно, чем то, что человек, который может поднять глаза и сказать: «Отец Мой», будет раздавлен тем, что происходит просто вне его; все кажется мне более правдоподобным, чем предположение, что природа, которая способна на эти возвышенные эмоции и стремления к уверенности и надежде, которая может знать Бога, тосковать по Нему и любить Его, должна быть уничтожена, как комар. от пальца Смерти. Материальное не имеет ничего общего с этими чувствами, и если я сознаю себя, пусть даже в слабой и несовершенной степени, сыном Божьим, я несу в этом убеждении сам залог и печать вечной жизни. Это мысль, «сама сладость которой доказывает, что она рождена для бессмертия». «Мы — сыны Божии», поэтому мы всегда будем таковыми, во всех мирах, и что бы ни случилось с этой жалкой оболочкой, в которую окутана душа.
Мы также можем заметить, что не только факт нашего сыновства может гарантировать нам бессмертную жизнь, но и сама форма, которую принимает наш религиозный опыт, указывает в том же направлении.
Как я уже сказал, младенчество — это пророчество зрелости. «Ребенок — отец человека»; бутон предвещает цветок. Точно так же сами несовершенства христианской жизни, как это видно здесь, доказывают существование другого состояния, где все, что здесь находится в зародыше, полностью созреет, а все, что здесь несовершенно, достигнет того совершенства, которое есть здесь. одно будет соответствовать силе, которая работает в нас. Подумайте об обычном христианском характере. Начало есть, и, очевидно, не более чем начало. Когда человек смотрит на грубость, непоследовательность, недостатки, слабость христианской жизни других или на самого себя, а затем думает, что такое бедное, несовершенное проявление — это все, чего столь божественный принцип смог достичь в этом В мире чувствуется, что должна быть область и время, где мы будем всем, чем нас может сделать преобразующая сила Божьего духа. Сама непоследовательность христиан является таким же веским основанием для веры в совершенную жизнь на Небесах, как и их чистота и добродетели. Мы имеем право сказать, что в христианских душах действуют могущественные принципы: сила Креста, сила любви, исходящая из послушания, сила внутреннего Духа; и это все, что эти великие силы собираются повлиять на человеческий характер? Несомненно, где-то и в какое-то время такое драгоценное и божественное семя способно произвести что-то лучшее, чем эти несколько бедных, полуразвитых цветков, что-то с более блестящими лепестками и более богатым ароматом. Растение явно экзотическое; Разве его явно затрудненный рост здесь не говорит о более теплом солнце и более богатой почве, где он будет дома?
В каждом человеке, а больше всего в христианских мужчинах и женщинах, есть много такого, что не соответствует этому настоящему. Все прочие существа по своим возможностям соответствуют тому месту, где они обитают; и мир, в котором живет растение или животное, мир их окружения стимулирует к активности все их силы. Но с мужчиной дело обстоит иначе. «У лисиц есть норы, у птиц небесных — гнезда». Они точно подходят и соответствуют своей «окружающей среде». Но человек! В нем заключено огромное количество ненужных способностей, если ему только предстоит жить в этом мире. В каждой природе, а больше всего в христианской природе, есть большие способности, которые подобны пакетам, которые берут с собой эмигранты, с пометкой «Не желательны в пути». Они спускаются в трюм и пригодятся только после приземления в новом мире. Если я сын Божий, во мне есть много того, что «не нужно в путешествии», и чем больше я уподобляюсь Его подобию, тем больше я выхожу из гармонии с окружающими меня вещами, пропорционально тому, как я я прихожу в гармонию с вещами за ее пределами.
Это сознание принадлежности к другому порядку вещей, поскольку я дитя Божье, даст мне уверенность в том, что, когда я покончу с землей, узы, связывающие меня с моим Отцом, не будут разорваны, и что я пойду домой, где я будет полностью и навсегда всем тем, чем я так несовершенно начал быть здесь, где все пробелы в моем характере будут заполнены, и полузавершенный круг моего небесного совершенства вырастет, как серп луны, в полную орбиту красоты. «Ни жизнь, ни смерть, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни какая-либо другая тварь» не сможет разорвать эту связь и изгнать ребенка из сознательного объятия руки Отца. Дорогие брат и сестра, можете ли вы сказать: «Теперь я дитя Божье!» Тогда вы сможете терпеливо и мирно встретить это туманное будущее.
II. Теперь я перехожу ко второму моменту, а именно к тому, что мы многое в этом будущем остаемся в неведении.
Эта счастливая уверенность в том, что любовь Божия покоится на мне и делает меня Его ребенком через Иисуса Христа, не рассеивает всю тьму, лежащую за пределами меня. «Мы — сыны Божии, и» только потому, что мы есть, «еще не видно, какими мы будем». Или, как эти слова переведены в Пересмотренной версии, «еще не явлено, кем мы будем».
Смысл выражения «Оно еще не явилось» или «Оно не проявилось» можно выразить очень простыми словами. Иоанн просто сказал бы нам: «Никогда в нашей земной жизни перед глазами людей не было представлено ни примера, ни примера того, какими должны быть сыны Божии в другом состоянии бытия». Итак, поскольку люди никогда не сталкивались с подобным примером, они мало что знают об этом состоянии.
В каком-то смысле это произошло через жизнь Иисуса Христа. Христос умер; Христос воскрес снова. Христос ходил среди людей на земле после Воскресения. Христос был поднят по правую руку Бога и восседает там во славе Отца. Пока что уже ясно, кем мы будем. Но воскресший Христос — это не прославленный Христос, и хотя Он неопровержимо изложил перед человеческими чувствами факт другой жизни и в некоторой степени дал проблески и проблески знания относительно некоторых ее частей, я полагаю, что «славный Христос» Тело Иисуса Христа не было принято Им до тех пор, пока облако не «приняло Его из виду их», и более того, оно не могло быть принято, пока Он перемещался среди материальных реальностей этого мира и ел и пил перед ними. Итак, хотя мы с благодарностью признаем, что Воскресение и Вознесение Христа «являют жизнь и бессмертие», мы должны помнить, что они раскрывают факт, а не способ факта; и что даже по Его примеру не было явлено, что представляет собой тело славы, которое Он теперь носит, и поэтому еще не было явлено, какими мы будем, когда будем сотворены по Его подобию.
Таким образом, это будущее не было проявлено ни в чувстве, ни в человеческом опыте, и, следовательно, о нем почти нет знания. Вы можете знать факты только тогда, когда факты сообщаются. Вы можете сколько угодно размышлять, спорить и гадать, но это ни на йоту не разбавит тьму. У нерожденного ребенка не больше способностей или возможностей познать жизнь на Земле, чем у человека здесь, в мире, познать жизнь за ее пределами. Мечты куколки о том, какой она будет, когда она станет бабочкой, будут так же надежны, как и человеческое воображение о том, какой будет будущая жизнь.
Итак, давайте почувствуем две вещи: — Давайте будем благодарны за то, что мы не знаем, ибо незнание — это признак величия; и тогда давайте будем уверены, что именно та смесь знания и невежества, которую мы имеем о другом мире, является именно той пищей, которая наиболее подходит для питания воображения и надежды. Если бы мы имели больше знаний об условиях этой будущей жизни, предположим, что их можно было бы получить, они потеряли бы часть своей притягательной силы. Незнание не всегда препятствует занятию ума предметом. Пустое невежество делает; но невежество, наполненное знанием, подобно ткани, которая, если держать ее в одну сторону, кажется черной, а когда наклонить в другую, кажется золотой, стимулирует желание, надежду и воображение. Итак, давайте с благодарностью согласимся с ограниченными знаниями.
Глупцы могут задавать вопросы, на которые мудрые люди не могут ответить, и не будут задавать. Есть вопросы, которые иногда, когда мы думаем о своем будущем, а иногда, когда мы видим, как близкие люди уходят в туман, становятся для нас почти пыткой. Их легко поставить; не так-то просто сказать: «Слава богу, мы пока не можем на них ответить!» Если бы мы могли это сделать, то только потому, что опыт Земли был достаточен для измерения опыта Небес; а это означало бы опустить будущее до низких уровней настоящего. Давайте же будем благодарны за то, что, пока мы можем говорить только на языке, полученном из земного опыта, нам еще предстоит изучить словарный запас Небес. Давайте будем благодарны за то, что лучший способ узнать, кем мы будем, — это перевернуть многое из того, чем мы являемся, и что самые возвышенные и самые позитивные заявления о будущем заключаются в таких отрицаниях: «Я не видел там храма». — Там не будет ночи. — Там не будет никакого проклятия. «Не будет больше ни вздохов, ни плача, ибо прежнее прошло».
Белые горы хорошо хранят свою тайну; только когда мы пройдем через черные скалы, образующие перевал на вершине, мы увидим широкие и сияющие равнины за холмами. Давайте будем благодарны и признаем привлекательность знания, окутанного невежеством, и с благодарностью скажем: «Теперь мы — сыны Божии, и не кажется, кем мы будем!»
III. Теперь я должен быть очень краток с последней мыслью, которая здесь есть, и я тем менее не желаю этого делать, потому что мы не можем выйти ни на дюйм за пределы откровений Книги в отношении этого вопроса. Мысль такова, что наше сыновство бросает всепроникающий луч света на это будущее, зная наше совершенное видение и совершенное подобие. «Мы знаем, что, когда Он проявится, мы будем подобны Ему, ибо мы увидим Его, как Он есть».
«Когда Он проявится» — к какому периоду это относится? Кажется наиболее естественным принять здесь проявление того же самого, о котором говорилось всего лишь в одном или двух стихах ранее. «И ныне, дети, пребудьте в Нем, и когда Он откроется, мы сможем иметь уверенность и не постыдиться пред Ним в Его пришествие» (II, 28). Таким образом, это «пришествие» есть «проявление» Христа; и именно в период Его пришествия во славе Его слуги «будут подобны Ему и увидят Его, как Он есть». Ясно, что мы увидим и уподобимся Христу, а не Отцу-невидимке.
Узреть Христа будет условием и средством возрастания, подобного Ему. Этот путь преобразования посредством созерцания или усвоения силой любящего созерцания есть благословенный путь облагораживания характера, который даже здесь и в человеческих отношениях часто позволяет легко отложить старые пороки и облечь душу в необыкновенная грация. Люди научились любить и смотреть на какой-нибудь прекрасный характер, пока некий образ его красоты не проник в их более грубую натуру. Любить таких и смотреть на них было образованием. Тот же процесс наблюдается и в более священных регионах, когда люди здесь учатся любить Христа и смотреть на него верой и таким образом становятся подобными Ему, подобно тому, как солнце отпечатывает крошечную копию своей сияющей сферы на глазу, смотрящем на него. Но все это лишь жалкие, отдаленные намеки и низкие прелюдии к той энергии, с которой блаженное видение прославленного Христа воздействует на счастливые сердца, созерцающие Его, и о полноте подобия Ему, которое будет напечатано в свет на их лицах.
Не имеет значения, хотя еще не ясно, какими мы будем, если на все вопросы нашего сердца мы получим исчерпывающий ответ: «Мы будем подобны Ему». Как сказал старый добрый Ричард Бакстер:
«Мои знания об этой жизни невелики,
Око веры тускло;
Но достаточно того, что небо знает все,
И я буду подобен Ему!»
«Рабу достаточно того, чтобы он был как его Господь».
Нет необходимости вдаваться в темные и трудные вопросы о способе этого видения. Он Сам молился в этой великой ходатайственной молитве: «Отче, Я хочу, чтобы те, кого Ты дал Мне, были со Мной, где Я, чтобы они могли лицезреть Мою славу». Это видение прославленной человечности Иисуса Христа – достоверное, прямое, ясное и достойное, независимо от того, приходит ли оно через чувства или через мысль – увидеть это видение – это все видение Бога, которое когда-либо будет иметь человек на Небесах. И в течение тысячелетий растущей славы Христос, как Он есть, будет проявленным Божеством. Сходство прояснит зрение, а более ясное зрение увеличит сходство. Таким образом, в благословенном взаимодействии эти двое станут причиной и следствием и обеспечат бесконечное продвижение искупленного духа к видению Христа, который никогда не сможет созерцать всю Его Бесконечную Полноту, и подобию небесам, которое никогда не сможет воспроизвести всю Его Бесконечную Красоту.
Как кусочек стекла, когда падает свет, вспыхивает солнечной славой, или как каждая бедная маленькая мутная лужа на тротуаре, когда на нее падают солнечные лучи, отражается солнце даже в мелкой грязи, так и в вашем бедном сердце и моем Придет видение славы Христовой, формирующей и преобразовывающей нас в свою собственную красоту. С открытым лицом, отражающим, как зеркало, славу Господню, мы «превратимся в тот же образ». «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его таким, какой Он есть».
Дорогие братья, с этого все начинается, любите Христа и доверяйте Ему, и вы – чадо Божие! «А если дети, то и наследники, наследники Божии и сонаследники Христу».
 

	1 Иоанна III. 3. ОЧИЩАЮЩЕЕ ВОЗДЕЙСТВИЕ НАДЕЖДЫ
«И всякий человек, имеющий сию надежду на Него, очищает себя, как Он чист». 1 Иоанна III. 3.
Это очень примечательное «и», с которого начинается этот стих. Апостол только что коснулся самых высот благоговейного созерцания, взмывая в туманные области, куда очень трудно уследить: «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть».
И вот, без паузы и связав свои мысли простым «и», он переходит от невообразимого великолепия Блаженного Видения к самой простой практической беседе. Мистика часто взлетала так высоко над землей, что забывала проповедовать праведность, и в этом было ее слабое место. Но вот самый мистический учитель Нового Завета настаивает на простой морали так же яростно, как это мог бы сделать его друг Иаков.
Сочетание очень примечательное. Как орел, он поднимается, и как орел, получив импульс от своей высоты, он падает прямо на землю!
И это не только характеристика учения св. Иоанна, но и характеристика всей новозаветной морали — ее высшие откровения чрезвычайно практичны. Его свет сразу же начинает действовать, как солнечный свет, который приходит за девяносто миллионов миль, чтобы заставить маленькие маргаритки раскрыть свои лепестки с малиновыми кончиками; поэтому самые глубокие вещи, о которых говорит Библия, сказаны вам и мне не для того, чтобы мы могли только знать, но для того, чтобы, зная, мы могли делать, и делать, потому что мы есть.
Итак, Иоанн здесь: «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть». «И» — простое связующее звено для двух таких мыслей — «всякий человек, имеющий эту надежду на Него», — то есть на Господа, а не на самого себя, как мы иногда читаем, — «всякий человек, имеющий эту надежду, основанный на Христе, «очищает себя, как Он чист».
Мысль очень простая, хотя иногда ее воспринимают несколько ошибочно. В общей форме это звучит так: Если вы ожидаете и ожидаете, надеетесь быть подобными Иисусу Христу там, вы будете стараться изо всех сил, чтобы быть подобными Ему здесь. Речь идет не просто об очищающем влиянии надежды, а о специфическом влиянии этой единственной надежды, надежды на окончательное уподобление небесам, ведущее к напряженным усилиям, каждое из которых является частичным подобием Его здесь и сейчас. И это та тема, о которой я хочу сейчас сказать пару слов.
I. Итак, во-первых, обратите внимание на принцип, который здесь содержится, и который является главным, на чем следует настаивать, а именно: если мы хотим быть чистыми, мы должны очистить себя.
Есть два способа стать подобными Христу, о которых говорится в контексте. Один из них — благословенный путь, который больше подходит для высших Небес, путь ассимиляции и преобразования через созерцание: «Если мы увидим Его», мы будем «подобны Ему». Это благословенный метод Небес. Да, но даже здесь, на земле, это может в какой-то степени осуществиться! Любовь всегда порождает сходство. И есть такая вещь, здесь, на земле и сейчас, как созерцание Христа с интенсивностью привязанности, простотой доверия, восторгом устремления и пылкостью желания, которые преобразят нас в некоторой мере в Его собственное подобие. Джон является для нас примером этого. Это был настоящий инстинкт, который заставлял старых художников всегда изображать его похожим на Мастера, рядом с которым он сидел, даже в лицо. Откуда Джон взял свой стиль? Он получил это, много размышляя над словами Христа. Ученик уловил метод речи Учителя и в некоторой степени манеру видения Учителя.
И вот он сам предстает перед нами как пример возможности даже на земле этого спокойного, почти пассивного процесса и самого благословенного и святейшего метода уподобиться Учителю посредством простого созерцания, то есть взгляда любви и тоски. .
Но, дорогие братья, закон нашей жизни запрещает, чтобы это был единственный путь, которым мы можем возрастать, как Христос. «Сначала лезвие, потом колос, потом полное зерно в колосе» никогда не задумывалось как исчерпывающее, всеобъемлющее изложение метода христианского прогресса. Мы с тобой не овощи; и притча о семени — это лишь одна сторона истины о методе христианского роста. Само слово «очистить» говорит нам о другом состоянии; оно подразумевает нечистоту, оно подразумевает процесс, который представляет собой нечто большее, чем созерцание, оно подразумевает изменение существующих состояний, а не просто рост вверх к недостигнутым состояниям.
Таким образом, рост – это не все, что нужно мужчинам-христианам; им нужно иссечение, им нужно изгнание того, что в них есть; им нужны изменения, а также рост. «Очищение» им нужно, потому что они нечисты, а рост — это лишь половина секрета христианского прогресса.
Есть и другое соображение, а именно: если и должно быть такое очищение, то оно должно быть совершено мной. «Ах!» Вы говорите: «Сделано самостоятельно?» Это не евангельское учение». Что ж, посмотрим. Возьмите из этого Послания два или три стиха, которые на первый взгляд кажутся противоречащими этому. Возьмем самое первое, имеющее отношение к этой теме: «Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха» (I, 7). «Если исповедуем грехи наши, Он, будучи верен и справедлив, простит нам грехи наши и очистит нас от всякой неправды» (I. 9). «Пребывающий в Нем не грешит» (III, 6). «Это победа, побеждающая мир, вера наша» (ст. 4).
Теперь, если вы соберете все эти отрывки вместе и подумаете об их общем эффекте, вы придете к следующему: наш лучший способ очистить себя — это твердо держаться Иисуса Христа и очищающих сил, которые заключены в Нем. Возьмем очень простой пример: мыло и вода моют ваши руки начисто, и вам нужно просто втереть мыло и воду в руки и привести их в контакт с грязью. Вы очищаете себя. Да! потому что без трения не было бы очищения. Но работаете ли вы или мыло? Вы или вода очищает ваши руки? И поэтому, когда Бог приходит и говорит: «Омойте вас, очистите, удалите зло дел ваших, руки ваши полны крови», Он фактически говорит: «Возьмите очищение, которое Я даю вам, и втирайте его, и приложи его, и будет плоть твоя, как плоть маленького ребенка, и будешь чист.
Другими словами, самое глубокое слово о христианском стремлении к самоочищению звучит так: держитесь ближе к небесам. Вы не можете грешить, пока держите Его за руку. Иметь Его с собой — я имею в виду, чтобы мысли были направлены к Нему, любовь обращалась к Нему, воля подчинялась Ему, Он сознательно был с нами в повседневной работе. Общение с Иисусом Христом похоже на создание вокруг нас атмосферы, в которой все зло умрет. Если вы вытащите рыбу из воды и поднимете ее наверх, она будет корчиться, задыхаться и вскоре умрет; и наши злые наклонности и грехи, вытащенные из мутных глубин, в которых они живут, и перенесенные в чистую атмосферу общения с Иисусом Христом, обязательно засохнут, умрут и исчезнут. Мы убиваем все зло общением с Мастером. Его присутствие в нашей жизни, через наше общение с Ним, подобно сторожевому огню, который путник зажигает ночью, — он удерживает всех хищных зверей подальше от стада.
Общение Христово – это наше очищение, и первое и главное, что мы должны делать, чтобы очиститься, – это сохранять себя в единении с Ним, в Котором заключаются и пребывают все силы, очищающие души человеческие. Возьмите небеленый ситец, разложите его на зеленой траве, и пусть на него снизойдет благословенный солнечный свет, и окропите его прекрасной водой; и трава, и влага, и солнечный свет очистят его, и он будет блестеть на свету, «так, как никакой валяльщик на земле не сможет его отбелить».
Итак, очищение – это пребывание рядом с Иисусом Христом. Но бесполезно переносить мельничную гонку из ручья в свои работы, если вы не поставите ей на пути колеса. И поддерживать общение с Учителем таким образом – это еще не все, что нам нужно делать. Должны быть четкие и конкретные усилия, постоянно повторяемые, чтобы обуздать и подавить отдельные акты нарушения. Мы должны бороться со злом, грех за грехом. Нам не нужно делать все сразу; мы должны сделать это подробно. Это война аванпостов, подобная последним агониям той франко-прусской войны, когда император отрекся от престола, страна была действительно завоевана и Париж уступил, но все же по всей территории страны приходилось вести бои. на.
Так и у нас. Святость – это не чувство; это характер. Вы не избавитесь от своих грехов только посредством божественной амнистии. Вы не совершенны, потому что говорите, что вы есть, и чувствуете, что вы есть, и думаете, что вы есть. Бог не делает человека чистым во сне. Его очищение не освобождает от борьбы, но делает победу возможной.
Тогда, дорогие братья, примите к сердцу вот что, как результат всего дела: Прежде всего обратимся к Тому, от кого исходит все очищение; и затем, момент за моментом, помните, что наша работа — очистить себя силой и мощью, данной нам Учителем.
II. Вторая мысль здесь такова: это очищение самих себя является связующим звеном или мостом между настоящим и будущим. «Теперь мы — сыны Божии», — говорит Иоанн в этом контексте. Это пирс на одной стороне залива. «Еще не открылось, кем мы будем, но когда Он откроется, мы будем подобны Ему». Это пирс с другой стороны. Как их соединить? Есть только один способ, которым нынешнее сыновство расцветет и принесет плоды в будущее совершенное подобие, а именно, если мы перебросим через пропасть, с помощью небес, день за днём здесь, этот мост наших усилий после возрастания подобия с Самого себя, и чистоту оттуда.
Полагаю, это достаточно ясно. Говоря несколько техническим языком, «закон непрерывности», о котором мы так много слышим, действует между землей и небом; в переводе на простой английский язык это означает лишь то, что переход от ограничений и условий этой преходящей жизни к торжественности и величию этого будущего не меняет характер человека, хотя и может усилить его. Это не делает его отличным от того, кем он был, хотя может сделать его еще более тем, кем он был, независимо от того, хорошее это направление или плохое.
Вы берете палку и бросаете ее в воду; а так как лучи света переходят из одной среды в другую разной плотности, то они преломляются и палка кажется изогнутой; но выньте человеческую жизнь из густой, грубой среды земли и поднимите ее в чистый разреженный воздух Небес, и там не будет преломления; оно бежит прямо. Прямо на! Данное направление продолжается; и куда бы ни повернулось мое лицо, когда я умру, туда же будет обращено мое лицо, когда я буду жить снова.
Не думаете ли вы, что в гробах, могилах и саванах есть какая-то магия, которая делает людей отличными от их прежних «я»? Непрерывность сохраняется, рельс идет без перерыва, хотя и проходит через туннель Мон-Сени; и с одной стороны холод Севера, а с другой солнечный Юг. Этот человек остается тем же человеком, несмотря на смерть и за ее пределами.
Таким образом, единственное звено между сыновством здесь и подобием небесам в будущем — это звено нынешних, напряженных усилий, направленных на то, чтобы изо дня в день становиться подобными Ему в личной чистоте. Ибо есть еще одна причина, на которой мне нет нужды останавливаться, а именно: если с нашей стороны не будет ежедневных усилий стать подобными Иисусу Христу в личной чистоте, мы не сможем «увидеть Его таким, какой Он есть». Смерть снимет многие покровы с человеческих сердец. Оно откроет им многое из того, чего они не знают, но оно не даст способности созерцать прославленного Христа таким образом, что это созерцание будет означать преображение. «Всякое око увидит Его», но возможно, что дух настолько погрузится в себялюбие и безбожие, что видение Христа будет отталкивающим, а не привлекательным; не будет иметь преобразующей и радостной силы. И я умоляю вас помнить, что в отношении этого видения, как и в отношении видения Самого Бога, этот принцип остается верным; «чистые сердцем увидят Бога» в Господе. И переход от жизни к жизни загробной не обязательно преобразуется в образ Его дорогого Сына. Вы устанавливаете связь между настоящим и будущим, очищая свои руки и сердца, через веру в очищающую силу Христа и направляя усилия к святости.
III. Теперь я должен вкратце добавить: то самоочищение, о котором я говорил, есть порождение и результат той «надежды» в моем тексте. Это дитя надежды. Надежда вообще ни в коем случае не является активной способностью. Как говорят поэты, она может «улыбаться и махать своими золотыми волосами»; но она не мешает выполнять большую работу в мире. И не сам факт надежды порождает эти усилия; это, как я пытался вам показать, определенный вид надежды – надежда быть подобными Иисусу Христу, когда «мы видим Его таким, какой Он есть».
У меня есть только две вещи, чтобы сказать по этому поводу, и одна из них такова: конечно, такое напряженное усилие чистоты будет только результатом такой надежды, потому что такая надежда будет бороться против одного из величайших из все враги наших усилий по достижению чистоты. Ничто так не удручает человека в его работе над самосовершенствованием, как постоянный и горький опыт, когда кажется, что все это бесполезно; что он делает так мало прогресса; что с огромными болями, как улитка, ползающая по стене, он приподнимается, может быть, на дюйм или два, а потом вдруг падает вниз, причем ниже, чем был до того, как начал.
Постепенно нам удается немного терпеливо самосовершенствоваться; постепенно, дюйм за дюймом и мало-помалу мы, возможно, становимся лучше, а затем наступает какой-то порыв и взрыв искушения; и вся с трудом осваиваемая почва покрывается лавиной грязи и камней, которые нам приходится удалять медленно, тачку за тачкой. И тогда мы чувствуем, что бесполезно стремиться, и позволяем обстоятельствам формировать нас, и оставляем всякие мысли об исправлении.
К таким настроениям приходит, как ангел с Небес, то святое, благословенное послание: «Не унывайте, человек!» «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его таким, какой Он есть». Каждый дюйм, который вы сделаете сейчас, скажет тогда, и не все это окажется бесполезным. Отдайте свое сердце работе, это работа, которая будет благословлена и будет процветать.
Опять же, это испытание для всех христиан, которые говорят, что смотрят на Небеса с надеждой на свой дом и покой.
Религиозное размышление о будущем государстве в значительной степени является чистой сентиментальностью, и, как всякая чистая сентиментальность, она либо аморальна, либо аморальна. Но здесь эти две вещи четко сопоставлены: яркая надежда Небес и тяжелая работа, проделанная здесь, внизу. Вот что делает для вас блеск и ожидание будущей жизни?
Это единственный раз в Послании Иоанна, когда он говорит о надежде. Добрый человек, живя так близко к Христу, находит, что настоящего, с его «пребыванием в Нем», достаточно для его сердца. И хотя он был Провидцем Апокалипсиса, в этом своем письме он почти не может сказать ни слова о будущем, а когда он это делает, то ради простой и чрезвычайно практической цели, чтобы он мог навязать нам учение. усердно трудиться над очищением себя.
Брат мой, это твой тип христианства? Разве такое вдохновение приходит к вам от надежды, которая крадется к вам в ваши утомительные часы, когда печали, заботы, перемены, потери, разочарования и тяжелая работа тяготят вас, и вы говорите: Было бы благословенно уйти отсюда»? Это усложняет вам работу больше, чем что-либо еще? Всё ли использовано? Или, если можно использовать такую иллюстрацию, похоже ли это на электричество северного сияния, которое окрашивает ваше зимнее небо исчезающим, бесполезным великолепием малинового и синего цветов? или вы привязали его к своим трамваям, освещаете свои дома, водите швейные машины, выполняете практическую работу в своей повседневной жизни? Является ли надежда на Небеса и на то, чтобы быть подобными Христу, тем, что каждое мгновение стимулирует и побуждает нас к героизму самоотдачи и к напряженному мученичеству самоочищения?
Все собрано в одном уроке. Во-первых, пойдем к тому дорогому Господу, Чья кровь очищает от всякого греха, и скажем Ему: «Очисти меня, и я буду чист; омой меня, и буду белее снега». И затем, приняв в наши сердца силы, которые очищают, в Его любви, Его жертве и Его жизни, «имея сии обетования» и это имущество: «Дорогие возлюбленные, очистим себя от всякой скверны плоти и духа, совершая святость в страх Господень».
 

	1 Иоанна III. 7. ПРАКТИЧЕСКАЯ ПРАВЕДНОСТЬ
«Дети, пусть никто вас не обманет; делающий правду праведен, как и Он праведен» (1 Иоанна 3). 7.
Популярное представление об апостоле Иоанне странно отличается от реального человека. Предполагается, что он нежный Апостол Любви, мистик среди Двенадцати. Он таков, но он был «сыном грома» до того, как стал Апостолом Любви, и он не отказался от первого характера, когда достиг второго. Без сомнения, его центральной мыслью было: «Бог есть Любовь»; без сомнения, эта мысль утончила и усвоила его характер, но любовь, в которую он верил, и любовь, которую он проявлял, не были ни поверхностной слабостью, но сильны и сияли ужасающей чистотой. Ни один из авторов Нового Завета не провозглашает более строгой морали, чем Иоанн. И только потому, что он любил Любовь и Свет, он ненавидел и ненавидел тьму. Он может греметь и озарять, когда это необходимо, и показывает нам, что истинная божественная любовь в человеке так же страстно отшатывается от своей противоположности, как прилепляется к небу и добру.
Опять же, Иоанн является по преимуществу мистиком Нового Завета, всегда настаивающим на прямом общении, которое каждая душа может иметь с Богом, что является сутью здорового мистицизма. Этот тип мышления часто в своем восторге забывает простую, заурядную мораль; но Джон никогда не совершает этой ошибки. Он никогда не взлетает так высоко, чтобы потерять из виду плоскую землю внизу; и хотя он всегда приглашает нас и побуждает нас пребывать в Господе и пребывать в Господе, с такой же настойчивостью и силой он проповедует нам самые простые обязанности элементарной нравственности.
В моем тексте он иллюстрирует эту моральную серьезность. «Маленькие дети», о которых он так нежно заботился, находились в опасности, либо со стороны учителей, либо из-за свойственных всем нам склонностей заменить чем-то другим простое, праведное поведение; и апостол с любовью обращается к ним со своим настойчивым заявлением, что единственное, что показывает человека праведным, то есть учеником Христовым, - это его повседневная жизнь, сообразная с заповедями Христа. Заблуждения этих древних азиатов живут и сегодня в новых формах, но по существу все те же. И их так же трудно убить среди английских нонконформистов, как мы, как и среди азиатских христиан девятнадцать веков назад.
I. Итак, позвольте мне попытаться, прежде всего, просто настоять на той мысли, что поступать праведно – это единственный критерий того, чтобы быть христианином.
Слово «праведность» — богословское слово, и из-за частого употребления буквы на нем практически стираются; и он гладкий, как шестипенсовики, которые переходят из кармана в карман. Поэтому, прежде чем идти дальше, я хочу подчеркнуть один конкретный момент: новозаветная праведность не является богословским, замкнутым, особым видом совершенства, а охватывает в своих рамках «все, что прекрасно, все, что справедливо, все, что угодно». дела идут хорошо»; все, что мир называет добродетелью, все, что мир соединил во славу. На земле есть страны, которые своим жителям и иностранцам известны под разными названиями. «Праведность» Нового Завета, хотя и охватывает гораздо больше, включает в свою карту все территории, принадлежащие морали и добродетели. Эти три слова охватывают одну и ту же тему, хотя одно из них охватывает больше, чем два других. Новозаветная «праведность» отличается от морали моралиста или мирской добродетели по своему объему, поскольку она включает в себя наши отношения как с небом, так и с людьми; он различается по своей перспективе, поскольку он превозносит некоторые виды совершенства, которые мир презирает, и принижает те, которым мир аллилуйя и восхваляет; он срывает тонкие перья одобрительных слов с некоторых пороков, которые маскируются под добродетели. Оно окружает понятия долга, морали, добродетели ореолом и затрагивает их эмоциями. Христианство по велению естественной совести делает то, что мы могли бы представить себе как вывод какой-то плененной девы в белом из тьмы на солнечный свет и обращение ее лица к небу, которое освещает его новым великолепием. и придает ей новую привлекательность. Но все, что любой человек справедливо включает в свое представление о вещах «достойных похвалы», включено в это богословское слово «праведность», которое некоторым из вас кажется таким окутанным туманом и таким далеким от повседневной жизни.
Я открыто признаюсь, что во многих случаях мораль моралиста затмевала праведность христианина. Да! и я видел весла для каноэ, вырезанные жителями островов Южных морей с помощью не лучших инструментов, чем раковина устрицы и острая рыбья кость, которые по точности и тонкости своей работы, а также по правдивости и вкусу узора, могли бы посрамить работу резчиков с помощью лучших инструментов. Но это не вина инструментов; это вина резчиков. Итак, хотя мы признаем, что христиане лишь плохо представили миру, что Христос и апостолы Христа подразумевали под праведностью, я повторяю, что праведность Евангелия — это нравственность мира плюс многое другое.
Учитывая это, позвольте мне напомнить вам о двух или трёх способах, которыми эта великая истина текста скрыта от нас и в некоторых отношениях противоречит практике многих исповедующих христианство. Во-первых, позвольте мне сказать, что мой текст настаивает на том, что христианина делает поведение, а не вероучение. С нашей стороны существует постоянная тенденция, как это было с этими верующими в Малой Азии много лет назад, заменить христианство простым принятием, особенно ортодоксальным принятием, некоторых великих фундаментальных христианских истин. Человек может верить в тридцать девять или тридцать девять тысяч статей без малейшего интеллектуального недостатка и ни на йоту не приблизиться к христианству, чем если бы он не верил ни в одну из них. Ибо вера, которая прежде всего делает человека христианином, есть не согласие, а доверие. И между этими двумя установками ума лежит целая пропасть, достаточно широкая, чтобы в ней утонул целый мир. По одну сторону пропасти — спасение, по другую — потеря. Конечно, я знаю, что трудно, хотя и не считаю это невозможным, возвести структуру спасительной веры на очень и очень несовершенном интеллектуальном понимании истины Писания. Это не имеет ничего общего с моей нынешней точкой зрения. Я хочу сказать, что до тех пор, пока вы не воздвигнете на своей вере ту структуру веры, которая является актом вашей воли и всей вашей природы, а не простым согласием вашего понимания, ваша вера бессильна и не имеет никакого значения. использовать вообще, и у вас может не быть его.
Какова роль нашего вероучения в отношении нашего поведения? Чтобы дать нам принципы, дать нам мотивы, дать нам руководство, дать нам оружие. Если он делает это, значит, он выполняет свою работу. Если в нашей голове это простое принятие определенных положений, то оно так же бесполезно и так же мертво, как засохшие семена, которые гремят внутри высохшего кочана мака на осенних ветрах. Вам следует начать с принятия истины, а затем принять эту истину как силу в вашей жизни, которая будет формировать ваше поведение. Знать, и тогда будет цель, достаточно в вопросах простой науки, но в вопросах религии, морали и праведности знание — это только первый шаг в процессе, и мы созданы для того, чтобы знать, чтобы, зная, мы можем сделать.
Но некоторые исповедующие христианство, похоже, имеют свою природу, подобно океанским пароходам, с водонепроницаемыми отсеками, на одной стороне которых они хранят свое вероучение, и между той и другой стороной нет никакой связи, где их поведение зародился. «Дети, пусть никто вас не обманет; тот, кто делает правду, праведен».
Опять же, мой текст предполагает поведение, а не эмоции.
Существует тип христианской жизни, который внешне более привлекателен, чем жизнь твердого, окаменелого, ортодоксального верующего, а именно тепло эмоциональный и пылкий христианин. Но рядом с этим типом, как показывает весь опыт, вырыта яма, в которую он может упасть. Ибо существует странная связь между эмоциональным христианством и недостатком прямоты в повседневной деловой жизни, а также отсутствием самоконтроля и управления аппетитами и чувствами. Это было печально показано снова и снова, и если бы у нас было время, мы могли бы легко указать на причины человеческой природы и ее странного контекста, почему так должно быть. Я не пренебрегаю эмоциями – упаси Боже – поскольку я считаю, что в значительной степени особенность христианского учения заключается именно в том, что оно действительно заставляет эмоции влиять на тяжелую рутинную работу ежедневных обязанностей. Но несмотря на все это, я должен сказать, что это опасность, которая в наши дни, в силу определенных тенденций в нашем народном христианстве, весьма реальна, и что вы найдете людей, бьющихся религиозным энтузиазмом, и тогда уехать, чтобы жить очень сомнительной, а иногда и очень подлой, а иногда даже очень грубой и чувственной жизнью. Эмоция должна проистекать из вероучения и быть средним термином между вероучением и поведением. Да ведь мы научились использовать электричество в наших трамваях и заставлять его передавать наши послания и освещать наши дома, и это похоже на то, что нам приходится делать с эмоциями, без которых человеческое христианство будет жалким, тощим. Это хороший слуга; это плохой мастер. Вы не показываете себя христианами, потому что изливаетесь. Вы не показываете себя христианами, потому что умеете горячо говорить и глубоко чувствовать. Восторги — это очень хорошо, но нам нужна ежедневная праведность и совершение мелочей из-за страха и любви Господней.
Могу я еще раз сказать: мой текст предполагает поведение, а не словесное поклонение. Мы с вами, придерживаясь более простой, менее витиеватой и эстетичной формы богослужения, чем преобладает в великих епископальных церквях, никоим образом не свободны от опасности, которая в более острой форме их постигает, подмены участия во внешних акты поклонения ради ежедневной праведности жизни Laborare est orare — работать — значит молиться. Это верно в отношении объяснений, комментариев и ограничений. Но мне интересно, сколько людей поют гимны, которые дышат стремлениями и желаниями, которым противоречит вся их повседневная жизнь. И мне интересно, сколько из нас, кажется, присоединяются к молитвам, на которые мы никогда не ожидаем ответа, и были бы очень удивлены, если бы ответы пришли, и не знали бы, что с ними делать, если бы они пришли. Мы живем по одной линии, а поклоняемся с точностью до наоборот. Братья, вера необходима; эмоции необходимы; поклонение необходимо! Но то, к чему сходятся все эти трое и ради чего они существуют, — это повседневная жизнь, простая, практическая праведность.
II. Теперь позвольте мне сказать, во-вторых, что быть праведным – это способ поступать праведно.
Одна из величайших особенностей новозаветного учения о морали, или, лучше сказать, учения Христа о морали, заключается в том, что оно смещает, если можно так выразиться, центр тяжести с действий на бытие, и вместо повторения попугая - кричите: «Делай, делай, делай» или «Не делай, не делай», оно говорит: «Будь, и действие позаботится о себе само». Быть; не беспокойтесь так много о внешних действиях, позаботьтесь о внутренней природе». Характер определяет поведение, хотя, конечно, поведение влияет на характер. «Каковы мысли в сердце человека, таков и он», и чтобы правильно поступать, нужно правильно настроить сердце.
Некоторые из нас пытаются очистить поток, добавляя дезинфицирующие средства на полпути, вместо того, чтобы подойти к источнику и разобраться с фонтаном. А слабость всей обычной, обыденной морали мира состоит в том, что она делает упор на делах и оставляет сравнительно без внимания состояние человека, внутреннего «я», из которого исходят дела. Итак, все это поверхностно и незначительно.
Если это так, то нас встречает такой опыт: когда мы честно пытаемся сделать дерево хорошим, чтобы его плоды были хорошими, мы полностью осознаем, что в нас есть полоса, пятно, искривление. — называйте это как хотите — как черная жилка на куске паросского мрамора или царапина на зеркале, полоса или искривление которой сбивает с толку наши усилия сделать себя праведными. Я не собираюсь, если смогу, преувеличивать факты дела. Христианское учение о том, что, к сожалению, называется тотальной развращенностью, состоит не в том, что ни в ком нет добра, а в том, что в каждом есть рассеянное зло, которое в разной степени и по-разному влияет на всю человеческую природу. И это не просто доктрина Нового Завета, это запись опыта каждого из нас.
Что тогда? Если я должен быть праведным, чтобы творить праведность, и если, как я убедился на опыте (ибо единственный способ познать себя — это размышлять над тем, что я сделал), если я обнаружил, что я не праведник, а что тогда? Вы можете сказать мне: «Неужели ты завел меня в тупик, из которого я не могу выбраться?» Вот вы настаиваете на насущной необходимости и в то же время говорите, что это невозможно. Что мне остается? Я продолжаю рассказывать вам, что осталось.
III. Союз с Иисусом Христом по вере делает нас «праведными, как и Он праведен».
Вот залог, вот пророчество, вот образец; и есть сила искупить залог, исполнить пророчество, сделать образец доступным для копирования и копирования каждым из нас. Братья, в этом суть учения Иоанна: если мы захотим, то не простым согласием нашего интеллекта, а благодаря доверию себя Иисусу Христу, доверившись Ему, между нами и Ним произойдет столь реальный союз. Настолько глубоко, настолько жизненно, настолько энергично, что благодаря прикосновению Его жизни мы живем и благодаря Его праведности, вдохнутой в нас, мы тоже можем стать праведными. Большой сосуд и крошечный горшок рядом с ним могут иметь соединительную трубку, и из большого сосуда в маленький будет перетекать столько воды, сколько наполнит его до краев. В Нем мы тоже можем быть праведными.
Друг мой, есть мужчины и женщины, готовые поставить печать на том, что это правда, и которые могут сказать: «Я обнаружил, что это так». Соединившись с Иисусом Христом в вере, я получил новые вкусы, новые наклонности, новый настрой всей моей жизни и смог победить неправду, которая была слишком многочисленна и слишком сильна для меня». Это так; и некоторые из нас в своей совести и сознании являются свидетелями этого, пусть и несовершенными. Бог простит нас! Возможно, мы проявляли обновляющую силу союза со Христом в нашей повседневной жизни.
«Как Он праведен» — вода в большом сосуде и в малом одна и та же, но ваза — это не водоем. Луч исходит от Солнца, но луч — это не Солнце. «Как» не означает равенства, но означает сходство. Христос праведен вечно, существенно, полностью; мы можем быть «такими, как Он» производно, частично, и если мы доверимся Ему, мы будем такими, и это будет возрастать в нашей повседневной жизни. И затем, после того, как с землей будет покончено, «мы знаем, что, когда Он проявится, мы будем подобны Ему, ибо мы увидим Его, как Он есть».
Пусть каждый из нас, дорогие братья, «найдётся в Нем, имея не свою праведность от закона, но ту, которая через веру в Господа, праведность от Бога через веру».
 

	1 Иоанна IV. 10. МИССИЯ ХРИСТА – ОТКРОВЕНИЕ БОЖЬЕЙ ЛЮБВИ
«В том любовь не в том, что мы возлюбили Бога, но в том, что Он возлюбил нас и послал Сына Своего в умилостивление за грехи наши» (1 Иоанна 4). 10.
Это второй из пары стихов-близнецов, в которых рассматривается по существу одна и та же тема в двух несколько разных аспектах. Мысль, общая для обоих, заключается в том, что миссия Христа — это великое откровение Божьей любви. Но в предыдущем стихе акцент делается на проявлении этой любви, а в нашем тексте главным образом подчеркивается ее сущностная природа. В первом стихе мы читаем: «В этом проявилась любовь Божья», а в настоящем стихе мы читаем: «В этом любовь». В первом стихе Иоанн останавливается на трех вещах, подчеркивающих величие этого проявления, а именно: Христос есть единородный Сын, что явление предназначено для мира и что его целью является дар вечной любви. В моем тексте основное внимание уделяется тому, что Любовь по своей природе зажжена сама собой — «не то, что мы любили Бога, но то, что Он возлюбил нас» — и что она захватывает и сбрасывает с пути то, что Если его не устранить, это будет преградой между Богом и нами, а именно нашим грехом: «Он послал Сына Своего в умилостивление за грехи наши».
Интересно отметить, что эти двойные стихи, подобно двойной звезде, отражающей свет центрального солнца, черпают свою яркость из великого слова Учителя: «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего Единородного, чтобы всякий верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную». Разве вы не слышите эхо Его голоса в трёх выражениях стиха перед текстом — «единородный», «мир», «живой»? Вот еще одно из бесчисленных звеньев, связывающих в нерасторжимом союзе Евангелие и Послание. Итак, великая мысль, которую предлагают слова перед нами, заключается именно в том, что в Воплощении и Жертве Иисуса Христа мы имеем великое откровение любви Божией.
I. Теперь у меня возникают три вопроса, и первый из них таков: что же миссия Христа говорит о Божьей любви?
Мне нет необходимости останавливаться на предыдущем вопросе, существует ли, помимо этой миссии, какое-либо твердое откровение о том, что есть любовь на Небесах, или же, помимо нее, нам предоставлены поиски и вероятности. Мне нет нужды отсылать вас к двусмысленным оракулам природы или к столь же двусмысленным оракулам жизни. Полагаю, мне не нужно делать больше, чем просто напоминать вам, что даже люди, чья вера наиболее глубоко улавливает мысль о любви Божией, знают, что значит стоять перед некоторыми ужасными проблемами, которые факты человечность и факты природы давят на нас, и мне не нужно напоминать вам, как, как мы видим вокруг нас сегодня, в движении нашей английской литературы и литературы других наций, когда люди поворачиваются спиной к Кресту, они смотрят на ландшафте, окутанном туманом, на котором неуклонно оседает тьма. Причина, по которой люди этого поколения, некоторые из них очень поверхностно и ради того, чтобы быть «в плавании», а некоторые из них в отчаянии и с кровоточащим сердцем, обращаются к обоснованному пессимизму, заключается в том, что они не хотят видеть что сияет от Креста, то Бог есть любовь.
Мне не нужно ничего, кроме как напоминать вам, одним словом, о том факте, что, куда бы мы ни пожелали, идите по этому миру и сверяйтесь со всеми представлениями, которые люди создали себе о многих богах и многих господах, в то время как мы находим обожествление силы, порока, фрагментарной доброты, надежд и страхов, стремлений и сожалений — мы нигде не находим бога, характерной чертой которого является любовь. И среди этого пантеона божеств, некоторые из них дикие, некоторые из них похотливые, некоторые из них являются воплощениями всех пороков, некоторые из них равнодушны и нейтральны, некоторые из них сияющие и справедливые, никто из них не раскрывает эту тайну, что центр вселенной это сердце. Поэтому нам следует отвернуться от надежд, от вероятности, разгромленной многими сомнениями, и найти что-то более прочное, если мы хотим, чтобы этого было достаточно, чтобы выдержать человека, который схватился за это, и не поддаться никаким бурям. Несмотря на все, что говорит епископ Батлер, вероятности не являются руководством жизни в ее самых глубоких и благородных аспектах. Они могут быть руководством для практики, но для закрепления души нам нужна не подвижная песчаная отмеля, а такая, к которой мы можем закрепиться и быть уверены, что, что бы ни сдвинулось, оно останется неподвижным. Вы не можете одеть душу в «возможно», как человек не может сшить одежду из паутины. Религия состоит из того, в чем мы уверены, а не из того, что вероятно. «Возможно», это не то слово, на которое человек может положить тяжесть раздавленной, мучительной или тонущей души; он должен иметь: «Воистину!» поистине!» и тогда он отдыхает.
Откуда мы знаем, что такое мужчина? Видя, что делает человек. Откуда мы знаем, что такое Бог? Зная, что делает Бог. Так Иоанн не спорит с логикой, ни морозной, ни пламенной, а просто открывает уста и в спокойных, ясных высказываниях излагает истины и оставляет их действовать. Он говорит нам: «Я не отношу вас к вашей интуиции; Я не спорю с тобой; Я просто говорю: Посмотрите на Него; взгляни и увидишь, что Бог есть любовь».
Что же тогда миссия Христа говорит нам о любви Божией? Во-первых, оно говорит, что это любовь, независимая от нашей и более ранняя, чем наша. Мы любим, как правило, потому, что узнаем в предмете, к которому стремится наше сердце, что-то, что его влечет, что-то достойное любви. Но Тот, чье имя «Я есмь то, что Я есть», имеет все причины Своих действий внутри Себя, и точно так же, как Он
«Сидит на нешатком троне,
И займы не оставят в покое.
существование не зависит ни от какого творения, поэтому Он является Своим собственным мотивом, Он является Своим собственным разумом. Внутри этого священного круга Бесконечной Природы находятся все энергии, приводящие эту Бесконечную Природу в действие; и, как какой-то чистый источник, более сверкающий, чем хрусталь, вечно бьет из глубин Божественной Природы любовь, которая есть Он Сам. Он любит не потому, что мы любим Его, а потому, что Он — Бог. Само Солнце, как полагают некоторые астрономы, обязано своей сияющей яркостью и постоянно передающимся теплом воздействию и приему на него мириад метеоров и материи, взятой из окружающей системы. Поэтому, когда топливо закончится, огонь погаснет, и солнце превратится в черный шар. Но это центральное Солнце вселенной имеет весь свой свет внутри себя, и лучи, исходящие от него, обязаны своим бытием и своим движением ничему иному, как силе того центрального огня, от которого они несутся с исцелением на своих крыльях.
Итак, если любовь Божия ничем не вызвана в Его творениях, то она универсальна, и нам не нужно тревожно спрашивать себя, заслуживаем ли мы того, чтобы она обрушилась на нас, и никакое сознательное недостоинство никогда не должно заставлять нас колебаться в по крайней мере, в той твердости, с которой мы понимаем эту великую центральную мысль. Солнце, являющееся низшим символом Света всего сущего, проливает свои лучи без разбора на навозную кучу и драгоценности, хотя верно, что в одном его лучи порождают разложение, а в другом вытягивают красоту. Эта великая любовь окутывает всех нас, старше наших грехов и не отклоняется ими. Итак, это первое, что миссия Христа говорит нам о Божьей любви.
Второе — оно говорит нам о любви, которая отдает все свои силы. Иоанн говорит: «Бог послал Сына Своего», и это слово, как и остальная часть отрывка, опирается на многие слова Христа, например, когда Он говорит о Себе как «освященном и посланном в мир» и много других высказываний. Но помните, что в основном отрывке, о котором я уже упоминал и который мы имеем некоторое отражение в словах, стоящих перед нами, есть более нежное выражение – не просто «послал», но и «дал». Павел усиливает это слово, когда говорит: «отдался за всех нас». Не нам размышлять об этих глубоких вещах, но я хотел бы напомнить вам о том, на что, осмелюсь сказать, мне часто приходилось указывать, что Павел, кажется, намеревается предложить нам таинственную параллель, когда он далее говорит: Который не пощадил Сына Своего, но даром предал Его на смерть за всех нас». Ибо это выразительное слово «пощадил» является явным намеком и цитатой на историю о принесении Авраамом в жертву Исаака: «Видя, что ты не удержал от Меня единственного сына твоего». Итак, как бы это ни было загадочно, мы можем рискнуть сказать, что Он не только послал, но и дал, и не только дал, но и отказался. Его любовь, как и наша, с удовольствием расточает свои самые драгоценные дары на свои объекты.
Из этого соображения возникает мысль, о которой я только упоминаю, а именно вот она. Христианское учение о работе Христа часто, как друзьями, так и врагами, представлялось таким образом, что приводило к представлению о том, что именно работа Христа заставила Бога любить людей. Враги евангельской истины никогда не устают говорить в этом смысле; и некоторые из его неразумных друзей дали повод для карикатуры. Но истинное христианское учение таково: «Бог так возлюбил... что дал». Любовь — причина миссии, а не миссия — то, что вызывает любовь. Итак будем уверены, что Бог любит нас, грешных созданий, не потому, что Христос умер, а потому, что Бог любит нас, и Христос умер за нас.
Третье, чему миссия Христа учит нас о любви Божией, это то, что это любовь, которая замечает и побеждает грех человека. Я сказал настолько ясно, насколько мог, что отвергаю пародию на христианство, которая подразумевает, что именно миссия Христа породила Божью любовь к людям. Но любовь, которая ни в малейшей степени не заботится о том, хорош ли ее предмет или плох, — какую любовь вы называете такой? Как вы называете это, когда отец показывает это своим детям? Моральное безразличие; виновный, слабый и фатальный. И есть ли что-нибудь благороднее, если вы перенесете это на небо и скажете, что Ему все равно, живет ли человек жизнью свиньи, забывая все высокое и благородное, или же он напирает со всеми его сила к свету, истине и добру? Несомненно, верно те, кто во имя своего благоговения перед высшей любовью к Богу скрывают факт Его праведности, калечат и убивают то самое свойство, которое они пытаются возвысить. Любовь, которая не заботится о нравственном характере своего объекта, — это не любовь, а ненависть; это не доброта, а жестокость. Уберите фон, потому что он такой черный, и вы уменьшите блеск белизны того, что стоит перед ним. У господина есть такое свойство, которое удачно описывается этим огромным словом «гнев». Бог не может, будучи тем, кем Он является, относиться к греху так, как если бы он не был грехом; и поэтому мы читаем: «Он послал Своего Сына в умилостивление за грехи наши». Черная плотина, которую мы возводим между собой и рекой воды жизни, должна быть смыта; и именно смерть Иисуса Христа дает возможность высшему дару любви Божией перелиться через разрушенную и частично снятую преграду и затопить душу человека. Братья, ни один Бог, достойный этого имени, не может отдать Себя грешной душе. Ни одна грешная душа, у которой не смыты привычка, вина, наказание за грехи, не способна принять жизнь, которая есть высший дар любви. Итак, наши тексты-близнецы разделяют между собой то, что я могу назвать процессом искупления; и в то время как один говорит: «Он послал Своего Сына, чтобы мы имели жизнь через Него», другой говорит нам о том, как грехи, которые препятствуют входу этой жизни в наши сердца, как говорит нам наша собственная совесть, могут быть удаленный. Сначала должно произойти умилостивление за наши грехи, а затем эта могучая любовь достигнет своей цели и достигнет своей цели и сможет дать нам жизнь Божию, которая станет жизнью наших душ. Вот и мой первый и принципиальный вопрос.
II. Теперь я должен спросить, во-вторых, как получается, что миссия Христа говорит что-либо о Божьей любви?
Этот вопрос очень простой, и мне хотелось бы очень решительно дать на него ответ. Возьмите любое другое из великих имен мировой истории поэта, мыслителя, философа, моралиста, практического благотворителя; можно ли применить к ним такую мысль, - разве что с сотней объяснений и ограничений, - что они, как бы ни было лучезарно, как бы мудро, как бы ни было благотворно, как бы плодотворно ни было их влияние, они уверяют людей, что Бог любит их? Это смешно, если только вы не используете язык совершенно фантастическим и искусственным образом.
Миссия Христа раскрывает Божью любовь, потому что Христос – Сын Божий. Если верно то, что сказал Иисус: «Видевший Меня видел Отца», то я могу сказать: «В Твоей нежности, в Твоем терпении, в Твоем привлечении мытаря и блудницы, в Твоем сострадании к всех заблуждающихся и скорбящих, а паче всего в агонии и страстях Твоих, в кресте Твоем и смерти вижу я славу Божию, которая есть любовь Божия». Брат, если ты разорвешь эту связь, которая связывает человека Христа Иисуса с вечно живым и вечно любящим Богом, я не знаю, как ты сможешь черпать из летописи Его жизни и смерти уверенность, которую ничто не сможет поколебать, в любовь Отца.
Тогда есть еще один момент. Миссия Христа говорит нам о Божьей любви, если — а я собирался сказать, только если — мы считаем Его миссией умилостивление за наши грехи. Вычеркните смерть как жертву за грех мира, и то, что у вас останется, станет чем-то искалеченным, что может быть, и я, к счастью, часто это признаю, очень укрепляющим, очень полезным, очень успокаивающим, очень облагораживающим даже для людей, которые так делают. не симпатизируют взгляду на ту работу, которую я сейчас излагаю, но которая является для них всем этим, в значительной степени, из-за бессознательного влияния истин, которые они отвергли. Мне кажется, что те, кто во имя высочайшей отеческой любви Божией отвергают мысль о жертвенной смерти Христа, отбрасывают ту лестницу, по которой они поднялись, и лучше своего вероучения, и к счастью нелогичны. Именно Крест открывает любовь, и именно Крест как средство умилостивления изливает свет этого блаженного убеждения в сердца людей.
III. Мой последний вопрос таков: что миссия Христа говорит о Божьей любви ко мне?
Мы знаем, что оно должно сказать. Оно должно нести, как на гребне великой волны, убежденность в этой божественной любви в наши сердца, чтобы принести там плоды. Оно должно сметать, как на гребне огромной волны, наши грехи и пороки. Это следует сделать; Имеет ли это? Боюсь, на некоторых из нас это вообще не оказывает никакого эффекта. Некоторые из вас, дорогие друзья, смотрят на этот свет тусклыми глазами, или, вернее, слепыми глазами, темными, как полночь в полдень. Голос исходит от креста, сладок, как голос гуслей, играющих на гуслях своих, и могуч, как голос вод многих, и вы ничего не слышите. У некоторых из нас он время от времени слегка шевелится, и вот конец.
Братья, вы должны превратить всемирную общность в свою личную собственность. Вы должны сказать: «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня». Бесполезно верить во вселенского Спасителя; доверяешь ли ты своему конкретному Спасителю? Бесполезно иметь самые ортодоксальные и ясные представления о связи Креста Христова с откровением людям любви Божией; Сделали ли вы это откровение средством привнесения в вашу личную жизнь убежденности в том, что Иисус Христос — ваш Спаситель, умилостивление за ваши грехи, Податель вам жизни вечной? Это делает вера. Обратите внимание, что в великом основополагающем отрывке, на который я часто ссылался, между началом и концом поставлены два условия. Некоторые из нас склонны сказать: «Бог так возлюбил мир, что каждый человек может иметь вечную жизнь». Это не то, что сказал Христос: «Бог так возлюбил мир, что» — и здесь следует первое условие — «Он отдал Своего Сына», — и здесь следует второе, — «верующий в Него не погибнет, но будет иметь вечную жизнь». жизнь.' Бог сделал то, что Ему было необходимо сделать. Его часть условий была выполнена. Исполни свое: «Верующий в Него». И если ты сможешь сказать: не Он есть умилостивление за наш грех, но за мой грех, тогда ты будешь жить, двигаться и находиться на небесах любви, и снова будешь любить Его с эхом и отражением Его собственного и ничто не сможет отлучить вас от любви Божией, которая в Господе Иисусе, Господе нашем.
 

	1 Иоанна IV. 17. СЛУГА КАК СВОЕГО ГОСПОДА
«...Каков Он, таковы и мы в этом мире» (1 Иоанна 4. 17.
Большие истины можно выразить маленькими словами. Часто предполагается, что глубина — это неясность, но самая глубокая глубина очевидна. Иоанн в своем Евангелии и посланиях рассматривает глубочайшие реальности и все вещи в их вечных аспектах, но его словарный запас самый простой в Новом Завете. Бог и мир, жизнь и смерть, любовь и ненависть, свет и тьма — вот любимые слова, вокруг которых собираются его мысли. Вот девять маленьких односложных слов. Что может быть проще, чем: «Каков Он, таковы и мы в этом мире?» А что может быть дальше той мысли, которая в этом заключена, что христианин есть живое подобие Христа?
Но связь моего текста столь же поразительна, как и его содержание. Иоанн размышлял над своей любимой мыслью о том, что пребывать в любви — значит пребывать в Господе и Боге в нас. И далее он говорит, что «Здесь», то есть в таком взаимном пребывании в любви, «любовь достигает совершенства у нас»; и совершенство этой любви, которая, таким образом, является общением, состоит в том, чтобы в великий торжественный день будущего испытания люди могли поднять свои лица и встретиться с Его взглядом, который не является для них чуждым и не встречается впервые. — с открытой «смелостью» и открытым сердцем. Но «любовь» и «пребывание» являются источником уверенности в Судный день, потому что любовь и пребывание являются источником уподобления небесной жизни. У нас есть смелость, «потому что, каков Он, таковы и мы в этом мире»; и мы такие же, как Он, потому что любим и пребываем в Нем. Итак, вот три мысли: уподобление человека-христианина небесам; откровенное доверие, которое оно порождает; и процесс, с помощью которого он обеспечивается.
I. Христианин – это живое подобие Христа.
Это поразительно, и тем более поразительно, если вы заметите, что Иоанн говорит не «Как Он был» в этой земной жизни смирения и сыновнего послушания, а «Как Он есть» в Своей небесной жизни и царствовании. и слава. Это вполне могло бы оттолкнуть нас от всякой мысли о возможном сходстве, но свет, каким бы ярким он ни был, не ослепляет, и это Христос, какой Он есть, и не только — как бы это ни было верно — Христос, каким Он был, кто является оригиналом, чьими копиями являются христиане?
Существует разница между учением таких классов религионистов, которые представляют человечность Христа как все во всем и проповедуют нам, что Он в Своей земной жизни является образцом, которому мы должны стремиться сообразовывать свою жизнь, и истинным евангельское учение. Этот мертвый Человек жив, и в Его нынешней жизни есть элементы, которые мы можем постичь и которым должна соответствовать всякая христианская жизнь.
Есть ли что-нибудь в той славе, ради которой я в своей бедной, борющейся, затрудненной, несовершенной жизни здесь, на земле, могу чувствовать, что формируется мой характер? Да, конечно, есть. Я не сомневаюсь, что в словах моего текста Апостол вспоминает торжественные первосвященнические молитвы Господа нашего, записанные в семнадцатой главе Его Евангелия, где та же самая противоположность нашего бытия в мире и Его отсутствие там повторяется; и где ясно выражены аналогия и сходство: «Я в Тебе, и Ты во Мне, чтобы и они были в нас».
Итак, когда мы стоим с нашим автором писем на его острове Патмос и видим лицо «как солнце, сияющее в силе своей, и очи как пламень огненный», и множество корон на голове, и много звезд в руке, хотя мы можем чувствовать, что всему сходству пришел конец, и стремление к подобию могло только упасть к Его ногам и закрыть свое лицо, тем не менее, внутри славы есть что-то, что можно повторить и воспроизвести в нашей жизни. , и это есть нерасторжимый союз Сына с Отцом, во всяком любящем послушании, во всей совершенной гармонии, во всей взаимной привязанности и излиянии сердца и мыслей. Это центр жизни, как Христа, когда Он прославляется, так и Христа, когда Он был на земле. Таким образом, самое сокровенное сердце таинственного существа Сына должно быть и обязательно повторяется во всех тех, кто в Нем получил усыновление.
Или, выражаясь более простыми словами, речь идет о религиозных и моральных аспектах бытия Христа, а не о какой-то отдельной их детали; и эти, поскольку они живут и царствуют на Троне, так же истинно, как и те, которые страдали и плакали на земле, — именно им наша судьба сообразоваться. Мы подобны Ему, если мы Его, в том, что мы соединены с небом, что мы поддерживаем общение с Ним, что вся наша жизнь пронизана божественным, что мы пропитаны присутствием Бога, что мы подчинились Ему и Его воле, что «не Моя воля, но Твоя да будет» — это самый сокровенный смысл наших сердец и нашей жизни. И поэтому «мы» и здесь «носим образ небесного, как носили образы земного». Сейчас я не буду останавливаться на деталях; все это может заполнить каждый из нас сам. Центральным моментом, на котором я настаиваю, является сыновний союз с Богом, сыновнее подчинение Ему и, как следствие, чистота, поскольку Христос чист, праведность, поскольку Христос праведен, и хождение, как ходил Христос, вечно во свете. .
Но есть еще один момент, на который я хотел бы обратить внимание. Я сделал акцент на «есть», а не на «было», применительно к небесам. Далее я бы сделал акцент на слове «есть» применительно к нам: «Мы тоже».
Иоанн не увещевает, он утверждает. Он не говорит, кем должны стремиться быть христиане, но он говорит, чем являются все христиане в силу своего христианского характера. Или, другими словами, сходство с Мастером несомненно. Это неизбежно связано с отношением христианина к Господу. Сходство может быть разным, могут быть различия в мастерстве и серьезности художника. Нам приходится трудиться, как портретисту, медленно и осторожно приближаясь к полному сходству. Это «задача всей жизни, прежде чем тесто заквасится». Это сходство не достигает своей полноты одним скачком. Оно не наносится одним ударом, как изображение короля на чистом металлическом диске, а наносится долгими, кропотливыми и, как я уже сказал, приблизительными и пробными прикосновениями. Мой текст подсказывает нам это, добавляя: «Таковы и мы в этом мире». «Мир» — или, если использовать современную фразеологию, «окружающая среда» — обуславливает сходство. Насколько возможно, чтобы вещь, покрытая пылью и пеплом, напоминала сияющее солнце на небесах, настолько это сходство и здесь. В какой-то степени это, и причём всё возрастающее, неотделимо от реальности христианской жизни.
Итак, вас, христиане, затрагивает ли вас это простое утверждение? 'И мы тоже.' Хорошо! с вами было бы совсем легко, если бы Иоанн сказал: «Да будет и нам; такими же должны быть и мы; и мы будем такими же». А как насчет «мы тоже»? Каким ужасным противоречием является жизнь множества исповедующих христианство этому простому утверждению! «Как Иисус Христос» — мог бы кто-нибудь сказать так о чем-нибудь во мне? «Так и мы» — никакие мои слова, дорогие братья, не могут сделать это заявление более глубоким, более впечатляющим; но, прошу вас, примите это близко к сердцу: «Если кто Духа Христова не имеет, тот и не Его». Вы можете принимать таинства и исповедовать христианство, или, как говорят мы, нонконформисты, «присоединяться к церкви» и заниматься всякой внешней работой навсегда и день; но если в вашем характере нет подобия Христу, по крайней мере в зародыше, и вырастает в нечто большее, чем зародыш, то вам лучше пересмотреть свою позицию и спросить, не напрасно ли вы в конце концов ходили покажите и возомнили себя рабами Христовыми, тогда как вы носите образ врага Христова.
Совсем крошечный овраг на склоне холма, образованный ливнями дождя, может попасть на те же склоны и был создан теми же самыми силами, действующими по тем же законам, что и долины шириной в несколько миль, окаймленные тысячами гор. футов высотой. И в моей маленькой жизни, какой бы бедной она ни была, какой бы ограниченной она ни была, окруженной миром, а потому часто затрудненной и запятнанной, а также помогаемой и просветляемой своим окружением, могут быть и будут В какой-то степени, если я христианин, действует та же самая сила, благодаря которой Иисус Христос, Сын Отца, сияет, как солнце, на престоле вселенной.
Но затем обратите внимание, что то ограничение, о котором я упомянул в этом мире, несет в себе еще одно послание. На небесах находится Христос, сокрытый и невидимый. Вот ты на земле, его представитель. В настоящее время существует мода помещать иллюстрации во все книги, и люди вряд ли будут читать, если не получат иллюстрированную литературу. В качестве иллюстрации Евангелия мир использует жизнь нас, христиан. В книге есть принципы и факты, и читатели должны иметь возможность перевернуть страницу и увидеть все изображенное в нас.
Это то, что вам предстоит делать в этом мире. «Как послал Меня Отец, так и Я посылаю вас». «Каков Он, таковы и мы в этом мире». Возможно, это наш антагонист, но это наша сфера, и его присутствие необходимо, чтобы пробудить наши характеры. Христос доверил Свою репутацию, Свою честь нам, и многие люди, которые никогда не заботятся о том, чтобы взглянуть на Него так, как Он показан в Писании, были бы уговорены и завоеваны, чтобы посмотреть на Него и полюбить Его, если бы мы, христиане, были более истинными. нашему призванию и еще ярче несли на наших лицах и в наших характерах образ небесного.
II. Посмотрите на секунду на вторую мысль, которая здесь присутствует: такое подобие небесам — единственное, что позволит человеку поднять голову в Судный день.
«Мы имеем смелость, — говорит Иоанн, — потому что, каков Он, таковы и мы». Это очень сильное утверждение истины, которую популярное евангелическое богословие слишком сильно скрыло. Люди говорят о том, что их, наконец, «примут в возлюбленном». Слава Богу, это правда. В милом старом гимне, который многие из нас выучили в детстве, хотя в наши дни он не так известен, говорится:
«Смелым буду я стоять в тот великий день,
Ибо кто мне что-нибудь предъявит,
Пока через Твою кровь я освобожден
От огромного проклятия и позора греха?
Я верю в это и стараюсь проповедовать это. Но не будем забывать и другую сторону. Мой текст полностью соответствует принципам учения нашего Господа; и кто знает принципы Его собственных слов так хорошо, как судья, который говорит нам в Своих изображениях того великого дня, что вопрос, заданный каждому человеку, будет заключаться не в том, во что ты веришь, а в том, что ты сделал и что ты?
Но эта истина моего текста не только была оскорблена в доме друзей христианства, но и была упущена из виду одним из очень частых возражений, которые мы слышим в отношении евангельского учения, а именно: согласно ему, человека судят. по его вере, а не по его делам. О человеке судят по его – не убеждениям – а по его вере. Но его судят также не по его делам, а по его характеру.
И я хочу, дорогие друзья, положить это на ваши сердца, потому что многие из нас слишком склонны забывать это, хотя, несомненно, начало спасения и условие прощения здесь и принятия в будущем заложены в доверии к Господин, это доверие обязательно выработает характер, соответствующий Его требованиям и сформированный по подобию Его. «Суд Божий по истине», и то, чем является человек, определяет, где он будет находиться и что он получит в вечности. Помните учение Христа. Вспомните учение другого апостола, кроме Иоанна, согласно которому «дерева, сено, солома», построенные человеком на основании, сгорят, а сам строитель спасется, но так, как бы из огня. И помните, что только тогда, когда вера будет действовать в нас, через любовь и общение, характеры, подобные Иисусу Христу, мы сможем выстоять, хотя даже тогда нам придется довериться божественному и бесконечному милосердию и окропление Его кровью – перед Престолом Божьим. Приготовьте себе доброе основание для жизни вечной. И воспринимайте это как проповедь моего текста; характер, и только характер, выдержит суд того великого дня.
Между такими истинами и самой широкой проповедью спасения по вере нет реального антагонизма. Это тот же самый человек, который в своем Евангелии говорит, как бы из уст Самого Господа: «Верующий не судится», а в своем послании говорит: «Мы можем иметь дерзновение в тот день, потому что, как Он есть, и мы тоже в этом мире».
III. Одно слово о последнем пункте; процесс, посредством которого обеспечивается это подобие.
Это содержится, как я пытался показать во вступительных замечаниях, в первой части стиха. Наша любовь становится совершенной, когда мы обитаем в Господе и Бог в нас; чтобы мы могли таким образом уподобиться небесному подобию и иметь смелость в тот великий день. Чтобы быть подобными Иисусу Христу, нам необходимо любить Его и поддерживать с Ним связь. Что значит «пребывать» в Нем? Направлять непрерывный поток ума, любви, воли и практического послушания Ему, всегда носить Его в тайном уголке моего сердца, пока мои руки заняты повседневными делами, а мои руки заняты повседневными делами, ноги бегут порой трудный забег, который предстоит мне. Всегда думайте о Нем, всегда любите Его. Пусть Его имя будет как аромат, вдыхающий всю атмосферу вашей жизни. Сохраняйте свою волю в позиции подчинения, принятия, нерешительности, когда это необходимо, и абсолютной зависимости от Него. Пусть ваши внешние действия будут такими, чтобы не образовалась пленка разделения между Ним и вами. Когда таким образом все наше существо будет пропитано и пропитано Христом, тогда не может не быть того, что мы будем подобны Ему. Даже «сами облака кажутся солнцами, когда солнце пронзает их светом». «Пребудьте во Мне, и Я в вас». Вы не можете уподобиться Христу, но вы можете прикрепиться к небесам, и Он даст вам силу, которая сделает вас подобными Ему.
Но помните, такое пребывание – это не праздное ожидание, не пассивная уверенность. Он полон энергии, полон подавления, когда это необходимо, того, что противоречит твоему истинному «я», и полон напряженного взращивания того, что соответствует воле Отца и подобию «первенца». среди многих братьев».
Дорогие друзья, ложитесь на свет и вы станете светом. Пребудьте в Господе, и вы станете подобными Христу; и, будучи подобными Ему, вы сможете поднять головы ваши и возрадоваться, когда вы предстанете перед Ним на Престоле и будете у стойки. Потом, когда тебя уже не будет в мире, подобие будет совершенным, потому что общение полное. «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его таким, какой Он есть».
 

	1 Иоанна IV. 18. ЛЮБОВЬ И СТРАХ
«В любви нет страха; но совершенная любовь изгоняет страх, потому что страх имеет мучение. Боящийся не совершенен в любви» (1 Иоанна 4. 18.
Иоанн говорил о смелости, и это, естественно, предполагает ее противоположность — страх. Он говорил, что совершенная любовь производит мужество в день суда, потому что она производит подобие небу, которое есть Судья. В моем тексте он объясняет и расширяет это утверждение. Ибо есть другой способ, которым любовь производит дерзновение, — это изгнание страха. Эти два являются взаимоисключающими. Появление одного является для другого предупреждением об увольнении. Мы не можем одновременно любить и бояться одного и того же человека или вещи, и когда приходит любовь, более темная форма выскальзывает за дверь; а там, где входит Любовь, она несет с собой рука об руку Мужество с ее сияющим лицом. Но смелость — спутник любви только тогда, когда любовь совершенна. Ибо, несмотря на противоречивость этих двух эмоций, любовь на ранних стадиях и низших стадиях часто тревожится и разбивается предчувствием и страхом.
Теперь Иоанн говорит о двух эмоциях самих по себе, независимо, насколько позволяет его язык, от объектов, на которые они направлены. То, что он говорит, верно в отношении любви и страха, независимо от того, кого и кого можно любить или бояться. Но контекст подсказывает его применение, поскольку он говорил о «дерзновении перед ним»; и поэтому в моем тексте имеются в виду любовь и страх, направленные к Богу. Опыт множества людей, исповедующих христианство, является слишком убедительным комментарием о возможности частичной Любви, обитающей в сердце бок о бок с таким же постояльцем, Страхом, которого она должна была изгнать. Итак, здесь я хочу отметить три вещи: власть страха, миссия страха и изгнание страха.
I. Империя страха.
Страх – это сжимающееся предчувствие зла, постигшего нас, от человека или вещи, которых мы боимся. Мой текст ставит нас лицом к лицу с той торжественной мыслью, что существуют состояния человеческой природы, в которых Бог, который должен быть нашей самой дорогой радостью и самым горячим желанием, становится нашим самым ужасным страхом. Корень такого противоестественного извращения всего, что должно чувствовать творение по отношению к своему любящему Творцу, лежит в простом сознании несогласия между Богом и человеком, которое есть тень, брошенная на сердце фактом греха. Бог праведен; Бог праведно управляет Своей вселенной. Бог вступает в отношения одобрения или неодобрения со Своим ответственным творением. Поэтому лежит, по большей части дремлющий, но присутствующий в каждом сердце и активный в той мере, в какой это сердце осведомлено о самом себе, дремлющий, холодный страх, что между ним и Богом дела обстоят не так, как должно быть.
Я, со своей стороны, верю, что такое тупое, смутное сознание раздора присуще всем людям, хотя его часто подавляют, часто игнорируют и часто отрицают. Но вот оно; змея зимует, но все равно свивается в сердце; и тепло разбудит его. Затем он поднимает хохлатую голову и высовывает раздвоенный язык, и яд попадает в вены. Страх перед Богом — самая ужасная вещь в мире, самая противоестественная, но всеобщая, если только она не изгнана совершенной любовью.
Из этого неприятного сознания разлада возникают также другие формы и объекты страха. Ибо если я нарушу гармонию с Ним, какова будет моя судьба посреди вселенной, которой Он управляет, и в которой все являются Его слугами? Ой! Иногда я удивляюсь, как безбожные люди противостоят фактам человеческой жизни и не сходят с ума. Ибо вот мы, нагие, слабые, одинокие, брошенные в водоворот, из ужасных водоворотов которого не можем выпутаться. Там пенятся и кружатся всякого рода бедствия, некоторые из них верны, некоторые вероятны, любое из них возможно, поскольку мы находимся в разладе с Тем, Кто владеет всеми силами вселенной и владеет ими всеми праведной рукой. «Звезды на своем пути сражаются против» человека, который не сражается за Бога. В то время как все служит душе, которая служит Ему, все сражается против человека, который против или не за Бога и Его волю.
Тогда возникает другой объект страха, который подобным же образом черпает всю свою силу устрашать и ранить от факта нашего несогласия с Богом; и это «тень, страшная для человека», которая стоит, окутанная тропой, и поджидает каждого из нас.
Бог; Божья вселенная; Посланник Бога, Смерть, — это факты, с которыми мы соприкасаемся, и если наши отношения с Ним ухудшились, тогда Он и все это являются для нас законными объектами страха.
Но теперь есть нечто иное, изгоняющее страх, чем совершенная любовь, а именно — совершенное легкомыслие. Ибо это объяснение того факта, что многие из нас ничего не знают об этом страхе, о котором я говорю, и думают, что я преувеличиваю или выдвигаю ложные взгляды. Есть тип человека, и я не сомневаюсь, что среди моих слушателей есть некоторые его представители, которые стоят ниже и страха, и любви, направленной к Богу; ибо они никогда не думают о Нем и не беспокоятся ни о Нем, ни о своем отношении к Нему, ни о чем-либо, что из этого вытекает. У всех нас есть странная способность забывать нежелательные мысли и закрывать глаза на то, что мы не хотим видеть, как Нельсон, когда он закрывал телескоп своим глазам в Копенгагене, потому что он не подчинялся сигналу. отзыва. Но, конечно, это неблагородно, когда люди игнорируют или с невнимательностью убирают из поля зрения реальные факты своего положения, как мальчики, свистящие на церковном дворе, чтобы поднять себе настроение, и говорят: «Кто боится?» просто потому, что они очень боятся. Ах, дорогие друзья, не успокаивайтесь, пока не столкнетесь с фактами и, столкнувшись с ними, не найдете способ обратить их вспять! Конечно, конечно, недостойно человека отвернуться от чего-то столь несомненного, как то, что между человеком, любящим грех, и Богом должно существовать такое отношение, которое принесет этому человеку зло и горе, так же несомненно, как Бог есть и Он есть. . Я умоляю вас, примите близко к сердцу эти вещи и не отворачивайтесь от них, покачивая плечами и говоря: «Он проповедует узкое, старомодное учение религии страха». Нет! Не я. Но я проповедую тот простой факт, что у человека, находящегося в разладе с Богом, есть основания бояться, и я прихожу к вам со старым увещеванием пророка: «Смущайтесь, нерадивые». Ибо нет ничего более постыдного и иррационального, чем безопасность, которая становится возможной только путем сокрытия нежелательных фактов. «Смущайтесь»; и пусть беда приведет тебя к Прибежищу.
II. Это подводит меня ко второму пункту, а именно, миссии страха.
Джон использует в моем тексте редкое слово, когда говорит: «Страх имеет мучение». «Мучение» не передает всей идеи слова. Это означает страдание, но страдание ради определенной цели; страдание, которое является исправлением; страдания, которые являются дисциплинарными; страдание, которое призвано привести к чему-то за пределами самого себя. Страх, предчувствие личного зла, имеет в моральном мире ту же функцию, что и боль в физическом. Это симптом болезни, и он призван побудить нас искать лекарство и врача. Для чего нужен тревожный звонок, как не для того, чтобы разбудить спящих и поторопить их в убежище? Итак, этот здоровый, мужественный страх перед неизбежным разладом с Богом призван сделать для нас то, что ангелы сделали для Лота: возложить милостиво и яростно руку на плечо спящего, встряхнуть его, чтобы он пробудился, и ускорить его из Содома, прежде чем огонь прорвется сквозь землю и встретится с огнем сверху. Цель страха – привести к тому, что уничтожит его, устранив его причину.
Нет ничего более нелепого, ничего более способного погубить человека, чем потворство праздному страху, который никак не мешает его собственному осуществлению. Лошади в горящей конюшне настолько парализованы страхом, что не могут пошевелиться и сгорают заживо. А для человека бояться - как должно быть каждому, кто сознает непрощенный грех, - чтобы человек боялся и этому конец, есть абсолютное безумие. Я боюсь; тогда что мне делать? Ничего. Это верно в отношении хозяев из нас.
Что мне делать? Пусть страх направит меня к его источнику — к моей собственной греховности. Пусть открытие моей собственной греховности направит меня к ее средству — праведности и Кресту Иисуса Христа. Он, и только Он, может справиться с тревожащим элементом в моем отношении к небесам. Он может «избавить меня от врагов моих, ибо они слишком сильны для меня». Именно Христос и Его работа, Христос и Его жертва, Христос и Его внутренний Дух будут бороться и преодолевать грех и все его последствия в любом человеке и в каждом человеке; сняв с него наказание, облегчив сердце от бремени его вины, избавив от его любви и владычества — все три вещи суть острия стрел, которыми страх пронизывает сердце и совесть. Поэтому мой страх должен провозгласить мне милосердное «Имя, которое превыше всякого имени», и повести меня, и привлечь к небесам, Победителю греха и Противнику всякого страха.
Братья, я сказал, что не проповедую религию Страха. Но я думаю, что мы едва ли сможем понять религию Любви, если не признаем, что страх является законной частью отношения непрощенного человека к Богу. Мой страх должен быть для меня уродливым проводником, который приведет меня в крепость, где я буду в безопасности. О, не вмешивайтесь в благотворное чувство страха! Не позволяйте ему лежать, вообще спит, а время от времени просыпается в ваших сердцах, и ничего не вызывая. Моряки, которые терпят крушение со всеми поднятыми парусами — с парашютами и всем остальным — в то время как барометр быстро падает, а на горизонте нависают предвещающие облака, а линия приближающегося шторма треплет море там, сами виноваты, если они тонут. Посмотрите на падающий барометр и приготовьтесь к надвигающейся буре, и помните, что миссия страха – привести вас к Христу, который заберет его.
III. Наконец, изгнание страха.
Мой текст указывает на естественный антагонизм и взаимоисключаемость этих двух эмоций. Если я попаду на небеса как грешный человек и получу Его любовь, дарованную мне, тогда, как говорится в следующем стихе моего текста, моя любовь возникнет в ответ на Его любовь ко мне, и в той мере, в какой эта любовь возрастает в моем сердце. сердце развеет его антагонистический страх.
Как я сказал, вы не можете любить и бояться одного и того же человека, если только эта любовь не носит очень рудиментарного и несовершенного характера. Но как когда вы наливаете чистую воду в мочевой пузырь, ядовитые газы, которые он мог содержать, вытесняются раньше него, так и когда приходит любовь, уходит страх. Река, превратившаяся в скверные Авгиевы конюшни сердца, выметет всю нечистоту и оставит все чистым. Черный, жирный венок дыма, коснувшись огня Христовой любви, вспыхнет румяным пламенем, подобно тому, которое их зажгло; и любовь Христова воспламенится в ваших сердцах, если вы примете ее и правильно поймете, любовь, которая сожжет и превратит в топливо теперь уже бесполезный страх.
Но, братья, помните, что «совершенная любовь» «изгоняет страх».
Как бы противоречивы ни были эти две эмоции сами по себе, на практике они могут быть объединены из-за несовершенства более благородной. И в христианской жизни они встречаются с ужасающей частотой. Есть много людей, исповедующих христианство, которые всю свою жизнь живут с бременем трепетного страха на своих плечах и с ледяным страхом в своих сердцах только потому, что они недостаточно приблизились к небесам и не сохранили свои сердца с достаточной стойкостью под оживляющее влияние Его любви, чтобы избавиться от их страха, как от болезненных фантазий больного человека. Немного любви не обладает достаточной массой, чтобы вытеснить густые, сгущающиеся страхи. Есть сотни исповедующих христиан, которые на самом деле очень мало знают о той радостной любви Божией, которая поглощает и делает невозможным весь страх, которые, поскольку у них нет любящего настоящего сознания любящей воли любящего Отца, трепещут, когда они предстают в воображении, и еще больше, когда они в реальности встречаются со злом, которое должно прийти, и кто не может смотреть на мысль о смерти ни с чем, кроме сжимающегося опасения. В опыте многих христиан осталось слишком много старой закваски эгоистичного страха. «Я боялся тебя, потому что ты был суровым человеком, и потому, что я боялся, я пошел и спрятал свой талант и ничего не сделал для тебя» — это запись опыта слишком многих из нас. Единственный способ получить освобождение — это попасть на небеса и оставаться рядом с Ним.
И мое последнее слово вам: следите за тем, чтобы вы прибегали только к разумному и здравому способу избавиться от здорового, рационального страха, о котором я говорил. Вы можете игнорировать это; и купить иммунитет ценой того, чтобы оставить в полном действии причины вашего страха, — а это глупо. Есть только один мудрый поступок: обязательно постараться избавиться от повода для страха, которым является факт греха. Возьмите все свои грехи на небеса; Он будет – и только Он может – справиться с этим. Он возложит на вас Свою руку, как Он это сделал в древности, с характерным словом, которое так часто было на Его устах и которое только Он один способен сказать в его глубочайшем значении. «Не бойтесь, это Я», и Он даст вам смелость, которую Он повелевает.
«Бог дал нам духа не боязни, но силы, и любви и целомудрия». «Вы не снова получили духа рабства страха, но вы приняли дух усыновления, которым мы взываем «Авва, Отче» и прилепляемся к Нему, как ребенок, который слишком хорошо знает сердце своего отца, чтобы чего-либо бояться. в его отце или во всем, что может послать рука его отца.
 

	1 Иоанна IV. 19. ЛУЧ И ОТРАЖЕНИЕ
«Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас» (1 Иоанна 4). 19.
Очень простые слова! но они спускаются в глубины Божии, снимая бремя с сердца человечества, превращая долг в радость и изменяя вид всех вещей. Тому, кто знает, что Бог любит его, нужно немного больше для блаженства; тот, кто снова любит Бога, приносит больше всех всесожжений и жертв. Но следует заметить, что правильное прочтение моего текста, как вы увидите в исправленной версии, опускает слово «Он» в первом предложении и просто говорит «мы любим», без указания объекта. То есть в данный момент мысль Джона сосредоточена скорее на произошедшей внутренней трансформации от самоуважения к любви, чем на рассмотрении объекта, на который расходуется любовь. Когда сердце расплавлено, потоки текут везде, где есть русло. Река, как он продолжает нам показывать, разделяется на две части, и любовь к небу и любовь к человеку по своей сути и коренному принципу суть одно.
Итак, мой текст представляет собой краткое изложение всего откровения о Боге, последнее слово обо всех наших отношениях с Ним и всеобъемлющее руководство относительно нашего поведения друг с другом. Знать, что Бог любит, и любить еще раз — есть маленькая карманная энциклопедия в двух томах, содержащая переплавленную суть всего богословия и всей морали. Давайте посмотрим на эти три пункта.
I. Последнее слово о Боге.
«Он первым полюбил нас». Собственно и строго говоря, это «первое» лишь заявляет о приоритете божественной любви к нам над нашей к Нему. Но мы можем справедливо придать этому более широкое значение и сказать: прежде всего, до Творения и Времени, в бездонных глубинах вечного и неизменного сердца, неизменного в том смысле, что его любовь была вечной, но не неизменной в чувство, что в нем не может быть места любви — прежде всего была любовь Божия; последний из обнаруженных, потому что самый древний из всех. Когда приходишь копать, в последнюю очередь раскрывается основа, а в процессе анализа суть улавливается последней.
Так один из древних псалмов с дивной глубиной истины сводит все к следующему: «Ибо милость Его вовек». Следовательно, время было; поэтому были существа: «Он сотворил великие светильники, ибо вовек милость Его». Поэтому были приговоры: «Он убивал знаменитых царей... ибо милость Его вечна». И поэтому мы можем пройти через все действия божественной энергии и сказать: «Он первым возлюбил нас».
Не случайно, что с самого начала есть лишь проблески этой великой мысли, озаряющие слова и мысли псалмопевца и пророка, святого и мудреца, тогда как членораздельное произнесение простого предложения впервые прозвучало из уст Того, Кто объявил Отца, и стоит в той части Книги, которая и по своему расположению там, и по дате составления является последним из апостольских изречений. «Бог есть любовь» — это, с одной стороны, основа Его существа, а с другой стороны, сияющий рубин, установленный на самой пронзающей небо вершине завершенного процесса раскрытия этого Существа человеку. «Он первым полюбил нас»; и оттуда, из этого центра и зародышевой точки, вытекает весь ряд последствий божественной деятельности и божественного самораскрытия.
Мне нет нужды просить вас противопоставлять этому бесконечно простому и бесконечно глубокому высказыванию все остальные мысли божественного Существа — холодные абстракции теизма, смутные страхи народного понимания, смутные высказывания любой мифологии, тучи, которые покрыли человеческие мысли. перед лицом этой великой истины — а затем, чтобы отбросить все эти поиски, эти случайности, эти страхи, эти узкие, недостойные идеи, ясную простоту, бесконечную глубину «Он первым возлюбил нас».
Но я могу попросить вас задуматься на мгновение о том отношении, которое все остальные совершенства божественной природы имеют к этому центральному и основополагающему. Существуют все эти напыщенные имена, «Вездесущность», «Всеведение» и тому подобные, которые являются не чем иным, как отрицанием ограничений человечества или конечных существ. Есть более духовные и моральные мысли о Мудрости, Праведности и тому подобном. Это лишь малая часть славы: я осмелился сказать, что самое божественное в Господе — это любовь. Центральное пламя; остальное — лишь блестящая периферия, окружающая его. И эта бесконечная любовь относится ко всем остальным атрибутам как их хозяин и движущая сила. Они — инструмент Любви, а в божественной природе Любовь — Господь всего. Они придают ему величие; это придает им нежность. О божественной природе мы можем с благоговением сказать то же, что апостол говорит о нашем человечестве: любовь есть «узы совершенства» — пояс, который, охватывая все одежды, удерживает их на своем месте.
Ибо вокруг этих бесконечных, бесчисленных, безымянных и названных божественных совершенств находится то, что приводит их всех в симметрию и поддерживает их все в гармоничном действии – Любовь. Он обладает мудростью, силой и вечным существованием, но Он есть Любовь.
Но не будем забывать, что хотя мой текст провозглашает абсолютную истину, все эти другие атрибуты, как их называют, все как бы переплавлены и присутствуют в любви, которая является их венцом. Тот же апостол, которому выпала честь возвестить миру благую весть о том, что Бог есть Любовь, заявляет, что «вот весть», которую он должен сообщить: «Бог есть свет, и в Нем нет никакой тьмы». все.' Итак, свет праведности, а также яркое пламя любви горят вместе в этом центральном огне вселенной. Мы не должны так понимать любовь Божию, чтобы затемнять сияние Его праведности или затемнять сияние того чистого света, который не терпит никакой примеси тьмы.
Могу ли я сделать еще один шаг и спросить, не имеем ли мы оснований верить в то, что в том, что мы называем любовью Божией, действительно присутствуют те же элементы, которые характеризуют вещь, носящую то же имя в нашем человеческом опыте? Спектр сообщил нам, что составляющие могучего солнца на небесах такие же, как и составляющие этой маленькой затемненной земли. И в божественном спектре есть те же линии, что и в нашем. Итак, если мы можем осмелиться сказать о Нем: «Он есть Любовь», не уклонимся от того, чтобы сказать, что тогда, как и мы, Он наслаждается обществом Своего возлюбленного; что, как и мы, Он радуется, отдавая Себя возлюбленным Своим; что, как и мы, но бесконечно, Он желает блага возлюбленным Своим; и что, как и мы, Он ищет только возмездия ответной любовью. Все это, радость Господа в человеке, отдача Господа человеку, благодетельное желание Господа на благо человека и жажда Господа по ответу любви от человека — все это есть подтверждается, когда мы утверждаем, что Бог есть Любовь.
Наш Апостол полностью согласился с великим текстом, который стал темой недавней проповеди. Павел сказал: «Бог доказывает Свою любовь к нам тем, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками». Иоанн говорит: «В том любовь, не в том, что мы возлюбили Бога, а в том, что Он возлюбил нас и послал Сына Своего в умилостивление за грехи наши».
Итак, Крест Христов является единственным свидетельством того, что Бог любит нас. Глядя на это, мы можем сказать вместе с великим современным учителем:
«Итак, Всевеликие были и Вселюбящими,
И сквозь гром слышится человеческий голос,
Говоря: «О, сердце, которое я создал; сердце бьется здесь,
Лицо, созданное Моими руками, увидь его во Мне самом;
У тебя нет власти, и ты не можешь помыслить Мое;
Но любовь Я дал тебе, чтобы любить Себя,
И ты должен любить Меня, умершего за тебя».
II. Здесь мы имеем последнее слово относительно нашей религии.
«Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Между этими двумя понятиями нужен мост, и этот мост обильно представлен в этом письме, в полной гармонии с учением остальной части Нового Завета. Много было сказано и полезно сказано об изменении общего типа христианского учения в писаниях Павла, Петра, Иакова и Иоанна соответственно. Я с благодарностью признаю различия. Это не расхождения; они прекрасно дополняют друг друга и могут быть приведены в гармонию. Этот Апостол любви также объявил нам, как получается, что любовь, которая горит в центре вещей, где есть сердце, зажигает ответную любовь на периферии вещей, где есть люди с сердцем; и мост таков: «Мы познали и поверили в любовь, которую Бог питает к нам». Так говорит Джон. И Павел, Апостол веры, которому иногда кажется, что его единственной концепцией связи между Богом и человеком была со стороны человека вера, отвечает, когда он говорит о вере, которая действует, приходит в энергичное действие: через любовь, которую оно зажгло.
Итак, мы приходим к тому, что простая вера в любовь Бога, проявленную в Господе, нашем Господе, является единственным, что может так повлиять на естественное самоуважение человека и желание сделать себя своим собственным объектом и центром. как заменить это победоносной любовью к небесам. Вы не можете любить Бога, если не верите, что Он любит вас. Вы никогда не будете в этом абсолютно уверены, если не научитесь этому от Креста Христова. Вы не ответите любовью, которой Он желает, но между вашим льдом и огнём будет пленка, которая сможет его растопить, пока она не будет сметена простым актом уверенности в Господе, явленной вам в Господе. Это христианство; это, не что иное, как религия — любить Бога, потому что я верю, что в Господе Бог возлюбил меня.
И это единственное, чего Он желает или принимает. Религия страха; что это такое? «Ты был суровым человеком... и я боялся». Да! и что ты делал, когда боялся? «Я спрятал свой талант в землю» и совершенно бездельничал. Здесь возвышаются по обе стороны долины две горы — Эвал и Геразим. Из одного прогремели проклятия, из другого разрушилось благословение благ; один бесплоден, другой зелен, «что является аллегорией». Религия Страха ничего не делает, Религия Любви делает все. Религия корысти узка, бедна и по большей части лишена какого-либо высокого энтузиазма или высокого благородства характера. Религия долга; «Мне следует поклоняться, мне приказано делать то, то или другое, чего мне совсем не нравится. Мне запрещено делать то, это и еще одну вещь, которую мне бы очень хотелось сделать, если бы я осмелился» — что религия — это религия раба; и многие из нас не знают ничего лучшего. Итак, наше христианство — вещь слабая и неудобная; и в нем мало радости, мало подчинения воли и мало радостного послушания сердца. Недавно я разговаривал с одним хорошим пожилым человеком, чья религия была очень мрачной. Он сказал мне: «Что касается любви, то я почти ничего о ней не знаю». Ах! братья, я боюсь, что это справедливо и для многих из нас, называющих себя христианами.
Тогда позвольте мне также сказать, что если мы любим Его, это будет движущей силой и источником всякого рода послушания и радостного служения. Любовь — это, так сказать, материнская тинктура, которую вы можете окрашивать и к которой вы можете добавлять различными способами и создавать смеси с разными оттенками, вкусом и ароматами. Любовь лежит в основе всего христианского добра. Это приведет к подчинению воли; и это то, что более всего необходимо, чтобы сделать человека праведным и чистым. Итак, парадокс Св. Августина, правильно понятый, является великолепной истиной: «Любовь! и делай, что хочешь». Ибо тогда ты непременно будешь хотеть того, чего хочет Бог, и ты должен.
Если это подвести итог всей религии, из этого следует практический вывод. Когда мы чувствуем, что нам не хватает сияния и действенной движущей силы любви к небесам, что нам следует делать? Когда человеку холодно, он не согреется, положив в рот медицинский термометр и измерив ему температуру, не так ли? Отпустите его на солнечный свет, и он согреется. Вы можете растолочь лед в ступке, и, за исключением небольшого тепла, выделяемого при ударе пестика, лед будет оставаться неподвижным. Но отправьте айсберг на юг, в тропики, и что с ним сталось? Все это утекло в сладкую, теплую воду и смешалось с теплым океаном, который растворил его. Поэтому не думайте так много о себе и о своих лишенных любви сердцах, а гораздо больше думайте о Боге и о бесконечном излиянии любви в Его сердце к вам. «Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас»; поэтому, чтобы любить Его больше, мы должны больше чувствовать, что Он любит нас.
III. Наконец, вот последнее слово о нашем поведении по отношению к мужчинам.
Я сказал, что Иоанн, опуская какое-либо уточнение объекта любви, а также стихами, которые следуют непосредственно за ним, показывает, что он рассматривает эмоцию как одну, хотя ее направление двоякое. Это сводится к простой истине: единственного победоносного антагониста эгоистичного темперамента среднего человека и единственную силу, которая превратит филантропию из чувства в самоотверженный и активный принцип поведения, можно найти в вера в любовь Божию к Господу и в ответную любовь к Нему.
Сегодня это урок для многих людей. То, что они называют альтруизмом, не является открытием христианства, но является его практикой. Я открыто признаю, что среди людей, которые их практикуют, есть много честной и самоотверженной благотворительности и доброжелательности, которые не связаны с верой в Господа. Но я очень сомневаюсь, существовали бы они, если бы история Креста была неизвестна. И я уверен, что история нехристианских попыток содействовать братству людей и распространять широкую и действующую любовь к человечеству учит нас, с одной стороны, что эмоции недостаточно сильны, чтобы длиться и дело, если только оно не основано на любви Божией к Господу. А история христианства, с другой стороны, хотя и со многими недостатками и вещами, достойными стыда, учит нас, наоборот, что везде, где есть подлинная любовь к Богу, ее внешняя форма, так сказать, вне ее, которая будет представлена миру, будет настоящей любовью к человеку.
Христиане, примите это близко к сердцу; вы должны быть зеркалами любви, к которой вы обращаетесь за всяким блаженством и миром. Бесполезно говорить: «Моя религия — это любовь к Богу», если любовь к Богу не проявляется в любви к человеку. Если вы любите Бога, вы будете любить тех, кого любит Бог, тех, за кого умер Христос, тех, кто такой же, каким вы были, когда узнали, что Бог любит вас. Служение Богу – это служение человеку.
Одно последнее слово: «Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Ты? Или это скорее относится к вам: «Я не люблю Бога, хотя Он возлюбил меня»? Недавно я увидел на склоне горы упрямый участок снега, который в нерастаявший холод выходил на месяцы летнего солнца. Есть некоторые из нас, кто поднимает широкий щит из толсторебристого льда между собой и сиянием теплого сердца Бога. Ой! брат; не закрывайте эту любовь от своего сердца; ибо если вы это сделаете, вы закроете мир и добро и закроете все виды ядовитых существ и печальных форм, чье общество будет несчастьем и смертью.
2 ДЖОН

2 Иоанна 1:3 – БЛАГОДАТЬ, МИЛОСЕРДИЕ И МИР
«Благодать пребудет с тобой. милость и мир от Бога Отца и Иисуса Христа, Сына Отца, в истине и любви» (2 Иоанна 1:3).
Мы имеем здесь весьма необычную форму апостольского приветствия. «Благодать, милость и мир» соединены таким образом только в двух посланиях Павла к Тимофею, и в данном случае; и всякое упоминание о Святом Духе как посреднике в благословении здесь опущено.
Три главных слова: «Благодать, милость и мир» очень интересным образом связаны друг с другом. Если вы задумаетесь на мгновение, вы увидите, я полагаю, что Апостол начинает как бы с источника и медленно прослеживает путь благословения вплоть до его поселения в сердце человека. Здесь есть и фонтан, и ручей, и, если можно так сказать; великое тихое озеро в душе, в которое текут его воды и которое создают текущие воды. Есть солнце и луч, и сияние глубоко проникает в сердце человека. Благодать, относящаяся исключительно к Божественному отношению и мысли; милосердие, проявление благодати в действии, относящееся к действиям этого великого Божества в его отношении к человечеству; и мир, который является результатом души, трепещущей к ней. милости, которая есть действие благодати. Так эти трое спускаются как бы по великой, торжественной, мраморной лестнице с высот Божественного разума, по одной ступеньке, вниз на уровень земли; и благословения, которые проливаются на землю. Таков порядок. Все начинается с благодати; и цель и цель благодати, когда она сверкает в деле и становится милостью, состоит в том, чтобы наполнить мою душу тихим покоем и пролить на все бурное море человеческой любви великое спокойствие, луч солнечного света, который золотит и чудесным образом замирает, пока золотит волны.
Если это так, то, говоря об отношении этих троих друг к другу, позвольте мне на мгновение остановиться на их соответствующих характеристиках, чтобы мы могли полнее понять большое значение и широкий диапазон этого благословения.
Давайте начнем с того, что можно рассматривать либо как высшую точку, с которой нисходит весь поток, либо как фундамент, на котором покоится все строение: «Благодать от Бога Отца и Господа Иисуса Христа, Сына Отца». Эти два, смешанные и все же отдельные, к каждому из которых человек-христианин имеет четкое отношение, оба в равной степени являются источниками всей благодати.
Библейская идея благодати — это любовь, которая снисходит, прощает и сообщает. Я ничего не говорю об этой последней характеристике, но мне хотелось бы на мгновение или две остановиться на других аспектах этого великого слова, ключевого слова для понимания значительной части Писания.
Первое, что поражает меня в нем, это то, как оно ликует от той великой мысли, что для любви Божией нет никакой причины, кроме воли Божией. Самое основание и понятие слова «благодать» есть свободное, незаслуженное, непрошеное, самопроизвольное и совершенно безвозмездное дарование, любовь, которая сама по себе является причиной, как и все божественные деяния, как мы говорим. от Него, что Он черпает Свое существо из Себя, так что весь мотив Его действия и вся причина Его сердечного умиления к нам лежит в Нем Самом. У нас нет власти. Мы любим друг друга, потому что понимаем что-то, заслуживающее любви, или воображаем, что заслуживаем любви. Мы любим друг друга, потому что есть что-то в объекте, на который падает наша любовь; которое либо по родству, либо по характеру, либо по видимой форме вытягивает его. Мы находимся под таким влиянием и любим вещь, потому что вещь или человек воспринимаются нами как достойные по той или иной причине любви. Бог любит, потому что Он не может с этим поделать; Бог любит, потому что Он Бог. Наша любовь вытягивается — я собирался сказать «выкачивается» — под действием внешних причин.
Божья любовь подобна артезианскому колодцу: когда бы вы ни ударили, она поднимается, самодвижущаяся, хлынув в свет, потому что под всем есть такой центральный источник света — яркие и сверкающие воды. Благодать – это любовь не вытянутая, а вырывающаяся наружу, самопроизвольная, незаслуженная. «Не для вас, да будет известно вам, дом Израилев, но ради имени Моего делаю Я это». без побуждения, незаслуженно и, следовательно, никогда не отклоняемый нашим злом, никогда не утомляемый нашим безразличием, никогда не отмахивающийся от нашей небрежности, никогда не провоцируемый нашим проступком, фиксированный, вечный, неизменный центр Божественная природа. Его любовь – это благодать.
И затем, таким же образом, позвольте мне напомнить вам, что в этом великом слове, которое само по себе является Евангелием, заключена проповедь о том, что любовь Божия, хотя она и не отвратила Его, смягчается нашим грехом. Благодать — это любовь, простирающаяся на человека, который мог бы разумно ожидать, поскольку он заслуживает, чего-то совсем иного; и когда положена в основание всего благодать Отца нашего и Сына Отца; это всего лишь вложение в одно слово той великой истины, в которой мы все, святые и грешники, нуждаемся, — знак того, что любовь Божья — это любовь, которая борется с нашими проступками и недостатками, изливается наружу, прекрасно сознавая их, и проявляется в принятии их. прочь, оба в своей вине, наказании и опасности. «Благодать Отца нашего» — это любовь, к которой, несомненно, может взывать убежденная во грехе совесть; любовь, к которой могут обратиться все одержимые грехом души ради освобождения и освобождения. Затем, если мы на мгновение обратимся от этого глубокого источника, «вечно бьющего источника любви», как сказано в одном из наших старых гимнов, к ручью, мы получим другие благословенные мысли. Любовь, благодать переходят в милосердие. Источник собирается в реку, бесконечная Божественная любовь концентрируется в действии, и это действие описывается одним словом – милосердие. Как благодать — это любовь, которая прощает, так и милость — это любовь, которая жалеет и помогает. Милосердие рассматривает людей, свой объект, как полных скорбей и страданий, и поэтому облачается в одежду сострадания, берет в свои руки вино и масло, чтобы влить в рану, и часто возлагает исцеляющую руку, очень осторожно и очень нежно. на существо, чтобы оно, подобно неуклюжему хирургу, не причинило боли вместо того, чтобы исцелиться, и причинило боль там, где оно желает утешить. Божья благодать смягчается в милость, и все Его отношения с нами, людьми, должны основываться на том, что мы не только грешны, но и слабы и несчастны и поэтому пригодны для сострадания, которое представляет собой страннейший парадокс совершенного и несчастного. божественное сердце.
Милосердие Божие – это результат Его благодати.
И каков источник и ручей, таково и великое озеро, в которое оно разливается, когда принимается в человеческое сердце. Приходит мир, вседостаточная сумма всего, что Бог может дать и в чем люди могут нуждаться, от ЕГО любящей доброты и от их нужд. Мир слишком широк, чтобы его можно было сузить до какого-то одного аспекта различных разногласий и дисгармоний, беспокоящих людей. Мир с Богом, мир в этом анархическом царстве внутри меня, где совесть и воля, надежды и страхи, долг и страсть, печали и радости, заботы и уверенность всегда борются друг с другом; где нас раздирают противоречивые цели и соперничающие притязания, и где любая часть нашей природы, выступающая против другой, приводит к междоусобной войне и беспокоит бедную душу. Все это гармонизируется и успокаивается, становится согласованным и содействует одной великой цели, когда благодать и милость тихо втекают в наш дух и гармонизируют цели и желания.
Мир приходит от подчинения; спокойствие духа, которое есть венец и награда послушания; покой, который есть сама улыбка на лице веры, и все это дается нам вместе с благодатью и милостью Бога нашего. И как человек, обладающий этим, находится в мире с Богом и в мире с самим собой, так и он может носить в своем сердце это исключительное благословение совершенного спокойствия и покоя среди отвлечений от обязанностей, печалей, потерь и забот. . «Во всем молитвой и прошением с благодарением открывайте свои просьбы Богу; и мир Божий, превосходящий всякое понимание, соблюдет сердца и умы ваши в Господе Иисусе. И тот, кто таким образом находится в дружбе с Богом, в согласии с самим собой и в покое от печалей и забот, обязательно не найдет врагов. среди людей, с которыми ему придется воевать, но он будет сыном мира и будет ходить по миру, встречая в них всех друга и брата. Так что все разногласия, возможно, утихнут; хотя нам еще предстоит подвизаться добрым подвигом веры, мы можем, как древний Гедеон, построить жертвенник Иегове-Шалому, Богу мира.
А теперь одно слово о том, что говорит нам этот великий текст, каковы условия для человека-христианина сохранения, ярких и полных, этих великих даров: «Благодать, милость и мир вам», или, как в исправленной версии точнее, «будет с нами в истине и любви.» Истина и любовь — это как бы пространство, внутри которого течет река, если можно так сказать, берега потока. Или, если уйти от метафоры, они представлены как условия, в которых мы, со своей стороны, получим это благословение.
— «В правде и в любви».
У меня нет времени подробно останавливаться на великих мыслях, которые наводят на мысль эти два слова, рассматриваемые таким образом; позвольте мне выразить это в предложении. «Пребывать в истине» — значит сознательно и привычно держать себя под влиянием Евангелия Иисуса Христа и Христа, который Сам есть Истина.
Те, которые, пребывая в Нем, осознавая Его присутствие, веря Его слову, основывают свои мысли о невидимом, о своих отношениях с небом, о грехе и прощении, о праведности и долге и о тысяче других вещей на Христе и откровении. которые Он творит, это те, кто получит «благодать, милость и мир». Сохраняйте себя в Господе, и Христос, приходящий к вам, приносит в Свои руки и есть благодать, милость и мир, которого моя текст говорит. И в любви, если мы хотим этих благ, мы должны сознательно хранить себя в обладании и в благодарном отклике наших сердец на великую любовь, воплощенную Любовь, которая дана в Господе.
Вот, так сказать, направление, по которому идут эти великие милости. К человеку, который встанет на их пути, они придут к нему и наполнят его сердце; человека, который отступит в сторону, они пройдут мимо него и не тронут его. Вы сохраняете себя в любви Божией, общением, упражнением ума и сердца и верой в Него; и тогда будьте уверены — ибо мой текст — это не только желание, но и уверенное утверждение — будьте уверены, что сам источник всякого благословения и поток мелких благословений, вытекающих из него, откроются в ваших сердцах в тихую тишину. глубокое море, на спокойной поверхности которого никогда не бушуют бури, и на чьей невозмутимой груди Сам Бог проявит и отразит Свой лик.
3 ДЖОН
3 Иоанна 1:2 — ПРОЦВЕТАЮЩАЯ ДУША
«Возлюбленный, превыше всего я желаю, чтобы ты преуспевал и был здоров, как преуспевает душа твоя» (3 Иоанна 1:2).
Это небольшое письмо не содержит ни важных доктринальных учений, ни каких-либо особых откровений. Это излияние христианской любви старого апостола к брату, о котором мы не знаем ничего, кроме того, что возлюбленный Иоанн любил его в истине. И эта молитва — ибо это молитва, а не просто желание, поскольку такой добрый человек, как Иоанн, все свои желания обращал в молитвы, — эта молитва в оригинале еще более выразительна и прекрасна, чем в нашей версии. «Возлюбленные, я молюсь, чтобы во всем ты преуспевал и был здоров, как преуспевает твоя душа», — говорится в Пересмотренной версии, и это небольшое изменение в положении одного пункта сразу же воспринимается как улучшение. Мы едва ли можем предположить, что Апостол молится за кого-либо «превыше всего», чтобы тот мог преуспеть в мире. Но желание, чтобы Гейнс преуспевал внешне во всем, как преуспевает его душа, в высшей степени достойно Иоанна. Он противопоставляет эти два типа процветания друг другу и говорит: «Мое желание для вас состоит в том, чтобы вы были такими же процветающими и сильными в духовных вопросах, как и в телесных и материальных вещах».
I. Прежде всего заметьте: что делает душу процветающей? На этот вопрос можно ответить по-разному, но сейчас я намерен ответить на него, ограничившись этим письмом и посмотрев, что мы сможем узнать о человеке, которому оно было адресовано. "Я весьма обрадовался, когда братия пришли и засвидетельствовали об истине, которая в Тебе". Вот начало истинного здоровья души. Процветает та душа и только та душа, в которой то, что Апостол называет здесь "истиной", ' закрепился и укоренился; и под «истиной» он разумеет, конечно, все великое откровение Божие в Господе; и в первую очередь Сам Иисус Христос, который есть воплощенная Истина. Понимаем ли мы эту фразу как означающую пребывание Иисуса Христа в сердце, или же мы воспринимаем ее просто как означающую включение в самую сущность существа мотивов и принципов, заложенных в Евангелии, в значительной степени сводится к тому, что тоже самое. Единственное, что делает душу человека здоровой, — это внесение в нее Иисуса Христа. Это действует как амулет, изгоняющий все болезни и порчу. Это похоже на консервирующую соль, которая, втертая в скоропортящиеся вещества, останавливает разложение и делает пищу сладкой и острой. Именно привитое слово способно спасти душу, и как бы многие другие вещи ни способствовали внутреннему благополучию и процветанию человека, как-то интеллектуальные приобретения, утонченные вкусы, удовлетворение чистых привязанностей, исполнение невинных и законные надежды и тому подобное, единственное, что делает душу процветающей, — это то, что Христос в Его слове глубоко внедрен и неразрывно закреплен в ее личности и существе.
И как осуществить это закрепление? Увы, мы все знаем этот путь гораздо лучше, чем мы, практикуем его. Процветающая душа — это душа, которая в послушном послушании открылась для входа оживляющего и очищающего слова. И точно так же, как цветок раскрывает свою чашечку под солнечным светом и, будучи раскрыт под воздействием солнечного света, играющего на его эластичных нитях, будет, поскольку он раскрыт, примет в себя солнце, которое его открыло, и так вырастет; подобным же образом то сердце, которое распадается от прикосновения руки Христа и приветствует Его во внутренних покоях и святилище своего существа, обнаружит, что куда бы Он ни пришел, Он приносит тепло, благоухание, рост и всякое благословение. Процветающая душа — это душа, обитающая во Христе. Добровольное принятие, терпеливое ожидание, изучение Слова Божьего, стремление все больше и больше подводить себя под влияние истины, какой она есть в Господе, делает ту истину, которая заставляет процветание поселиться внутри нас.
Но письмо дает еще одну характеристику истинно благополучной и здоровой души. «Братья твои пришли и засвидетельствовали об истине, которая в тебе, как и ты ходишь в истине». Апостол не боится путаницы метафор, которая шокирует сторонников риторической уместности. Истина, прежде всего, рассматривается как находящаяся в человеке; и тогда она рассматривается как дорога, по которой и в пределах которой он идет, или атмосфера, в которой он движется. Это несоответствие не является настоящим несоответствием, но оно поразительно выявляет великий и благословенный факт Евангелия, заключающийся в том, что человек, имеющий благодать Божию, истину, как она есть в Господе, внутри себя, тем самым обнаруживает, что для него приготовлено путь в пределах той истины, по которой он может безопасно идти. Прогресс будет, если будет процветание. Процветающий дух — это активный и продвигающийся дух, который не довольствуется просто тем, что сидит и говорит: «Истина в душе моей, слово Твое я сокрыл в сердце своем, что не грешу пред Тобою»; но признавая, что эта истина является законом его жизни и предписывает ему образ жизни. Процветающая душа — это душа, которая ограничивает свою деятельность оградой, которую «истина, как она есть в Господе», который является образцом, и мотивом, и законом, и силой, установили для нас; и в этих пределах ежедневно и ежечасно продвигается к более полному соответствию примеру Господа. Процветающая душа — это душа, которая ходит, а не сидит без дела, ибо действие — это цель мысли, а цель истины — сделать людей добрыми, а не просто мудрыми — душа, которая действует и продвигается вперед, но никогда не угасает. атмосферы Евангелия и не выходя за рамки заложенных в нем принципов и мотивов.
В этом послании есть и третья особенность, которую мы также можем принять за иллюстрацию идеи апостола. Ибо он говорит: «Ты делаешь верно все, что делаешь».
Слово «верно» здесь не используется в смысле праведного выполнения всех обязательств и выполнения своего управления, но оно означает нечто более глубокое. Основная идея такова: «Все, что ты делаешь, ты делаешь как дело христианской веры»; или, другими словами, преуспевающая душа — это душа, вся деятельность которой основана на одной великой истине, ставшей своей верой, что Иисус Христос любит ее, и все это является результатом доверия к Нему. Вера в Господа — это материнская настойка, из которой может быть составлена всякая добродетель в зависимости от жидкости, в которую вы ее добавляете. Основой всего, «запасом», из которого на самом деле создано все остальное, является акт веры в Господа. Итак, преуспевающая душа — это та душа, которая имеет в себе истину и ходит в истине, которая у нее есть, и делает все, потому что надеется на живого Бога и на Господа, Сына Его.
Таково ли ваше представление об идеале человеческой природы, об истинном и благородном процветании бессмертного духа? Разве что вам еще предстоит научиться высочайшему возвышению и прекраснейшей красоте, какие только возможны для человека. Процветающая душа, наполненная Христом внутри; и идущая рядом с Христом и черпающая от Него законы и мотивы, образец и силу, — это душа, которая действительно осуществила свой идеал и идет по правильному пути. Ибо таково буквальное значение слова, которое переводится как здесь «процветать»; идти по правильному пути к истинной цели человеческой природы.
II. Посмотрите на желаемое соответствие между этим душевным благополучием и внешним благополучием. «Возлюбленный, — говорит Иоанн, — превыше всего желаю я», или, вернее, желаю, чтобы во всем ты преуспевал и был здоров, как преуспевает душа твоя».
Как бы вы хотели, чтобы этот стандарт применялся к вашему мирскому процветанию? Хотели бы вы, чтобы в бизнесе дела шли не лучше, чем в религии? Будете ли вы довольны тем, что ваши члены не более здоровы, чем ваша душа, или что вы не сможете добиться большего успеха в мирском счастье и материальном процветании, чем в Божественной жизни? Согласились бы вы, чтобы ваше мирское процветание раздавалось вам из той же ложки, в тех же размерах, с помощью которых вы довольны получением своего духовного процветания «по мере того, как преуспеет душа ваша» — это означало бы очень постную диету для человека. Братья, в этих словах содержится острое испытание для многих из нас, а для некоторых предпринимателей это очень близко к банкротству. Я предполагаю, что этот добрый Гай, которому было написано письмо, скорее всего, жил в скромных обстоятельствах и, возможно, имел слабое здоровье. И Иоанн, вероятно, желал ему большего, чем он имел, когда желал, чтобы он преуспевал в мире так же хорошо, как и в духовной жизни, и желал, чтобы его душа процветала так же, как и его тело. Для некоторых из нас было бы плохо, если бы к нам применялся тот же стандарт пропорции. Эта переписка подсказывает еще одно соображение, а именно то, что для христианских людей всегда губительно, когда внешнее процветание опережает внутреннее. Это гибель многих так называемых христиан. Когда человек преуспевает в мире, он слишком часто начинает отклоняться от истины. Нам трудно нести полную чашку и не пролить ее. И самое худшее, что могло бы случиться со многими христианами, — это то, что они беспокоятся, и кипятятся, и доводят себя до лихорадки, и живут осторожными днями и бессонными ночами, чтобы обеспечить — и то есть внешнее процветание. Лучшее то, чтобы душа была более благоденствующей, чем тело, а худшее несчастье — это внешнее благоденствие, губящее или вредящее внутренней жизни.
III. Итак, наконец, обратите внимание на превосходство внутреннего процветания. Здесь нет чрезмерного спиритуализма, Иоанн подал нам пример, которому не нужно бояться следовать. Если бы тот, кто опирался на лоно Христа и впитал больше духа своего Учителя, чем любой из Двенадцати, не боялся молиться за этого доброго брата, чтобы он мог иметь мирское добро и здоровье, нам не нужно было бы сомневаться в этом для себя. И для тех, кто нам дорог, совершенно законно и правильно желать и молиться об обоих вещах. В этих словах нет неестественного, искусственного, лицемерного притворства в презрении к настоящему и внешнему. Хотя апостол и ставит эти две вещи рядом, он не впадает в ошибку и не презирает ни одну из них. Он истинный ученик Учителя, который сказал: «Отец ваш знает, что вы имеете нужду в этих вещах». И если ваш Отец знает, что вы имеете нужду, тогда вы можете быть совершенно уверены, что получите это, и это Он будет притворяться, что они вам не нужны, когда они вам нужны.
Но затем, если это признать, посмотрите, как высшее возвышается над законным низшим. Всегда будет так, что если человек ищет прежде всего Царства Божия и правды Его, то найдется — в своей простой преданности истине, в пределах предписываемых ею пределов и в совершении всей своей жизни актом веры. — прямая тенденция во многих направлениях обеспечить наилучшее использование и максимально возможное наслаждение от видимых и временных вещей. «Благочестие имеет обетование жизни нынешней»; и первый псалом, который, возможно, был здесь в уме апостола, содержит истину, которая не была исчерпана во времена Ветхого Завета, потому что человек, сердце которого обращено к закону Божию и который размышляет о дне этого закона и ночи, все, что он ни делает, успеет. В благочестии присутствует явная и постоянная тенденция извлекать лучшее из обоих миров; но лучшее не делается из настоящего мира, если мы не подчиним его и не почувствуем отчетливо его ничтожность по сравнению с будущим, которое также есть настоящий, невидимый мир.
И даже когда, как это часто бывает, благочестивую и внутренне процветающую душу окружают скорби, которые невозможно остановить, горести, через которые истекает кровью что-либо, кроме бессмертной жизни; или с бедностью, нуждой и беспокойством, возникающими из-за причин, которых никакая личная преданность никогда не сможет коснуться или затронуть, - даже тогда, если душа процветает, она обладает силой, волшебной силой превращать яд в пищу, а печаль - в средство роста; и те, чей дух соединен с небом и чьи души всегда движутся в гармонии с Ним – и, следовательно, являются процветающими душами – обнаружат, что в этом мире нет ничего, что действительно неблагоприятно для них. Ибо «любящим Бога все содействует ко благу», поскольку любящий Бога не мыслит ничего дурного, что помогало бы ему лучше любить Его; и так как любящий Бога находит повод более любить и доверять Ему во всяком разнообразии и превратностях земной судьбы.
Поэтому, братья, если мы будем следовать указаниям этого Апостола относительно того, как обеспечить процветание наших душ, Бог верен, и Он будет измерять нам процветание во внешних вещах пропорционально нашей вере в Него. к Его верности. Чем больше мы любим Его, тем больше все вещи будут нашими слугами. Если мы можем сказать: «Мы Христовы», тогда все — наше.
3 Иоанна 1:7. РАДИ ИМЯ
«Ради имени Его» (3 Иоанна 1:7).
Пересмотренная версия передает истинную силу этих слов, опуская слово «Его» и читая просто «ради Имени». Нет необходимости говорить, чье имя. Есть только Один, который мог бы пробудить тот героизм и самопожертвование, о которых говорит Апостол. Выражение, однако, примечательное. Имя кажется почти персонифицированным.
В Новом Завете есть еще один или два случая, когда такое же употребление встречается, согласно истинному прочтению, хотя в нашей Авторизованной версии оно скрыто, поскольку некоторым ранним переписчикам оно показалось странным, и поэтому они попытались исправить и тем самым испортил его.
Мы читаем, например, в истинном чтении в Деяниях Апостолов, что касается учеников при первом всплеске гонений, что «они радовались, что удостоились понести посрамление за Имя». в Послании к филиппийцам — в воздаяние и награду за «Его послушание до смерти».
— Отец дал Сыну — «Имя, которое выше всякого имени». Еще раз, хотя и менее очевидно, мы обнаруживаем, что Иаков говорит о «достойном имени, которым мы призваны».
Тогда другая часть этой фразы столь же значительна, как и эта основная. Слово, переведенное «ради», не просто означает — хотя оно и означает это — «из-за» или «по причине», но «ради», как будто в каком-то чудесном смысле, что Могущественному и возвышенному Имени способствовали, приносили пользу или приносили пользу даже плохие услуги людей. Итак, видите, минутное изучение простых слов Писания, хотя оно и может показаться грамматическим пустяком и педантичностью, дает большие результаты. Мужчины иногда «собирают виноград с терновника»; и тяжелая, сухая работа по попыткам уловить точный оттенок смысла библейских слов всегда вознаграждается нами большими уроками и импульсами. Итак, давайте рассмотрим мысли, которые естественным образом возникают из точного наблюдения за самим языком здесь.
I. И, во-первых, давайте рассмотрим превосходство, подразумеваемое «Именем».
Теперь мне достаточно напомнить вам в одном предложении, что в Ветхом Завете, а также в Новом, имя — это нечто большее, чем слоги, обозначающие человека или вещь. Оно описывает не только то, кем является человек, но и то, чем он является; и подразумевает качества, характеристики, телесные или духовные, которые были либо обнаружены в человеке, либо желательны для него. Поэтому, когда существа приносят к Адаму, чтобы он дал им имена, это выражает мысль о понимании первобытным человеком их природы и характеристик. Итак, мы видим, как наш Господь меняет имена Своих учеников, в некоторых случаях для того, чтобы выразить либо глубокие качества, которые Его взор распознал, лежащие под более поверхностными качествами и которые должны быть развиты в свое время, либо провозглашая какую-то великую цель, которую Он поставил перед собой. для них, официальных или иных.
Таким образом, здесь имя по существу означает то же самое, что и Личность Иисус. Под «Именем» подразумеваются не слоги, которыми Его называют, а весь характер и природа Того, Кого зовут этими слогами. первый делает больший акцент на известных нам качествах и характеристиках.
Таким образом, «Имя» означает всего Христа, каким мы Его знаем или каким мы можем знать Его из Книги, в достоинстве Его мессианства, в тайне Его Божественности, в сладости Его жизни, в глубине Его слова, в кротости Его сердца, в терпении и умилостивлении Его жертвы, в силе Его воскресения, в славе Его вознесения, в энергии Его нынешней жизни и царствующего дела для нас по правую руку Бог. Все это, центральные факты Евангелия, собраны вместе в том выражении Имя, которое представляет собой, так сказать, суммирование в одном могучем слове, которое человек не может произнести иначе, как в отрывках, всего того, что Иисус Христос находится в Себе Самом и во всем, чем Он является и что Он делает для нас.
Это всего лишь живописный и сжатый способ сказать, что Иисус Христос в глубине Своей природы и широте Своей работы стоит особняком и является единственным, поскольку вседостаточный, Объектом любви, доверия и послушания.
Нет необходимости в лесу из маленьких столбиков; как в каком-нибудь большом доме капитула одна центральная шахта, изящная и прочная, несет крестовую крышу и делает все остальные опоры ненужными и неуместными. Есть одно Имя, и одно только, потому что в глубине этой дивной природы, в окружности этого могучего дела есть все, что может понадобиться человеческому сердцу или всем человеческим сердцам для мира, для благородства, для святости. , для удовлетворения всех желаний, для направления усилий, для устойчивости своего бытия. Имя стоит особняком, и это будет единственное Имя, которое, наконец, засияет на странице мировой истории, когда века закончатся; и летописи земли с кратким «бессмертием», которое они дали другим именам выдающихся людей, превращаются в пыль. «Имя выше всякого имени» и переживет их всех, ибо оно является вседостаточным и энциклопедическим воплощением всего, что может потребовать, пожелать, постичь или достичь отдельное сердце или вся раса.
Итак, братия, единственность и уединенность имени требует равной и соответствующей исключительности преданности и доверия к нам. «Слушай, о Израиль! Господь, Бог твой, — один Господь. Посему люби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всей душой твоей, и всей силой твоей, и всем разумением твоим». И подобным же образом мы можем утверждать: есть один Христос, и нет иного. но он. Поэтому весь поток моего существа должен быть обращен к Нему. и на Него одного я возлагаю всю свою безраздельную тяжесть, возлагая все свои заботы и полностью доверяя только Ему. Не полагайтесь ни на кого другого. Вы не можете слишком сильно опереться на эту сильную руку. Не любите никого другого, кроме Него; ибо Его сердце достаточно широко и достаточно глубоко для всего человечества. Не повинуйтесь никому другому, ибо только Его голос имеет право повелевать. И подняв глаза, посмотрим: «Нет больше человека, кроме одного Иисуса». Это Имя стоит особняком.
С этим связана, но заслуживает краткого изложения отдельно, другая мысль, что преимущественное и исключительное упоминание Имени несет в себе, в справедливом выводе, декларацию Его Божественной природы. Мне кажется, что здесь мы имеем ясный случай, когда использование Ветхого Завета переносится на небеса, только вместо имени «Иегова» используется «Иисус». Мне кажется невозможным, чтобы человек, настолько насыщенный этим апостолом учением Ветхого Завета и знакомый с пронизывающим его употреблением относительно святости «Имени Господня», мог использовать такие формулировки, как этот моего текста, если только он не почувствовал, как он сам сказал нам, что «Слово было Богом». Христос принял сознание христианской церкви.
II. Но, отходя от этого, позвольте мне попросить вас, во-вторых, взглянуть на силу Имени, управляющую жизнью.
Полное значение предлога в моем тексте я объяснил во вступительном слове. Мне кажется, что оно охватывает как «из-за», или «по причине», так и «от имени».
Принимая это слово в первом из этих двух значений, обратите внимание, что эта фраза «ради Имени» несет в себе тот принцип, что в этом Имени, объясненном так, как я это сделал, заключаются все необходимые силы. для руководства и импульсов жизни. В Нем, во всей полноте Его существа, в чудесах истории Его характера и исторического проявления, заключено все руководство для меню. Он является Образцом нашего поведения. Он наш спутник в нашей скорби. Он — Ускоритель для нас во всех наших задачах. И поставить Его перед собой как наш Образец и идти путями, которые Он диктует, значит достичь совершенства. Кто сделает «ради Имени» девизом своей жизни, не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни.
И не только есть руководство, Но есть импульс, и это лучше, чем руководство. Ибо чего люди больше всего хотят, так это силы, которая поможет или заставит их делать то, что они считают правильным.
И о, брат, где же находится такая сила, которая оживит, облагородит, приведет людей к более высокому «я», чем их мертвое прошлое «я», как заключено в великом размахе того исторического проявления, которое мы понимаем под Миром? Ничто другое не проникнет так глубоко в сердце и не откроет источники силы и послушания, как это Имя. Нет ничего другого, что могло бы так сбросить оковы с заключённой воли и загнать обратно в свои пещеры диких зверей, которые тиранят внутри, и наложить цепи на их шеи, как Мир. Это талисман, который облагораживает все, который пробуждает невообразимые силы, который «из этих камней» твердая, невосприимчивая и упрямая воля безбожных людей «воздвигнет детей Аврааму». тяжелый свинец нашей испорченной природы в чистое золото.
И где же импульсивная сила? Где на этом великом континенте вся жизнь и деятельность Иисуса Христа находится главная вершина, с которой стекают потоки? Крест! Крест! Любовь, умершая за нас, как индивидуально и по отдельности, так и коллективно, есть то, что вызывает ответную любовь. И ответная любовь есть неутомимая и всемогущая сила, преобразующая всю мою природу в смиренное стремление быть подобным Тому, Кто отдал Себя за меня, и отдать себя Ему за Его дар. Брат, если ты не познал Мир как Имя Божественного Спасителя, умершего за тебя на Кресте, ты еще не понимаешь той силы преображать, облагораживать, заряжать энергией, побуждать ко всякому самопожертвованию, которая заключена в это Имя. В факте Его смерти и в последующем факте сообщения жизни от Него каждому из нас, если мы захотим, заключаются великие импульсы, которые будут благословенно и сильно вести нас по пути, который Он нам указывает. И те, кто сможет сказать «Ради Имени», будут жить спокойной, гармоничной, благородной жизнью и в некоторой скромной мере соответствующей безмятежной и трансцендентной красоте, которой они поклоняются и на которой они покоятся. Импульс к жизни — единственный, который продлится и поднимется, — заключается в осознании Имени. Итак, позвольте мне напомнить вам, что наша вытекающая из этого простая обязанность состоит в том, чтобы честно, искренне, молитвенно, всегда стараться держать себя под влиянием того сладостного принуждения и могучего ободрения, которое лежит в Мире. Как фрагментарно, как прерывисто, как в лучшем случае несовершенно мы поддаемся силе и сладости мотивов и образцов, данных нам ради Бога! Насколько большая часть нашей жизни была бы одинаковой, если бы Иисус Христос никогда не пришёл или если бы мы никогда не верили в Него! Оглянитесь на свои дни, мужчины-христиане, и посмотрите, как мало из них несут на себе эту печать и как слабо она на них запечатлена.
Вся наша жизнь должна быть наполнена Его Именем. Вы можете написать это где угодно. Чтобы вырезать Его Имя, не нужна золотая пластина. Его не обязательно украшать драгоценными камнями и бриллиантами. Самый плохой клочок коричневой бумаги, самый тупой карандаш и самая дрожащая рука подойдут, чтобы написать «Мир»; и вся жизнь, как мелочи, так и кризисы, могут быть сверкающими и яркими священными слогами. Мусульмане украшают свои дворцы и мечети не изображениями, а именем Аллаха в позолоченных арабесках. Везде, на стенах и крыше, и окнах, и карнизах, и колоннах, и мебели написано имя. Нет такого украшения жизни, как начертание на ней имени Христа.
III. Наконец, обратите внимание на услугу, которую даже мы можем оказать Имени.
Это, как я уже сказал, и есть прямая мысль апостола. Он говорит об очень незначительном вопросе. Были некоторые анонимные христиане, которые отправились в небольшое миссионерское путешествие, и в ходе него, без гроша в кармане и без крова, они пришли в город, название которого мы не знаем, где их приняли и любезно приняли. братом-христианином, имя которого сохранилось до нас в этом единственном письме. И, говорит Иоанн, эти смиренные люди вышли «от имени Имени» — чтобы сделать что-то для его продвижения, для его пользы! Иисусу Христу, носителю Имени, в некотором смысле помогла и принесла пользу, если можно использовать это слово, работа этих скромных и неизвестных братьев.
В Новом Завете есть еще один или два примера, где высказывается та же самая идея о пользе, получаемой миром от Его слуг на земле, и я просто указываю на них в одном предложении.
Для того, чтобы перед вами были все доказательства. Есть отрывок, о котором я уже упоминал, где записана радость учеников от того, что они «удостоились понести посрамление за Имя». покажи ему, как много ему надлежит пострадать ради имени Моего.» Есть церковный панегирик Варнаве и Павлу. как «людей, которые рискнули своей жизнью ради имени Господа нашего Иисуса». Павел заявляет, что он «готов не только быть связанным, но и умереть за Имя Господа Иисуса». во введении Послания к римлянам он связывает свое апостольство с пользой, которую тем самым принес миру. Если мы сложим все это вместе, то придем к тому, что, как бы это ни было чудесно и недостойно мы произнести это великое Имя в свои уста, тем не менее, по бесконечному милосердию Господа и братской и царственной любви Христа, Он назначил что Его Имя должно укрепляться страданиями, служением, жизнью и смертью Его последователей.
«Он был превознесен языком моим», — говорит псалмопевец, в восторге от удивления, что любые слова его могут возвеличить Имя Божие. Итак, вам, христианам, поручено возвеличивать мир. Вы можете сделать это своей жизнью, и вы можете сделать это своими словами, и вы посланы сделать и то, и другое. Мы можем «украсить учение»; раскрасьте лилию и позолотите очищенное золото и заставьте людей более высоко думать о нашем Господе своим примером верности и послушания. Мы можем сделать это посредством нашего определенного провозглашения Его Имени, которое возложено на всех нас и для которого предоставляются возможности различной степени. Непоследовательность исповедующих последователей Христа является сильнейшим препятствием для веры мира в славу Его Имени. Церковь, как она есть, скорее препятствует, чем помогает миру стать церковью. Если бы от нас прозвучало Имя и над всем, что мы сделали, было бы написано, пылающее, заметное, то мир смотрел бы и слушал, и люди поверили бы, что в Евангелии что-то есть.
Если ты христианский профессор, то либо прославится, либо посрамится в тебе Христос, Его угодник; и либо это правда о тебе, что ты делаешь все во Имя Господа Иисуса и таким образом прославляешь Его Имя, либо что из-за тебя мир «похулится среди народов». Выбирайте, что из двух это будет!
3 Иоанна 1:8. СОТРУДНИКИ ПО ИСТИНЕ
«Чтобы нам быть соратниками истине» (3 Иоанна 1:8).
«Соратники-помощники Истины». Можно позволить себе пару слов о непосредственной причине выражения. Судя по всему, существовало, как мы узнаем не только из случайных упоминаний в Новом Завете, но и из раннехристианской литературы, а также из очень частой практики в первобытных церквях, что некоторые члены, подобно нашим друзьям квакерам, «заботились» о какое-то особое служение, и освобождаются от своих обычных занятий и отправляются с санкции Церкви. Эти странствующие евангелисты переезжали с места на место и искали гостеприимства и помощи христианских общин, куда они приезжали. Мой текст представляет собой призыв престарелого апостола относиться к таким братьям так, как они того заслуживают, поскольку они «вышли ради Имени»; и их следует приветствовать и помогать им как братьев.
Что касается грамматической конструкции оригиналов, то в этих словах есть неясности, на которых мне нет нужды останавливаться. Что касается грамматической конструкции оригиналов, они могут означать либо то, что наша Авторизованная версия принимает за них, либо «товарищи-помощники» — или, скорее, «товарищи-помощники». рабочие — за Истину; сотрудничество рассматривается как ограниченное двумя группами людей, евангелистами и их гостеприимными принимающими (или они могут означать, как их понимает в Пересмотренной версии, «соработниками с Истиной») – «Истина» и два Предполагается, что совокупность человеческих агентов сотрудничает ради одной общей цели. Последнее, я полагаю, и есть истинное значение евангелиста. «Истина» должна быть активной силой в мире, с которой сотрудничают как люди, которые непосредственно проповедуют ее, так и люди, которые поддерживают и ободряют тех, кто это делает. Тогда возникает другой вопрос: должны ли мы под «Истиной» здесь понимать всю суть христианского откровения, или же нам следует видеть в словах сияющую величественную фигуру Того, Кто есть Лично, как Он Сам утверждал. «Путь, и Истина, и Жизнь.» Я считаю, что последнее объяснение является более истинным и более соответствует интенсивной насыщенности всех сочинений Иоанна словами Учителя. Я едва ли могу подумать, что когда он так говорил об «Истине» или когда в другом своем письме он говорил об «Истине, которая обитает в нас и будет в нас навеки», он имел в виду только совокупность принципов. Я думаю, он имел в виду Самого Иисуса Христа.
И поэтому, имея тот священный и величественный смысл, который заключен в его словах, я хочу взглянуть на них вместе с вами.
I. Обладатели Истины должны быть работниками Истины.
Я не говорю ни слова об утверждении, которое делается с помощью этого выражения, что христианские люди обладают абсолютной истиной в отношении всех вопросов, которых касается откровение, данное им в Господе. Это смелое предположение, но мне нет необходимости говорить об этом здесь ни слова. Я считаю само собой разумеющимся, что вы, исповедующие христианство, согласны в том, что то, что вы получили о Боге и Христе, о воле Божией относительно людей, о пути спасения и перспективах будущей жизни, стоит отдельно и полно, как « Истина», с которой связаны все другие концепции о Боге и человеке, долге и судьбе, но в высшей степени фрагментарная и столь же часто извращенная, искаженная и противоречивая. Не позволяйте какой-либо современной широте мышления или каким-либо впечатлениям, полученным от новой науки сравнительного религиоведения, затуманить отчетливость и радость вашей уверенности в том, что в Господе мы, возможно, имеем не людей, а «Воистину!» воистину!» небес: Истина.
И затем помните, что, согласно представлению моего текста, эта Истина, где бы она ни вошла в сердце человека, захватывает его и делает его своим апостолом. Вся моральная и духовная истина обладает такой силой. В различных областях науки и мысли существует множество сухих высказываний, восприятие которых не вызывает никакого принуждения сказать о них ни слова. Ни один человек никогда не охвачен убеждением, что его долг — выйти в мир и провозгласить, что «дважды два — четыре» или истины в этом роде. Но однажды поселяются в сердце человека мысли нравственного, религиозного, духовного характера, и как только он им верит, он просыпается, чтобы чувствовать.
Тогда я должен... я должен провозгласить их и убедить кого-нибудь еще разделить мои убеждения; Это испытание настоящего, глубокого, жизненно важного обладания «Истиной», которая будет подобна огню, запертому в наших костях, обязательно прожигающему себе путь к свету; и что ни один человек, у которого он есть, не посмеет завернуть его в салфетку и закопать в землю.
Не дай Бог мне сказать, что молчаливый христианин не является истинным христианином. Я слишком хорошо знаю, насколько далеко мы все заходим от идеала, но я уверен, что если бы люди никогда не обнаружили этого, когда «Истина, как она есть в Господе», откинула вуаль и позволила сияющей красоте ее лица сиять в в их сердцах это сделало их ее рабами и странствующими рыцарями навеки, они очень-очень мало видели этой высшей красоты. Братья! истина, в которую мы верим, — наша госпожа. и в христианской истине, которую мы смело исповедуем, мы самим фактом клянемся перед апостолами и миссионерами.
Давайте также не будем забывать торжественную и возвышенную мысль, сопровождающую образность моего текста; что Истина, при всем своем величии, достоинстве и божественности, нуждается в людях в качестве своих помощников. Единственный путь распространения инфекции — через нас и наших собратьев. Не существует никакой магии, с помощью которой он мог бы делиться и распространяться, кроме как через посредничество людей, уже владеющих им. Факел принесен с небес, и свет, которым он сияет, небесный, но чтобы осветить тьму земную, его нужно передавать из рук в руки связанной цепью людей. Озеро полно возможного плодородия и обещает залить зеленой зеленью бесплодные обжигающие пески пустыни; но оно будет лежать там, а его возможное благо будет нереализованным навеки, если только люди своими лопатами и экскаваторами не выкопают каналы и не проведут ниспосланное небом благословение, пришедшее с облаков, во все бесплодные места.
Истина нуждается в нас, но когда работа, которую выполняют работники Истины, выполнена, именно Истина, а не работники, клонируют работу.
Итак, мужчины и женщины-христиане, я прихожу к вам с этим посланием — признайте ваше достоинство, честь, возложенную на вас, поскольку вам разрешено сотрудничать с евангелием славы Перепутанного Бога. Признайте обязанность, торжественную и тяжелую, возложенную на вас самой природой истины, в которую мы верим, общими узами товарищества между человеком и человеком, передать послание, которое принесло нам жизнь; и признаем, что быть «соработниками Истины» — это одновременно наша высшая честь и наш самый широкий долг.
II. Спутники Христа должны быть соработниками Христа.
Он, как я уже указывал, есть Воплощенная Истина. И здесь мы сталкиваемся с особой особенностью христианства как системы, рассматриваемой в его отношении к небу, его Основателю и его Дарителю. Вы можете взять философию Платона и делать с ней все, что захотите, и относиться к Платону как к ничтожной величине. Вы можете сделать то же самое со всеми другими великими учителями, даже с теми из них, которые больше всего запечатлели свою индивидуальность в своих мыслях, теориях и учениях, но вы не можете сделать это с христианством; вы не можете сказать: «Неважно, кто это сказал». Внимайте тому, что было сказано». Ибо Иисус Христос и Его послание настолько переплетены и переплетены таким образом, что вы не можете избавиться от Него и сохранить его. Он Сам есть Истина. Христос — это христианство; Безумный, любой человек, который когда-либо пытался рассматривать учения Нового Завета как свод принципов, игнорируя уста, из которых они исходили, остается с тем, что они называют caput mortuum, мертвой массой бессильных обобщений. Впустите в них Христа, и они все трепещут, будут жить, пылать и иметь силу.
Итак, когда я призываю своих братьев и чувствую себя обязанным быть «работниками Истины», я хочу призывать не просто преданность пропаганде вероучения, но преданность провозглашению возлюбленного рука человека, из которого высечено вероучение и в котором вся истина хранится и сферируется. Таким образом, каждый человек, являющийся спутником Христа, обязан быть работником воплощенной Истины. Ему нужна наша помощь. Правда, он находит весь капитал, но мы являемся Его партнерами, ЕГО представителями и агентами здесь, на земле, как Он научил нас не в одной притче.
Фунт или талант принадлежат Ему; оно дано мне, но мне остается решить, будет ли оно возрастать и приносить плоды или нет. На Кресте Он сказал: «Совершилось», но на протяжении веков Он действует, и на протяжении всех веков Его величайшее средство работы — через людей, через которых Он действует. Господь работает с ними, и они работают с Господом. Они — Его инструменты; Он создает их, но без них Он не может совершать Свою работу. И несмотря на Крест, несмотря на достаточные силы для возрождения человечества и спасения отдельных людей, которые заключаются в этом послании Евангелия, для спасения мира необходимо сотрудничество Церкви. Несомненно, оно создано для того, чтобы восполнить то, что осталось за страданиями Христа, и продолжить незавершенное развитие законченного дела, которое, совершенное раз и навсегда на Кресте, не совершается до тех пор, пока оно не будет применено к мир благодаря небесам, действующим через Его народ, и Его народу, работающему со Христом. Если в оболочке провода есть дефект, на другом конце сообщения не будет. Если мы с вами — непроводники, то, сколько бы энергии ни было в нас вложено, то, что находится за пределами нас, захочет этой силы. Посредником между Христом и миром, ради спасения которого Он умер и живет, посредником являемся мы, христиане.
«Делатели истины». Это соответствует тому, что говорит Павел в великом слове, на которое он отваживается, когда, только что заявив, что ни он, ни Аполлос не являются ничем, он поднимается к мысли, которая уравновешивает мысль об их ничтожности: «Мы соработники у Бога».
Разве это не достоинство? А что нам сказать о людях, которые настолько мало осознают единение с Иисусом Христом, что у них почти нет сочувствия к тому, что наполняет Его сердце? Я не призываю к узкому толкованию обязанностей «сотрудников Истины». Он пришел, чтобы искупить все человеческие страдания, грехи и зло. Он пришел не только для того, чтобы произнести слова, которые спасают душу вечным спасением от прощенных грехов и восстановлением дружбы между Богом и человеком, но и для того, чтобы принести свет, исцеление, мир и надежду в каждый регион, где сгущается тьма, чтобы разорвать каждую цепь. и отпустить угнетенных на свободу. Социальные улучшения и все более широкие взгляды, которые христианская благотворительность принимает в эти последние годы, все подпадает под общую категорию осуществления сочувствия и цели Христа и является частью работы тех, кто является «соработниками» с Его в Своем труде, и кто однажды услышит: «Совершилось!» Царства этого мира — это царства Господа нашего и Христа Его».
III. Далее, работники со Христом должны быть соработниками друг для друга.
У этих странствующих евангелистов была одна функция. У людей в неизвестной церкви в Малой Азии, остававшихся дома и следовавших своим мирским призваниям, была другая; и это было сделано для того, чтобы помочь и способствовать развитию этих странствующих братьев. Сотрудничество означает разнообразие функций и идентичность целей и задач.
Для нас по-прежнему остается обязанность, как и в те ранние дни, осознавать нашу особую задачу и придерживаться ее, и в то же время способствовать и помогать всем нашим братьям, которые, по-своему, участвуют в такой же великий конец. Люди, которые заботятся об оперативной базе той армии, которая давит на врага, так же искренне сражаются с врагом, как и люди, находящиеся на передовой. Это был старый закон Израиля, основанный на ясном понимании того, что все, кто сотрудничал ради одной цели, какими бы разными способами они ни сотрудничали, объединены вместе; что «какова его часть, которая идет в битву, такова будет и его часть, которая остается при этом; они расстанутся одинаково».
Братья, учитесь своему особому делу. Помните, что каждому из вас есть чем заняться, что никто не сможет сделать лучше вас. Изучите свою особую работу и остерегайтесь сужать свои симпатии к своей особой работе. Пусть они выходят, чтобы обнять всех, как бы далеко они ни находились на стене и как бы ни различались их задачи, они все равно будут сотрудничать в одном направлении. «Тот, кто насаждает, и тот, кто поливает, суть одно». Совпадение целей и широкое разнообразие методов, а также столь же широкое милосердие и столь же широкое сочувствие должны отличать всех христианских работников.
Все мысли, которые я пытался донести, имеют самое непосредственное отношение как к церкви, так и к личной жизни. Хотя со стороны нашего Апостола нет намерения излагать что-либо вроде конституции христианской церкви в отдельных словах моего текста, тем не менее, принципы, заключенные в этих словах, действительно лежат очень глубоко в концепции того, что христианин церковь должна быть. Они очень быстро расправляются со всеми священническими предположениями. Священник, творящий чудо у алтаря, и люди, простые получатели и зрители, — таковы во многих кругах современные представления об отношениях между пастырем и людьми. Иоанн дает более истинный ответ, когда говорит: «соратники Истине».
Эти слова связаны с ошибкой, которая, я полагаю, более распространена среди слушателей, чем сакраментарианское представление, а именно, что церковь — это место, куда люди приходят, чтобы послушать проповеди и платить ренту, и на этом конец. Мертвым грузом праздных людей блокируется работа каждой христианской общины в Англии. Христианские профессора! что вы делаете для Истины, для вашего Господа, для ваших братьев? Я, со своей стороны, должен сказать вместе с Апостолом: «не для того мы имеем власть над вашей верой, но содействуем радости вашей; ибо верою вы стоите». Я снимаю с себя всякую ответственность за выполнение большего, чем моя собственная доля в евангелизационной работе этой церкви. Китайцы ставят глинобитные форты, в которых есть одна настоящая пушка, из которой можно стрелять и шуметь, а все остальные — муляжи; крашеный, деревянный.
Это во многом похоже на то, что представляют собой многие христианские церкви: одну часть нужно сжечь, а остальные — напоказ.
«Товарищи-помощники». Это определяет наши взаимоотношения. Но не будьте слишком уверены, что ваша работа — это лишь косвенная работа по поддержанию «таких таковых». Вам предстоит выполнить некоторую прямую работу. И вы закрываете свои души от великого благословения, не делая этого.
Я уверен, что тот, кто находится в союзе с Иисусом, прикоснется к губам, чтобы каким-то образом провозгласить Его Имя. И я уверен, что всякий, пораженный любовью и верностью своему Учителю, пылом привязанности, рожденным постижением Истины, и настоящей любовью к своим ближним, которые в ней нуждаются, откроет уста, чтобы возвестить Христа, обнаружит, что нет более надежного способа расширить свое понимание Истины и углубить свой союз со Христом. чем стремиться сделать так, чтобы другие разделили благословения, составляющие его жизнь. «Соратники-помощники Истины» — и вместе с Истиной — я молюсь, чтобы мы могли оставаться такими все больше и больше в те дни или годы, которые нам еще могут остаться.
3 Иоанна 1:12. СВИДЕТЕЛЬСТВА ХРИСТИАНИНА.
«Деметрий хорошо известен всем людям и самой истине» (3 Иоанна 1:12).
КАКАЯ странная судьба выпала на долю этого Деметрия! Ему чудом удалось избежать забвения, но его помнят вечно, и его имя известно во всем мире. Но кроме названия нет ничего определенного. Кто он был, где и когда жил, чем заслужил похвалу старого апостола, неизвестно. Все, что его окружает, поглощено тьмой, и светится только одна маленькая точка света, о которой он «имеет добрую славу» — или, как лучше передает это в Пересмотренной версии, «он имеет свидетельство всех людей и сама истина.» Многие блестящие люди были бы рады обменять славу, наполнившую мир, на такую маленькую эпитафию.
Я сказал, что мы ничего о нем не знаем. Что, если бы он оказался тем Деметрием, чей проницательный призыв к выгоде и религии разбудил создателей храмов в Эфесе и поставил под угрозу жизнь Павла? Конечно, это всего лишь предположение, и совпадение имени не является прочным основанием для дальнейшего развития, поскольку оно было очень распространенным. Если этот ученик, которого так восхвалял Иоанн, является нашим старым знакомым в Деяниях, какая перемена произошла за ним! Воистину, для него «старое прошло, все стало новым». Если мы вспомним длительную связь Иоанна с Ефесом, то это предположение, возможно, покажется разумным. Во всяком случае, мы не причиним вреда, если, возможно, движимые сентиментами, придадим как можно больше веса предположению, что здесь мы имеем, вновь появившегося в Церкви, старого антагониста, и что «этот Павел» «убедил» он тоже сказал, что «рукотворенные не боги», и таким образом обратил его на небо. Интересно, что стало с его ремеслом и его серебряными святынями, если это тот же человек, что и тот, кто собрал эфесских серебряных дел мастеров?
Но как бы то ни было, я желаю — принимая во внимание предложенное мной изменение перевода — «имеет свидетельство от всех людей» и о самой истине — взглянуть на виды свидетелей характера, которые должен иметь человек-христианин. иметь возможность позвонить.
I. Первый свидетель – Common Opinion.
Что-то не так, если христианин не может поставить общественное мнение в свою пользу. Конечно, в некотором смысле нет ничего более презренного, чем стремление к этому, и в котором нас не может постичь никакое горе тяжелее и о нас нельзя сказать ничего худшего, чем то, что все люди говорят о нас хорошо. Но, с другой стороны, независимо от того, хорошо о нас говорят или нет, в нас, христианах, должна быть отчетливо видна отличительная черта, которая заставит всякого рода наблюдателей сказать себе: «Ну! в любом случае это хороший человек. Он может мне не нравиться; Возможно, я не хочу походить на него; но я не могу не видеть, что это за человек и что нет никаких сомнений в его истинной доброте». сознательно, чем большинство из них. Ибо плохие люди обычно узнают хорошего, когда видят его, и очень многие из них
«Смешение за грехи, к которым они склонны, Восхваляя добродетели, к которым они не склонны», и замените восхищение несвойственной добродетелью подражанием ей. Нет ничего необычного в том, что пьяница восхваляет воздержанного человека, а злодеи всех мастей признают красоту своих противоположностей. Худший человек в мире имеет в своей совести и разуме идеал добра, гораздо более чистый и возвышенный, чем представлял себе лучший человек.
И, опять же, очень праведно и хорошо, что люди, которые не являются христианами, имеют такие чрезвычайно высокие и строгие стандарты поведения для людей, которые являются христианами. Мы иногда улыбаемся, когда видим в газетах, например, сенсационные статьи о преступлении какого-нибудь министра, или священнослужителя, или какого-нибудь представителя религиозного деятеля. Без сомнения, в них присутствует доля злобы; но они являются бессознательным свидетельством высокого идеала характера, который присущ христианскому исповеданию. Никаких подобных параграфов, посвященных безнравственности или преступлениям нерелигиозных людей, не встречается. От них не ждут, что они будут святыми. Но мы есть, и это правильно, что от нас так ожидают. Мир не требует от нас большего, чем он имеет право сделать или того, что потребовал наш Господь. Нет ничего более полезного, чем то, чтобы христианские люди чувствовали, что за ними следят «рысьи глаза» и сотни людей, которые будут злорадствовать, если они осквернят свои одежды и позорят свою профессию.
У меня нет ни малейшего возражения против этого; и мне только хотелось бы, чтобы некоторые из нас, много говорящие о глубине нашей духовной жизни, могли услышать, что думают о нас наши ближайшие соседи, наши слуги и
торговцы, с которыми мы имеем дело, и все остальные люди, которые не симпатизируют нашей религии и, следовательно, являются строгими судьями нашего поведения.
Затем я предлагаю еще одно соображение: очень многие хорошие люди думают, что именно их христианство заставляет людей говорить о них плохо, тогда как сарказм вызывает именно их непоследовательность, а не их христианство. Если вы завернете сокровище вашего христианства в грубую оболочку угловатости, самодовольства, озлобленности, порицания и критики, вам не придется удивляться тому, что люди не думают многого о вашем христианстве. Не потому, что христианские профессора хороши, а потому, что они не лучше, девяносто девять из ста недобрых слов, сказанных о них, сказаны, и сказаны верно.
Итак, дорогие друзья, давайте — не из трусливого стремления обезоружить порицание, не потому, что нам хочется, чтобы нас ласкали, как попугаю чешут голову, и не потому, что нам приятно, что люди о нас хорошо думают. но поскольку суд мира в некоторой степени является более здоровым судом, чем суд нашей собственной совести, и в некотором смысле является предвосхищением, хотя и со многими ошибками, суда Божия, - давайте попробуем иметь хороший отзыв о «внешних» и быть «живыми посланиями, известными и читаемыми всеми людьми», которые узнают почерк и скажут: «Это Христово».
Вспомним Даниила в том дворе, где бунтовали роскошь, порок, сладострастие и всякого рода низменные интриги, и как о нем говорили: «Мы не найдем против него никакого повода, кроме как в законе Бога его». постарайтесь заработать такую же репутацию; и будьте уверены в том, что, если мир не одобрит наше исповедание христианства, что он может сделать, не любя нас - это вполне возможно, - есть серьезная причина сомневаться в том, является ли это исповедание реальностью или нет.
II. Также здесь упоминается еще один свидетель — «сама истина».
Евангелие Иисуса Христа свидетельствует о кобыле, которая свидетельствует и живет ею. Нарушенный закон свидетельствует против нарушителя; о нем свидетельствует соблюдаемый закон. Итак, если в нашей жизни будет приближение к великому идеалу, изложенному в Законе Божьем, этот закон будет свидетельствовать за нас.
Но в нас должно быть то, чего христианство явно требует, прежде чем «истина» сможет быть помещена в нашу будку свидетелей. Должна быть явная самоотдача.
Вернемся к нашему предположению, которое, конечно, я открыто признаю, является единственной гипотезой. Если это Деметрий из Деяний и он стал христианином, то первое, чего требовала от него «истина», — это закрыть лавку, отказаться от прибыльного занятия, благодаря которому он имел свое богатство, и бросить его судьба с людьми, которые боролись с идолами. Нам, в нашей степени, придется, в той или иной форме, проявить такую же самоотдачу.
У меня есть письмо, в котором рассказывается история человека, который в течение многих лет пытался служить Богу, работая в каком-то заведении, где продаются вина и спиртные напитки, но теперь его поразила совесть, и ему пришлось отдать это. и пишет, чтобы спросить, могу ли я найти ему ситуацию. Хорошо! о нем свидетельствует сама истина, которой он преданно повиновался. Мы все, как христиане, должны поступать подобным образом, и не только в великих делах нашей жизни, чтобы избавиться от всего, что противоречит принципам и заповедям Слова, но и в мелочах, которые мы всегда стремимся к тому, чтобы прийти к цели. все ближе и ближе к идеалу, которого Он требует.
Глядя на совершенный закон свободы, мы видим в его предписаниях отражение нашего собственного характера, если можно так сказать; поскольку мы соблюдаем их, мы можем быть уверены в своей правоте. Если мы этого не сделаем, мы можем быть уверены, что мы неправы. Истина будет свидетельствовать против жизней, которые устроены вопреки ей, и за тех, кто соответствует ей. Возможно, что даже возвышенные и совершенные примеры поведения и характера, которые есть в истории Учителя, а также принципы, заимствованные у Него, могут свидетельствовать о нас; и если да, то какое тихое блаженство будет нашим!
III. Но здесь есть последняя мысль. Сам Христос будет свидетелем.
Я не знаю, чтобы в этих глубоких и мистических письмах апостола Иоанна это великое обозначение «истина» когда-либо употреблялось для обозначения только всего учения, содержащегося в том, что мы называем Евангелием. Я думаю, что в этих письмах всегда присутствует трепет в выражении, а иногда и преобладает в нем, личное применение которого наш Господь, как сообщает тот же Апостол, когда он исполнял роль Евангелиста, дает нам основание, когда Он говорит: «Я есть Истина». И если этот личный смысл, как я думаю, просвечивает в этих словах, то мы можем рискнуть рассмотреть его отдельно в заключение и сказать, что третий свидетель — это Иисус Христос. Сам.
«Для меня, — сказал Павел, — очень мало того, что меня будут судить по вашему мнению или по мнению человеческого»; и это здоровое пренебрежение мнением является частью отношения, которое мы должны иметь к общественным или любым человеческим оценкам, - но «судья мне есть Господь».
Теперь обратите внимание на времена Павла. Он не говорит: «Тот, кто будет судить меня» где-то там, в неопределенном будущем, в какой-то великий Судный День после смерти, но он говорит: «Тот, кто судит меня»; и он хочет, чтобы мы чувствовали, что шаг за шагом, на протяжении всей нашей жизни, и в отношении каждого отдельного действия в момент его совершения, существует акт суда Христова, в безошибочном определении Им нравственного добра или зла. нашего дела. Итак, момент за моментом мы находимся на этом трибунале и действием за действием угождаем Ему или не угождаем Ему; и каждого чувства и мысли, слова и дела. Он говорит: «Ну» или «Плохо, дело сделано».
Мы можем иметь Его как нашим Свидетелем, так и нашим Судьей. Как Он свидетельствует? Сегодня и на протяжении всех наших земных дней Он будет свидетельствовать Своим голосом во внутреннем человеке, просвещенном и сделанном чувствительным ко злу Своим собственным милостивым присутствием. Я верю, что совесть — это всегда излучение «Света, просвещающего всякого человека, приходящего в мир»; но я верю, что совесть человека, рожденного свыше верой в Господа, в более особом смысле является голосом Самого Христа, говорящим внутри него. И когда в сердце поднимается тот тихий свет, который следует за Его одобрением, появляется Свидетель, на которого никакие голоса вокруг, порицающие или восхваляющие, не имеют ни малейшей силы повлиять. Неважно, что говорит мир, если внутренний голос, который является голосом Иисуса Христа, свидетельствует о честности и желании служить Ему.
И жаждайте этого, дорогие друзья, как самого лучшего и самого счастливого, что мы можем иметь в этом мире, когда мы слышим, как Он в глубине наших сердец говорит нам: «Молодец, добрый и верный раб!» тогда наши мысли продвигаются еще дальше; и мы можем рискнуть, несмотря на все наши несовершенства, ожидать того дня, когда Судья снова станет для нас Свидетелем, даже к удивлению тех, чьи действия Он тогда засвидетельствует. Он Сам научил нас этому, когда представил себе говорящего дивящегося слугу. «Господи, когда я сделал все то, что Ты открыл во мне?» И Он заверил нас, что «никогда не забудет Он ни одного из наших дел», и что в последний торжественный час, когда мы должны явиться перед Судилище Христово, Он Сам исповедует дела наши пред судом Христовым.
Отче и пред Своими святыми ангелами. Хорошо иметь свидетельство человека; это рай – иметь свидетельство Самой Истины.
ДЖУД
Иуды 1:3, Титу 1:4 – ОБЩЕЕ СПАСЕНИЕ.
«Общее спасение» (Иуды 1:3).
«Общая вера» (Титу 1:4).
Иуда, вероятно, был одним из братьев Христа, человеком, занимающим положение и влияние в Церкви. Он обращается ко всему раннехристианскому сообществу, насчитывая людей, сильно отличающихся друг от друга по национальности, расе, культуре и общим взглядам на жизнь; и он прекрасно и смиренно объединяется со всеми ними как получатели «общего спасения». Павел пишет Титу, опытному лидеру новобранца. Их разделяли большие различия в умственных способностях и зрелости религиозного опыта; и все же Павел прекрасно и смиренно общается со своим учеником, проявляя «общую веру».
Вероятно, ни один из авторов не имел в виду ничего другого, кроме как приблизиться к людям, к которым они соответственно обращались; но их язык идет гораздо дальше, чем его непосредственное применение. «Спасение» было «общим» для Иуды и его читателей, как «вера» была для Павла и Тита, потому что спасение и вера едины во всем мире.
Именно ради того, чтобы настаивать на этой универсальной общности, я рискнул изолировать эти два фрагмента от их правильной связи и соединить их вместе. Но вы заметите, что они подхватывают одну и ту же мысль как бы на двух разных стадиях. Один заявляет, что есть только одно средство и исцеление от всех мировых бед; другой заявляет, что существует только один способ применения этого средства правовой защиты. Все, кто обладает «общим спасением», так благословлены, потому что они проявляют «общую веру».
I. Обратите внимание на лежащую в основе концепцию всеобщей глубочайшей потребности.
Это христианское слово «спасение» стало изношенным и банальным и проскальзывает в сознании людей, не оставляя после себя никакого следа. Нам всем кажется, что мы это понимаем. Некоторые из нас имеют лишь самое слабое и смутное представление о том, что это значит, и никогда не осознавали того серьезного взгляда на человеческую природу и ее потребности, который лежит в ее основе. И я хочу донести это до вас сейчас. Слово «спасать» означает одно из двух: исцелить от болезни или избавить от опасности. Эти две идеи о болезни, которую нужно исцелить, и об опасностях, от которых нужно оградиться, вошли в христианское употребление этого слова. В основе этого лежит вывод о том, что человечество повсеместно нуждается в исцелении тяжелой болезни и в избавлении от нависшей и огромной опасности. «Грех — это болезнь, а последствия греха — это опасность. И грех делает меня своим центром и своим законом, и таким образом искажает и выводит из строя мои отношения с небом.
Конечно, ему не нужно много слов, чтобы показать, что это самое важное в человеке. Глубоко под всеми поверхностями лежит тот фундаментальный факт, что он ошибся в отношении неба; и никакие изощренности в отношении наследственности, окружающей среды и тому подобного никогда не смогут стереть черноту того факта, что люди охотно нарушают закон, который повелевает всем нам подчиняться небу, а не ставить себя своими собственными хозяевами. и наши собственные цели и задачи, независимо от Него. Я говорю, что это глубочайшая рана человечества.
В наши дни социальных волнений вокруг нас раздается множество голосов, которые заявляют, что другие потребности являются настойчивыми, но, ох, все они поверхностны и поверхностны по сравнению с самой глубокой потребностью из всех: и люди, которые приходят к больным -ложе человечества и сказать: «Ах, больной страдает от недостатка образования» или «пациент страдает от неблагоприятной окружающей среды», диагностировали заболевание поверхностно. Дело тут в чем-то более глубоком, и если врач не исследует рану глубже, чем эти поверхностные проявления, я боюсь, что его лекарство не достигнет столь же короткого пути, как и его представление о зле.
О, братия, дело с нами в другом, чем невежество или неблагоприятные условия. «Вся голова болит, и все сердце ослабевает». Корень всех человеческих страданий лежит в торжественном факте человеческого проступка. Это универсальный факт. Нас разделяют большие различия, но есть одна общая черта: совесть и воля, которые восстают против ненавистного добра. За всеми поверхностными различиями в одежде скрывается один и тот же факт: обычная болезнь греха. Одеяние короля, мундир нищего, студенческий халат, фустиан мельничного рабочего, коричневая кожа обнаженного дикаря — все это прикрывает злое сердце, и, поскольку оно злое, оно нуждается в спасении от болезней и избавлении от опасности.
Ибо не забывайте, что если и правда, что люди управляли своими непокорными колесницами посредством закона Божия, то они не могут сделать этого, не обрушив на себя руку Божию, и они не должны быть в состоянии сделать это; и если бы это было не так, Он не был бы любящим Богом. Есть опасности; опасности от необходимых неизбежных последствий, здесь и там, восстания против Него.
Теперь не будем теряться в общих чертах. Именно таким образом многие из нас всю свою жизнь притупляли смысл послания Евангелия в своих сердцах. Вот что мы делаем со всеми видами важных моральных истин. Например, я полагаю, в вашей жизни не было такого момента, когда бы вы не верили, что все люди должны умереть. Но я полагаю, что большинство из нас помнят, как однажды к нам пришла мысль: «И я должен».
Обычная болезнь? Да! О, брат, что бы ты ни имел и чего бы ты ни желал, будь уверен в том, что твои самые глубокие нужды не будут удовлетворены, твоя самая тяжелая болезнь не будет исцелена, твоя самая ужасная опасность не будет защищена от до тех пор, пока факт вашей индивидуальной греховности и последствия этого факта не будут так или иначе устранены, пресечены и сметены. Итак, о первом пункте.
II. Теперь несколько слов об обычном средстве. Один из наших текстов дает нам это. — «общее спасение».
Вы все знаете, что я собираюсь сказать, и поэтому, может быть, думаете, что мне не стоит этого говорить. Осмелюсь сказать, что некоторые из вас думают, что не стоило приходить сюда, чтобы услышать всю избитую, банальную историю. Хорошо! Стоит ли мне еще раз говорить с людьми, которые так часто слышали и так часто пренебрегали? Дай мне попробовать. О, если бы я мог взять вас одного за другим и отвезти домой к каждой душе, которая слушает меня или, возможно, не слушает, послание, которое я должен донести!
«Общее спасение». Есть одно лекарство от болезни. Есть одна защита от опасности. Существует только один, потому что это лекарство для всех людей, и это лекарство для всех людей, потому что это лекарство для каждого. Иисус Христос имеет дело, как никто другой никогда не пытался разобраться, с этой выдающейся колеей моего и вашего проступка.
Он Своей смертью, как я верю, спас мир от опасности, потому что Он исправил отношения мира с небом. На этом этапе моей проповеди я не собираюсь вступать ни в какую дискуссию. Моя цель совершенно другая. Я хочу обратить ваше внимание, дорогие братья, на этот простой факт: поскольку Бог есть, и поскольку мы с вами согрешили, и поскольку дела обстоят так, как есть, и последствия будут такими, как они будут, как в этом мире и в следующем, мы все стоим перед опасностью смерти — смерти вечной, которая происходит и, в каком-то смысле, состоит из отделения сердца и разума от Бога.
Вы верите в Судный день, не так ли? Делаете ли вы это или нет, вам нужно только открыть глаза, вам нужно только обратить их внутрь, чтобы увидеть, что даже здесь и сейчас каждый грех, преступление и непослушание получает свое справедливое вознаграждение. Нельзя сделать зло, не причинив себе вреда, не опустошив какую-то часть своей природы, не ослабив свою силу сопротивления злу и стремления к добру, не опустив себя на шкале бытия и не устыдившись предстать перед судом ваша собственная совесть. Вы не можете совершать какие-то неправильные поступки, которые некоторые из вас любят делать, не повлекая за собой последствий в этом мире, которые будут совсем не приятными. Грехи плоти мстят за себя, как это знают некоторые из вас, молодые люди, и вы поймете это лучше в дни, которые предстоят вам. Преступления, которые очевидны даже в глазах мирового суда, влекут за собой подпорченную репутацию, ослабленное здоровье, закрытые двери возможностей и целый ряд подобных вещей. торжественное суждение, которое лежит за пределами. Ибо всем людям придется есть плоды дел своих и пить то, что они приготовили. Но на Кресте Иисус Христос, Сын Божий, понес бремя грехов мира, вашего, моего и каждого человека. Есть одна защита от опасности; и дело в том, что Он, выступая против действия Божественного закона, говорит, как Он сказал Своим потенциальным пленителям в саду: «Если вы ищете Меня, пусть они идут своей дорогой». Его искупительной смерти.
Кроме того, Иисус Христос дает жизнь, которая исцеляет болезнь греха.
В чем смысл Троицы, которую сегодня исповедует весь христианский мир? В память о событии, произошедшем девятнадцать веков назад, когда горстка евреев на несколько минут обрела способность говорить на других языках, и над их головами вспыхнул чудесный свет, а затем исчез? Это все? Есть ли у нас с тобой доля в этом? Да. Ибо если Пятидесятница что-то и означает, то это означает, что на протяжении веков Иисус Христос передает людям, которые прилепились к Нему, настоящий дар новой жизни, свободной от всех болезней старой и здоровой, здоровой и здоровой. Его собственная совершенная безгрешность, так что, какими бы закоренелыми и укоренившимися в человеке привычками к неправильным поступкам ни были, если он обратится к этому Спасителю и позволит Ему работать над ним, он будет избавлен от своего зла. Проказа его плоти, хотя комки больного вещества могут отпадать с костей, а зловоние разложения может отогнать человеческую любовь и сочувствие, может быть очищено, и его плоть станет подобна плоти маленького ребенка, если только он будет доверять Господу. Болезнь можно вылечить. Христос имеет дело с людьми в глубине их существа. Он даст вам, если хотите, новую жизнь и новые вкусы, направления, склонности, порывы, восприятия, надежды и способности, и зло пройдет, и вы станете целым.
Ах, братья, это единственное лекарство. Я говорил минуту или две назад о несовершенных диагнозах; есть и поверхностные средства. Люди вокруг нас пытаются разными способами залечить раны мира, исцелить его болезни. Не дай бог мне сказать хоть слово, чтобы воспрепятствовать такому! Я бы предпочел, чтобы их было в десять раз больше, чем они есть; но в то же время я верю, что, если вы не разберетесь с источником в его истоке, вы никогда не очистите поток, и что вы должны иметь радикальную перемену, которая приходит благодаря дару новой жизни в Господе, прежде чем люди могут быть избавлены от болезни своих грехов. Итак, все эти панацеи, хотя и могут принести определенную поверхностную пользу, но, если можно процитировать известную фразу, подобны «таблеткам от землетрясения» или мазям от прыщей, когда вся голова болит и болит вся голова. все сердце в обмороке. Вы никогда не излечите недуги человечества, пока не освободите людей от власти их греха.
Иисус Христос исцеляет общество, исцеляя человека.
Другого способа сделать это нет. Если юниты коррумпированы, сообщество не может быть чистым. И единственный способ сделать отряды чистыми — это иметь Христа на Кресте для их искупления и Христа в сердце для их очищения. И тогда все то, что люди пытаются произвести в виде общественного блага и тому подобного, помимо Него, придет как следствие нового положения вещей, возникающего при обновлении индивидов. Без Него все человеческие попытки справиться с социальным злом неадекватны.
Сегодня многих нетерпеливых энтузиастов, которые думают, что с помощью определенных внешних мер или определенных образовательных и культурных процессов, можно исправить мировые страдания, ждет ужасное разочарование и разочарование. Вы воспитываете нацию. Что ж, хорошо, и одним из результатов этого является то, что ваши книжные магазины забиты мусором, и у порока появился новый путь доступа к сердцам людей. Вы улучшаете экономическое положение народа. Что ж, это хорошо, и одним из результатов этого является то, что больший процент их средств, чем когда-либо, попадает в питейные заведения. Вы даете нации политическую власть. Что ж, это хорошо, и одним из результатов этого является то, что наименее достойным и наименее мудрым приходится льстить и уговаривать, потому что они — правители. Всякое добро, отделенное от Христа, становится союзником зла, и единственный путь, которым могут быть исполнены мечты и желания людей, — это спасение, которое в Нем входит в отдельные сердца и таким образом формирует общество.
III. Теперь, наконец, общие средства достижения общего исцеления.
Мой второй текст говорит нам, что это такое – «общая вера». о вас не вызывает никакой определенной идеи и считается чем-то неясным, принадлежащим богословам и проповедникам, но имеющим мало общего с вашей повседневной жизнью. Есть только один способ, с помощью которого исцеление и безопасность, о которых я говорю, могут проникнуть в сердце человека.
Вас всех с детства учили верить в то, что люди спасаются верой, и многие из вас, осмелюсь сказать, думают, что люди могли бы быть спасены каким-то другим способом, если бы Бог избрал его так. Но это явная ошибка. Если это правда, что спасение — это дар Божий, тогда совершенно очевидно, что единственное, что нам нужно, — это протянутая рука. Если это правда, что смерть Иисуса Христа на Кресте принесла спасение всему миру, то совершенно ясно, что, когда Его работа завершена, нам не нужно возиться с какими-либо нашими делами, и что единственное, что нам нужно это принять. Если это правда, что Иисус Христос войдет в сердца людей и даст там новый дух и новую жизнь, которая спасет их от грехов и освободит их от закона греха и смерти, тогда ясно, что одно что нам нужно сделать, так это открыть наши сердца и сказать: «Войди, Царь Славы, войди!» Потому что спасение – это дар; потому что это результат законченной работы; по всем этим причинам ясно, что единственный способ, которым Бог может спасти человека, — это упование этого человека на Господа. Это не произвольное назначение. Единственный возможный способ обрести «общее спасение» — это проявление «общей веры».
Итак, мы все поставлены на один уровень, как бы мы ни были различны в достижениях, в умственных способностях — гении и тупицы, ученые и невежды, миллионеры и нищие, студенты и дикари, мы все находимся на одном уровне. В рай нет проезжей дороги. Нам всем приходится входить через узкие ворота, а для людей, приезжающих на своих лошадях, нет специального входа; и поэтому некоторым людям не нравится спускаться на этот уровень, идти с толпой и ничем не примечательной толпой и спасаться точно так же, как Том, Дик и Гарри, и они отворачиваются.
Множество людей верят в «общее спасение», подразумевая под этим расплывчатый, неизбирательный дар, который транслируется в массы. Множество людей верят в «общую веру». Мы слышим, например, о «национальном христианстве», «национальном признании религии», «христианских нациях» и тому подобном. Не существует христианских наций, кроме нации, отдельные лица которой являются христианами, и не существует «общей веры», кроме веры, исповедуемой совместно всеми единицами, составляющими сообщество.
Поэтому не думайте, что что-либо, кроме вашего собственного личного действия, приведет вас к обладанию «общим спасением». Стол накрыт, но вы должны взять хлеб в свои руки, и вы должны жевать его собственными зубами, и вы должны усвоить его в своем теле, иначе это не хлеб для вас. Спасение является «общим», как одна из великих прерий, но каждый отдельный поселенец должен обозначить свои права, оградить их и завладеть ими, иначе он не получит доли в обширной земле. Поэтому помните, что «общее спасение» должно стать индивидуальным спасением посредством индивидуального проявления «общей веры». Взывайте: «Господь! Я верю!», и тогда вы будете иметь право сказать: «Господь — моя сила; Он также стал моим спасением».
Иуды 1:20, 21 – СОХРАНЯЕМ СЕБЯ В ЛЮБВИ БОЖЕЙ
«Но вы, возлюбленные, укрепляйте себя на святейшей вере вашей, молясь Духом Святым, 21. Сохраняйте себя в любви Божией, ища милости Господа нашего Иисуса Христа к жизни вечной» — Иуды 1:20. , 21.
ДЖУД был во всей первой части письма. изливая пламенный поток яростного негодования и обличения против «некоторых людей», которые «прокрались» в Церковь и распространяли там грубую безнравственность. Он говорит о них не столько как о еретиках по вере, сколько как о злодеях на практике; и после громов и молний он отворачивается от них со своего рода вздохом облегчения, говоря решительно: «Но вы! возлюбленная». Шторм заканчивается слабым дождем; и он говорит братьям, которые еще верны, как им следует вести себя в присутствии широко распространенной коррупции и где их безопасность и мир.
Вы заметите, что в моем тексте в середине заложено прямое наставление: «Сохраняйте себя в любви Божией»; и что оно окружено тремя предложениями, похожими друг на друга по структуре и непохожими на него: «строить», «молиться», «смотреть». Большой бриллиант окружен кольцом из меньших драгоценностей. Почему Иуда поместил два подобных пункта перед своим прямым повелением, а одно — за ним? Я думаю, потому, что две предшествующие указывают на способы соблюдения заповеди, а следующая указывает на сопровождение или результат послушания заповеди. Если это является причиной структуры моей следующей книги, то она также подсказывает нам путь, которого нам лучше всего было бы придерживаться при ее изложении.
I. Итак, для начала мы имеем великую прямую заповедь христианской жизни.
«Сохраняйте себя в любви Божией». Теперь мне нет нужды тратить время на то, чтобы показать, что «любовь Божья» здесь означает не нашу любовь к Нему, а Его любовь к нам. Это то, в чем, как в каком-то заколдованном кругу, нам предстоит держаться.
Теперь этот запрет сразу же поднимает вопрос о возможности христианских мужчин, потерявших любовь Божию, отойти от своего дома и выйти на открытое пространство. Конечно, в каком-то смысле Его «милосердие над всеми Его делами». Подобно тому, как небо охватывает все звезды и землю своим синим кругом, так и любовь Божья охватывает каждое творение; и ни один человек не может зайти так далеко, как если бы в каком-то глубоком смысле он вышел за рамки этого. Ибо ни один человек никогда не сможет заставить Бога разлюбить его. Но если это совершенно верно, то, с другой стороны, столь же верно и то, что противоречие воли и постоянство в злых делах настолько меняют отношение человека к любви Божией, что он совершенно неспособен воспринимать самые сладкие и избранные ее проявления. и может пострадать только от падения его лучей. Солнце дает жизнь многим существам, но убивает некоторых. Под камнем живут ползающие существа, и когда вы поворачиваете его и позволяете стрелам солнечных лучей поражать их, они извиваются и умирают. Вполне возможно, что человек настолько настроен против этого великого Света, что Свет причинит боль, а не благословит и не успокоит.
Для христианина также возможно выйти из заколдованного круга, в том смысле, что он полностью перестанет осознавать этот Свет. Тогда для него это будет означать то же самое, что любовь не будет существовать, как и то, что она будет невоспринимаемой. Если я решу поселиться на северной стороне горы, мой термометр может оказаться на отметке «замерзание», и в полдень Ивана дня я могу дрожать во всех своих членах. И поэтому возможно нам, христианским людям, отклониться от этой благодатной обители, перейти из освещенного диска в черную тень; и хотя ничто не «сокрыто от его зноя», тем не менее мы не можем получить ни тепла, ни просветления от всепроникающих лучей. Мы должны «хранить себя в любви Божией».
Тогда это предполагает другую, более благословенную возможность, что среди всех отвлекающих повседневных обязанностей, настойчивых забот и гнета тяжелых печалей мы можем постоянно сохранять себя в сознательном наслаждении любовью Божией. . Мне нет нужды говорить, как можно бесконечно приближаться к этому идеалу христианской жизни в нашем повседневном опыте; и мне нет нужды останавливаться на печальном контрасте между этой идеальной непрерывностью сознательного загорания в любви к Богу и реальностью жизни, которой живет большинство из нас. Но, братья, если бы мы более полно поверили, что сможем сохранять среди всей пыли и борьбы арены спокойное и сладостное чувство любви Божией, наша жизнь была бы иной.
Соловьи будут петь в пыльной роще у дороги, как бы громок ни был шум транспорта на шоссе. И мы можем всю жизнь хранить эту песню, непрерывную и мелодичную. Это подсознание, лежащее в основе нашей повседневной работы, «как какая-то сладкая соблазнительная мелодия, такая сладкая, что мы не знаем, что слушаем ее», может всегда присутствовать у каждого из нас в нашей повседневной работе, как какой-то «скрытый ручей в листве». месяц июнь», — шепчет под листвой, но все же слышен во всем лесу.
И какой мирной, спокойной была бы наша жизнь, если бы мы могли, подобно Иоанну, опираться на лоно Учителя. У нас могла бы быть секретная крепость, в центральное помещение которой мы могли бы попасть, куда не могли бы проникнуть никакие звуки войны на равнинах. Мы могли бы, как некоторые жители гористого острова, укрыться в центральной долине, погребенной глубоко среди холмов, где не было бы слышно шума бури, хотя ветры сражались на поверхности моря, а веретено летело. до них. Можно «хранить себя в любви Божией». И если мы держимся в этой крепости, мы в безопасности. Если мы выйдем за его стены, нас обязательно подстрелят меткие выстрелы врага. Итак, это главная заповедь христианской жизни.
II. Теперь позвольте мне рассмотреть методы, с помощью которых мы можем сохранять себя в любви Божией.
Их два: один направлен преимущественно на внешнюю сторону, другой — на внутреннюю жизнь. «Укрепляясь на своей святейшей вере» — вот что. «Молясь в Святом Духе»: это другое. Давайте посмотрим на этих двоих.
«Созидайте себя на святейшей вере». Я полагаю, что слово «вера» здесь употребляется в его обычном смысле. но совокупность вещей верила. — «Наша святейшая вера», как она называется при цитировании — я думаю, неправильном цитировании — этого отрывка. Но я не вижу в этом необходимости. Слова совершенно понятны в своем обычном значении. Иуда говорит именно следующее: «Ваша вера в Господа имеет тенденцию производить святость, и это фундамент, на котором вы должны построить великий характер». Укрепляйте себя на своей святейшей вере». Ибо, хотя мирская этика и не признает этого, христианская теория морали такова, что все она зиждется на доверии к Господу, явленному нам в Господе. Вера является основой всякого высшего совершенства, благородства и красоты характера; потому что, во-первых, это низвергает себя и возводит Бога на престол в наших сердцах; делая Его нашей целью, нашим законом и нашим высшим благом; и потому, что, во-вторых, наше доверие приводит нас в прямой союз с Ним, так что мы получаем от Него силу, таким образом, формировать характер.
Вера – это основа. Ай! но вера – это только фундамент. Это «потенциальность богатства», но это не реальность. «Все возможно верующему»; но все вещи действительны только при определенных условиях. Человек может иметь веру, как ее имеют многие исповедующие христианство, только как «пожарную лестницу», средство уйти из ада, или же иметь ее только как руку, протянутую, чтобы схватить определенные первоначальные благословения. Духовная жизнь.
Но это не его полная слава и не его настоящий аспект. Он призван стать в нас началом «всего прекрасного и достославного». Что бы вы подумали о человеке, который тщательно закладывает фундамент дома? и положил все свои строительные материалы на землю и оставил их там лежать?
И именно это делают многие из вас, христиан, которые «прибежали за убежищем», как вы говорите, «к надежде, предложенной вам в Евангелии»; и которые никогда не воплощали свою веру в благородные дела. Помните, что говорит Апостол: «Вера действенная»; и действует «любовью». Это основание, но только основание.
Работа по формированию благородного характера на этом прочном фундаменте бесконечна. «Это задача длиною в жизнь, «пока тесто не заквасится». Метафора роста посредством строительства предполагает усилия и непрерывность; и это предполагает медленное, постепенное подъем на дыбы, путь за маршрутом, камень за камнем. Некоторые из нас ничего не делали в течение многих лет. Иногда в наших пригородах вы будете проходить мимо ряда домов, построенных каким-нибудь обанкротившимся строителем; и гниющие кирпичи, и зияющие пустые места для окон, и гниющие стропила, и застоявшаяся вода в ямах, предназначенных для подвалов. Это похоже на то, что построили толпы людей, называющих себя христианами. «Но вы, возлюбленные, назидая себя на святейшей вере вашей… Сохраняйте себя в любви».
Тогда в следующем предложении предлагается другой способ построения: «молитва в Святом Духе», то есть молитва, которая не является простым выражением моих собственных раздражительных желаний, которыми является большая часть нашей «молитвы», но которая вдыхается в нас тем Божественным Духом, который будет взирать на наш хаос и приносить порядок из беспорядка, свет и красоту из тьмы и бушующего моря: —
«Тогда молитвы, которые я произношу, будут действительно сладки, если Ты дашь Дух, которым я молюсь».
Как говорит Микеланджело, такая молитва, вдохновленная и согретая влиянием Божественного Духа, играющего на тусклом пламени наших желаний, подобно воздуху, впрыскиваемому в решетку, где огонь наполовину погас, такие молитвы — наша лучшая помощь в строительстве. Ибо кто честно пытался устроить себя «для жилища Божия», но чувствовал, что это должно быть «через
Дух сильнее его самого, кто преодолеет его слабости и вооружит его против искушения? Нет человека, который честно старается изменить свой характер, но очень скоро почувствует, что ему нужна более высокая помощь, чем его собственная. И, может быть, некоторые из нас знают, как, когда сильны искушениями, одно прошение о помощи вызывает в нас внезапный прилив сил, и мы чувствуем, что натиск врага ослабевает.
Братья, лучшее отношение к созиданию — это стоять на коленях; и если, как люди Кромвеля в бою, мы пойдём в бой с песнями,
«Да восстанет Бог и рассеется. Пусть все Его враги будут», мы выйдем победителями, «Вы, возлюбленные, строящие и молящиеся, сохраняйте себя».
III. Наконец, в последнем предложении мы видим прекрасную перспективу, видимую из нашего дома, в любви Божией.
«Ищу милости у Господа Иисуса Христа к жизни вечной».
После всего строительства и молитв нам нужна «милость». Иуда в своем письме говорил об уничтожении злодеев, когда придет Христос-Судия. И я предполагаю, что эта мысль о окончательном суде все еще присутствует у него в голове, окрашивая язык моего текста, и что она объясняет, почему он говорит здесь о «милости Господа нашего Иисуса Христа», а не, как это обычно бывает в Писании: Он думает о последнем дне суда и возмездия, когда Иисус Христос будет Судьей всех людей, как святых, так и грешников, и поэтому он говорит о милости, дарованной Им тогда тем, кто «сохранили себя в любви Божией». оно нам понадобится. Чем лучше мы становимся, тем больше мы знаем, сколько дерева, сена, стерни мы встроили в наши здания; и чем больше мы сознаем эту любовь Божию вокруг нас, тем больше мы будем чувствовать недостойность и несовершенство нашего ответа на нее. Лучшие из нас, когда мы ложимся умирать, и самые мудрые из нас, борясь за жизнь, больше всего осознают, насколько все наше добро запятнано и несовершенно, и что после всех усилий нам приходится взывать: «Боже, будь милостив к нам». я грешник.
Более того, наше мировоззрение и уверенное ожидание этой милости изо дня в день, по крайней мере, в ее совершенной форме, зависят от того, насколько мы храним себя «в любви Божией». далеко над равниной. Наш дом в этой любви имеет хорошие перспективы. Отклоняясь от него, мы теряем из виду голубую даль. Наша надежда на «милость Божию к вечной жизни» варьируется в зависимости от нашего предустановленного сознания и опыта Его любви.
Эта милость ведет к вечной жизни. Здесь мы видим множество его проявлений и даров, но это всего лишь бледные цветы растения, не находящегося в его естественной среде обитания и не залитого солнечным светом, который может раскрыть весь его аромат и цвет.
Мы должны ожидать адекватного выражения милости Божией ко всей той полноте совершенного блаженства для всех наших способностей, которая суммирована в одном великом слове — «жизнь вечная».
Итак, наша надежда должна быть такой же продолжительной, как и проявление милости, и, подобно ей, должна продолжаться до тех пор, пока не наступит вечная жизнь. Все наши дары здесь фрагментарны и несовершенны. Здесь мы, кстати, пьём из ручьев. Там мы утолим нашу жажду у истока. Здесь нам дают готовые деньги на дневные расходы. Там мы будем свободны от сокровищницы, где Он хранит нечеканенные и бесчисленные массы слитков, которые Бог приготовил для боящихся Его. Итак, братия, будем вполне надеяться на совершенное проявление милости. Давайте приложим все усилия, чтобы построить, пусть и медленно, прекрасную ткань жизни и характера, которая устоит, когда буря снесет с лица земли все дома, построенные на песке. Давайте откроем наш дух входу того Духа, который помогает в немощах наших желаний, а также наших усилий. Так давайте же держаться в заколдованном кругу любви Божией, чтобы мы могли быть в безопасности, как гарнизон в его крепости, благословенные, как младенец на груди своей матери.
Слова Иуды — это лишь эхо нежных слов его Учителя и наших, когда Он сказал: «Как возлюбил Меня Отец Мой, так и Я возлюбил вас». Пребудьте в Моей любви. Если вы соблюдете Мои заповеди, вы пребудете в Моей любви».

Иуды 1:24, 25 – БЕЗ преткновения.
«Теперь к Тому, Кто может удержать вас от падения и представить вас непорочными пред лицом славы Своей с великой радостью, 25. Единому мудрому Богу, Спасителю нашему. да будет слава и величие, владычество и сила, ныне и после. Аминь» — Иуды 1:24, 25.
В недавней проповеди по поводу одного из предыдущих стихов этого Послания я УКАЗАЛ, что первая его часть посвящена яростным осуждениям нравственной развращенности, проникшей в Церковь, и что автор отворачивается от этого зрелища, чтобы искренне увещевать христиан общине «хранить себя в любви Божией», «строя себя на своей святейшей вере и молясь в Святом Духе». Но это еще не все, что может сказать Джуд. Мудро оглянуться вокруг на опасности и зло, которые искушают; мудро взглянуть внутрь себя на слабости, которые могут поддаться искушениям. Но всякий взгляд на окружающие опасности и всякий взгляд на личную слабость должен заканчиваться взглядом вверх «к Тому, Кто способен удержать» самого слабого «от падения» перед нападениями самых сильных врагов.
Предыдущее наставление, которое я обсуждал, может показаться слишком большим акцентом на наших собственных стремлениях: «Сохраняйте себя в любви Божией». Вот дополнение к нему: «К Тому, Кто может удержать вас от падения Итак, обличения, увещевания, предостережения — все заканчивается мирным взором на Бога и торжествующим признанием того, что Он способен сделать для нас. Нам нужно трудиться, но мы должны помнить, что «это Он действует в нас и для того, чтобы хотеть, и для того, чтобы действовать по Своему благоволению».
I. Вот я думаю, что, глядя на эти великие слова, первое, что следует отметить, — это одиночное, вполне достаточное пребывание для нашей немощи.
«Единому мудрому Богу, нашему Спасителю». Теперь следует отметить, как заметят те из вас, кто пользуется исправленной версией, что слово «мудрый», по-видимому, вкралось сюда из-за воспоминаний о другом подобном славословии в Послание к римлянам, вероятно, было вставлено каким-то переписчиком, который не уловил великую мысль, выражением которой является текст: «Ее следует читать: «единому Богу, Спасителю нашему». — он собрал в темную толпу всю многочисленную толпу развращения и зла, угрожавших вере и праведности исповедующих христиан. И он отворачивается от всего этого сброда, каким бы он ни был многочисленным, чтобы взирать на Того, Кто вседостаточен, одинок и достаточен. «Единый Бог» — это убежище от толп зла, преследующих наши шаги, и от искушений, нападающих на нас повсюду.
Блаженная особенность христианской веры состоит в том, что она упрощает наше мировоззрение на добро, что она сводит все к одной точке обладания одной Личностью, за пределами которой никогда не возникает никакой нужды, чтобы сердце блуждало в поисках любви, чтобы разум должен отступить в поисках истины, или воля должна отклониться в поисках авторитетных команд. Нет необходимости искать множество хороших жемчужин; Дар христианства разорванным и рассеянным сердцам и жизням людей состоит в том, что все, что делает их богатыми и все, что делает их благословенными, заключено в сферу и включено в единую трансцендентную драгоценную жемчужину, «единого Бога».
Я был в турецких мечетях, крыши которых поддерживаются ошеломляющим лесом тонких колонн. Я бывал в капитулах соборов, где одна мощная каменная шахта в центре несет всю красоту разветвленной крыши; и я знаю, какое произведение самое высокое и самое прекрасное. Зачем нам искать во множестве то, чего мы никогда не сможем найти, если мы можем найти все это в ЕДИНОМ? Ум ищет единства в истине; сердце ищет единства в любви; ни один человек не успокоится, пока не соберет все сокровища своего сердца в одном человеке; и нет человека, который по глупости вкладывает все свои сокровища в одно существо-человека, но навлекает на свою голову печаль.
Помните ту трогательную надпись в одной из наших деревенских церквей над маленькой девочкой, прекрасный образ которой оставил нам карандаш Рейнольдса: «Ее родители сложили все свое богатство в один корабль, и кораблекрушение было полным»? Безумие полагаться только на одно прибежище, если только это прибежище не является единственным Богом. Если мы, как ученики на горе Преображения, будем мудры, мы поднимем очи наши и «не увидим больше никого, кроме одного Иисуса». достаточно, и Он пребывает вечно.
Но есть еще одна особенность, на которую я хотел бы обратить внимание в этих словах, а именно необычное приписывание небу, Отцу, имени «Спаситель» — «единый Бог, наш Спаситель». здесь вставляется, как вы увидите в Пересмотренной версии, «через Иисуса Христа, Господа нашего». Но хотя фразеология почти уникальна, смысл находится в полной гармонии с объемом учения Нового Завета. Евангелисты и ортодоксы виноваты в том, что они слишком часто говорили и думали так, будто работа Иисуса Христа модифицировала и изменила волю Отца, и будто Бог любил людей, потому что Христос умер за них. На самом деле дело обстоит как раз наоборот. Христос умер, потому что Бог любил людей; и первоисточник спасения, каналом которого является работа Иисуса Христа, доносящая его до людей, — это вечная, немотивированная, бесконечная любовь Бога Отца. Христос — «Сын возлюбленный», потому что Он — исполнитель Божественного замысла, и все, что Он сделал, делается в послушании воле Отца. Если можно использовать метафору, любовь Божья — это как бы глубокое уединенное озеро среди гор, а дело Христа — это поток, вытекающий из него и несущий свои воды, чтобы быть жизнью в мире. Давайте никогда не будем забывать, что, как бы мы ни любили обращать нашу благодарность и хвалу к небу Спасителю, мой текст еще глубже затрагивает советы Вечности, когда он приписывает хвалу «единому Богу, Спасителю нашему, через Иисуса Христа, Господа нашего».
II. А теперь обратите внимание на возможность твердо стоять в скользком настоящем. «Тому, Кто может удержать нас от падения». Слово, переведенное как «от падения», еще более выразительно и несет в себе большее обещание. Ведь это буквально означает «без преткновения», а спотыкание — это то, что предшествует падению. Нас не только удерживает от падения, но и от того, чтобы мы не спотыкались о камни преткновения, стоящие на пути. Метафора, возможно, была подсказана словами Исаии, который в одном из своих прекрасных образов описывает Бога как «ведущего Израиля сквозь бездну, как коня в пустыне, чтобы они не споткнулись». ? Нервное, уязвимое животное, скользящее по гладкой скале в поту от ужаса, а хозяин доброй и твердой рукой кладет поводья на поводья, говорит успокаивающие слова ободрения и безопасно ведет его, оно не споткнется. Поэтому Бог может удержать нас, когда мы находимся в опасных местах, и когда мы кричим: «Нога моя поскользнулась», Его милость поддержит нас.
Это риторика? Это просто разговоры с кафедры? Братья, если мы не будем твердо придерживаться этой веры, что Бог может коснуться и повлиять на сердца, которые ожидают Его, чтобы Своим Духом и Его Словом, которое есть меч Духовный, укрепить их слабое добро и чтобы ослабить их сильное зло, поднять низкое, осветить темное и поддержать слабое, мы не пришли к пониманию всего богатства возможного добра и блаженства, которое заключено в Евангелии. Это поколение тоже далеко забыло во многом то место, которое оказывает работа Святого Духа Божьего на человеческий дух. заполняет всю пропорциональную схему новозаветного откровения. Именно потому, что мы верим в то, что так мало, по сравнению с ясностью и силой нашей веры в дело Иисуса Христа, искупительную жертву, многие из нас находят настолько чуждым нашему опыту, что любые излияния Бога приходят в нашу жизнь. сердца, и что наш дух осознает, что Его Дух оживляет и возвышает нас! Ах! мы можем чувствовать гораздо сильнее, чем любой из нас, Его руку на поводьях. Мы могли бы чувствовать гораздо больше, чем любой из нас, Его сильную поддержку, уберегая наши ноги от скольжения и «падения». не было бы напрасно.
Я умоляю вас, поверьте, что в этом слове «способный удержать нас от преткновения» заключен солидный опыт и смысл. Если у нас есть этот Божественный Дух, движущийся в нашем духе, формирующий наши желания, поднимающий наши мысли, утверждающий нашу волю, тогда все то, что было камнем преткновения, то есть тем, что апеллировало к нашим худшим качествам и соблазняло нас ко злу, перестанет быть таковыми. Высшие желания убьют низшие, как принято считать, что солнечный свет тушит домашние пожары. Если у нас есть Божья поддержка, камень преткновения больше не будет камнем преткновения, а ступенькой на пути к чему-то более высокому и лучшему. ; или как одно из тех сооружений, которые мы видим возле старомодных увеселительных заведений, где три или четыре ступеньки сложены вместе, чтобы человеку было легче сесть на лошадь и продолжить путь. Ибо каждое преодоленное искушение приносит силу победителю.
Только вспомним: «Могущего сохранить». Могущего! Что нужно, чтобы эту способность можно было применить на практике; что возможность, о которой я говорил, твердо стоять среди этих скользких мест станет реальностью? Чего хотят? Нет никакой пользы в пребывании, если ты не опираешься на него. У вас может быть двигатель любой мощности в машинном отделении, но если мощность не будет передаваться с помощью валов и ремней и не подводиться к машине, шпиндель не будет вращаться. Он способен удержать нас от преткновения, и если вы доверяете Ему, эта способность станет реальностью, и вы будете удержаны от падения. Если вы не доверяете Ему, все возможности останутся в машинном отделении, а ткацкие станки и веретена будут простаивать. Итак, причина, по которой — и единственная причина, почему — при таком обильном и чрезмерном обеспечении, чтобы никогда не падать, христиане спотыкаются и падают, заключается в их собственном недостатке веры.
Теперь помните, что этот мой текст следует по пятам предыдущего текста, который призывает нас «строить себя» и «хранить себя в любви Божией». что это не просто усилие, но усилие, исходящее из уверенности в поддерживающей руке Господа и сопровождаемое ею. Есть вся разница между трудом без доверия и трудом потому, что мы доверяем. И хотя, с одной стороны, мы должны призывать к искренней вере в поддерживающую руку Бога, с другой, мы должны сказать: «Пусть эта вера приведет вас к послушанию апостольскому повелению: «Стой в день лукавый». ... принимая себе всеоружие Божие».
III. Далее, мы имеем здесь возможное окончательное совершенствование в будущем.
«Тому, Кто может… представить вас непорочными пред лицом славы Своей с великой радостью». Это слово, переведенное как «безупречные», имеет очень красивое значение. Первоначально оно применялось к требованию, чтобы жертвенные приношения были без порока. Затем оно неоднократно применяется к Самому нашему Господу как выражение Его совершенной, непорочной безгрешности. И здесь оно применяется к будущему состоянию тех, кто был сохранен непоколебимым; сразу предполагая, что они как бы предстают наконец перед Богом, непорочные, как жертвенный агнец; и что они соответствуют образу Агнца Божия «без порока и пятна». Нравственное совершенство абсолютное и полное; стояние «пред лицом Его славы», осознание и видение этого прославленного света, слишком ослепительного для глаз, завуалированных плотью, чтобы смотреть на него, но на который впоследствии очищенные души будут способны, в соответствии с этим великим обещанием, «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят»; «с радостью весьма» — это относится не к радости Присутствующего, хотя она и велика, но к радости представляемых. Итак, эти три вещи — это возможности, открывающиеся перед такими бедными созданиями, как мы. И как бы ни было чудесно, что все пятна должны растаять с наших характеров - хотя, я полагаю, не память о них из нашего сознания - и стряхнуться так же полностью, как грязная вода какого-нибудь стоячего пруда падает с белого лебединого оперения, и не оставляет пятен; что совершенствование является естественным результатом сохранения настоящего от спотыкания.
Вы видели иногда в витрине картинного магазина холст, на котором нарисовано лицо, одна половина которого была очищена, а другая половина еще покрыта каким-то лаком или грязью. Это похоже на христианского героя. Но восстановление и очищение там завершится; и идеал великого Художника будет реализован, и каждая искупленная душа будет усовершенствована в святости.
Но как Я сказал о прежнем пункте, так говорю и об этом: Он способен это сделать. Что нужно, чтобы эта способность стала реальностью? Братья, если мы хотим, наконец, стоять совершенными и быть безупречными перед Престолом Божьим, мы должны начать с того, чтобы позволить Ему удержать нас от преткновения здесь. Тогда и только тогда мы можем ожидать этой проблемы.
Теперь я собирался сказать слово в последнюю очередь о Божественной похвале, исходящей от всех этих дел, но ваше время не позволяет мне останавливаться на этом. Только позвольте мне напомнить вам, что все эти вещи, которые в моем тексте приписываются небу: «слава и величие, господство и сила», приписываются Ему, потому что Он наш Спаситель и способен удержать нас от преткновения и представьте нас непорочными пред Его славой.» То есть Божественное проявление Себя в деле искупления является высшим из Его самораскрывающихся дел. Люди не проявляют самонадеянности, когда чувствуют, что они выше солнца и звезд; и что в узкой комнате человеческого сердца есть больше, чем во всех неизмеримых пространствах вселенной, если они пусты от существ, которые могут любить, вопрошать и обожать. И мы не ошибаемся, когда говорим, что единственное зло во вселенной – это грех.
Поэтому мы правы, когда говорим, что превыше всех других дел, которые мы переживаем, стоит то чудо любви и Божественной силы, которое может не только удержать таких слабых созданий, как мы, от преткновения, но может представить нас непорочными и безупречными перед Трон Божий.
Поэтому наша высшая хвала и наша глубочайшая благодарность должны возникнуть и возникнут — если такая возможность стала в какой-то мере действительной в нас самих — Ему, потому что наш опыт будет таким же, как у псалмопевца, который пел: Когда я сказал: «нога моя поскользнулась: милость Твоя, Господи, поддержала меня». Давайте утешаться верой: «Он не упадет, ибо Господь силен поставить его»; и давайте вспомним расширение, которое дает нам другой Апостол, когда он с точностью различает и говорит: «Соблюдаемые силою Божией через веру ко спасению».
ОТКРОВЕНИЕ
Откровение 1:4, 5 – ДАРЫ ХРИСТА КАК СВИДЕТЕЛЯ, ВОСКРЕСЕННОГО И КОРОНЕННОГО
«Благодать вам и мир от… 5. Иисуса Христа, Который есть Свидетель верный, и Первенец из мертвых, и Владыка царей земных» — Откровение 1:4, 5.
Так возвышенно Иоанн в старости стал думать о своем Господе. Прежние дни блаженной близости не стерлись из его памяти; скорее он понимал их значение лучше, чем когда был посреди их сладости. Годы, опыт и учение Духа Божьего научили Его понимать, что имел в виду Учитель, когда Он говорил: «Полезно для тебя, чтобы Я ушел»; ибо, когда Он ушел, Иоанн увидел Его гораздо яснее, чем когда-либо, когда он видел Его своими глазами. Он видит Его теперь облеченным этими высокими качествами и, так сказать, причастным к сиянию Престола Божия. Ибо слова моего текста примечательны не только сами по себе и в том порядке, в котором они описывают эти три аспекта характера нашего Господа, но и примечательны тем, что они встречаются в призыве, в котором Апостол призывает благословения с Небес на головы своих братьев. Тот факт, что они происходят, ставит вопрос: возможно ли представить, что автор этих слов думал об Иисусе Христе как о чем-то менее божественном? Мог ли он просить, чтобы «благодать и мир» сошли на азиатских христиан от божественного Отца, и Абстракции, и Человека? Это наверняка была бы странная Троица. Правильно или неправильно, но человек, сказавший: «Благодать и мир вам от Того, Кто есть, и был, и грядет, и от семи духов, находящихся перед престолом Его, и от Иисуса Христа», верил что имя Единого Бога было Отец, Сын и Святой Дух.
Но не столько на это, сколько на связь этих трех пунктов друг с другом и на влияние всех трех на силу нашего Господа давать благодать и мир сердцам человеческим, что я хочу сейчас обратить ваше внимание. Я воспринимаю эти слова просто так, как они лежат здесь; просим вас, во-первых, задуматься о том, как благодать и мир приходят к нам «от верного Свидетеля»; как, во-вторых, они происходят «от Первенца, рожденного из мертвых»; и как, наконец, они происходят «от Князя царей земных».
I. Что касается первого из них, «верного свидетеля», то все из вас, кто хоть немного знаком с языком Священного Писания, знают, что характерной чертой всех писаний, приписываемых апостолу Иоанну, а именно, его Евангелия, является Его послания и книга Откровения — это свободное и замечательное использование ими этого выражения «Свидетельство». Оно проходит через все из них и является одной из многих связующих нитей, которые связывают их всех вместе и составляют очень сильный аргумент в пользу общего авторства трех наборов сочинений, хотя в последнее время это категорически отрицается.
Но откуда Иоанн взял это слово? Согласно его собственному учению, он получил это из уст Учителя, который начал Свою карьеру такими словами: «Мы говорим о том, что знаем, и свидетельствуем о том, что видели», и который едва не завершил ее этими царственными словами. слово: «Ты говоришь, что я король!» Для того и пришел Я в мир, чтобы свидетельствовать об Истине». Сам Христос тогда утверждал, что является в выдающемся и особом смысле свидетелем мира.
Свидетель чего? В чем заключалась суть Его свидетельства? Это было свидетельство главным образом о Боге. Слова моего текста по существу охватывают ту же самую основу, что и Его собственные слова: «Я возвестил имя Твое братьям Моим» и слова Апостола: «Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он возвестил И они включают в себя те же идеи, что и в великом имени, которым Он назван в Евангелии от Иоанна, «Слово Божие».
Другими словами, все наши высочайшие, чистейшие и наилучшие знания о Боге исходят из жизни, поведения и характера Иисуса Христа. Его откровение — это не человеческое откровение в словах. Множество людей говорили о Боге и говорили о Нем благородные, истинные и благословенные вещи. Рассеянные во мраке язычества и внедренные в греховность сердца каждого человека, существуют великие, высокие и чистые мысли о Нем, прилепление к которым и следование им принесут силу и чистоту. Одно дело говорить о Боге словами, максимами, заповедями; другое дело – показать нам Бога в действии и жизни. Одно — теология, другое — Евангелие. Одно — дело человека, другое — исключительная прерогатива Бога, проявленная во плоти.
Не только слова Христа делают Его «Аминь», «верным и истинным Свидетелем», но, кроме того, Он свидетельствует всеми Своими делами благодати, и истины, и кротости, и жалости; всеми Его стремлениями к нечестию, печали и греховности; всеми Его рисунками распутников, изгоев и виновных к Себе, Его жизнью в одиночестве, Его смертью в позоре. Во всем этом Он показывает нам не только сладость совершенного человеческого характера, но и сладость совершенного человеческого характера, еще более сладкую сладость нашего Отца, Бога. Суть Его свидетельства — это Имя, откровение характера Его Отца и нашего Отца.
Это имя «свидетеля» также сильно связано с характерной и замечательной манерой свидетельства нашего Господа. Задача свидетеля — утверждать; его дело — рассказать свою историю, не спорить о ней, а просто изложить ее. И нет ничего более характерного для слов нашего Господа, чем то, как Он, без попыток доказательства или аргументации, заставляет их стоять на их собственных доказательствах; или, скорее, зависеть от Его правдивости. Все Его учение характеризуется тем, что было бы безумной самонадеянностью для любого из нас и сразу же исключило бы нас из суда как непригодных для того, чтобы к нам прислушивались по любому серьезному вопросу, особенно по религиозным истинам. Ибо Его метод таков: «Истинно, истинно говорю вам!» Поверьте Мне на слово. Вы просите Меня о доказательстве Моих слов: Я — доказательство этого; Я это утверждаю. Для тебя этого достаточно!» Не так говорят люди. Так говорит верный Свидетель; и вместо того, чтобы совесть и здравый смысл мира поднялись и сказали: «Это самонадеянность религиозного безумца и диктатора», они склонились перед Ним и сказали: «Ты справедливее детей человеческих!» Благодать излилась в уста Твои». Он — «верный Свидетель, который кладет Свой характер и правдивость в основу того, что Он говорит, и не имеет более могущественного слова, чтобы подкрепить Свое свидетельство, чем Его собственное суверенное «Истинно!» поистине!»
Это имя также имеет значение на основании Его свидетельства.
Верный свидетель – это очевидец. И именно это утверждает Христос, когда Он свидетельствует о Боге. «Мы говорим о том, что знаем, мы свидетельствуем о том, что видели». «Я говорю то, что Я видел у Отца Моего!» Нет ничего более примечательного в устной части свидетельства нашего Господа, чем отсутствие какой-либо видимости, такой как отмечают все мудрейшие слова великих людей, они пришли к ним в результате терпеливых размышлений. Мы никогда не видим Его в процессе достижения истины и не обнаруживаем в Нем никаких следов процесса формирования мнений. Он говорит так, как если бы Он видел, и Его тон — тон человека, который не обдумывает истину и не цепляется за нее, а просто рассказывает то, что всегда ясно и ясно лежит перед Его глазами. Я не спрашиваю вас, что это значит, но я цитирую Его собственное заявление о том, что это включает в себя: «Никто не восходил на Небеса, кроме Того, Кто сошел с Небес, даже Сына Человеческого, сущего на Небесах».
О Боге было сказано много великих и благодатных слов, а также было много черных и богохульных мыслей о Нем. Они возникают в наших сердцах и исходят из языков наших братьев. Люди поклонялись богам милосердным, богам любящим, богам гневным, богам раздражительным, богам капризным; но Бога по образу Бога, Которого нам дарует Иисус Христос, мы не имеем больше нигде, Бога абсолютной любви, Который «так возлюбил мир», то есть тебя и меня, «что Он отдал Сына Своего Единородного, чтобы всякий верующий в Него не погибнет».
И теперь я спрашиваю: разве от этого верного Свидетеля и от Его заслуживающего доверия свидетельства всем нам не были даны благодать и мир? Конечно, единственное, чего хочет мир, — это получить ответ на вопрос, действительно ли на Небесах есть Бог, который заботится обо мне и которому я могу полностью доверять; веря, что Он поднимет меня от всех моих подлостей и грехов и сделает меня чистым, чистым и благословенным, как Он Сам. Несомненно, это глубочайшая из всех человеческих потребностей, как бы маленькие люди ни знали об этом. И я уверен, что никто из нас не сможет обрести уверенность в таком Отце, если не поверит посланию Иисуса Христа, нашего Господа.
Этот день нуждается в этом свидетельстве так же, как и любой другой; иногда в моменты неверия мы думаем больше, чем кто-либо другой. В настоящее время по культурному мышлению Европы проходит волна — я думаю, что это всего лишь волна, которая быстро расправится со всякой верой в Бога, который не цепляется за небеса. Насколько я могу прочитать знамения времени и тенденции современного мышления, это так: — либо абсолютная Тишина, Небо, простирающееся над нами, синее и ясное, и холодное, и далекое, и немое; или же говорящий Христос — Он или никто! Я уверен, что теизм, освободившийся от Него, будет сокрушён столкновением с агностицизмом и материализмом наших дней. И единственное убежище — это твердо держаться старой истины: «Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его».
О, вы, дети-сироты, забывшие Отца вашего и ставшие блудными расточителями и мятежниками; вы, начавшие сомневаться, есть ли кто-нибудь над этой, низкой землей, кто заботится о вас; вы, сбитые с толку и затуманенные среди многочисленных отрицаний и споров этого дня; вернитесь к единому голосу, который говорит с нами тоном уверенной уверенности, как будто исходя из личного знания Отца. «Видевший Меня видел Отца, — говорит Иисус всем нам: — слушайте Меня и познайте Бога, познание которого во Мне есть жизнь вечная». Слушайте Его. Без Его свидетельства вы станете предметом страхов, сомнений и ошибок. С этим в ваших сердцах вы обретете покой. Благодать и мир исходят от верного Свидетеля
II. Мы имеем благодать и мир от Победителя Смерти.
Слово «первенец из мертвых» не совсем точно передает идею оригинала, который точнее было бы представить словами «первенец из мертвых» — воскресение рассматривается как своего рода рождение в более высокий уровень жизни. . Едва ли нужно, пожалуй, замечать, что точность этого определения «первенец из мертвых» применительно к нашему Господу не подвергается сомнению уже на том самом факте, что были и другие, воскресшие из мертвых раньше. Его воскресение, ибо все они снова умерли. Какое странное чувство, должно быть, было у Лазаря и остальных, когда они дважды прошли через врата смерти; дважды познать боль и муку разлуки! Но все они собраны во прах и лежат теперь в ожидании «усыновления, то есть воскресения тела». Но Человек Сей, воскреснув, уже не умирает, смерть уже не имеет над Ним власти. И как же благодать и мир приходят к нам от воскресшего Свидетеля? Об этом можно сказать два-три слова.
Подумайте, что, прежде всего, воскресение Иисуса Христа есть подтверждение Его свидетельства. В нем Отец, которому Он свидетельствовал Своей жизнью и смертью, свидетельствует небу, что Его требования были истинны, а Его работа угодна. Он «объявлен Сыном Божьим через воскресение из мертвых». Если наш Господь не воскрес из мертвых, как сегодня весь христианский мир заявляет о своей вере в то, что Он сделал тогда, как мне кажется, пришел конец Его притязаниям на то, чтобы быть Сыном Божьим и Сыном Человеческим или кем-то иным, чем человеком, подобным всем нам. Если Он будет не более и ничем иным, как человеком, совершенно таким же, как и все мы, тогда придет конец всякому особому раскрытию Божественной природы, сердца, целей и воли в Его делах и характере. Они могут по-прежнему быть красивыми, они по-прежнему могут раскрывать Бога в том же смысле, в котором поступки любого хорошего человека предполагают первоисточник добра, из которого они проистекают, но за пределами этого они — ничто. Итак, вся истина, и весь мир, вся благодать и надежда, которые исходят к нам от свидетельства Иисуса Христа Отцу, нейтрализуются и уничтожаются, если мы не верим в воскресение из мертвых. Его слова, возможно, по-прежнему остаются милостивыми и в какой-то мере правдивыми, только все они разбиты ужасной ошибкой, заключающейся в том, что Он утверждал, что воскреснет, и не воскрес. Но что касается Его жизни, то она перестает быть в каком-либо реальном смысле, потому что она перестает быть в каком-то уникальном смысле откровением миру характера Бога.
И поэтому, насколько я понимаю, не будет преувеличением сказать, что вся ткань христианства и вся ценность Христа как свидетеля на небесах устоят или падут вместе с фактом Его воскресения. Если вы вытащите этот краеугольный камень, арка упадет. Возможно, на некоторых обломках все еще сохранилась изящная резьба, но это уже не арка, перекинутая через огромный залив, а на другой стороне имеется прочный пирс. Уничтожьте воскресение, и вы нанесете фатальный ущерб свидетельству Иисуса. Вы не можете вычеркнуть сверхъестественное из христианства и сохранить естественное. Они настолько неразрывно переплетены друг с другом, что если вырвать одно, то оно разорвет другое и заставит его кровоточить вплоть до смерти. Если Христос не воскрес, нам нечего проповедовать, и вам не во что верить. Наша проповедь и ваша вера одинаково тщетны: вы все еще во грехах своих. Благодать и мир от веры в «первенца из мертвых».
И это верно и в другом смысле. Вера в воскресение дает нам возможность довериться живому Господу, а не мертвому Господу, на чью работу мы можем оглядываться с благодарностью; но живой человек, который сейчас работает над нами и благодаря чьему истинному общению и настоящей привязанности сила и помощь даруются нам каждый день. Холодный мороз смерти не заморозил тот поток любви, который лился из Его сердца, пока Он жил на земле; оно течет еще для каждого из нас, для всех нас, для всего мира.
Брат мой, мы не можем обойтись без живого Христа, который стоял бы рядом с нами, сочувствовал, помогал, любил. Мы не можем обойтись без живого Христа, с которым мы можем говорить, который будет говорить с нами. И то общение, которое есть блаженство, то общение силы и праведности, которое есть жизнь, возможны только в том случае, если верно, что Его смерть не была концом Его отношений с нами или Его работы в мире, но была лишь переход от одного этапа этой работы к другому. Мы должны смотреть на небо, на «верного Свидетеля», на Свидетеля, который свидетельствовал, когда Он умер; но мы должны взирать на Того, Кто воскрес и занимает свое место по правую руку Бога. И благодать и мир изливаются на нас не только от созерцания прошлого свидетельства Господня, но изливаются на нас из распростертых рук воскресшего и живого Христа.
Еще иным образом достигают нас благодать и мир от «первенца из мертвых», поскольку в Нем и в Его жизни воскресения мы вооружены для победы над тем врагом, которого Он победил. Если Он будет первенцем, у Него будет «много братьев». «Первое» подразумевает второе. Он воскрес из мертвых, поэтому смерть — это не разрушение сознательной жизни. Он воскрес из мертвых, поэтому им может быть любой другой человек. Подобно другому Самсону, Он вышел из темницы с запорами и воротами на Своих могучих плечах и унес их туда, на вершину холма, где Он находится. А дверь тюрьмы стоит широко раскрытой, и никто не настолько слаб, чтобы не пройти через вечно открытые порталы. Христос воскрес, и поэтому, если мы доверимся Ему, мы победили этого последнего и самого страшного врага. И то же самое касается и нас самих, когда мы трепещем, как все мы делаем при естественном содрогании плоти от мысли об этой верной смерти; для себя, в часы одинокой печали, когда наворачиваются слезы или сердце замирает от боли; для нас самих, когда мы ложимся в свои постели, чтобы умереть, благодать и мир, как голубь, упавший на Его священную голову, когда он поднялся из воды крещения, сойдут из Его рук, Который является не только «верным Свидетелем» », но «первенец из мертвых».
III. Наконец, мы имеем благодать и мир от Царя царей.
Ряд аспектов работы Христа здесь расположен в порядке времени, поскольку второй следует за первым, а третий вытекает из обоих, хотя мы не должны предполагать, что наш Господь перестал быть верным Свидетелем, когда Он взошел на Свой Верховный Трон. Его собственные слова: «Я возвестил имя Твое и возвестю его» показывают нам, что Его свидетельство вечно и продолжается с Его престола по правую руку Бога.
Он — «Князь царей земных» только потому, что Он — «верный Свидетель». То есть — Его владычество — это владычество истины; Господство — это царство над волей и духом людей. Правит ли Он силой? Нет! Правит ли Он внешними средствами? Нет! Террором? Нет! а потому, что, как Он сказал изумленному Пилату, Он пришел «засвидетельствовать об истине»; поэтому Он Царь не только Иудеев, но и всего мира. Царство над сердцем и совестью, волей и духом — это царство, которое основал Христос, и Его правление покоится на ЕГО свидетельстве.
И не только это, Он — «Князь царей земных», потому что в этом свидетельстве Он умирает и, таким образом, становится «мучеником» за истину — слово в оригинале передает обе идеи. Другими словами, Его владычество основано не только на истине. Это было бы владычество великое по сравнению с царством мира сего, но все равно холодное. Его владычество основано на любви и жертвенности. Итак, Его Царство – это царство благословения и кротости; и Он увенчан венцами вселенной, потому что Он прежде был увенчан терновым венцом. Его первый царственный титул был написан на Его Кресте, и от Креста всегда исходит Его Царство. Он Царь, потому что Он жертва.
И Он — Князь царей земных, потому что, будучи свидетелем и убитым, Он воскрес; Его воскресение было как бы промежуточным шагом между унижением земли и смертью и возвышением Престола. Благодаря этому Он взошел на Свое место по правую руку Бога. Он Царь и Принц, значит, по праву истины, любви, жертвы, смерти, воскресения.
А король, с какой целью? Чтобы Он мог послать благодать и мир. Разве нет мира в сердце человека, когда он чувствует, что Брат, который любит его и умер за него, управляет всеми затруднениями жизни, смущениями Провидения, горестями мира и испорченностью его собственной природы? Разве недостаточно прогнать страхи, успокоить заботы, распутать недоумения, успокоить волнения, сделать трусливого храбрым, немощного сильным, глупого мудрым и ворчливого терпеливого, чтобы думать, что мой Христос — Царь; и что руки, пригвожденные ко Кресту, владеют скипетром, и что Тот, Кто умер за меня, управляет вселенной и управляет мной?
О, братья! нет спокойствия для человека где-либо еще, кроме смиренного, сердечного признания этого Господа своим Господом. Венчайте Его своим благоговением, своим преданным послушанием, своими постоянными желаниями; увенчайте Его своей любовью, самой драгоценной из всех венцов, которые Он носит, и вы обнаружите, что благодать и мир приходят к вам от Него.
Таково же видение своего Господа этому провидцу на Патмосе. Для него это было мгновенным открытием небес, которое показало ему его восседающего на престоле Господа; но факт, который на мгновение стал видимым его внутреннему взору, есть вечный факт. Сегодня, как тогда, завтра, как сегодня, для азиатских греков и для современных англичан, для прошлых столетий, для настоящего и для всего будущего, для всего мира навеки, Иисус Христос является единственным свидетель, чей голос нарушает ужасную тишину и рассказывает нам об Отце; единственный Победитель Смерти, который делает жизнь выше твердого, определенного факта; Король, чьему правлению подчиняться - жизнь. Мы все нуждаемся в Нем. В ваших сердцах есть нужды, которые может удовлетворить только Его благодать, в вашей жизни есть проблемы, которые может удовлетворить только Его благодать.
Его мир все еще может. Грех и печаль, перемены и испытания, разлука и смерть — это факты из опыта каждого человека. Они выстроены против нас сомкнутыми батальонами. Вы сможете победить их всех, если будете искать прибежища и силы у Того, Кто умер за вас и живет, чтобы помогать и спасать. Доверься ему! Пусть ваша вера осознает прошлый факт Креста, добродетель которого никогда не стареет, и нынешний факт Престола, от которого Он склоняется с руками, полными благодати; и на Его устах нежные старые слова: «Мир оставляю вам, мир Мой даю вам!»
Откровение 1:5: НАСТОЯЩАЯ ЛЮБОВЬ ХРИСТА И ПРОШЛОЕ УБЕЖДЕНИЕ ОТ ГРЕХОВ
Тому, кто возлюбил нас и омыл нас от грехов наших Кровью Своей» (Откровение 1:5).
Пересмотренная версия справедливо вносит в этот стих два небольших, но важных изменения, оба из которых поддерживаются преобладающим авторитетом. Вместо «возлюбил» читается «любит», а вместо «омыл» читается «развязал»; все это стоит: «Любящий нас освободил нас от грехов наших Кровию Своею». Первое из этих изменений, очевидно, значительно увеличивает силу и богатство изображения, ибо оно заменяет прошлое настоящей и вечной любовью. Второе из них хотя и кажется большим, но на самом деле меньше, ибо оно не вносит изменения в смысл, а только в фигуру, под которой смысл представлен. Если мы читаем «омыться», метафора будет означать грех как пятно; Если мы читаем слово «освобожденный», то метафора представляет собой грех как «цепь». и священники Богу», куда Иисус приводит тех, кого Он освободил от рабства. Итак, приняв эти изменения и отметив тот факт, что наш текст является началом славословия, мы имеем здесь три момента: настоящую любовь Христа, великое прошедшее деяние, которое является ее результатом и доказательством, и хвалу, которая должна отвечать эта великая любовь.
I. Здесь мы имеем великую мысль о нынешней любви Христа.
Эти слова кажутся мне особенно прекрасными, если мы вспомним, что они исходят из уст того, чье отличие заключалось в том, что он был «учеником, которого любил Иисус». вы все. Я был не ближе к Нему, чем вы. Каждая голова может лежать на груди, где покоилась моя. Имея сладостное воспоминание о той ранней любви, сие пишу вам, чтобы и вы могли иметь общение со мной в том, что было моим величайшим отличием. Я, ученик, которого любил Иисус, говорю с вами как ученики, которых любит Иисус».
Обратите внимание, что он говорит о Том, кто был мертв уже полвека, и что он обращается к людям, никто из которых, вероятно, никогда не видел Иисуса при Его жизни и большинство из которых еще не родились, когда Он умер. И все же ко всем им он обращается в этом глубоком и могущественном настоящем времени и говорит: «Он любит нас». Он обращался ко всем поколениям и говорил всем племенам человеческим о любви, которая активно действует по отношению к каждому из них. не только в тот момент, когда Иоанн говорил с азиатскими греками, но и в тот момент, когда мы, англичане, читаем его слова: «Любящий нас Христос».
Эта великая мысль предполагает две вещи: одну в отношении постоянства, а другую в отношении размаха любви Христовой. Что касается постоянства, то здесь мы имеем откровение Того, Чье отношение к жизни и смерти совершенно уникально. Ибо хотя мы и должны верить, что мертвые все еще лелеют любовь, которая осветила для них землю, мы не можем предполагать, что их любовь охватывает тех, кого на земле они не знали, или что для тех, кто все еще находится в ее власти, она может быть сила в активном действии, чтобы благословить их и принести им пользу. Но вот Человек, для проявления чьей любви, для ясности чьего понимания и знания, для выхода чьей теплой привязанности активная энергия этой привязанности не имеет значения, жизнь или смерть. Холод, задерживающий поток всякой другой человеческой любви, как иней, наложенный на бегущие потоки, которые он связывает оковами, не имеет власти над потоком любви Христовой, которая катится, незамерзшая и не затронутая им. Но нынешняя любовь Христа не только требует, чтобы Он был вознесен над смертью, поскольку она затрагивает остальных из нас, но также требует для своего объяснения того, чтобы мы увидели в Нем истинную Божественность.
Ибо это «любит» есть вневременное настоящее Божественной природы, о которой мы не можем собственно сказать ни то, что она была, ни то, что она будет, но только то, что она есть вечно, и исходы Его любви подобны исходам этой любви. Божественная энергия, о которой мы не можем правильно сказать, что она сделала или что она сделает, но только то, что она когда-либо делает. Его любовь, если можно так выразиться, возвышается над всеми временами и выходит даже за рамки грамматики. Он любил. Он любит. Он будет любить. Все три формы речи должны быть объединены в изложении всегда присутствующей, потому что вневременной и вечной любви Воплощенного Слова.
Тогда позвольте мне также напомнить вам, что нынешняя любовь Христа не умаляется славой, которой Он вознесся. Мы находим ясные и большие различия между изображением Иисуса Христа в четырех Евангелиях и изображением Его, нарисованным в великолепном видении этой главы. Но различия поверхностны, а идентичность лежит глубоко. Различия влияют скорее на положение, чем на природу, и когда мы смотрим на то откровение, которое было дано провидцу на его скалистом Патмосе, и вместе с ним «в Духе» созерцаем «то, что есть», мы приносим во всю славу подумал: «Он любит нас»; и грудь, опоясанная золотым поясом, так же любяща, как та, на которой лежала счастливая голова Иоанна, и рука, держащая семь звезд, так же нежна, как когда ее возлагали на маленьких детей при благословении или на прокаженных при очищении; или как когда оно поддерживало тонущего Апостола, или поднимало больных с одр, или как когда его растягивали на кресте и пронзали гвоздями; и лицо, «которое подобно солнцу, сияющему в силе своей», так же милостиво, как тогда, когда оно сияло в жалости к странникам и скорбящим и привлекало своей красотой и сладостью блудниц и мытарей к Своей жалости. Возвышенный Христос любит так же, как и смиренный Христос на земле.
Насколько другим было бы это прозаическое, тревожное настоящее, если бы мы могли унести с собой, а мы могли бы, если бы захотели, во все его мелочи, во всю его монотонность, во всю его обыденную рутину, во все его маленькие неприятности и великие печали, это сияющая мысль как источник света, силы и благословения: «Он любит нас». Ах! братья, мы теряем очень многое из того, чем мы все могли бы обладать, потому что мы думаем так о «Он возлюбил», и возвращаемся к Кресту за его доказательством, и сравнительно редко думаем «Он любит», и чувствуем прикосновение Его руки к наши сердца ради этого знака.
Но здесь мы имеем не только настоящую и постоянную любовь, но и ее размах и степень. «Он любит нас.» И хотя Иоанн говорил прежде всего о небольшой горстке людей, разбросанных по некоторым прибрежным городам Малой Азии, принцип, на основании которого он мог сделать утверждение в отношении них, дает нам право распространить это утверждение не только на людям, которые откликаются на любовь и верят в нее, но сразу же, во всех поколениях и всех последовательных рядах великой армии человечества, до самого конца времен: «Он любит нас».
Эта универсальность, какой бы чудесной она ни была и требующая в качестве своей основы той же веры в Божественную природу Господа, которой требует нынешняя энергия Его любви, должна быть переведена каждым из нас в индивидуализирующую любовь, изливающуюся на каждую отдельную душу. как если бы оно было единственным получателем полноты сердца Христова. Когда мы распространяем свои мысли или симпатии на толпу, мы теряем индивидуальность. Мы обобщаем, как говорят логики, игнорируя частные случаи. То есть, когда мы смотрим на лес, мы не видим деревьев. Но Иисус Христос видит каждое дерево, каждый стебель, каждую ветвь, каждый лист, точно так же, как когда толпа теснила Его и прижимала Его, Он знал, когда дрожащий перст, истощенный и сморщенный до кожи и костей, робко лежал на подол Его одежда; как на траве было место для всех пяти тысяч человек, и ни один человек не мог получить изобилие за счет нищеты другого человека, так и у каждого из нас есть место в этом сердце; и мое изобилие не уморит тебя голодом, и твое полное питание не уменьшит запасов для меня. Христос любит всех не смутным общим человеколюбием, с которым люди любят массу, но с индивидуализирующим знанием и особым направлением привязанности к индивидууму, которая требует для своей полноты божественной природы для ее проявления. И поэтому у каждого из нас может быть своя радуга, каждому из нас солнечный луч может идти прямо от Солнца и падать в глаз по прямой линии, каждому из нас может передаваться все тепло светила, и каждому из нас мы можем сказать: «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня.» Так ли вы представляете свое отношение к небу и отношение Христа к вам?
II. Обратите внимание на великое доказательство и результат нынешней любви. Поскольку это вневременная любовь и не имеет ничего общего с различием прошлого, настоящего и будущего, Иоанн рассматривает прошлый поступок как проявление настоящей любви. Если мы хотим понять, что такое та любовь, которая предлагается каждому из нас в настоящем, мы должны понять, что имеется в виду и что включает в себя тот прошлый поступок, на который указывает Иоанн: «Он освободил нас от грехов наших Своим собственным настроением». Христос — Освободитель, и орудие, с помощью которого Он делает нас свободными, — это «Его собственная кровь».
В основе этой мысли лежит печальная метафора о том, что грех – это плен. В уме Апостола может быть какой-то намек на избавление от египетского рабства; и это станет еще более вероятным, если мы заметим, что следующий пункт «сделал нас царями и священниками Божиими» указывает на великую хартию национального существования Израиля, данную сразу после Исхода. Но, как бы то ни было, в основе этой метафоры освобождения оков лежит понятие рабства. Если бы мы были честны с самими собой, рассказывая о своем внутреннем опыте, то это рабство мы все знаем. Существует рабство греха как вины, чувство ответственности, чувство, что мы должны ответить за то, что мы сделали, и отвечать — так я верю и как я думаю, что совесть людей по большей части заставляет их верить — а не только здесь, но в будущем, когда мы предстанем перед судилищем Христовым. Вина – это цепь. И существует рабство привычки, которое связывает и удерживает нас узами наших грехов, так что, какими бы легкими ни казались оковы поначалу, они имеют ужасную силу утолщаться, становиться тяжелее и давлее, пока, наконец, оно держит человека в тисках, от которых он не может вырваться. Я не знаю ничего более мистически ужасного в человеческой жизни, чем возможное влияние привычки. И вы сами, братия, не сможете разорвать эти оковы, как человек в темнице, прикованный к стене, не может распилить свои наручники и браслеты булавкой или сломанным перочинным ножиком. Вы можете сделать многое, но вы не можете справиться с прошлым фактом вины, и вы можете лишь очень частично справиться с нынешним фактом тирании, которую оказывает на вас злая привычка.
«Он освободил нас от грехов наших Своей кровью». Здесь не место вступать в богословские рассуждения, но я, со своей стороны, верю в это, хотя и не могу докопаться до сути бездонного и не говорить о Божественная природа с полным знанием всего, что она есть, Писание обещает, что смерть Иисуса Христа есть Жертва за грех мира. Я признаю, что полная теория недостижима, но я не признаю, что поэтому мы должны колебаться, заявляя, что смерть Христа необходима для того, чтобы человеческое мусорное ведро могло быть прощено и оковы разорваны, поскольку вина и речь идет об осуждении и Божественном неодобрении.
Но это только одна сторона истины. Другой, и в некоторых аспектах гораздо более важный, заключается в том, что та самая кровь, которая пролита, освобождает уповающих на Господа от вины за их грех, переданной людям, освобождает их от власти их греха. «Кровь — это жизнь», согласно простой физиологии Ветхого и Нового Заветов. Когда мы читаем в Священном Писании, что кровь Иисуса Христа очищает от всякого греха (как я полагаю, мы и должны понимать это слово), наделение нас жизнью Христа очищает нашу природу, а также делает нас в нашей степени и на состояние нашей собственной деятельности и постепенно и последовательно освобождаемся от всякого зла. Итак, что касается обоих аспектов рабства греха, как вины, так и привычки: «Он освободил нас от наших грехов Своей собственной кровью».
Это великий знак и проявление Его любви. Если мы в это не верим, как еще мы можем иметь настоящую убежденность и доказательство того, что что-то, что стоит называть любовью, находится в сердце Иисуса Христа для любого из нас? Мне кажется, что если человек не примет эту великую мысль: «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня» и не будет ежедневно работать над моей природой, чтобы сделать ее и меня более похожими на Него, у него не будет реального доказательства того, что Иисус Христос заботится о себе. йоту о нем или знает что-нибудь о нем. Но я, со своей стороны, осмелюсь сказать, что, глядя на Христа и Его прошлое, как это делает этот текст, мы можем взглянуть на небо в настоящем, как это сделал провидец, и вот, восседающий на троне рядом со славой, Человек , Воплощенное Слово, любящее вечной любовью каждую душу человека.
III. Итак, наконец, позвольте мне указать вам на похвалу, которая должна отвечать нынешней любви и освобождению.
«Ему, — говорит Иоанн, — он» — или есть — «слава и держава во веки веков». Эта настоящая любовь и тот великий прошлый поступок, который является ее оправданием и проявлением, являются истинной славой Божией. Ибо Его слава заключается не в атрибутах, как мы их называем, которые отличают Его от ограничений человечества, таких как Всеведение и Вездесущность, Вечное Бытие и тому подобное; все это великолепно, но не самое великое. Самое божественное в Господе — это Его любовь, а истинная слава — это слава, исходящая от Того, Кого мы видим «полным благодати и истины», полным любви и умирающим на Кресте. Когда мы смотрим на этого слабого человека, уступающего последней немощи человечества, и, тем не менее, уступающего ей, проявляющего Свою власть над ним, мы видим Бога так, как не видим Его нигде, кроме Него. Ему слава за Его любовь, и Его «утрата» проявляет славу, и от Его любви и Его утраты к Нему приходит слава, превышающая все другие доходы от хвалы, которые приходят к Нему от творческих и поддерживающих действий.
«Ему власть», ибо Его правление основано на Его жертве и Его любви. Терновый венец, приготовленный для «множества венцов» небесных, тростниковый скипетр был пророчеством о скипетре вселенной. Крест был подножием Его Престола. Он Царь людей, потому что Он совершенно возлюбил нас и дал нам все.
Итак, братия, вопрос вопросов для каждого из нас таков: Иисус Христос — мой Освободитель? Вижу ли я в Нем Того, Кто освобождает меня от моих грехов и действительно делает меня свободным, потому что Сын сделал меня свободным и сыном? Отдаю ли я Ему любовь, которой требует такая любовь? Нахожу ли я в Нем своего вездесущего Возлюбленного и Друга, и Его любовь ко мне является стимулом ко всякому служению, оберегом от всякого искушения, волнорезом во всех бурях, светом во всякой тьме, залогом будущего рая. , и начало рая даже на земле? Я умоляю вас, признайте свои оковы и не говорите: «Мы никогда не были в рабстве ни у какого человека». Признайте своего Освободителя, доверьтесь Ему; и тогда вы сможете присоединиться, даже здесь, на земле, и еще полнее в будущем к той великой буре и хору хвалы, который на небе, и на земле, и под землей, и тому, что в море, и все находящиеся в них говорят: «Сидящему на Престоле и Агнцу благословение и честь, и слава и держава во веки веков».
Откровение 1:6 – ЦАРИ И СВЯЩЕННИКИ
«Он сделал нас царями и священниками Богу». — Откровение 1:6.
В этих словах имеется очевидная ссылка на первоначальную хартию еврейского народа, которая гласила: «Если вы действительно будете повиноваться голосу Моему и соблюдать завет Мой, то вы будете у Меня царством священников». Это очевидно, если мы проследим за чтением нашего текста в Пересмотренной версии, который гласит: «Он создал нас царством, священниками». Теперь не подлежит сомнению, что в оригинальном отрывке Израиль представлен как Царство Божие, народ, которым Он царствовал как Царь. Но в использовании этого выражения Иоанном, по-видимому, имеется небольшое изменение значения, как это очевидно в параллельном к этому отрывку, который встречается в следующей главе, где мы дополнительно читаем: «Они будут царствовать с Ним вовек». То есть в нашем тексте нам следует переводить слово «царство», а не «царство», поскольку оно означает скорее королевское владычество христианской общины, чем ее подчинение царству Бога.
Таким образом, два достоинства, главные в древнем мире, которые, как правило, старательно держались отдельно, чтобы их союз не породил гнетущего деспотизма, которому не было бы апелляции, соединяются в личности самого смиренного христианина, и это не просто в каком-то отдаленном загробном будущем, но здесь и сейчас; Коронация и посвящение — это прошлые действия, они являются продолжением, которое обязательно последует за предыдущим действием: «Он освободил нас от грехов наших в Своем Вечная любовь Христа, проявлением и результатом которой была эта «потеря», не довольствуется освобождением рабов; оно возводит их на престол и освящает их. «Он поднимает нищего из навозной кучи, чтобы поставить его среди князей». «Он освободил нас от наших грехов», Он тем самым сделал нас «царями и священниками небесными».
I. Итак, прежде всего, нам следует рассмотреть царственность христианской жизни.
Как я уже заметил, эта королевская власть имеет два аспекта: настоящее и будущее, и в этом представление совпадает со всей линией Нового Завета, который никогда не отделяет настоящее от будущего положения христианских людей, как если бы они были совершенно непохожи, но уделяет гораздо больше внимания тому моменту, в котором они совпадают, чем пунктам, в которых они различаются, и представляет это будущее как не что иное, как завершение и возвышение до более блестящего великолепия того, что характеризует христианскую жизнь в подарок. Итак, существует нынешнее владычество, несмотря на все печали, ограничения и бремя жизни; и есть будущее, которое является лишь расширением и превосходной степенью того, что предписано в настоящем. В чем же тогда заключается нынешняя царственность людей, освободившихся от своих грехов?
Что ж, я думаю, что истинное царствование, которое приходит как следствие освобождения нас Христом от вины и власти греха, — это власть над собой. Это настоящая королевская власть, к которой может стремиться и к которой может стремиться каждый человек, независимо от его положения. Сама наша природа показывает, что мы не являемся, если можно так сказать, республикой или демократией, а монархией, поскольку в каждом из нас есть части, которые явно предназначены для подчинения и повиновения, а есть части, которые явно предназначены для того, чтобы быть авторитетными и командовать. С одной стороны — страсти и желания, присущие нашей плотской природе, и другие, более утонченные и возвышенные формы того же, а с другой — воля, разум, совесть. И они, будучи сами авторитетными и повелевающими частями нашей природы, также соблюдают подчинение. Ибо воля, которая побуждает все остальное, — всего лишь слепой великан, если она не просветлена разумом. И воля, и разум должны подчиняться велениям той совести, которая является наместником Бога в каждом человеке.
Но в монархии, как мы все знаем, есть бунт, бунт, который широко распространяется. И нет силы, которая позволила бы моей воле доминировать над моей низшей частью, и нет силы, которая возвела бы мой разум на престол над моей волей, и нет силы, которая придала бы пустому голосу совести силу для исполнения ее постановлений, кроме силы Когда мы поклонимся Ему, тогда, и, как я верю в совершенной мере, только тогда мы осознаем господство над анархическим, мятежным «я», которое Бог означает, что каждый мужчина должен заниматься спортом. Христос, и только Христос, делает нас способными управлять всей нашей природой. И Он делает это, изливая в нас Свой Дух, который покорит, усиливая все мотивы, которые должны вести людей к послушанию, ставя перед ними совершенный образец в Себе и сообщая Свою собственную жизнь, что символизируется Его кровью, очищающей нас от тирании, под которой мы находились. Мы были рабами, Он делает нас свободными, и сделав нас свободными, Он возводит нас на трон. Тот, кто царь над собой, является истинным королем.
Опять же, нынешняя царственность христианина заключается в его суверенитете над миром. Он повелевает миром, кто его презирает. Тот — господин материальных вещей, кто подчиняет их к высшему использованию, развитию своей собственной природы и формированию в себе богоугодного и христоподобного характера. Он король материала, который использует его так же, как люди используют брусья и другие снаряды в спортзале, для укрепления корпуса и развития мышц. Он — царь мира, для которого все это зеркало, показывающее Бога, лестница, по которой мы можем подняться к Нему. И это господство над вещами видимыми и материальными возможно для нас в своей превосходной степени только в той мере, в какой мы объединены верой и послушанием Тому, Кто почти на последнем вздохе провозгласил: «Я победил мир» и повелел поэтому мы «ободряемся»: «Это победа, побеждающая мир, вера наша», и Он — господин всех, кто подчинился монархии Иисуса Христа. И таким образом царственная власть, которая начинается с управления моей собственной природой, становится господином всего вокруг меня, согласно тому великому изречению, глубину которого можно постичь только опытным путем: «Все — ваше, а вы — Христовы». '
Есть еще одна область, в которой в настоящее время мы все можем осуществлять одну и ту же королевскую власть, а именно, что мы можем благодаря вере в господина стать независимыми от людей и господами над ними в том смысле, что мы возьмем на себя власть над ними. не подчиняться их приказам, не зависеть от их одобрения или неодобрения, не зависеть от их любви к нашей радости, не бояться и не сбиваться с толку их ненавистью, но иметь возможность сказать: «Мы рабы Христовы, поэтому мы свободны». от людей.» Слуга короля является господином для всех остальных. В той мере, в какой мы поддерживаем тесный союз с этим Спасителем, мы освобождаемся от всякой эгоистичной зависимости и уважения к суждениям таких тленных и подверженных ошибкам созданий, как мы сами.
Но отрывок, на который я уже ссылался для определения точного значения двусмысленного выражения в моем тексте, идет немного дальше. Здесь не только говорится о том, что они должны быть царями и священниками здесь и сейчас, но также добавляется, что они будут «править с Ним», и таким образом указывает нам вперед, в смутное будущее, в котором все тенденции здесь и несовершенное царствование будут полностью устранены. осознано в дальнейшем. Я не останавливаюсь на этом, ибо мы видим это будущее лишь «сквозь темное стекло»; только я напоминаю вам такие изречения, как «имей власть над десятью городами» и другую фразу в одном из посланий семи церквям, в которой «власть над народами» и «правление ими жезлом железным» означает обещанное слугам небесным. Эти обещания столь же смутны, сколь и надежны, но они, по крайней мере, учат нас тому, что те, кто здесь, в скромной зависимости от Царя царей, склонились перед Ним и, освобожденные Им, были вынуждены участвовать в некоторую меру Его царственности здесь, и в дальнейшем, в соответствии с глубиной Его собственного чудесного обещания, «воссядет с Ним на Его Престоле, как и Он сел с Отцом на Его Престоле».
Действительно, это царствование над всеми детьми Христа, как и священство, с которым оно связано в моем тексте, является лишь одним примером общего принципа, согласно которому верой в Господа мы соединяемся с Ним так же, как и то, где Он находится, и что Он есть, там и что «и мы будем» Он стал подобен нам, чтобы мы могли стать подобными Ему. Он взял часть плоти и крови, причастниками которых являются дети, чтобы они могли принять часть Духа, Господом которого Он является. Он, Сын, стал Сыном Человеческим, чтобы сыны человеческие могли в Нем стать сынами Божьими. Ветви имеют «тучность» лозы; и Царь-Священник заставляет всех доверять Ему, не только сыновей, но и царей через Себя.
II. Здесь мы имеем священство христианской жизни. Эта идея — всего лишь символический способ выразить некоторые очень великие и чудесные мысли, ибо какие элементы составляют идею священника? Во-первых, прямой доступ к небесам, и это прерогатива каждого христианина. Все мы, каждый из нас, можем пройти в тайное место Всевышнего и стоять там со счастливыми сердцами, без смущения и страха, под самим сиянием света Шекины. И мы можем это сделать, потому что Иисус Христос пришёл к нам со словами на устах: «Я есть Путь; никто не приходит к Отцу, как только через Меня». Путь в это Божественное Присутствие для каждой грешной души заблокирован огромной черной скалой, ее собственными прегрешениями; но Он разрушил скалу, и путь открыт для всех наших ног. Его смертью нам открыт путь в святейшее из всех. И поэтому мы можем прийти, прийти со смиренными сердцами, прийти с детской уверенностью, прийти со всем бременем наших слабостей, желаний и горестей, и можем разложить их все перед Ним и прильнуть к великому сердцу Самого Бога Отца. Мы — священники небесные, и наша прерогатива — пройти за завесу новым и живым Путем, которым является для нас Христос.
Опять же, еще одна идея в концепции священника заключается в том, что он должен что-то предложить; и мы, христиане, являемся в этом смысле священниками. Христос принес «одну Жертву за грехи навеки», и нет никакого дополнения к этому возможного или необходимого. Но после принесения искупительной жертвы древний Ритуал научил нас глубокой истине, предписав, что вслед за ней должна быть жертва благодарения. И это то, что мы должны принести. Помните слова: «Умоляю вас, Братия, милостями
Бога, что вы представляете» — и это слово является техническим термином для принесения жертвы — «тела ваши в жертву живую, угодную Богу». Вы помните, как Петр использовал то же самое выражение: «Вы — царственное священство» и его описание их функции приносить духовные «жертвы». Вы помните другие слова великой священнической книги Нового Завета, «Послания к Евреям», в которой утверждается, что для христиан все, что, казалось, исчезает с умиранием еврейской экономики. и говорит: «Итак, Им». принесем жертву хвалы Богу... это плод уст наших, славящих Имя Его, и благотворения, и общения не забываем, ибо такие жертвы благоугодны Богу». жертву себя, движимую милостями Божиими, как великую благодарственную жертву, и подробно жертву хвалы, добрых даров и добрых дел, и жизнь, посвященную Ему, вот те жертвы, которые мы должны принести.
Мне нет нужды напоминать вам еще об одном аспекте, в котором идея жертвоприношения присуща самому понятию христианской жизни, а именно не только доступ к небу и принесение жертвы, но и посредничество с человеком. Ибо на всех христианских людей Самим небом возложена обязанность представлять Бога и Его в мире и умолять людей вместо Господа примириться с небом. Таким образом, и священство, и царствование принадлежат идеалу христианской жизни.
III. И наконец, пару слов о практических выводах из этой идеи. Первого из них я коснусь очень незначительно, но не могу не заметить, и это влияние этой мысли на отношения членов христианской общины друг к другу. В Новом Завете известны два вида священства и нет третьего. Он знает Христа как Первосвященника, который Своей великой жертвой за грехи мира сделал все другие искупления устаревшими и неуместными и разрушил всю ткань церемониального и жертвенного поклонения; и он знает о производном священстве, которое принадлежит каждому члену Церкви Христовой. Но на этом все заканчивается; и в Новом Завете нет ни слова, которое оправдывало бы, чтобы какой-либо член этого всемирного священства монополизировал этот титул себе и таким образом отделил себя от сообщества своих братьев. Я не хочу развивать этот момент или привносить в свою проповедь какие-либо просто противоречивые элементы, но я обязан сказать, что если имя священника будет дано классу, вы возвысите этот класс и унизите массу верующих. Вы забираете у сообщества то, что концентрируете на личности. И исторически так было всегда.
дело в том, что везде, где имя священника было присвоено должностным лицам, служителям Церкви, там священство общины имело тенденцию забываться.
Я не останавливаюсь на другой большой ошибке, связанной с этим именем применительно к офицеру в любой христианской общине. Но у священника должна быть жертва, и вы не можете поддержать священническую идею, кроме как с помощью идеи сакраментаризма, которая, осмелюсь сказать, превращает простой поминальный обряд Вечери Господней в то, что он называется в римско-католической фразеологии: огромная жертва».
Братия, рука священника парализует жизнь Церкви; и в политическом, интеллектуальном, социальном и, прежде всего, в религиозном плане он губит все, к чему прикасается. Вы, свободные церковники, возложили на себя сегодня настоятельную обязанность свидетельствовать о двух вещах: о единственном священстве Иисуса Христа и о вселенском священстве всего Его народа.
Позвольте мне еще раз сказать: эти мысли касаются нашего личного долга. Бесполезно, как некоторые из нас слишком склонны, использовать их в качестве оружия для борьбы с церковными представлениями, если только они не регулируют нашу собственную жизнь. Будь тем, кто ты есть, — вот что я бы сказал всем мужчинам-христианам. Ты король; смотрите, чтобы вы управляли собой и миром. Вы священник; Смотри, чтобы дорога в Храм была протоптана твоими постоянными ногами. Смотрите, что вы приносите себя в жертву небу в повседневной работе и самоотдаче жизни. Смотрите, чтобы вы были посредником между Богом и человеком, таким братским посредничеством, какое возможно для нас.
Прежде всего, дорогие друзья, давайте все начнем с того, где начинается Христос, с чего начинается мой текст, и пойдем к Нему, чтобы «освободиться от наших грехов в Его собственной крови». Тогда царская диадема и митра священника встретятся на нашем счастливом головы. Проще говоря, если мы хотим управлять собой и миром, мы должны позволить Христу управлять нами, и тогда все сущее будет нашими слугами. Если бы мы приблизились к небу — а быть вдали от Него — несчастье; и если мы хотим принести Ему жертвы – чтобы воздерживаться от приношений, которые являются грехом и скорбью – мы должны начать с того, чтобы попасть на небеса и довериться Ему как нашему Искупителю от греха. И тогда, столь доверчиво, Он даст нам здесь и сейчас, среди печалей и несовершенств жизни, а еще лучше, среди славы и неведомых успехов в силе и красоте на небесах, долю Своего Царства и Своего неизменного Священства.
Откровение 1:9-20 — ЦАРЬ СЛАВЫ И ГОСПОДЬ ЦЕРКВЕЙ
«Я, Иоанн, который и брат ваш и соучастник в скорби и в царстве и терпении Иисуса Христа, был на острове, называемом Патмос, за слово Божие и за свидетельство Иисуса Христа. 10. Я был в духе в день Господень, и слышал позади себя громкий голос, как бы трубный, 11. говорящий: Я Альфа и Омега, первый и последний; и: что видишь, напиши рукописью. запиши и пошли семь церквей в Алии; в Ефес, и в Смирну, и в Пергам, и в Фиатиру, и в Сарды, и в Филадельфию, и в Лаодикию. 12. И я повернулся, чтобы увидеть голос, говоривший со мной. И, обратившись, увидел я семь золотых светильников; 13. И посреди семи светильников подобный Сыну Человеческому, облеченный в одежду до ног и опоясанный по папам золотым поясом. 14. Голова Его и волосы Его были белы, как шерсть, белы, как снег; и очи Его горели, как пламень огненный; 15. И ноги Его подобны чистой меди, как будто они обожжены в печи; и голос Его, как шум вод многих. 16. И имел Он в деснице Своей семь звезд, и из уст Его вышел острый обоюдоострый меч, и лице Его было, как солнце, сияющее в силе Своей. 17. И когда я увидел Его, я пал к ногам Его как мертвый. И Он возложил на меня десницу Свою, говоря мне: бойся, поступай; Я первый и последний: 18. Я Тот, Кто жив, и был мертв; и вот, я жив во веки веков, аминь; и имею ключи пыток и смерти. 19. Напиши, что ты видел, и что есть, и что будет после этого; 20. Тайна семи звезд, которые ты видел в правой руке Моей, и семи золотых светильников. Семь звезд суть ангелы семи церквей, и семь светильников, которые ты видел, суть семь церквей. — Откровение 1:9-20.
В этом отрывке мы видим провидца и его поручение (ст. 9-11); видение прославленного Христа (ст. 12-16); Его слова утешения, самооткровения и повеления (ст. 17-20).
I. Писатель называет себя не апостолом, а братом и участником общего блага Христиании. Он говорит не как апостол, функцией которого было свидетельствовать о прошлой земной истории Господа, но как пророк, чья сообщение было о будущем.
Истинный перевод стиха 9 (R.V.) приводит все три слова: «скорбь», «царство» и «терпение» в одно и то же отношение к слову «в Господе». участие в Его Царстве; и скорбь ведет к престолу, когда ее переносят с мужественным терпением, которое не только терпит, но, несмотря на скорби, идет вперед и которое принадлежит нам, если мы в Господе.
Комментаторы сообщают нам, что Иоанн был сослан на Патмос, небольшую скалу у азиатского побережья, при Домициане, и вернулся в Эфес во время правления Нервы (96 г. н.э.). Неудивительно, что на протяжении всей книги мы слышим звук печати. У римлян было обычным расправляться с преступниками таким способом, и, очевидно, Иоанна как преступника заперли на острове Патмос. Выражение «за слово Божие и свидетельство Иисуса» не может иметь иного значения, кроме того, что он был послан туда в наказание за свидетельство на небесах. Обратите внимание на использование слова «свидетеля» или свидетельства, связывающего Апокалипсис с Евангелием и Посланиями Иоанна.
В своем каменистом одиночестве Апостол находился «в Духе», — под этим, конечно, имеется в виду не то состояние, в котором должен когда-либо находиться каждый христианин, а такое состояние возвышенного сознания и общения, в котором находился Павел, когда его поймали. до небес. Без сомнения, Иоанн размышлял о незабытых событиях того давно минувшего дня воскресения, который он наблюдал на своем островке уединенным богослужением, как он часто наблюдал его со своими братьями в Ефесе; и его набожные мысли сделали его более способным к сверхъестественным связям. Неизвестно, возникло ли название первого дня недели как «День Господень» вместе с этим отрывком или оно уже стало общепринятым. Но, во всяком случае, этот день явно считался днем христианского богослужения. Одинокие души, находящиеся вдали от собраний народа Христова, еще могут приблизиться к Нему; и если они обратят мысли и любовь к Нему, они поднимутся над этой грубой землей и услышат тот великий голос, говорящий с ними, который поднялся над шумом волн и трепетал внутреннее ухо одинокого изгнанника. Этот голос, пронзительный и ясный, как труба, дал ему поручение и пробудил в нем ожидание последующих видений.
Мы не можем вдаваться в какие-либо соображения по поводу перечисленных церквей или причин их выбора. Достаточно отметить, что их число предполагает их представительный характер и что сказанное им предназначено для всех церквей во все времена.
II. Более полное рассмотрение эмблемы подсвечников произойдет позже, но мы должны с благоговением взирать на славную фигуру, которая мелькнула перед глазами Иоанна, когда он повернулся, чтобы увидеть, кто говорил с ним там, в его одиночестве. Его первый взгляд сказал ему, что это был «подобный Сыну Человеческому»; ибо едва ли можно предположить, что отсутствие определенного артикля в греческом языке заставляет нас думать, что все, что имел в виду Иоанн, это то, что форма была подобна человеческой. Конечно, это было более благословенное сходство, чем то смутное сходство, которое поразило его сердце. Это был Он Сам «со Своим человеческим воздухом», «стоящий там, в сиянии небесного света». Какой прилив воспоминаний, какой восторг трепета и удивления затопили его душу, когда эта истина обрушилась на него! Различия между увиденной и запомнившейся формой действительно были поразительными, но сходство сохранялось во всех них. Не является необъяснимым и то, что, когда он усвоил все черты видения, он упал как мертвый; ибо самая истинная любовь испытала бы трепет при новом появлении самого дорогого человека, наделенного небесным сиянием.
Элементы описания символичны и в большинстве случаев взяты из Ветхого Завета. Длинное одеяние, высоко подпоясанное золотым поясом, кажется, выражает одновременно царское и священническое достоинство.
Препоясанные чресла означали работу. Эта препоясанная грудь означала царский покой и священническое спокойствие. Белизна волос (ср. Даниила 7:9) может указывать, как и у Даниила, на продолжительность дней; но, более вероятно, оно выражает «преображение в свете прославленной личности Искупителя» (Тренча). Пылающие очи являются символом Его всевидящего гнева против зла, а пылающие медные ноги символизируют возвышенную силу Христа, которая попирает Своих врагов и истребляет их. Его голос был подобен шуму многих вод, подобным волнам, разбившимся на Патмосе, что символизировало величие Его изречения силы, будь то для упрека или ободрения, но главным образом для первого.
В Его руке сверкали семь звезд. Провидец не останавливается, чтобы рассказать нам, как они там располагались и как одна рука могла схватить их всех; но эта правая рука может и делает. Что означает эта точка видения, мы вскоре увидим.
Страшная сила возвышенного слова Христа, уничтожающая Его врагов, выражена в этом символе обоюдоострого меча, исходящего из Его уст, который, как и многие пророческие символы, гротескен, если его изображать, но возвышен, когда он произнесен. Лицо сияло ослепительным блеском, невыносимым, как великолепие южного солнца, проливавшего свои лучи на сверкающие воды вокруг скалистой тюрьмы Иоанна.
Похожа ли эта огромная фигура на Христа, на чью грудь опирался Иоанн? Да; ведь одна из главных целей этой книги — дать нам почувствовать, что возвышенный Иисус во всем том же, что и скромный Иисус. Сердце, бьющееся под золотым поясом, то же самое, что здесь растаяло от жалости и переполнилось любовью. Руки, несущие семь звезд, — это руки, пронзенные гвоздями. Глаза, сверкающие огнем, — это те, что проливали слезы над могилой и над Иерусалимом. Губы, из которых исходит острый меч, — это те же самые губы, которые сказали: «Я дам тебе покой». Он внес всю Свою любовь, Свою нежность, Свою симпатию в сияние Божества, и в Его славе по-прежнему остается нашим братом.
III. Его милостивые слова, обращенные к Иоанну, говорят нам об этом и многом другом. Успокаивающе Он положил руку со звездами в ней на испуганного Апостола, и нежные слова, которые он слышал от Него много раз на земле, успокаивающе вырвались из уст, из которых исходил меч. Как успокаивающая милость переходит в величие! «Я первый и последний». Это Божественная прерогатива (Исаия 44:6). Прославленный Христос утверждает, что Он был прежде всех творений и был целью, к которой все стремятся.
Стих 18 должен быть более тесно связан с предыдущим, чем в Авторизованной версии. Сын-тенция продолжается непрерывно: «и Живой», что эквивалентно притязанию на обладание жизнью в Себе Самом (Иоанна 5:26), за которым следует величественная непрерывность: «и я стал мертвым», указывая на тайна Господа жизни, входящего в условия человечества и склоняющегося, чтобы вкусить смерть — «и вот, Я жив во веки веков» — за преходящим затмением могилы следует славная жизнь навеки — «и Я имею ключи смерти и Аида — иметь власть над этой темной темницей и открывать и закрывать ее ворота по своему усмотрению.
Обратите внимание, как в этих торжественных словах изложено тройственное состояние вечного Слова: в Его предвоплощенной полноте Божественной жизни, в Его подчинении смерти, в Его воскресении и в Его вознесенной славе, как Господа жизни и смерть и всех миров. Понимает ли наша вера все это? Мы никогда не поймем Его жизнь и смерть на земле, если не увидим перед ними вечное обитание Слова с Богом, а после них – вознесение Его человечности на престол вселенной.
Поручение Апостолу, следующее за этим трансцендентным откровением, состоит из двух частей — повеления записать свои видения и объяснения символов звезд и светильников. Что касается первого, нам нужно только отметить, что оно распространяется на всю книгу и что три раздела: «то, что ты видишь», «то, что есть» и «то, что будет в будущем», могут относиться соответственно к , к видению в этой главе, к посланиям к семи церквям и к последующей пророческой части книги.
Что касается объяснения символов, звезды в Писании всегда являются символами власти, и здесь они таковыми являются. Но существуют большие разногласия относительно значения «ангелов», которые по-разному воспринимаются как ангелы-хранители каждой церкви, или как их председательствующие должностные лица, или как идеальные фигуры, представляющие каждую церковь в ее коллективном аспекте. Здесь невозможно вступать в обсуждение этих взглядов, и мы можем лишь сказать, что, по нашему мнению, наиболее вероятным является мнение, что ангелы являются епископами церквей. Если это так, то тот факт, что к ним обращаются как к представителям церквей, ответственных за их духовное состояние и разделяющих его, наводит на весьма торжественные мысли относительно веса, возлагаемого на каждого, кто придерживается аналогичной позиции, и неразрывной связи между духовным состоянием пастор и люди.
Семь светильников — это семь церквей. Формальное единство древней церкви, представленное одним светильником с семью ветвями, заменяется действительным единством, которое возникает из присутствия Христа среди нее. Старый подсвечник находится на дне Средиземного моря. Единство Церкви зависит не от сжатия в одну организацию, а от группировки всех ее частей вокруг Иисуса.
Эмблема подсвечника или светильника может служить уроком относительно функции Церкви. Каждая церковь должна быть светлой. Этот свет должен быть получен. Есть только один незажженный и неподпитываемый свет — свет Иисуса Христа. Об остальных из нас следует сказать: «Он не был тем Светом, но был послан, чтобы свидетельствовать об этом Свете». Каждая церковь должна быть как бы сгруппированным светом, подобным тем железным кольцам, пронизанным множество маленьких отверстий, из каждой из которых выходит крошечная струйка газа, которые, стекая все вместе, образуют одно устойчивое сияние. Поэтому каждый из нас должен быть доволен тем, что наш маленький огонек сливается с общим светом.
Откровение 1:9 – ТРИ ЧАСТНОГО ОБЩЕГО НАСЛЕДИЯ
«Я, Иоанн, брат ваш, и участник с вами в скорби и царстве и терпении, которые в Господе» — Откровение 1:9 (Откровение).
Так представляет себя апостол своим читателям; без всякого слова о превосходстве или апостольском авторитете, но с простым требованием разделить с ними их христианское наследие. И это тот самый человек, который на более раннем этапе своей христианской жизни желал, чтобы он и его брат «сидели по правую руку Твою и по левую от Тебя в Царстве Твоем». Какая перемена произошла с ним! Что же это такое, что из такого дерева сделано такое полированное древко? Я думаю, что ответ только один — воскресение Иисуса Христа и пришедший после него дар Божьего благого Духа.
Кажется, что Иоанн думал о своем давнем амбициозном желании и ответе нашего Господа на него, когда писал эти слова; ибо самая суть наставления ему Господа нашего по этому памятному случаю в сжатом виде воспроизведена в моем тексте. Его учили, что участие в страданиях Господа должно предшествовать участию на Его престоле; и поэтому здесь он ставит скорбь перед царством. В ответ на его глупую просьбу его научили, что первое, о чем следует думать не о превосходстве, а о служении; и что единственным принципом, по которому в этом королевстве определялись звания, была служба. Так вот о достоинстве он здесь ничего не говорит, а называет себя просто братом и товарищем. Он смиренно подавляет свою апостольскую власть и занимает свое место не у престола, отдельно от других, а внизу среди них.
Теперь пересмотренная версия представляет собой явно улучшенную версию передачи этих слов. Вместо «товарища» здесь написано «соучастник с тобой», и таким образом подчеркивается понятие участия. Вместо «в скорби и в царстве и терпении» написано «в скорби и в царстве и терпении»; и таким образом как бы заключает все три существительных в скобки под одним предлогом и одним определенным артиклем и, таким образом, теснее показывает их связь. И вместо «в царстве и терпении Иисуса Христа» говорится «которые в Господе», и таким образом показывает, что предикат «в Господе» распространяется на все три — «скорбь», «королевство» и «терпение», а не только последнее из трех, как может показаться обычному читателю нашей английской версии. Таким образом, мы имеем здесь участие всех христиан в трёх вещах, каждая из которых в некотором смысле находится «в Господе Иисусе». с одной стороны, через участие «в скорби», а с другой стороны, через участие «в терпении». Таким образом, мы можем лучше всего выявить связь и силу этих мыслей, глядя на общую царственность, общую дорогу ведущие к нему, и обычный характер, с которым идут по дороге, — все, что присуще Господу, и может быть нашим при условии нашего союза с Ним.
I. Итак, во-первых, обратите внимание на обычную королевскую власть. «Я, Иоанн, соучастник с тобой в Царстве».
Иоанн не говорит: «Я буду соучастником», но говорит: «Здесь и сейчас, на этом маленьком скалистом острове Патмос, изгнанник и почти мученик, я, как и все остальные из вас, которым предстоит пить то же чудное вино и пить ту же горькую чашу, тот и ныне является причастником Царства, которое в Господе».
Что это за королевство? Это сфера или общество, государство или царство, в котором повинуются Его воле; и, как мы можем сказать, Его указы действуют. Его царство, в глубочайшем смысле слова, только там, где отдаются любящие сердца и где Его воле повинуются сознательно, потому что сознательное послушание коренится в любви.
Но, кроме этого, существует более широкий смысл выражения, в котором царство Христа простирается по всей вселенной, и где бы ни была власть Божия, там есть царство превознесенного Христа, который есть правая рука и действующая сила Божья. .
Итак, «Царство, которое в Господе», принадлежит вам, если вы «в Господе». Или, другими словами, тот, кто управляется Христом, имеет долю в правлении со Христом. Отсюда и слова в данном контексте, которым может быть придано двойное значение: «Он сотворил нас царством». Мы являемся Его царством в той мере, в какой наша воля с радостью и любовью подчиняется Его власти; и затем, поскольку мы являемся Его царством, мы — цари. Поскольку наша воля подчиняется Его влиянию и признает его, она наделена силой управлять собой и другими. Его подданные — хозяева мира. Даже сейчас, среди неразберихи, бунтов и очевидных противоречий, истинное правление в мире принадлежит мужчинам и женщинам, которые подчиняются власти Иисуса Христа. Кто поклоняется Ему, говоря: «Ты Царь Славы, Христос», получает от Него благословенное заверение: «И Я назначаю Тебе царство». Его вассалы — всецело князья. Он «Царь царей» не только в том смысле, что Он выше царей земли, но и в том смысле, хотя это и не является частью истинного значения выражения, что те, кем Он управляет, самим подчинением Его правлению возведен в царское достоинство.
Мы правим сами собой, что является лучшим царством для управления, при условии, что мы скажем: «Господи! Я не могу управлять собой, Ты управляешь мной». Когда мы отдаем бразды правления в Его руки, когда мы вверяем нашу совесть Ему на хранение, когда мы принимаем наш закон из Его нежных и в то же время суверенных уст, когда мы позволяем Ему направлять наши мысли; когда Его слово является абсолютной истиной, которая прекращает все противоречия, и когда Его воля является высшим авторитетом, который кладет конец всякому колебанию и нежеланию, тогда мы становимся хозяевами самих себя. Человек, который управляет своим духом, является истинным королем. Таким образом, тот, кто является человеком Христа, является сам себе господином. Будучи хозяевами самих себя, стоя на своих страстях, совесть и воля гибки в Его руке и поддаются малейшему Его прикосновению, как лошадь с тонким ртом подчиняется малейшему нажиму удила, тогда мы являемся хозяевами обстоятельств и мир; и все на нашей стороне, если мы на стороне Христа.
Поэтому нам не нужно ждать, пока Небеса станут наследниками, то есть обладателями Царства, которое Бог уготовил любящим Его. Владычество Христа даже сейчас и здесь разделяют все, кто служит Ему. Нам часто трудно поверить в это о себе или о других, особенно когда нас тяготит труд и неблагоприятные обстоятельства, против которых мы тщетно стремились, тиранят нашу жизнь. Мы чувствуем себя скорее бессильными жертвами, чем хозяевами мира. Кажется, что наша жизнь связана с такими мелочами и настолько подчинена внешнему миру, что разговоры о нынешнем господстве над нынешним миром кажутся иронией, категорически опровергаемой фактами.
Мы испытываем искушение перенести реализацию нашей царственности в будущее. Мы действительно наследники великого королевства, но в настоящее время намерены держать небольшую барыжку на глухой улице. Так мы неверно говорим себе; и нам нужно открыть глаза, как Иоанн хотел бы, чтобы это сделали его братья, на факт нынешнего участия каждого христианина в нынешнем царстве восседающего Христа. В нашей судьбе не может быть более поразительных аномалий, чем в его судьбе, когда он сидел на Патмосе, одинокий изгнанник, обремененный множеством забот, окруженный немалой опасностью. Но во всех них он знал, что его доля в королевстве реальна и неотчуждаема и дает многое для настоящего плода, однако еще больше остается для надежды и будущего владения. Царство не только «в», но и «в» Иисусе Христе. Он является как бы сферой, в которой оно реализуется. Если мы «в
Его» той верой, которая прививает нас к Нему, мы сами будем и владеть этим царством, и владеть им, потому что мы и есть оно.
Но пока царство существует, его совершенная форма — это будущее. Венец праведности уготован народу Божьему, хотя они уже являются царством и уже (согласно истинному прочтению Откровения 5:10) «царствуют на земле». вокруг того будущего, когда верность управителя будет заменена авторитетом правителя, а труд слуги — радостью Господа. Самонадеянное честолюбие Иоанна в его первой просьбе не погрешило тем, что возлагало на него слишком большие надежды; ибо, как бы он ни просил, когда искал места по правую руку от престола своего Учителя, его самые смелые мечты оказались намного ниже реальности, предназначенной для всех побеждающих, о доле в самом этом престоле. Там есть место не для одного или двух представителей небесной аристократии, но для всех истинных служителей Христовых.
Говорили, что во времена первого Наполеона каждый французский солдат носил в ранце фельдмаршальского барона. То есть у каждого из них был шанс выиграть его, и многие из них его выиграли. Но каждый солдат-христианин носит при себе корону, и не потому, что он, возможно, может, а потому, что он обязательно будет носить ее, когда война закончится, если он стоит у своего флага, и потому что он уже имеет ее в фактическом владении. хотя на данный момент шлем становится его челом, а не диадемой. На подобные темы мы можем сказать немного, только вспомним, что настоящая и будущая жизнь христианина различаются не тем, что один обладает царственностью, которой желает другой, а как частичные и совершенные формы одного и того же царства, которое В обеих формах одинаково зависит от нашего истинного пребывания в Нем. Это Царство находится в Нем и является общим наследием всех, кто в Нем и кто на земле и на небесах владеет им в степенях, точно варьирующихся в зависимости от того, в какой мере они находятся в Господе, а Он в них.
II. Во-вторых, обратите внимание на общий путь к этой общей королевской власти.
Как я уже заметил, центральная мысль здесь — царство, а две другие стоят по обе стороны как второстепенные: с одной стороны, общая «скорбь»; с другой — общее «терпение». Первое — это путь, по которому должны идти все, достигшие царственной власти; последнее является обычным настроением, с которым всем путешественникам приходится преодолевать крутизны и неровности дороги.
«Скорбь», вне всякого сомнения, в первую очередь относится к реальным гонениям, например, из-за которых Иоанн был отправлен в ссылку на Патмос и нависла, как угрожающая грозовая туча, над азиатскими церквями. Но этим значение слова не исчерпывается. Всегда верно, что «многими скорбями надлежит нам войти в Царство». Все, кто привязан к одному и тому же месту и кто начинает из одного и того же места, должны идти одной и той же дорогой. Для христианского паломника нет коротких и обходных путей. Единственный путь к Царству, которое в Господе, — это дорога, по которой шёл Он Сам. «Скорбь в Господе», так же, как в Нем есть мир и победа, и если мы в Господе, мы обязательно получим свою долю от этого. Христианский путь сам по себе приносит новые трудности и испытания и бросает тех, кто действительно полностью принимает его, в отношения с миром, которые обязательно приведут к противоречиям и страданиям. Если мы находимся в мире, как Христос, нам придется принять решение разделять «поношение Христа» до тех пор, пока Египет не признает Его, а не фараона, своим царем. Если такого опыта нет, то гораздо более вероятно, что причиной освобождения является обмирщенность христианина, а не растущее христоподобие мира.
Несомненно, грубым формам гонений пришел конец, и, несомненно, множество номинальных христиан живут в самых дружественных отношениях с миром и почти ничего не знают о скорбях, которые ждут Господа. Но это не потому, что есть какие-то реальные изменения в последствиях союза с Иисусом, а потому, что их союз очень незначителен и поверхностен. Мир «любит своих», и что он может ненавидеть в стаях людей, религия которых ограничивается преимущественно языком и не имеет почти никакого отношения к их жизни? Быть настоящим и искренним христианином не перестало быть трудным делом. Многое в мире против нас, когда мы пытаемся быть такими, и многое в нас самих против нас. Будут «скорби» из-за самоотречения, а также умерщвления и жесткого подавления или регулирования привычек, вкусов и страстей, которым некоторые люди могут потакать, но которые мы должны выбросить, хотя они дороги и чувствительны, как правый глаз, если они мешают нашему входу в жизнь. Закон не отменен: «Если с Ним страдаем, с Ним и царствовать будем».
Но это участие в скорби, которая в Господе, имеет и другой, более мягкий аспект. Это выражение указывает на благословенное смягчение наших самых тяжелых испытаний, когда они переносятся в союзе с Мужем Скорбей. У самой солнечной жизни бывают темные времена. Рано или поздно нам всем придется отчитаться за часы, когда сердце обливается кровью и надежда умирает, и мы не найдем в себе силы правильно пережить такие времена, если не переживем их в союзе с
Иисуса Христа, которым наши самые темные печали обратились в скорбь, которая в Нем, и вся горечь, или, по крайней мере, яд горечи, была удалена из них, и они почти превратились в торжественную радость. Египет был бы таким же бесплодным, как и окружающая его пустыня, если бы не подъем Нила; так и когда холодные воды печали поднимутся и разольются по нашим сердцам, если мы христиане, они, уйдя на пенсию, оставят драгоценный залог, на котором вырастут богатые урожаи. Некоторые съедобные растения непригодны к употреблению до тех пор, пока на них не наступит мороз. Христианский характер хочет того же обращения. Нам необходимо, чтобы дорога в Царство часто пролегала через долину плача. Наше пребывание в Царстве зависит от подчинения нашей воли Царю; тогда, конечно, ничто не должно быть для нас более желанным, как ничто не может быть более необходимым, чем все, что сгибает их, даже если огонь, который делает их упрямство податливым и смягчает железо так, что оно течет в назначенной форме, должен быть очень горячо. Почва виноградников на склонах Везувия представляет собой распавшуюся лаву. Богатейший виноград, из которого делают драгоценное вино, растет на продуктах извержений, разорвавших склоны гор и затемнивших все небо. Так наши самые драгоценные качества характера растут в сердце, обогащенном потерями и сделанном плодородным Конвульсиями, которые разорвали его и покрыли улыбающуюся зелень тем, что сначала казалось огненным потоком разрушения. Царство достигается дорогой скорби. Блаженны те, кому вселенские скорби, унаследованные плотью, помогают подняться на небеса, потому что они переносятся в союзе с Иисусом и таким образом освящены «скорби, которая в Нем».
III. Мы отмечаем общий настрой, с которым приходится идти по общей дороге к общей королевской власти.
«Скорбь» относится к обстоятельствам, «терпение» — к характеру. Мы обязательно встретим скорбь, если мы христиане, а если мы христиане, то мы встретим скорбь с терпением. И то, и другое в равной степени, хотя и по-разному, характерно для всех истинных путешественников в Царство. Терпение является, так сказать, связующим звеном между царством и скорбью. Скорбь сама по себе не ведет к обладанию Царством. Все зависит от настроения, которое вызывает скорбь, и от того, как ее переносят. Мы радостно воспринимаем наши скорби таким образом, чтобы они вывели нас из нашего подчинения небу, и чтобы они могли увести нас от Царства, а не к нему. Худшая скорбь — это скорбь напрасная, и всякая скорбь напрасна, если не встретить ее с терпением, и то в Господе Иисусе. Многие люди огорчены, или парализованы, или оторваны от своей веры, или утоплены в эгоцентричном и самосострадательном сожалении, или иным образом страдают от своих печалей, и единственный способ получить от них настоящую пользу — это сохранять тесные связи. Господу нашему, чтобы мы в Нем имели и терпение, и мир.
Большинству из нас известно, что слово, переведенное здесь как «терпение», означает гораздо больше, чем пассивная выносливость, которую мы обычно подразумеваем под этим словом, и явно включает в себя понятие активной настойчивости. Этот активный элемент обязательно подразумевается, например, в увещевании: «Давайте с терпением пробежим предлежащее нам поприще». Здесь безропотная пассивная выносливость не является тем характером, который ведет к участию в любом забеге. Он просто терпит и ничего не делает, но настойчивые усилия бегуна с напряженными мышцами требуют большего, чем просто терпения. Яркая метафора лежит в основе слова
- это устойчивое положение человека, несущего тяжелый вес или давление, не уступая и не торопясь. Такое непоколебимое постоянство более чем пассивно. Чтобы предотвратить коллапс, необходимо активно использовать власть. Но все силы не должны быть истощены в попытках не дрогнуть. Оставшегося должно хватить на работу, которая остается выше печали. Истинное христианское терпение предполагает постоянство в добрых делах, а также кроткое принятие скорбей. Первым элементом в этом, несомненно, является молчаливое согласие с любыми бедами от Бога или человека, которые обрушиваются на нас на нашем пути. Но второе — это постоянные усилия по христианскому прогрессу, несмотря на скорби. Шторм не должен сбить нас с курса. Мы все равно должны «держаться и держаться прямо вперед», несмотря на всю ее силу на наших лицах, или, как это делают «любящие бурю птицы», так расправить наши шестерни, чтобы она помогла нам достичь нашей цели.
Обращаюсь ли я к кому-нибудь, кому приходится шататься по христианскому пути под тяжелым и, может быть, безнадежным грузом скорби? В таких обстоятельствах для всех нас есть простой урок. Мой долг – не меньший мой долг – стремиться возрастать в благодати и христоподобии, даже если мне грустно. Это мое первое дело во все времена и при всех переменах судьбы и настроения. Мои печали призваны помочь мне в этом, и если они настолько поглощают меня, что я безразличен к обязанностям христианского прогресса, тогда мое терпение, каким бы стоическим и безропотным оно ни было, не является «настойчивостью, которая есть в Господе Иисусе». Скорбь также не освобождает от простых обязанностей. Бедная Мария из Вифании неподвижно сидела в доме, лениво положив руки на колени, и с сожалением занимаясь самым бесполезным из всех занятий, думая, как все было бы иначе, если бы что-то было иначе. Печаль бывает чрезмерной, неправильно направленной и эгоистичной, а потому вредной, когда ради потворства ей мы бросаемся на простые задачи. Слава Царства, сияющая сквозь мрак скорби, должна помочь нам быть терпеливыми, а терпение, ухватив скорбь за правильную ручку, должно превратить ее в благословение и инструмент, помогающий нам более полно овладеть Королевство.
Этот характер смелого и активного упорства в борьбе с трудностями можно найти только там, где есть эти два других, — в господине. Стебель, из которого вырастает трехлистное растение, должен быть укоренен в Нем. Он — Царь, и, пребывая в Нем, мы имеем нашу долю общей царской власти. Он — предтеча и первопроходец, и, пребывая в Нем, мы идем общим путем к общему царству, которое на всяком неровном месте освящается отпечатком кровоточащих ног Его. Он есть руководитель и совершитель веры, и, пребывая в Нем, мы получаем некоторое дыхание духа, который был в Нем, Который ради предлежавшей Ему радости претерпел крест, пренебрегая посрамлением. Пребывая в Нем, мы будем обладать в своей мере всем, что есть в Нем, и окажемся соучастниками бесчисленного множества «скорби, и царства, и терпения, которые в Господе Иисусе», и можем надеяться услышать наконец: «Вы это те, кто остался со Мной в Моих искушениях, и Я назначаю вам Царство, как завещал Мне Мой Отец».
Откровение 1:13 – ЖИВОЙ, КОТОРЫЙ СТАЛ МЕРТВЫМ
«Я Тот, Кто жив, и был мертв; и вот, я жив во веки веков, аминь; и имею ключи мучений и смерти» — Откровение 1:13.
ЕСЛИ бы мы были на «острове, называемом Патмос», когда Иоанн увидел прославленного Господа и услышал эти величественные слова из Его уст, мы, вероятно, не увидели бы ничего, кроме солнечного света, сверкающего на воде, и услышали бы только волну, разбивающуюся о берег. Апостол говорит нам, что он «был в духе»; то есть в состоянии, в котором чувства убаюкиваются, а внутренний человек осознает сверхчувственные реальности. Тем не менее общение было реальным, поскольку оно не воспринималось внешним глазом или ухом. Оно не было рождено в духе апостола, хотя и было воспринято им. Мы должны твердо придерживаться объективной реальности сообщения, на которую ни в малейшей степени не влияет предположение о том, что смысл не играет в нем никакой роли.
Дальше всегда то, что однажды видел Джон; видение было временным откровением постоянной реальности. Снежные вершины здесь, за скрывающими их облаками, такими же настоящими, какими они были, когда на их вершинах сияло солнце. Завеса снова упала, Но все за ней, как было. Итак, это откровение, как в отношении великолепного символического образа, запечатленного в сознании Апостола, так и в отношении слов, которые он сообщает нам как запечатленные на него Самими небесами, предназначено для нас так же, как оно было для него, или для тех, кому оно было изначально передано. «Имеющий ухо да слышит, что Дух говорит церквам». И когда мы размышляем над этим провозглашением Самого царственного Христа о Его собственном стиле и титулах, мы лучше всего обретем его полную возвышенность и силу, если мы просто берите слова, пункт за пунктом, в том виде, в каком они есть в тексте.
I. Итак, сначала царственный Христос провозглашает Свою абсолютную жизнь.
Обратите внимание, что, как покажет тем, кто ее использует, Пересмотренная Версия, существует гораздо более тесная связь между словами нашего текста и словами предыдущего стиха, чем дает наша Авторизованная версия. Надо вычеркнуть это навязчивое и совершенно ненужное дополнение «Я есть» и прочитать предложение без отрыва: «Я первый, и последний, и Живой».
Сама по себе эта тесная связь предложений предполагает, что выражение «Живой» означает нечто большее, чем простое заявление о том, что Он был жив. Это следует соответствующим образом, как мы увидим, в последней фразе стиха, которую невозможно снять с обвинения в тавтологии, если мы не придадим этому первому торжественному предложению гораздо более глубокий смысл, чем простое заявление о жизни. Что может достойно стоять рядом с этими величественными словами: «Я первый и последний»? Они претендуют на божественный атрибут и являются прямой цитатой из древнего пророчества, где они произнесены как великий Иегова Ветхого Завета, и появляются в связи, которая делает любое вмешательство в них более невозможным. Ибо за ними следуют великие слова: «и кроме Меня нет Бога». Божественная природа, «Я первый» — перед всем тварным существом, «и последний», как Тот, к кому все это стремится — ее цель и цель. И поэтому я говорю, что эта связь предложений, помимо совершенно других соображений, абсолютно запрещает нам принимать это великое слово «Живой» как имеющее меньшее значение, чем такое же высокое и глубокое значение. Это означает, как я полагаю, именно то, что имел в виду Иисус Христос, когда, слушая того же Апостола, Он сказал на земле: «Есть ли Отец имеет жизнь в Себе Самом, то Он дал» — странный парадокс — «так Он дал Жизнь, которая, если рассматривать ее в отличие от всей жизни творений, является неполноценной, независимой, самопитающейся и, если рассматривать ее в отличие от жизни Отца, с которым этот Сын стоит в невыразимом и непрерывный союз дарован. Я знаю, это парадокс, но пока мы не предположим, что мы прощупали все глубины и поднялись на все высоты и обошли бескрайние границы окружности этой Божественной природы, мы не имеем права говорить, что это невозможно. . И именно это, насколько я понимаю, означали великие слова, прозвучавшие с Небес вслух Апостола на Патмосе, — заявление прославленного Христа обладать абсолютной первородной жизнью и быть Источником всего творения, «в Котором Он был не только «Живым», но, как Сам сказал, Он был «Жизнью». И поэтому Он был агентом всего творения, как учит нас Писание.
Сейчас я не буду подробно останавливаться на этой великой мысли, но хочу в одном предложении оставить у вас свое искреннее убеждение, что это учение всего Писания, что это определенно учение Самого Христа, когда он земля; что это повторяется в реальном откровении от Него Самого принимающего провидца в этом видении перед нами, что оно является фундаментальным для всякого истинного понимания личности и дела Христа, поскольку ни одно из Его деяний на земле не сияет во всем своем блеске красоты, если только мысль о Его предвоплощенной и существенной жизни сохраняется, чтобы усилить все чудеса Его снисхождения и наделить силой всю сладость Его сострадания. «Я первый, и последний, и Живой».
II. Во-вторых, царственный Христос провозглашает Свою покорность смерти.
Язык оригинала, возможно, едва ли пригоден для плавного перевода на английский, но, несмотря на это, его следует твердо придерживаться, поскольку говорится не «Я был мертв», как описывающее прошлое состояние, а «Я стал мертвым». ' как описание прошлого действия. Между этими двумя понятиями есть вся разница, и избегание неловкости дорого обходится уничтожением торжественного учения этого глубокого слова «стал».
Мне нет необходимости подробно останавливаться на этом, но я предлагаю вам одно или два простых соображения. Подобное утверждение подразумевает принятие нашего Господа плоти. Единственная возможность смерти для «Живого» заключается в том, что Он окутывает Себя тем, что может умереть. Как можно было вложить кусок асбеста в моток ваты, над которым могло бы иметь власть пламя, или как солнце могло погрузиться в густые оболочки тьмы, так и эта вечная, абсолютная Жизнь собрала в себе путем добровольного приращения окружающее, которое был способен на смертность. Очень важно, что то же самое слово, которое провидец на Патмосе использует для описания подчинения Господа смерти, - это слово, которое он, будучи евангелистом, использует для описания воплощения того же Господа: «Слово стало плотью», и таким образом Жизнь «стала мертвой». И это выражение подразумевает еще одну вещь, на которой мне нет нужды останавливаться, поскольку я уже касался ее в предыдущей проповеди, а именно совершенно добровольный характер подчинения нашего Господа великому закону. смертности. Он «стал» мёртвым, и это было Его деяние, что Он стал таковым.
Таким образом, мы предстаем перед самым ошеломляющим фактом в мировой истории. Братья, как я сказал, что твердое понимание другой истины абсолютной жизни Христа было фундаментальным для всякого понимания Его земного пути, так я говорю, что эта фундаментальная истина о Его добровольной смерти является фундаментальной для всякого понимания Его Креста. Без этой мысли Его смерть становится просто излишком, поскольку речь идет о Его власти над людьми. При этом какое поклонение может быть слишком низким, какая благодарность может быть несоразмерной? Он облачается в то, что может умереть, как если бы солнце погрузилось в тень затмения. Склонимся перед этой тайной Божественной любви, смертью Господа Жизни. Мотив, побудивший Его, и последствия, которые за этим последовали, здесь не рассматриваются. Они полны блаженства и удивления, но сейчас нам следует сосредоточить свои мысли на голом факте и найти в нем пищу для бесконечного обожания и вечной хвалы.
Но есть еще одно соображение, которое я могу предложить. Вечная Жизнь стала мертвой. Тогда ужасное одиночество — ужасное, когда мы думаем о нем сами, ужасное, когда мы стоим у кровати и чувствуем себя так близко и в то же время так бесконечно далеко от любимого человека, который может лежать там, — ужасное одиночество больше не является одиночеством. «В полном одиночестве, так пожелало Небу, мы умрем»; но как путников радуется на одинокой дороге, когда они видят следы, которые, как они знают, принадлежали близким и доверенным людям, которые ступали по ней раньше, так и это пустынное одиночество становится менее одиноким, когда мы думаем, что Он умер. Он придет к сжимающейся, одинокой душе, как Он присоединился к печальным путникам по дороге в Эммаус, и «наши сердца» могут гореть внутри нас, даже в тот последний час их биения, если мы сможем вспомнить, кто стал мертвым. и протоптал дорогу перед нами.
III. Царственный Христос провозглашает Свою вечную жизнь во славе. «Вот!» — как бы привлекая внимание к чуду, — «Я жив во веки веков». Опять же, говорю я, здесь мы имеем явно Божественную прерогативу, на которую претендует возвышенный Христос, как принадлежащую Ему самому. Ибо та вечная жизнь, о которой Он говорит, вовсе не есть сообщаемое бессмертие, которое Он сообщает тем, кто в Его любви сходит к смерти, но это присущая вечная жизнь Божественной природы.
Но заметьте, кто такое «Я», которое говорит? Провидец сказал нам: «Подобный Сыну Человеческому» — какой титул, повторяет ли он имя, которое обычно использовал наш Господь, или, как полагают некоторые, его следует читать «Сын Человеческий», и просто заявляет, что видение прославленного было подобно человеческому, в равной степени соответствует моей настоящей цели. Ибо это значит попросить вас отметить, что «Я» моего текста — это Богочеловеческий Иисус. Мужественность настолько переплетена с Божеством, что абсолютная жизнь последнего как бы перетекла и прославила первое; и именно Человек возлагает Свою руку на Божественную прерогативу и говорит: «Я живу вечно».
Почему же я зацикливаюсь на подобных мыслях? Не для того, чтобы просто точно изложить то, что я считаю истиной, но ради того, чтобы открыть вам и себе бесконечные сокровища утешения и силы, которые заключаются в той мысли, что Тот, кто «живет во веки веков», есть не просто Божественный в СВОЕЙ абсолютной жизни, но, как Сын Человеческий, живет вечно. Итак, «потому что Я живу, и вы будете жить». Мы не можем умереть, пока жив Христос. И если мы соединим наши сердца с Ним, Божественная слава, которая течет по Его Человечеству, просочится и к нам, и мы тоже, хотя и по происхождению, будем обладать такой же бессмертной - и, в своей мере, такой же славной - жизнью, как эта. Брата, царствующего на Небесах, Человека Христа Иисуса.
Его воскресение — это не только демонстрация того, на что способно человечество, и поэтому, как я считаю, единственное неопровержимое и всеудовлетворяющее доказательство бессмертия, но оно также является действительным источником этой бессмертной жизни для всех нас, если мы доверимся Ему. Ибо только потому, что «Он и умер, и воскрес, и ожил», Он в самом истинном и истинном смысле становится даром жизни нам, людям. Алевастровый ящик был разбит, и дом наполнился запахом мира. Смерть Христа – это жизнь мира.
Воскресение Христово является для нас залогом и источником вечной жизни.
IV. И вот, наконец, царственный Христос провозглашает Свою власть над тусклыми областями мертвых.
Особое сожаление вызывает две вещи в передаче последних слов нашего текста в нашей Авторизованной версии. Один из них — это порядок, в котором после худшего прочтения он разместил две указанные вещи. И второй — это прискорбный неправильный перевод слова «аид» словом «ад». В истинном оригинале говорится не «ад и смерть», а «смерть и ад», смутные невидимые области куда собираются все мертвецы, в каком бы состоянии они ни находились. Гадес Нового Завета включает в себя рай, в который был обещан вход раскаявшемуся разбойнику, а также геенну, которая грозила открыться для нераскаявшихся.
Здесь он изображен как огромная мрачная крепость с зазубринами, воротами и замками, стражем которой является «тень, боящаяся человека», и охраняющая порталы. Но ключи он не хранит. Царственный Христос держит все это в Своей руке. Итак, братья, Он имеет власть открывать и закрывать; и смерть — это не просто ужас, и она не может быть полностью объяснена, когда мы говорим, что она — плод греха или результат физических законов. Ибо за законами стоит воля — воля любящего Христа. Это Его рука открывает темную дверь, и те, кто внимательно слушают, могут услышать, как Он говорит, когда Он это делает: «Приди!» Мои люди; войди в свою комнату, пока эти бедствия не минуют». «Он открывает, и никто не закрывает; Он затворяет, и никто не открывает». Так и не исчез ужас; и «вороновы перья этой тьмы разгладились, пока она не улыбнулась»?
Если мы верим, что у Него есть ключи, как нам бояться, когда нам самим или нашим близким придется войти в портал? В темницу есть двое ворот, и когда открываются одни, обращенные к земле, открываются и другие, выходящие на небо, и тюрьма становится улицей, и свет проникает сквозь короткий туннель даже сюда. сторона.
Поскольку у Него есть ключи, Он не оставит Своих святых в оковах. И для себя, и для наших близких мы имеем право думать, что тьма так коротка, что подобна незаметному подмигиванию глаза; и прежде чем мы узнаем, что вошли в него, мы выйдем из него.
«Это врата Господни, в которые войдут праведники.» И может быть с нами то же, что было с Апостолом, которого пробудил от сна ангел, — только мы пробудимся от своего Учитель ангела — и который не пришел в себя и не узнал, что он был освобожден, пока не прошел через железные врата, «которые открылись ему сами собой»; а затем, сбитый с толку, он пришел в себя, когда обнаружил, что, когда утро наступило над его головой, он стоит, освобожденный, в городе.
Откровение 2:1 — СЕМЬ ЗВЕЗД И СЕМЬ ПОДСВЕЧНИКОВ.
«…Держащий семь звезд в деснице Своей, Ходящий посреди семи золотых светильников» — Откровение 2:1.
Одним из наших обязательств перед враждебной критикой является то, что мы были вынуждены признать огромную разницу между изображением Христа в Евангелии от Иоанна и в Апокалипсисе. То, что существует такой контраст, не подлежит сомнению. Князь всех царей земных, идущий побеждать и побеждать, сразу бросается в глаза непохожестью на Христа, которого евангелист изобразил плачущим у гроба Лазаря. Мы можем позволить себе признать этот факт, хотя и не согласны с выводом, что оба изображения не могли выйти из-под одного пера. Конечно, это не является необходимым выводом, если только две картины не противоречат друг другу. Является ли разнообразие диссонансом? Если это не так, разновидность не бросает и тени подозрения на общее авторство. Я, со своей стороны, не вижу в них противоречия и, к счастью, принимаю их как дополняющие друг друга.
Это грандиозное видение, которое образует введение ко всей Книге Апокалипсиса, действительно показывает нам Господа Иисуса, облаченного в величие и обладающего высшей силой, но оно также показывает нам прежнюю любовь и нежность. Это был старый голос, который упал на ухо Иоанна, в словах, услышанных от Него раньше: «Не бойся». Это была та же самая рука, которую он часто сжимал, которая с любовью возлагалась на него, чтобы укрепить его. Заверение, которое Он дает Своему Апостолу, одновременно провозглашает изменение обстоятельств Его Существа и функций, которые Он выполняет, а также субстанциальную идентичность Его Существа через все изменения: «Я есть первый и последний». ... Я Живой, который был мертв, и вот, Я жив во веки веков». Это видение и вся книга взывают к нам: «Вот лев из колена Иуды»; и когда мы посмотрим: «Вот, посреди престола стоит Агнец как бы закланный» — известный кроткий и терпеливый Иисус, страдающий Искупитель — «Агнец Божий, который берет на себя грехи мир.'
Более того, это видение является естественным введением ко всему последующему и действительно определяет главную цель всей книги, поскольку оно показывает нам Христа, поддерживающего, направляющего и обитающего в Своих церквях. Таким образом, мы вынуждены ожидать, что в остальной части пророчества главным предметом будет Церковь Христова, и что мировая политика и изменения наций будут входить в поле зрения главным образом в связи с этим.
Таким образом, слова нашего текста, которые суммируют главную эмблему предыдущего видения, предназначены для того, чтобы изложить непреходящие истины относительно Небесных Церквей, Его отношения к ним и их отношений к миру, которые я желаю донести до ваших мыслей. сейчас. Они говорят нам о церквях и их служителях, о церквях и их работе, о церквях и их Господе.
I. В этом символе заключены важные истины, касающиеся церквей и их служителей.
Семь звезд — это ангелы семи Церквей. Теперь мне не нужно тратить время на перечисление всех странных и мистических толкований, данных этим ангелам Церквей. Я не вижу необходимости считать их кем-то иным, кроме людей; признанные главы и представители соответствующих общин. Слово «ангел» означает посланник. Те сверхчеловеческие существа, которые им обычно обозначаются, называются так не для описания их природы, а для описания их функции. Они «посланники Бога», и их имя означает только это. Тогда это слово, безусловно, используется как в еврейской, так и в греческой формах по отношению к мужчинам. Оно применяется к священникам и даже в одном отрывке, как оказалось, к синагогальному служащему. Если здесь мы обнаружим, что каждая Церковь имела своего ангела, к которому было обращено письмо, к которому обращались со словами упрека и увещевания, который мог грешить и каяться, который мог подвергаться гонениям и умереть, который мог впасть в ереси и быть усовершенствованная страданием, мне кажется жестокой и ненужной гипотеза, что речь идет о сверхчеловеческом существе. И имя, которым его называют, не обязательно подразумевает нечто большее, чем просто его функцию — быть посланником и представителем Церкви.
Полагая, что это более вероятное значение этой фразы, я вижу в отношениях между этими людьми и маленькими общинами, к которым они принадлежали, пример того, что должно существовать между всеми общинами верных людей и офицерами, которых они выбрали, а именно: форма их государственного устройства, какая бы она ни была. Существуют определенные общие принципы, которые должны лежать в основе всех христианских организаций и несравненно более важны, чем детали церковного управления.
Обратите внимание: во-первых, посланники — это правители. Их описывают двояко: именем, выражающим подчинение, и фигурой, выражающей власть. Мне достаточно напомнить вам, что на протяжении всего Писания, с того момента, как Валаам увидел издалека звезду, которая должна была выйти из Иакова, и скипетр, который должен был подняться из Израиля, это было символом правителей. Это особенно заметно в этой Книге Откровения. Какие бы другие идеи ни были связаны с его использованием здесь, эту ведущую идею авторитета нельзя упускать из виду.
Но это двойное представление этих людей как слуг, а с другой – как правителей, прекрасно воплощает в себе самую существенную характеристику всякой должности и власти в Господней Церкви. Это повторение в наглядной форме великого принципа, так печально забытого, который Он дал, когда сказал: «Больший из вас да будет вашим слугой». Высшие возвышаются, чтобы они могли служить низшим. Достоинство и авторитет означают свободу для все большего и большего самозабвения. Власть принуждает своего обладателя к труду. Мудрость сохраняется в одном, чтобы от него перетекать к глупому; сила дана для того, чтобы ее обладатель мог удержать слабые руки.
Благородство обязывает. Сам король подчинился закону. «Иисус, зная, что Отец все отдал в Его руки, взял полотенце и препоясал Себя». Мы искуплены, потому что Он пришел послужить и отдать Свою жизнь для искупления многих. Он среди нас, «как Тот, кто служит». Сам Бог подчинился закону. Он превыше всего, чтобы Он мог благословить всех. Он, самый высокий, наклоняется глубже всех. Его владычество основано на любви и основано на даянии. И тот закон, который делает престол Божий убежищем всех немощных и сокровищницей всех бедных, дан для нашего руководства в нашей смиренной мере. Везде, где христиане больше думают о себе и своем достоинстве, чем о своих братьях и своей работе; везде, где подарки эгоистично копятся или эгоистично растрачиваются; везде, где случайности власти, ее безделушки и подписи, ее мирские последствия и ее почетное место в глазах ее владельцев имеют большее значение, чем ее торжественные обязательства; — там закон нарушен, и языческое дьявольское представление о правлении опустошает Церковь Божию.
Ни одна конкретная форма организации не обязательно будет придерживаться истинной идеи и избегать ее соблазнительной подделки. Везде, где есть офисы, будет опасность бюрократизма. Там, где их нет, это не изгонит эгоизм. Квакерство и епископство, а также все формы церковного управления, находящиеся между ними, находятся в опасности из одного и того же источника — нашего забвения, что в Царстве Господнем править — значит служить. Все церкви показали, что их посланники могут стать «господинами над наследием Божьим». все и не заботится ни о какой славе, которой Он не может поделиться со Своими учениками.
Но быть слугой всех не значит выполнять все приказы. Служение, подражающее Христу, — это помощь, а не подчинение. Ни Церковь не должна господствовать над посланником, ни посланник над Церковью. Настоящая связь разрывается официальными притязаниями на господство; в такой же степени его подрывают и популярные претензии на контроль. Все одинаково должны быть свободными от всех людей — в независимости воли, мысли и действия; формировать свою жизнь и формировать свои убеждения в соответствии с волей Небес и словом Христа; и отталкивание всякого принуждения, откуда бы оно ни исходило. Все одинаково любовью Служат друг другу; считая каждое имущество, материальное, интеллектуальное и духовное, отданным для общего блага. Один руководящий принцип таков: «Больший из вас да будет вам слугой», а другой, который охраняет это от неправильного толкования и злоупотреблений с обеих сторон: «Один у вас Учитель, Христос, и все вы — братья». .'
Еще один момент, который следует отметить в этом символе, заключается в том, что посланникам и церквям по сути предстоит выполнять одну и ту же работу.
Звезды светят, как и лампы. Свет исходит от обоих, правда, по-разному и разного качества, но тем не менее оба являются светами. Они в руках Спасителя, они рядом с Ним; но каждый из них предназначен для того, чтобы излучать яркие лучи в темную ночь, поэтому, по сути, всем христианам предстоит выполнять одну и ту же работу. Способы сделать это разные, но дело делается одно.
Какой бы ни была разница между теми, кто занимает должности в Господней Церкви, и основной массой их братьев, здесь нет никакой разницы. Самые высокие дары, самое заметное положение, самое близкое приближение к центральному солнцу не имеют никакой другой цели, кроме той, которой призваны служить самые низкие силы, находящиеся в самом темном углу. Раздающий Дух разделяет каждому человеку по отдельности, как Ему угодно; и наделяет ли Он его звездоподобными дарами, которые парят над головой и пылают над половиной мира сиянием, живущим в веках, или же Он ставит его в окне какого-нибудь коттеджа, чтобы он посылал крошечный конус света, который проникает немного вглубь ночь на час или два, а потом угасает» — все это одно. Проявление Духа дано каждому человеку для одной и той же цели — творить добро. И у всех нас есть одна обязанность и функция, которую каждый должен исполнять по-своему, а именно — просветлять свет познания славы Божией в лице Христа Иисуса.
Опять же, обратите внимание: церкви и их посланники схожи по своему религиозному состоянию и характеру. В последующих письмах его сила или слабость, его пыл или холодность, его грех или победа над злом рассматриваются как принадлежащие им. Он представляет их полностью. И этот репрезентативный характер кажется мне единственной причиной, которую стоит учитывать, чтобы предположить, что эти ангелы являются сверхчеловеческими Существами, поскольку кажется, что идентификация почти слишком полная, чтобы ее можно было применить к отношению любого человека к сообществу. Но, возможно, если мы подумаем о фактах, которые показывает нам повседневный опыт, мы сможем увидеть даже в этом торжественном сопоставлении духовного состояния церквей и их служителей вескую причину придерживаться нашей интерпретации, а также очень серьезное предупреждение и увещевание для всех нас.
Разве не правда, что религиозное состояние Церкви и ее руководителей, учителей, пастырей всегда стремится к одному и тому же, как уровень воды в двух соединенных сосудах? Существует такое постоянное взаимодействие и взаимное влияние, что возникает единообразие. Либо живой учитель милостью небес оживит вялую Церковь, либо вялая Церковь с диавольской помощью задушит жизнь учителя. Возьмите два железных шара, один раскаленный, а другой холодный, и положите их рядом друг с другом. Сколько градусов разницы между ними через полчаса покажет ваш термометр? Слава Богу, что во многих случаях одной сияющей душе, пылающей любовью к Богу, было достаточно, чтобы разжечь целую кучу мертвой материи и починить ее, устремившуюся в небо в румяном сиянии!
Увы! ибо во многих случаях мокрое зеленое дерево оказывалось слишком сильным для маленькой искры и не только упрямо сопротивлялось, но и позорно тушило свой бесполезный огонь! Слава богу, что, когда Его Церковь живет на высоком уровне благоговения, она никогда не нуждалась в одиноких душах, которые возвысились даже выше этой высоты и возвысились ею, как заснеженные Альпы берут начало не из-под голландских указов, но с высокогорного центрального плато Европы. Увы! для вождей, которые разразились формализмом, охладили Церковь до своей собственной холодности и закостенели до своей собственной мертвенности!
Давайте же не будем перебрасываться упреками с кафедры на кафедру и с кафедры на кафедру; но помня, что духовный характер каждого помогает определить состояние целого, а общее состояние тела определяет силу каждой части, взойдём вместе на небо с признанием общего неверия и нашего личного участия в нём. и давайте попросим Его оживить Его Церковь, чтобы она могла дать посланников, которые, в свою очередь, будут помощниками Его народа и прославят Бога.
II. Текст представляет нам церкви и их работу.
Вы, конечно, понимаете, что Апостол увидел не семь светильников, которые представляют собой современный предмет интерьера, а семь светильников. В этом есть явная отсылка, как и во всех символах Апокалипсиса, к Ветхому Завету. Мы знаем, что в еврейском храме, как символ работы Израиля в мире, стоял большой семисвечник, вечно горящий перед завесой и за жертвенником. Разница между двумя символами столь же очевидна, как и их сходство. У древней лампы все семь чаш вырастали на одном стебле.
Это формальное единство. Новозаветный провидец видел не один светильник с семью ветвями, поднимающийся от одного столба, но семь отдельных светильников — символы единства, которое не было формальным, а вращалось. Они были едины в своем совершенном многообразии благодаря Тому, Кто ходил посредине. В этом отличии заключается представление одного великого элемента превосходства Церкви над Израилем, заключающегося в том, что на смену тяжелому материальному единству разделенной нации пришло истинное духовное единство Церквей святых; одни не по причине какой-либо внешней связи, а по причине того, что в них находится Христос.
Семисвечник лежит на дне Тибра. Пусть лежит. У нас есть нечто лучшее в этих многочисленных светильниках, которые стоят перед Престолом Нового Храма и сливаются в один, потому что они зажжены из одного Источника, питаются одним Духом, заботятся и наблюдают одним Господом.
Но если присмотреться к этому символу немного внимательнее, он наводит нас на некоторые необходимые мысли относительно положения и деятельности Церкви, которая представлена как свет, производный свет, сгруппированный свет.
Церковь должна быть светлой. Этот знакомый образ, который, как мы видели, одинаково применим как к звездам, так и к лампам; естественным образом позволяет извлечь множество важных уроков относительно того, что нам следует делать и как нам следует это делать. Подумайте, например, как спонтанно струится свет. «Свет есть свет, который циркулирует». Освещенная субстанция не может не сиять; и если мы действительно обладаем истиной, мы не можем не поделиться ею; и если у нас есть какое-то настоящее просвещение от Господа, Который есть свет, мы не можем не дать его. В мире можно сделать много хорошего прямыми, сознательными усилиями. Возможно, спонтанное, бессознательное сияние, непроизвольное влияние характера делают больше, чем губы или перо. Нам не нужно балансировать между одной формой полезности и другой. Нам нужны оба. Но, христиане, мужчины и женщины, понимаете ли вы, что от вас должно так же постоянно исходить святое впечатление, открывающее Иисуса? так же спонтанно, как свет солнца! Наша жизнь должна быть подобна дорогой коробочке с ароматным миром, который эта кающаяся, любящая женщина пролила на своего Господа, сладкий, пронзительный, тонкий аромат которого разносился по всему воздуху, пока дом не наполнился. Так Его имя, откровение Его любви, сходство с Его характером должно дышать из всего нашего существа; и думаем мы об этом или нет, мы должны быть Богу приятным благоуханием Христовым.
Затем подумайте еще раз, насколько тихо и нежно, хотя и могущественно, действие света. Каждое утро великая милость Божьего восхода солнца прокрадывается в затемненный мир в тихом, медленном, самоотдаче; и свет, обладающий силой, пронесшей его через бездны пространства, которые воображение колеблется, пытаясь постичь, все же падает так мягко, что не шевелит лепестки спящих цветов, не повреждает веки младенцев, не вытеснить пылинку. Его работа могущественна и клонирована без «речи или языка». Его сила гигантска, но, как и его Автор, его мягкость делает его зависимых великими. Так и нам следует жить и трудиться, облекая всю свою силу в нежность, выполняя свою работу в тишине, не тревожа ничего, кроме тьмы, и с молчаливым возрастанием благотворной силы, наполняя и заливая темную землю целебными лучами.
Тогда подумайте еще раз, что свет небесный сам невидим и, открывая все, не открывает себя. Источник вы можете видеть, но не лучи. Итак, мы должны сиять, показывая не себя, а нашего Учителя, не жаждя славы или заметности, и будем рады, если, подобно тому, кому Он свидетельствовал, что он был светом, о нас скажут всем, кто спрашивает, кто мы: «Он не был тем Светом, но был послан свидетельствовать об этом Свете», и радуясь без ограничений и оговорок, что для нас, как и для Иоанна Крестителя, необходимо, чтобы мы умалялись, а Христос возрастал.
Из этой эмблемы в тексте мы можем извлечь еще один урок о том, что свет Церкви является производным светом. Для горения светильника нужны две вещи: чтобы его зажгли и чтобы он питался. В обоих отношениях свет, которым мы сияем, является производным. Мы не солнца, мы луны; отраженное, а не самопроизвольное — все наше сияние. Это верно во всех смыслах этой фигуры: это верно в высшем смысле. Это верно в отношении всего, что в каждом человеке имеет природу света. Христос есть истинный свет, который просвещает каждого человека, приходящего в мир. Какой бы луч мудрости, какой бы луч чистоты, какой бы солнечный свет радости ни был когда-либо в каком-либо человеческом духе, он исходил от Него, Который есть Свет и Жизнь людей: от Него он исходил, Кто приносит нам форму, подходящую для нашего глаза, тот недоступный иначе свет Божий, в котором только и видим мы свет. А что касается более специальной деятельности Церкви (которая нас сейчас главным образом интересует), то свидетельство Христа Иоанну, которое я только что процитировал в другой связи, дает нам принцип, который верен для всех: «Он не был таким светом, — сказал евангелист об Иоанне, отрицая, что в нем было оригинальное и природное сияние. «Он был светильником горящим» — где эта идея, возможно, скорее «зажжена» или призвана гореть — и, следовательно, сияющим, и в свете которого люди могли какое-то время радоваться. Производный и преходящий свет — это все, чем может быть любой человек. Сами по себе мы — тьма, и только поддерживая общение с Ним, мы становимся способными излучать лучи света. Условием всей нашей яркости является то, что Христос даст нам свет. Он — источник, мы — всего лишь резервуары. Он фонтан, мы только цистерны. Он должен ходить среди подсвечников, иначе они никогда не засияют. Он должен держать звезды в Своей руке, иначе они упадут со своих мест и растворятся во тьме. Поэтому наша сила служения заключается в приеме; анти, если мы хотим жить для Христа, мы должны жить в Господе.
Но есть еще одно необходимое условие для сияния света. Пророк Захария однажды увидел в видении великий храмовый светильник и рядом с ним два оливковых дерева, из которых золотое масло текло по золотым трубкам к центральному светилу. И когда он выразил свое незнание смысла видения, вот что истолковал ангел, говоривший с ним: «Не силой и не силою, но Духом Моим, говорит Господь Саваоф». Светильник, который горит, должен питайтесь елеем На протяжении всего Ветхого Завета мягкое, благодатное влияние Духа Божьего символизируется елеем, которым поэтому пророки, священники и цари назначались на свои должности. Поэтому Мессия в пророчестве говорит: «Дух Господень на Мне, ибо Он помазал Меня». Им, и затем постоянно должен снабжаться благодатью и даром Его Божественного Духа. Вокруг этой мысли, друзья мои, собраны важные уроки. Что стало с теми, у кого были светильники без масла? Светильники их погасли, и конец им — тьма. Ой! будем остерегаться, чтобы какой-либо ленью и грехом мы не заглушили золотые трубы, через которые в наши крошечные светильники проникает мягкий поток того Божественного элла, которое одно может поддерживать пламя. Фитиль, необрезанный и неподпитанный, может гореть некоторое время, но вскоре он обугливается, дымит и наконец гаснет с неприятным запахом, оскорбительным для небесного осевого человека.
Берегитесь, чтобы не противиться Святому Духу Божьему. Да будут чресла ваши препоясаны и светильники ваши горят; и чтобы они были такими, следите за тем, чтобы свет, воспринятый Иисусом, питался чистым маслом, которое одно только может спасти его от исчезновения.
Опять же, текст представляет нам свет Церкви как смешанный или сгруппированный свет.
Каждое из этих маленьких сообществ представлено одной лампой. И этот Единый свет состоит из объединенного сияния всех личностей, составляющих сообщество. Они должны иметь характер, влияние и работу как общество, а не просто как отдельные личности. Должно быть сотрудничество в служении, должно быть смешение властей, должно быть подчинение отдельных лиц целому, и каждый отдельный человек и его труд должны радостно сливаться с сиянием, исходящим от сообщества. Церковь не должна быть просто множеством отдельных точек сияния, но отдельные точки должны сливаться в одну великую сферическую яркость. Вы знаете эти фонари, которые мы видели в общественных местах, где есть кольцо, пронизанное сотней крошечных дырочек, из каждой из которых вырывается отдельное пламя; но когда все зажжены, они сливаются в один блестящий круг и теряют свою обособленность в округлой полноте смешанного пламени. Именно такой должна быть Церковь Христова. Каждый из нас благодаря нашему личному контакту с Ним, благодаря нашему индивидуальному общению с нашим Спасителем, становимся светом в Господе, и все же мы радостно смешиваемся с нашими братьями и, слившись в одно, излучаем свой слитый свет. Мы объединяем наши голоса с их голосами, зная, что все нужны для того, чтобы нести хоровое свидетельство Церкви и воспевать полнозвучную хвалу Церкви. Губы толпы гремят гармонию, перед которой тонка и бедна мелодия Богатейшего и сладчайшего единого голоса.
Союз сердец, союз усилий восхваляется этим символом нашего текста. Великий закон гласит: работайте вместе, если хотите работать с силой. Отделиться от наших братьев — значит потерять власть. Да, сваленные рядом полуживые головни воспламенят друг друга, и пламя засверкает под пленкой белого пепла по краям. Разбросайте их, и они погаснут. Сгребите их вместе, и они засияют. Давайте постараемся не быть маленькими слабыми свечами, воткнутыми в отдельные гнезда и каждый из которых мерцает, борясь за лучи на каком-то дюйме пространства; но приблизьтесь к нашим братьям и будьте соработниками вместе с ними, чтобы из нашего совокупного и коллективного сияния могло подняться славное пламя, которое станет руководством и гостеприимным призывом для многих блуждающих и утомленных духов.
III. Наконец, текст показывает нам Церкви и их Господа.
Он Тот, Кто держит звезды в Своей правой руке и ходит среди светильников. Эта сильная хватка этой могучей руки (ибо слово в оригинале означает больше, чем просто «держит», оно подразумевает крепкую и мощную хватку) поддерживает и охраняет Его слуг, чьи задачи требуют особой благодати и чье положение подвергает их особым опасностям. . Они могут быть довольны, ибо никто не похитит их из Его руки. Это укрепляющее и бдительное присутствие перемещается среди Его церквей и действует от их имени. Символы — всего лишь графический эквивалент Его собственного прощального обещания: «Вот, Я всегда с тобой!»
Это присутствие является простым либеральным фактом, как бы слабо мы его ни придерживались. Его не следует разбавлять сильным выражением постоянного влияния учения или примера Христа, или даже означать постоянные блага, которые приходят к нам от Его работы, или присутствие Его любящих мыслей с нами. Все это истинно и благословенно, но ни одно из них, ни все вместе взятое, не достигает высоты этого великого обетования. Он отсутствует в теле, Он присутствует лично. Разговор о «реальном присутствии»! Это настоящее присутствие: «Я не оставлю вас сиротами, Я приду к вам». На протяжении всех веков, в каждой земле, где двое или трое собраны во имя Его, Он находится посреди них. Присутствие Христа с Его Церковью аналогично Божественному присутствию в материальной вселенной. В нем присутствие Бога является условием всей жизни; и если бы Он не был здесь, не было бы никаких существ и никакого «здесь»: так и в Церкви присутствие Христа составляет и поддерживает ее, и без Него она прекратилась бы. Итак, св.
Августин говорит: «Где Христос, там Церковь».
Я знаю, какой дикой нелепостью кажутся эти заявления многим людям, не имеющим веры в истинную Божественность нашего Господа. Конечно, вера в Его постоянное присутствие среди Своего народа подразумевает веру в то, что Он обладает Божественными качествами. Эта таинственная Личность, жившая среди людей как образец всякого смирения, уходя, оставляет обещание, которое либо является самим актом безумного высокомерия, либо исходит от сознания внутренней Божественности. Он заявляет, что из поколения в поколение Он действительно будет со всеми, кто на всяком месте призывает Его имя. Кем Он таким образом утверждает себя?
Для какой цели Он здесь со СВОИМИ Церквями?
Текст уверяет нас, что это значит поддерживать и благословлять. Его неутомимая рука поддерживает, Его непрекращающаяся деятельность движется среди них. Но помимо этих целей или, скорее, включенных в них, видение, интерпретацией которого является текст, выдвигает на первый план мысль о том, что Он с нами, чтобы наблюдать, судить и, если необходимо, наказывать. Обратите внимание, как почти все черты этой величественной фигуры наводят на подобные мысли. Очи, как пламя огненное, ноги пылающие, как в печи, горячие, чтобы гореть, тяжелые, чтобы попирать всякое зло, где Он идет, из уст обоюдоострый меч, чтобы поразить и, слава богу, исцелить, лицо, как солнце сияет в силе Своей, — это Господь Церквей. Да, и это тот самый любящий и терпеливый Господь, которому Апостол научился доверять на земле и вновь нашел его явленным с небес.
Братья! Он обитает с нами; Он охраняет и защищает Свои церкви до конца, иначе они погибнут. Он управляет всеми земными волнениями, всеми заблуждениями Своего народа, всеми заблуждениями лжи и преодолевает их все для укрепления и очищения Своей Церкви. Но Он также обитает с нами как бдительный наблюдатель из этих пламенных глаз за всеми нашими недостатками; как милостивый истребитель мечом уст Своих всякого заблуждения и всякого греха. Слава Богу за обличающее присутствие Христа. Он любит нас слишком сильно, чтобы не поразить нас, когда нам это нужно. Он не будет так жестоко добр и так глупо любящ, чтобы в любом случае возложить на нас грех. Лучше огненный глаз, чем отвернутое лицо. Лучше острый меч, чем Он хранил Свой мир, как Он поступал с Каиафой и Иродом. Лучше, чтобы Судья среди нас, хотя нам и пришлось бы пасть к Его ногам как мертвые, чем чтобы Он сказал: «Я пойду и возвращусь в Моё место». наказания, которые доказывают, что, несмотря на всю нашу недостойность, Он все еще любит нас и не отверг нас от Своего присутствия.
Давайте также не будем забывать, сколько надежды и ободрения таят в себе примеры Его долготерпеливого терпения, которые подают эти семь Церквей. Это присутствие было даровано им всем, лучшим и худшим: разлагающейся любви Эфеса, распущенным ересям Пергама и Фиатиры, почти полной мертвенности Сардиса и самодовольному безразличию Лаодикии, относительно которых даже Он мог ничего не скажешь, что было хорошо. Все имели Его с собой так же, как верную Смирну и стойкую Филадельфию. Мы не имеем права говорить, в какой степени теоретических ошибок и практических грехов может состоять длительное присутствие этого терпеливого и сострадающего Господа. Для других наш долг — широчайшая благотворительность, для нас — самая тщательная бдительность.
Ибо эти семь Церквей преподают нам еще один урок — возможность погасших светильников и разрушенных святынь. Ефес и ее сестринские общины, основанные Павлом, обученные Иоанном, любимые и поддерживаемые Господом, предупрежденные и бичеваемые Им, — где они сейчас? Сохранились сломанные колонны и стены без крыши; и там, где прославлялось имя Христа, теперь рядом с мечетью возвышается минарет, и каждый день в нем звучит эхо безхристового провозглашения: «Нет Бога, кроме Бога, и Магомет — Его пророк». «Благодать Божья», — говорит где-то Лютер. «подобно летящему летнему дождю.» Он обрушился на не одну землю и прошел дальше. Он был в Иудее, и она лежит бесплодной и сухой. Эти азиатские побережья взяли его и выбросили. Давайте примем его и будем держать его крепко, чтобы наш великий свет не принес еще большего осуждения, и чтобы и здесь светильник не был сдвинут со своего места.
Помните эту торжественную и странную легенду, которая рассказывает нам, что в ночь перед падением Иерусалима стража Храма услышала сквозь тьму голос могучий и печальный, говоривший: «Пойдем», и услышала звуки многих крылья, исходящие из святилища; а наутро железные пяты римских легионеров ступали по мраморному тротуару самой внутренней святыни, и языческие глаза смотрели на пустое место, где должна была обитать слава Бога Израилева, и факел, брошенный неизвестной рукой, сжег огнем святой и прекрасный дом, в котором Он обещал навсегда поместить Свое имя. И давайте усвоим этот урок и будем твердо держаться того Господа, Чья кровь куплена и Чье присутствие сохраняет несмотря на все недостоинства и прегрешения людей, ту Церковь, против которой не одолеют врата пыток.

Откровение 2:7 – I. ЖИЗНЬ ПОБЕДИТЕЛЯ – ПИТАНИЕ
«...Побеждающему дам вкушать от древа жизни, которое посреди рая Божия. — Откровение 2:7.
Семь обетований, завершающих семь посланий к азиатским церквям, из которых это первое, по сути одно. Действительно, мы можем сказать, что сокровенным смыслом всего этого является дар Самого Христа. Но алмаз мигает разными цветами в зависимости от угла, под которым его держат, и распадается на красный, зеленый и белый. На одну великую мысль можно смотреть с разных точек зрения, и она может сверкать разнообразными великолепными лучами. Реальность едина и проста, Но настолько велика, что наш лучший способ приблизиться к ее пониманию. которую мы никогда не поймем, пока не овладеем ею, — это смесь различных концепций и метафор, взятых из разных источников.
У меня есть твердое убеждение, что современное христианство интеллектуально и практически страдает от сравнительного пренебрежения учением Нового Завета о будущей жизни. Мы слышим и думаем об этом гораздо меньше, чем когда-то, и тем самым лишаемся сильного мотива к действию и надежного утешения в печали. Некоторые из нас, возможно, будут склонны смотреть с некоторым чувством возвышенной жалости на простых людей, которые позволяют надежде на небеса подстегивать, сдерживать или утешать. Но если будущая жизнь вообще существует и если ее характеристикой, которая нас больше всего беспокоит, является то, что она представляет собой пожинание последствий действий настоящего, то, конечно же, она не может быть такой высшей мудростью, как иногда претендуют. быть, вообще игнорировать это; и, может быть, простота упомянутых людей более соответствует высшему разуму, чем наше отношение.
Как бы то ни было, я верю, как и я, что надежда на бессмертие призвана занять очень большое место в христианской жизни, и опасаюсь, как и я, что на самом деле она занимает лишь очень маленькое место среди многих людей. Я подумал, что нам всем было бы полезно обратиться к этому богатству связанных обещаний и рассмотреть их последовательно, чтобы на некоторое время привести наши сердца в соприкосновение с мотивом храброй борьбы, который действительно занимает большую часть времени. место в Новом Завете, однако в нашей жизни этого может не быть.
I. Я прошу вас сначала взглянуть на Дар.
Теперь, конечно, мне едва ли нужно напоминать вам, что это обещание огня в последней книге Священного Писания восходит к Началу, к старой истории в Бытии о Рае и Древе Жизни. Мы можем различать суть обетования и весьма метафорическую форму, в которую оно здесь облечено. Сущность обетования – это сообщение жизни; форма представляет собой поэтический, образный и насыщенный намек на историю на самых ранних страницах Откровения.
Позвольте мне сначала разобраться с сутью. Теперь мне кажется, что если мы сведем это слово «жизнь» к его просто физическому смыслу непрерывного существования, то это не то обещание, при слухе которого человеческое сердце подпрыгивает. Для всякого, кто честно подумает и попытается осознать несовершенным способом, каким только и возможно это для нас осознать, эту идею абсолютно бесконечного продолжения бытия, ее ужасность гораздо больше, чем ее блаженство, и она ошеломляет. мужчина. Мне кажется, что «венец жизни», если жизнь означает только сознательное существование, действительно был бы терновым венцом.
Нет, братия, то, чего жаждет наше сердце и что дает сердце Христово, не есть простое, голое, нагое продолжение сознательного бытия. Это нечто гораздо более глубокое. Это, конечно, основа; но это только основа, и только до тех пор, пока мы не впустим это слово, которое является одним из ключевых слов Писания, полный поток света, исходящий к нему из Евангелия от Иоанна и его употребления в устах Учителя, начинаем ли мы понимать значение этого великого обетования. Точно так же, как мы говорим о людях, погрязших в грубом анимализме или чья жизнь посвящена тривиальным и преходящим целям, что их жизнь не достойна называться жизнью, так мы говорим, что единственное, что заслуживает и что в Писании получает, - августейшего Имя «жизнь» — это состояние существования в сознательном союзе и обладании Богом, который проявляется и сообщается смертным через Иисуса Христа, Его Сына. «В Нем была жизнь, и жизнь проявилась». Было ли это голое существование? И жизнь не только проявлялась, но и сообщалась, и суть ее – общение с Богом через Иисуса Христа. Обладание «Духом Его, который был в Господе» и который на небесах будет совершенно передан, сделает людей «свободными», какими они никогда не смогут стать на земле, пока будут вовлечены в телесную жизнь этого материального мира». от закона греха и смерти.» Дар, который дарует Христос тому, кто «побеждает», — это не только сознательное существование, но существование, полученное из жизни Самого Бога и, так сказать, оплетенное ею, и потому благословенное.
Ибо такая жизнь в соединении с Богом в Господе есть единственное состояние, при котором все способности человека находят свои подходящие объекты и вся его деятельность находит свою подобающую сферу и в котором, следовательно, жить значит быть блаженным. потому что сердце соединено с источником и родником всякого блаженства. Вот глубочайшая глубина этого обещания будущего блаженства. Небеса являются местом блаженства главным образом не из-за каких-либо изменений, какими бы славными они ни были, которые следуют за отпадением плоти и переходом в свет горний, но именно потому, что святые они соединены с небом, и в их принимающие сердца навеки изливается полнота Божественной жизни. Это создает славу и блаженство.
Но давайте помнить, что все, что может произойти в будущем от этой полной и совершенной жизни, является лишь продолжением, развитием и увеличением того, чем уже обладаем. Здесь он наполняется каплями; там в наводнениях. Здесь оно фильтруется; там налили. Здесь растение, взятое из родного климата и почвы, пускает бледные цветы и вырастает лишь до невысокой высоты; там, посаженные в своей глубокой родной почве, освещенные более палящим солнцем и орошаемые более обильными теплыми дождями и росой, «те, кто» на земле «были посажены в доме Господнем», будут, пересажены, «процветать». во дворах Бога нашего.» Жизнь христианской души на земле и христианской души на небе непрерывна, и хотя есть разрыв нашего сознания, если смотреть с этой стороны — разрыв смерти, реальность такова, что он непрерывен. , и без поворота дорога бежит в ту же сторону. Здесь мы начинаем жить небесной жизнью, и те, кто может сказать: «Я был мертв по преступлениям и грехам, но жизнью, которой живу во плоти, живу верою Сына Божия», уже имеют зародыши самого дальнего развития на небесах в своих сердцах.
Обратите на мгновение внимание на форму, которую принимает здесь это великое обещание. Это очень важное и важное указание на Древо Жизни в раю Божьем. Старая история рассказывает, как херувим с пылающим мечом был поставлен охранять путь в Иф, И тот рай на земле померк и исчез. Но оно появляется снова. «Тогда к человеку возвращается величественный Эдем», ибо Иисус Христос — восстановитель всех утраченных благословений; и Божественная цель и идеал не исчезли среди туч бурного дня земной истории, как утренний румянец с равнин. Христос возвращает Эдем и угашает пламя огненного меча; и вместо отталкивающего херувима стоит Он Сам с милостивым приглашением на устах: «Прииди! Есть; и живи вечно».
«Никогда еще не было потеряно добро; то, что было, будет жить по-прежнему. На земле сломанные дуги; на небесах совершенный круг». Эдем вернется; и парад, на который выходят победители, богаче и полнее, несмотря на все их конфликты и раны, чем когда-либо мог быть простой рай, на который могли быть способны невинные, потому что неиспытанные души. Вот вам и дар жизни.
II. Обратите внимание, во-вторых, на Дающего.
Это величественное высказывание; достойно исходить от величественной Фигуры, изображенной в первой главе этой книги. В нем Иисус Христос утверждает, что является Арбитром заслуг людей и Дателем их наград. Это включает в себя Его судебную функцию и, следовательно, Его Божественную, а также человеческую природу. Я принимаю эти слова как истинно Его слова. Конечно, если вы этого не сделаете, мои нынешние замечания не будут иметь для вас силы; но если вы этого не сделаете, вы должны быть очень уверены в причинах, по которым вы этого не делаете; а если да, то я не вижу, как любой человек, который верит, что Иисус Христос сказал, что Он даст всему множеству верных воинов, которые вынесли свои щиты из битвы и свои мечи неповрежденными, дар жизнь вечную, может быть оправдан от обвинения в том, что он взял на себя слишком многое, кроме как на основе веры в Его Божественную природу.
Но далее я замечаю, что это великое изречение Господа, аналогичное всем остальным шести обетованиям, во всех из которых Он представлен как даритель награды, какой бы она ни была, включает в себя еще одно, а именно: вечное продолжение отношений Христа с людьми как Открывателя и Посредника Бога. «Я дам» — и это не только тогда, когда победитель переступает порог и входит в Капитолий небес, но и на протяжении всех его бесконечных веков Христос является Посредником, посредством которого Божественная жизнь переходит в людей. Действительно, в некотором смысле Он предаст Царство Своему Отцу, когда наступит частичный конец нынешнего устроения. Но Он – Священник человечества навеки; и вовек пребывает Царство Его.
И на протяжении всех бесконечных веков, которые мы имеем право надеяться, мы увидим, никогда не наступит момент, когда это не останется столь же истинным, как в этот момент: «Никто никогда не видел Бога, и ни один человек никогда не видел Бога, ни может видеть Его; Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил Его». Христос навсегда есть Податель жизни на небесах, как и на земле.
Здесь есть еще одна вещь, которую, я думаю, тоже часто упускают из виду. Библия ничего не знает о том, что люди называют «естественным бессмертием». Жизнь здесь не дается младенцу раз и навсегда и затем расходуется с годами, а постоянно даруется. Я убежден, что ни червь, который ползает, ни ангел, который парит, ни какое-либо из существ между ними не живы ни на одно мгновение, если не считать постоянного сообщения из источника жизни, жизни, которой они живут. И еще более верно в отношении будущего, что там все блаженство и существование, которое является основой и условием блаженства, принадлежат только нам, потому что волна за волной, пульсируя, как из центрального источника, вливается в Искупленная жизнь, сообщенная Самими небесами. Если бы я мог так сказать, если бы это постоянное дарование прекратилось, тогда небеса, как видение из сказки, исчезли бы; и там, где сияла слава, ничего не осталось бы. «Я дам» в вечности.
III. Наконец, обратите внимание на получателей.
«Побеждающему». Теперь мне не нужно говорить больше, чем в одном предложении, что мне кажется, что правильная интерпретация этого обещания, как и всех других упоминаний в Писании о будущей жизни, состоит в том, что награда сразу же после прекращения борьбы. «Уйти» — значит «быть со Христом», а быть со Христом, по отношению к духу, вышедшему из телесного окружения, — значит осознавать Его присутствие и плескаться в Его одежде, чувствуя тепло и давление Его сердца. Поэтому я верю, что Священное Писание учит нас, что в один момент может произойти грохот битвы и свист стрел над головой, а в следующий момент может наступить увенчанное лаврами спокойствие победителя.
Но сейчас это не так уж важно для нашего рассмотрения. Нам, скорее, здесь следует подумать только об одном: дар дается победителю потому, что только победитель способен его принять; эта будущая жизнь, истолкованная так, как я осмелился истолковать ее в этой проповеди, не является произвольным даром, который можно было бы раздавать каждому по-разному, если бы Даятель решил так дать. Здесь, на земле, людям даровано много даров, которыми они пренебрегают и растрачивают, как воду, пролитую на землю; но этот эликсир жизни так не выливается. Его наливают только в сосуды, которые могут его вместить и удержать.
Наша нынешняя борьба призвана сделать нас способными к небесной жизни. И это — я хотел сказать единственную, но, во всяком случае, — несравненно главную из мыслей, которые делают жизнь не только стоящей, но и великой и торжественной. Зайдите в мельницу, и в тихой комнате, часто отделенной от главного здания, вы обнаружите работающий двигатель, который, кажется, ничего не делает, а только ходит вверх и вниз. Но есть вал, который проходит сквозь стену и передает энергию на ткацкие станки.
Мы работаем здесь и шьем ткань, которой нам придется владеть и говорить: «Да, это мое производство!», когда доберемся туда. В соответствии с нашей жизнью сегодня будет наша судьба в великом завтра. Жизнь дана победителю, потому что только победитель способен обладать ею.
Но победитель может победить только одним способом. "Это, - сказал Иоанн, когда он был не апокалиптическим провидцем, а христианским учителем церквей Азии, - это победа, которая побеждает мир, даже нашу веру". Если мы доверяем Господу, мы получим Его силу в наши сердца, и если мы примем Его силу в наши сердца, то мы будем более чем победителями через Того, Кто возлюбил нас.» Христос дает жизнь вечную, дает ее здесь в зародыше и там в полноте. В полноте ее способны принять только те, кто побеждает. Лишь те, кто подвизается добром, с Его помощью побеждают. Только те, кто доверяет Ему, ведут добрый подвиг с Его помощью. Он дает вкушать от Древа Жизни; Он отдает это вере, но вера должна быть воинственной. Он дает ее победителю, но победитель должен победить верой в Того, Кто победил за нас мир, Кто поможет нам победить мир через Него.
Помоги нам, Боже наш, Тебя умоляем; «Научи наши руки войне и наши пальцы сражаться». Дай нам благодать держаться жизни, которая в Господе; и живя Им той жизнью, которой мы живем во плоти, пусть мы, дисциплинируя земные скорби, будем способны к тому покою и более полной «жизни, которая еще остается народу Божьему».
Откровение 2:11 — II. КОРОНА ЖИЗНИ ПОБЕДИТЕЛЯ
«...Побеждающий не пострадает от второй смерти» — Откровение 2:11.
Две из семи церквей, а именно Смирна, к которой адресован наш текст, и Филадельфия, не предложили чистым глазам Христа ничего такого, что нуждалось бы в упреке. Те же двое, и только они, были предупреждены об опасности преследований. Чем выше тон христианской жизни в Церкви, тем больше вероятность вызвать неприязнь и, если обстоятельства позволяют, враждебность. Следовательно, вся суть этого письма – побудить к стойкости, даже если наказанием будет смерть.
Эта цель определила одновременно и аспект Христа, представленный в начале, и аспект будущего блаженства, который раскрывается в конце. Аспект Христа таков: «так говорит Первый и Последний, Который был мертв и жив»; подходящая мысль, чтобы ободрить людей, которые должны были быть призваны умереть за Него. И точно так же слова нашего текста естественным образом связаны с предыдущим упоминанием смерти как наказания за верность смирнян.
Это обещание резко отличается от обещаний, данных другим церквям, двумя особенностями: во-первых, оно чисто отрицательное, в то время как все остальные сияюще позитивны; во-вторых, в нем нет упоминания о нашем Господе, тогда как во всех остальных Он выступает со Своим выразительным и величественным «Я дам»; «Я напишу на нем Моё новое Имя»; «Я сделаю его столпом в храме Бога Моего». Первая особенность может частично объяснить вторую, потому что Даятель, естественно, более заметен в обещании положительных даров, чем в одном только отрицательном освобождении. Но можно найти и другую причину отсутствия упоминания нашего Господа в этом обещании. Если вы обратитесь к стиху, непосредственно предшествующему моему тексту, вы обнаружите недостающее положительное обещание с отсутствующим упоминанием о небесах: «Я дам тебе венец жизни». принимая во внимание надежды, которые были высказаны, чтобы воодушевить христиан Смирны перед перспективой гонений вплоть до смерти; и теперь нам придется рассматривать их оба вместе. Я думаю, мне лучше всего сделать это, просто попросив вас взглянуть на эти две вещи: христианский мотив, заключающийся в иммунитете победителя от великого зла, и христианский мотив, заключающийся в обладании победителем великим добром. «Ему не причинит вреда вторая смерть». «Я дам тебе венец жизни».
I. Христианский мотив заключается в иммунитете победителя от великого зла.
Торжественное и волнующее выражение «вторая смерть» свойственно этому автору «Апокалипсиса». Имя своеобразное; эта вещь является общей для всех авторов Нового Завета. Здесь это особенно уместно, в отличие от физической смерти, которой должны были подвергнуться некоторые члены Смирнейской церкви. Но помимо этого, в этой фразе заключен очень торжественный и универсально применимый смысл. Я не считаю, дорогие братья, что подобные вещи должны стать предметом риторики с кафедры. Мне кажется, что простая неопределенность этого потрясает сердце гораздо больше, чем любое ослабляющее его расширение, которое мы можем дать.
Но все же позвольте мне сказать одно слово. Затем за этой мрачной фигурой, тенью, пугающей человека, которая поджидает всех на каком-то повороте их дороги, скрытая и окутанная, поднимается еще более мрачная и ужасная форма, «если ее можно назвать формой, форма которой не имеет ее». За физической смертью есть что-то, что может схватить душу, уже отделенную от тела; нечто, каким-то образом идущее в том же духе и достойное носить имя террора и распада — «вторая смерть». Что это может быть? Не прекращение сознательного существования; это никогда не является смыслом смерти. Но давайте применим ключ, который открывает столько замков новозаветных высказываний о будущем, что истинный и глубочайший смысл смерти — это отделение от Того, Кто есть источник жизни и в очень глубоком смысле является единственной жизнью. Вселенной. Отделение от Бога; это смерть. То, что касается поверхности простой телесной жизни, есть лишь слабая тень и притча, а вторая смерть, как второй ярус гор, возвышается позади и над ней, суровее и холоднее, чем нижние холмы переднего плана. Какое запустение, какое смятение, какие пустые опасения, какое отчуждение способностей, способностей, возможностей, наслаждений может заключаться в этом торжественном замысле, мы никогда не сможем здесь рассказать - дай Бог, чтобы мы никогда не узнали! Подобно морскому существу, выброшенному высоко и сухо на берег и задыхающемуся от боли, люди, отделенные от Бога, умирают, пока они живы, и живут живой смертью. Вторая — сравнительная степень, первая — положительная.
Теперь еще раз заметим, что неприкосновенность от этой торжественной участи составляет немалую часть блаженства победителя. На первый взгляд нам кажется, что простые негативные обещания моего текста стоят на более низком уровне, чем то, что я назвал лучезарно позитивными в других письмах; но достойно стоять рядом с ними. Соберите их вместе и подумайте о том, насколько многообразны и славны те смутные намеки, которые они высказывают о счастье и прогрессе, а затем поставьте рядом с ними этот наш текст как достойный стоять там. Есть от Древа Жизни; иметь власть над народами; править ими жезлом железным; сиять яркостью о! утренняя звезда; есть сокровенную манну; носить новое имя, известное только тем, кто его получит; исповедовать это имя перед Отцом и Его ангелами; быть столпом в храме Господнем; больше не выходить; и сесть со Христом на Его престоле: — вот положительные обетования, с которыми связано и достойно быть связано это едва отрицательное обетование: «Он не пострадает от второй смерти».
Если этот иммунитет от этой судьбы способен стоять в одном ряду с этими проблесками непостижимой славы, то насколько торжественной должна быть судьба и насколько реальна опасность попасть в нее! Братья, в наши дни стало немодно говорить об этом будущем, особенно о его суровых аспектах. Тусклость самых ярких откровений в Новом Завете, нежелание принять его как источник уверенности в отношении будущего, откат от суровая строгость Божественного возмездия, преувеличенный и отвратительный облик, в котором эта великая истина часто представлялась в прошлом, изобилующая обмирщенность наших дней, многие из ее лучших тенденций и многие из ее худших тенденций заставляют некоторых из нас смотреть свысока. очень мало интереса и едва ли вызывают доверие к торжественным словам, которыми полон Новый Завет. Но я, со своей стороны, их принимаю; и я не смею иначе представить их вам в той мере, в какой это кажется мне правильным, в той мере, в какой это соответствует остальным откровениям. Я умоляю вас, осознайте торжественное учение, заключающееся в этой мысли, что это отрицательное обещание иммунитета от второй смерти стоит параллельно со всеми этими пропорциями счастья и блаженства.
Далее заметим, что такой иммунитет рассматривается здесь как прямой результат поведения и характера победителя. Я уже указывал на особенности, характеризующие наш текст. Отсутствие в нем какого-либо упоминания о нашем Господе объясняется, как предполагается, тем, что это упоминание происходит в непосредственно предшествующем контексте, но его также можно рассматривать как намек - если рассматривать его в отличие от других обетований, где Он выступает как податель небесного Блаженства — что это будущее состояние следует рассматривать не только как возмездие, подразумевающее понятие судьи, и карающую или вознаграждающую энергию с его стороны, но также и как необходимый результат земной жизни, которая жил; урожай Которого мы сеем здесь.
Преходящие поступки приобретают постоянный характер. Слои песчаника толщиной в тысячи футов представляют собой осадки, выпавшие из исчезнувших морей или принесенные давно высохшими реками. Действия, которые мы часто так неосознанно совершаем, какова бы ни была широта и постоянство их внешних по отношению к нам последствий, воздействуют на нас самих и имеют тенденцию формировать наши постоянные наклонности, изгибы или характер. Меловые скалы Дувра — это «скелеты миллионов и миллионов крошечных организмов, и наши маленькие жизни строятся из повторяющихся мимолетных поступков, которые оставляют на нас свои неизгладимые следы». Они формируют характер, а характер определяет там положение. Как сказал Апостол с нежной скупостью и вместе с тем с глубокой истиной, «он пошел в свое место», где бы оно ни было. Окружение, для которого он был приспособлен, возникло вокруг него, и общество, для которого он был приспособлен, присоединилось к нему. Итак, в другой части этой книги, где используется то же торжественное выражение «вторая смерть», мы читаем: Они получат свою долю во «второй смерти»: жребий, который им принадлежит. Характер и поведение определяют положение. Как бы ни протекали жизни здесь, они определяют гораздо более великие жизни в будущем, точно так же, как крошечное колесо в машине может с помощью зубцов и других механических устройств передавать свое движение другому колесу на расстоянии, во много раз превышающем его диаметр. Вы перемещаете этот конец рычага по дуге в дюйм, а другой конец перемещается по дуге в ярды. Маленькая жизнь здесь определяет размах великой жизни, прожитой там. Победитель носит свое прошлое поведение и характер, если можно так сказать, как огнеупорную одежду, и если бы он вошел в самую печь, нагретую в семь раз сильнее, чем прежде, от него не было бы запаха огня. «Тот, кто побеждает, не пострадает от второй смерти».
II. Теперь обратите внимание, во-вторых, на христианский мотив, заключенный в получении победителем великого блага.
«Я дам ему венец жизни». Думаю, нет нужды напоминать вам, что эта метафора «венца» встречается и в других поучительно различных местах Нового Завета. Павел, например, говорит о своей личной надежде на «венец праведности». Иаков, как и в Послании к Смирнской церкви, говорит о «венце жизни». Петр говорит «о венце славы». Павел говорит о своей личной надежде на «венец праведности». В другом месте говорится о «венце нетленном». И все это, по существу, выражает одну идею. царский венец, а гирлянда. Но учитывая, что, хотя это строгое значение слова, оно используется в последующей части письма для обозначения того, что, очевидно, должно быть королевскими коронами, а именно в четвертой главе, кажется более вероятным предположение что мы имеем право включить сюда под символизм как аспекты вороны, как царственные, так и как возложенные на брови победителей в играх или конфликтах. Рискну понимать это именно в этом смысле.
По сути, обещание такое же, как и то, которое мы рассматривали в предыдущем письме: «Я дам ему вкусить от Древа Жизни»; обещание жизни во всей глубине, полноте и размахе этого великого энциклопедического слова. Но здесь изложена жизнь, рассмотренная с особой точки зрения.
Это королевская жизнь. Конечно, в этой книге Откровения постоянно возникает идея царственности и власти как прерогативы искупленных и прославленных служителей Иисуса Христа. И вы помните, как наш Господь подал пример его использования, когда Он сказал: «Имей ты власть над десятью городами». Что Он может сказать в этом великом символе, не нам говорить.
Владычество над собой, над обстоятельствами, избавление от тирании внешнего, избавление от рабства тела, его похотей и страстей — все это включено. Человек, который может желать правильно и может поступать так, как он правильно желает, тот человек и есть король. Но это еще не все. Есть участие в чудесных и для нас непостижимых путях, в величии и царственности Царя царей и Господа господствующих.
Поэтому венценосные старейшины перед престолом воспели новую песнь Агнцу, который сделал искупленных людей из каждого колена и языка небесным царством и священниками, которые должны были царствовать на земле.
Но, братья, помните, что эту концепцию царской жизни следует истолковывать в соответствии с учением Неба о том, в чем заключается царственность в Его Царстве. Для неба, как и для земли, цель господства – служение, а применение силы – благодеяние. «Тот, кто главнее всех, да будет всем слугой» — это закон как для небесных царств, так и для униженных земных.
Эта жизнь – победоносная жизнь. Ворона, возлагалась на голову победителя в играх. Подумайте о победителе, когда он, раскрасневшийся и скромный, вернулся в свою деревню, расположенную на склонах горных цепей Греции. С каким шумом одобрения его приветствовали! Если мы выполним свою работу и прекратим борьбу. здесь, как и должно, мы войдем в великий город не незамеченными, не нежеланными, но с похвалой короля и гимнами его приближенных. «Я исповедую его имя перед Моим Отцом и святыми ангелами».
Эта жизнь — праздничная жизнь. Гирлянды обвиваются на разгоряченных бровях гуляк, а пары вина и духота палаты вскоре заставляют их вянуть и поникнуть. Эта амарантовая корона никогда не увядает. И праздник выражает для нас блаженство, постоянное удовлетворение без пресыщения, блаженное общение и покой, которые принадлежат коронованным.
Царство, триумф, праздничное совершенство, слитые воедино, неполны, но они не являются бесполезными символами. Пусть мы испытаем их исполнение!
Братья, венец обещан не просто тому человеку, который говорит: «Я верю в Господа», но тому, кто превратил свою веру в верность и своим поведением и характером сделал себя способным к блаженству небес. . Если бы этот бессмертный венец был возложен на голову другого человека, это был бы терновый венец; ибо радости этого будущего требуют готовности, которая приходит в результате обучения вере и верности здесь, на земле. Нас, проповедников-евангелистов, часто насмехаются над проповедями о том, что будущее блаженство приходит как результат простого акта веры. Да; но только тогда и только тогда, когда простой акт веры, который больше, чем вера, совершается в красоте верности. «Мы становимся причастниками Христу, если твердо сохраним начало нашей уверенности до конца».
Теперь, дорогие друзья, я осмелюсь сказать, что некоторые из вас могут быть склонны отбросить эти страхи и надежды как очень низкие мотивы, недостойные того, чтобы к ним апеллировать; но я не могу так относиться к ним. Я знаю, что призыв к страху направлен на низшие чувства, но это законный мотив. Его цель – побудить нас обезопасить себя от опасностей, которых мы мудро опасаемся. А я, со своей стороны, считаю, что мы, проповедники, отклоняемся от нашего Образца и отбрасываем очень мощное оружие на начальных стадиях религиозного опыта, если боимся представить человеческим сердцам и отвечающей совести важные факты. будущего, которое открыл нам Сам Иисус Христос. Нас следует винить в этом не больше, чем сигнальщика за то, что он размахивал красным флагом. И я думаю, что некоторые из моих нынешних слушателей были бы ближе к любви Божией, если бы они больше принимали близко к сердцу страх Господень и Его суд.
Надежда, безусловно, является вполне законным мотивом, к которому можно апеллировать. Мы не должны быть хорошими, потому что таким образом мы избежим ада и попадем в рай. Мы должны быть
хорошо, потому что Иисус Христос желает, чтобы мы были, и завоевал нашу любовь к Себе или стремился завоевать нашу любовь к Нему Своей великой жертвой за нас. Но поскольку это основа, людей можно заставить строить на ней принуждением страха и притяжением надежды. И поскольку это глубочайший мотив, то существует совершенно законная и благородная сфера для действия этих двух других низших мотивов: рассмотрение личного зла, сопровождающего противоположное течение, и личного блага, вытекающего из прилепления к Нему. Говорят ли мне, что Поликарп, епископ Смирны, который принял мученическую смерть и был «верен до смерти», со словами на устах: «Восемьдесят шесть лет я служил Ему, и Он сделал мне ничего, кроме хорошего; как мне отречься от моего Царя и моего Спасителя!», уступил низкому побуждению, когда перед ним корона, которую Учитель обещал Церкви, епископом которой он впоследствии стал, парила над головой, которую вскоре предстояло отрубить и на чьей голове окровавленные брови должны были тогда упасть? Побольше бы у нас таких низких мотивов! Если бы у нас было больше таких возвышенных людей, которые ничего не боятся, потому что они «уважают воздаяние награды» и готовы к служению или мученичеству, потому что они слышат и верят венценосному Христу, говорящему им: «Будьте верны смерть, и дам тебе венец жизни».
Откровение 2:17-- III. ТАЙНА ЖИЗНИ ПОБЕДИТЕЛЯ
...Побеждающему дам вкушать сокровенную манну, и дам ему белый камень и на камне написанное новое имя, которого никто не знает, кроме того, кто получает его» — Откровение 2:17. .
Пергамская церковь, к которой обращено это обетование, пережила более острую борьбу, чем выпала на долю двух Церквей, послания которых предшествуют этому. Он был установлен «там, где находится престол сатаны». Пергам был особым центром языческого поклонения, и в нем уже была пролита кровь верного мученика. Чем тяжелее борьба, тем благороднее награда.
Следовательно, обещания, данные этой воинствующей Церкви, в некоторых отношениях превосходят обещания, данные первым двум. Им была существенно обещана та жизнь вечная, которая действительно включает в себя всё; но здесь некоторые из благословенных содержаний этой жизни расширены и подчеркнуты.
Дано тройное обещание: «сокровенная манна», «белый камень», «новое имя». Первое и последнее из них, очевидно, являются наиболее важными. Им не нужно много объяснений; относительно центрального «белокамня» ошеломляющее разнообразие толкований — ни одно из них, как мне кажется, не было предложено удовлетворительного. Возможно, здесь имеется намек на древний обычай сбрасывать голоса судей в урну — белый камешек, означающий невиновность и оправдание; черный означает «виновный» — точно так же, как мы, в чем-то схожих обстоятельствах, говорим о «черном шаре». Но возражение против такой интерпретации заключается в том, что «белый камень» нашего текста дан заинтересованному лицу, а не отложен где-то еще. Это может быть намеком на практику, которую выследили антиквары, — вручать победителям в играх небольшую плитку с написанным на ней именем, которая давала право на участие в публичных праздниках. Но все объяснения настолько сомнительны, что человек не решается принять какое-либо из них.
Остается еще одна альтернатива, которая, как мне кажется, подсказана самим языком текста, а именно, что «белый камень» здесь назван — возможно, с некоторой вспомогательной мыслью о невинности и чистоте — просто как средство для имя. Поэтому я отклоняю его от дальнейшего рассмотрения и концентрирую наши мысли на оставшихся двух обещаниях.
I. У нас есть пища победителя, манна.
На первый взгляд это кажется несколько неудачным символом, поскольку манна была пищей дикой природы. Но эту особенность не следует принимать во внимание.
Манна, хотя и упала в пустыне, пришла с небес, и это небесная пища, о которой свидетельствует символ. Когда воин переходит с битвы в город, пища, сошедшая с небес, будет дана ему во всей полноте. . Это прекрасная мысль, что как только человек, «изнуренный переменчивыми ударами» и утомленный борьбой, вступает в землю мира, для него накрывают стол; не, как прежде, «в присутствии врагов своих», а в присутствии сподвижников его упокоения. В одно мгновение слышится шум поля битвы, в следующее мгновение ощущается освежение небесной манны.
Но сейчас нет необходимости рассматривать этот символ в качестве объяснения. Давайте лучше постараемся положить это на наши сердца.
Первое, что оно нам ясно предлагает, — это абсолютное удовлетворение всего голода сердца. Возможно, и для тех, кто преодолеет это, однажды это станет реальным опытом, что человек получит все, чего он желает, в тот момент, когда он этого пожелает. Здесь приходится подавлять желания, иногда потому, что они незаконны и неправильны, иногда потому, что обстоятельства строго запрещают их потакание. Там желать будет значит иметь, и частично благодаря исправлению аппетита, частично благодаря полноте снабжения, не будет болезненного ощущения пустоты и не будет требования непокорного сердца о добре, которое находится за пределами его досягаемости. Они — и мы с вами, возможно, будем среди них, и поэтому мы можем сказать «мы» — «не будем уже ни алкать, ни жаждать». О, братья! нам, которых побуждают к деятельности желания, половина которых уходит в воду и никогда не исполняются, — нам, знающим, что значит пытаться укротить голодные, визжащие желания и стремления нашей души — нам, которые так часто потратил «деньги наши на то, что не есть хлеб, и труд наш на то, что не насыщает», это должно быть Евангелием: «Я дам ему есть сокровенную манну». Так ли это для вас? Верите ли вы в это возможным и стремитесь ли вы к тому, чтобы исполнение этого стало действительным в вашем случае?
Кроме того, здесь предлагается еще одна простая вещь: это удовлетворение не притупляет остроту аппетита или желания. Телесный голод насыщается, насыщается, больше ничего не хочет, пока не вмешается время и пищеварение.
Но не так обстоит дело с самыми высокими удовлетворениями. Даже здесь есть некоторые избранные, благородные, благословенные желания, относительно которых мы знаем, что чем больше мы имеем, тем больше мы жаждем голодом, в котором нет боли, а есть лишь возросшая способность к большему наслаждению. Вы, знающие, что такое счастливая любовь, знаете, что это значит — удовлетворение, никогда не приближающееся к пресыщению, голод, в котором нет ничего грызущего. И в самом высоком и самом совершенном из всех миров это сосуществование совершенного плода и совершенного желания проявится еще более чудесно и блаженно. В каждый момент, чем больше мы имеем, тем шире будут расширяться наши сердца благодаря обладанию, и чем шире они будут расширяться, тем больше они будут способны получать, и чем больше они способны получать, тем глубже, полнее, благословеннее и все -покроет будет приток реки воды жизни.
Удовлетворение без сытости, пища, вызывающая у него блаженный аппетит к большим дарам, принадлежит победителю.
Здесь следует обратить внимание еще на то, на что мы уже имели случай указать в предыдущих обетованиях: «Я дам ему». Помните чудесные слова нашего Господа: «Блаженны те рабы, которых Господь, придя, даст найти бодрствующим: истинно говорю вам, что Он препояшется, и выйдет, и будет служить им»? Победитель восседает за доской, а принц, как на каком-то земном пиру перед победоносной армией, сам перемещается взад и вперед между столами и удовлетворяет нужды гостей. Существовала старая еврейская традиция, которая, возможно, повлияла на форму этого обещания, согласно которой Мессия, когда придет, снова принесет людям дар манны, и люди снова должны будут есть пищу ангелов. . Есть ли в словах моего текста намек на эту поэтическую фантазию или нет, реальность бесконечно превосходит ее. Сам Христос дарует Своим слугам поддержку их духа в небесной сфере. Но это еще не все. Христос не только Дающий, но Он Сам является Пищей. Я верю, что глубочайший смысл этого семичастного скопления драгоценностей, обетований этим семи церквям, заключается в каждой из них — Христос. Он — Древо Жизни; Он — Венец Жизни, Он есть — и дает — «сокровенную манну». Вы помните, как Он Сам дает нам это толкование, когда в ответ на иудейскую насмешку: «Отцы наши ели манну в пустыне». Что Ты делаешь?» Он сказал: «Я — тот Хлеб Божий, сошедший с небес».
Итак, мы еще раз возвращаемся к важнейшему учению о том, что, какова бы ни была слава совершенного цветка и плода на небесах, зародыш и корень их уже здесь. Человек, который живет Христом верой, любовью, послушанием, подражанием, общением, устремлением здесь, на земле, уже имеет залог этого праздника. Без сомнения, в небесной форме, которой мы обладаем Им и живем Им, будут аспекты, сладость, ароматы и поддержка, о которых мы здесь, на земле, ничего не знаем. Но, без сомнения, также начало и положительная степень всех этих сладостей, ароматов и поддержки, которые еще предстоит раскрыть, можно найти в опыте человека, который слушал крик этого любящего голоса: «Ешьте, и ваши души будут жить»; и принял Самого Иисуса Христа, живую Личность, не только источником, но и питанием своей духовной жизни.
Итак, братья, бесполезно притворяться перед собой, что нам хотелось бы, как они выражаются наглым, народным языком, «пойти на небо», если мы не пользуемся и не наслаждаемся тем небом, которое сегодня здесь. Если вам не нравится земная форма питания Иисусом Христом, то есть доверять Ему, отдавать Ему свое сердце, повиноваться Ему, думать о Нем, идти по Его стопам, вам не понравится, вам меньше понравится небесная форма. того, что питается Им. Если вы предпочитаете сильно пахнущий чеснок и пикантный лук-порей, не говоря уже о свином корыте и шелухе, чем «этот легкий хлеб», «ангельская пища», которую не выносят ваши нёба и не переваривает желудок. , ты не смог бы проглотить ее, если бы она была вложена тебе в уста, когда ты выйдешь из могилы; и вам бы это не понравилось, если бы вы могли. Христос не вкладывает эту манну ни в чьи уста; но Христос дает ее всем желающим и годным к этому. Каков аппетит человека, такова и пища человека; и такова жизнь, возникающая в результате этого.
II. Обратите внимание на новое имя победителя.
Мне часто приходилось указывать вам, что Писание, в соответствии с восточным обычаем, придает большое значение именам, которые призваны отражать характер, обстоятельства или родительские надежды и желания. Таким образом, как по отношению к небу, так и по отношению к человеку, имена становятся сжатым выражением характера и личности. Когда мы читаем: «Я дам ему камень, на котором будет написано новое имя», мы делаем вывод, что основное внушение, содержащееся в этом обещании, касается изменения самого себя, чего-то нового в личности и характере. Мне нет нужды останавливаться на этом, поскольку у нас нет материала, с помощью которого можно было бы подробно раскрыть величие обетования. Я хотел бы только напомнить вам, как нас учат верить, что отпадение телесного и удаление из этой нынешней сцены влечет за собой это в случае тех, кто здесь, на земле, начал ходить со Христом и стал гражданами В духовном мире происходят великие, невыразимые перемены, и все они направлены в одном направлении — сделать слуг более похожими на своего Господа. Какие новые способности могут развиться благодаря простому факту утраты ограничений телесного каркаса? какие новые точки соприкосновения с новой вселенной; какие новые аналоги того, что мы здесь называем нашими чувствами и средствами восприятия внешнего мира, могут быть спутниками отстранения от «земного дома сей скинии», мы не смеем и мечтать. Если бы нам сказали, мы не смогли бы правильно понять. Но ведь если арендатора взять из глиняной избы и посадить в царском доме, вечном, нерукотворенном, то окна его должны быть шире и прозрачнее, и в палаты должен проникать неизмеримо более яркий свет. .
Но какими бы ни были эти изменения, они основаны на том, что было в прошлом. Итак, вторая мысль, которую наводит на мысль это новое название, заключается в том, что эти изменения являются прямым результатом курса победителя. И в старые времена, и в пэрах Англии вы найдете имена завоевателей, сухопутных или водных, которые несут в себе свои обозначения и передают своим потомкам память об их победах в самих своих титулах. Точно так же, как Сципион назывался Африканским, а Джервис стал лордом Сент-Винсентом, так и «новое имя» победителя является сосредоточением и напоминанием о завоевании победителя. И то, что мы совершили и сражались здесь, на земле, мы несем с собой как основу перемен от славы к славе, которые придут на небесах. «Они отдыхают от своих трудов; их дела следуют за ними», и, собравшись позади удостоенного лавра победителя, сопровождайте его, пока он восходит на холм Господень.
Но мы еще раз приходим к мысли, что какие бы ни были перемены в будущем, главное направление характера остается, а консолидированные итоги преходящих земных дел остаются, а имя победителя есть суммирование победителя. жизнь.
Но, далее, Христос дает имя. Он изменил имена Своих учеников. Симона Он назвал Кифа, Иакова и Иоанна Он назвал «Сыновьями грома». Этот поступок требовал власти и обозначал новое отношение к Нему. Обе эти идеи переданы в обетовании: «Я дам ему... новое имя написанное». Только помните, братья, что преобразование остается верным линии направления, начатой здесь, и процесс изменения должен быть начат. на земле. Те, кто завоевал новое имя неба, — это те, о ком истинно было бы сказано, в то время как они носили старое имя земли: «Если кто в Господе, тот новая тварь».
«Старое прошло; вот, все стало новым».
III. Наконец, обратите внимание на тайну еды и названия.
«Я дам ему сокровенную манну… новое имя… которого никто не знает, кроме того, кто получает его». Теперь мы все знаем, что манна была собрана в Ковчеге, под Шекиной, за завесой святейшее место.
И, кроме того, существовало еврейское предание, что Ковчег и его содержимое, исчезнувшие после падения Иерусалима и разрушения первого Храма, были похоронены пророком Иеремией и спрятаны где-то на священной земле. пока Мессия не вернется. Здесь может быть намек на это, но предполагать это не обязательно. Сосуд с манной находился в Ковчеге Завета, о котором мы слышим в другой части символики этой книги, за завесой в святилище из всех. И Христос дает победителю приобщиться к этой священной и тайной пище. Имя, которое дано, «никто не знает, кроме того, кто получает его». Оба символа указывают на одну мысль: невозможность познания, пока мы не обладаем и не испытаем.
Эта невозможность преследует все самые благородные, самые высокие, самые чистые, самые божественные эмоции и владения земли. Поэты воспевали любовь и горе с начала времен; но люди должны любить, чтобы знать, что такое любовь. Каждая женщина слышала о сладости материнства, но только когда счастливая мать прижимает ребенка к груди, она понимает это. И так мы можем говорить до Судного Дня, и все же останется верным, что мы должны съесть манну и увидеть белый камень своими глазами, прежде чем мы сможем адекватно понять.
Итак, только опыт позволяет познать, насколько вульгарны, насколько тщетны и абсолютно разрушительны для самой цели, которой они призваны служить, все попытки людей предсказать эту невыразимую славу. Это слишком велико, чтобы быть понятым. Горы, окружающие нас, хранят тайну прекрасных земель за их пределами. Есть вопросы, которые иногда задают кровоточащие сердца, вопросы, которые чаще всего задает похотливое любопытство, и которые глупые люди сегодня прибегают к незаконным средствам решения, о будущей жизни, и все эти вопросы - хотя на некоторые из них, возможно, можно было бы ответить - в тишина. Достаточно нам услышать голос, который говорит: «В доме Отца Моего обителей много» — места для тебя и меня — «если бы не так, Я бы сказал вам». Ибо молчание красноречиво. Занавес — это картина. Невозможность рассказать — это признак величия того, что нужно рассказать. Надежде нужно совсем немного пряжи, чтобы сплести паутину. Я верю, что полумрак – это часть силы этой небесной перспективы. Давайте будем сдержаны перед этим. Давайте помнить, что, хотя наши знания малы и наши глаза тусклы, небо знает все, и мы будем с Ним; и так сказать, без чувства болезненного невежества или неудовлетворенного любопытства: «Еще не открывается то, кем мы будем, но мы знаем, что, когда Он явится, мы будем подобны Ему, ибо мы увидим Его таким, какой Он есть». наши сердца добавляют: «Достаточно для раба того, чтобы он был как господин его»?
Старый комментатор этого стиха говорит: «Знаешь ли ты, какое новое имя ты услышишь?» Преодолеть. Напрасно спрашивать тебя заранее. Вскоре ты увидишь это написанным на белом камне; Помоги нам, Господи, подвизаться добрым подвигом веры в твердой уверенности, что Ты примешь нас, и освежишь, и обновишь.
Откровение 2:12 – ПЕРВЫЕ И ПОСЛЕДНИЕ ДЕЛА
«Знаю, что последние дела твои... будут больше первых» (Откровение 2:12).
Приятно отметить, что Иисус Христос в этом письме говорит все, что может, хвалы, прежде чем произнести слово порицания. Он радуется, когда Его око, подобное пламени огненному, видит в Его детях то, что Он может похвалить. Похвала от Него – это действительно похвала; и для того, чтобы получить Его похвалу, не обязательно, чтобы действие было совершенным. Главное, как это выглядит? Он ценит направление, а не достижение. И если деяние настоящего момента лучше, чем деяние прошлого, хотя между ним и абсолютной полнотой все еще существует большой разрыв, похвала моего текста применима и никогда не выносится неохотно. «Я знаю, что твои последние дела превосходят первые».
В этом письме содержится порицание во многом, серьезном и о серьезных делах, но это не позволено ни в малейшей степени умалять теплоту и сердечность похвалы.
I. Итак, эти слова говорят нам, во-первых, о том, какой должна быть каждая христианская жизнь.
Жизнь постоянного прогресса, в которой каждое «завтра будет таким же, как сегодня, и гораздо более обильным» в отношении всего хорошего, благородного и истинного, является идеалом, к которому стремится каждый христианин по своему исповеданию. мы обязаны стремиться, потому что в Евангелии, которое мы говорим, как мы верим, заключены положительно бесконечные силы, которые сделают нас совершенно чистыми, благородными и совершенными во всех отношениях. И в этом заключаются, если мы положим их в свое сердце и позволим им действовать, положительно всемогущие мотивы, которые с неутомимой и постоянно растущей серьезностью побуждают нас к подобию Учителю, которого, как мы говорим, мы любим и которому служим. Непрерывное продвижение к всякому добру и во всех видах добра есть сам закон христианской жизни.
Тот же закон действует в отношении всех областей жизни. Всем известно, и сотни банальных пословиц говорят нам, что практика ведет к совершенству, что человек, который сегодня несет небольшой груз, завтра сможет нести больший; что осуществляемые полномочия вознаграждаются большей силой; что тот, кто начинает с короткого перехода, хотя и утомится после прохождения мили или двух, на следующий день сможет пройти гораздо дальше. Во всех сферах деятельности верно то, что чем дольше мы продолжаем курс, тем легче должно быть что-то делать и тем значительнее должны быть результаты. Плодовое дерево не начинает плодоносить в течение года или двух, а когда оно приходит, урожай ни по размеру, ни по обилию не может сравниться с тем, который дает потом.
Точно так же и для христианского пути законом явно должны быть постоянный прогресс и все расширяющаяся сфера жизни, завоеванной для Христа и наполненной Христом. «Забывая то, что позади, стремясь к тому, что впереди, мы стремимся к цели». Каждая метафора о жизни христианской души несет в себе один и тот же урок. Это здание? Затем, постепенно, оно повышается. Это дерево? Затем с каждым годом он распространяет более широкую тень, и его лиственная крона приближается к небу. Это тело? Затем оно растет от детства к юности и от юности к зрелости. Христианство — это рост, непрерывный, всеобъемлющий и бесконечный.
II. Следующее замечание, которое я делаю, заключается в том, что похвала Христа описывает то, чем, к сожалению, большая часть якобы христианской жизни не является.
Думаете ли вы, братья, что если бы Он сейчас пришел к нам с теми качествами, которые дает нам контекст, с Его «очами, как пламень огненный», чтобы созерцать, и Его «ногами, подобными тонкой меди», чтобы попирать Его? все противодействие и зло, Он нашел бы среди нас то, что оправдывало бы Его чистые уста, говоря это о нас, как о сообществе, так и об отдельных людях: «Я знаю, что последние дела твои больше первых»?
Какова обычная история множества исповедующих христианство? То, что они называют (справедливо или ошибочно, это не вопрос на данный момент) «обращением», затем год или два, или, возможно, месяц или два, или, возможно, неделя или две, или, возможно, день или два, глубокой серьезности. радостного посвящения, добровольного послушания — и затем обратно возвращаются старые связи, привычки и ассоциации. Многие исповедующие христианство представляют собой случаи задержки в развитии, подобно некоторым из тех чудовищ, которых вы видите на наших тротуарах: взрослый человек в верхней части тела, без каких-либо нижних конечностей, о котором можно было бы говорить, возрастом полстолетия и ростом лишь вдвое ниже ростом. десятилетнего ребенка. Разве во всех наших церквях и общинах нет множества так называемых христиан? Интересно, есть ли здесь сегодня вечером кто-нибудь из них, кто ни капельки не вырос за годы, чьи дела вчера были точно такими же, как их дела сегодня, и так далее на протяжении долгого, унылого прошлого, перспективы непрогрессивной жизни? старые грехи всплывают вместе со старой силой и ядом, старые слабые места в дамбе каждую зиму прорываются снова, и при каждом наводнении, после всех исправлений и исправлений, старые недостатки так же безудержны, как всегда, новая жизнь так же слаба. трепещущий, спазматический, неуверенный. Они растут, если вообще растут, урывками, как, скажем, дерево, которое каждую зиму засыпает и лишь на некоторое время производит древесину летом. Или они не растут даже так регулярно, но иногда наступает час или два роста, а затем долгие унылые периоды, в которых нет никакого прогресса ни в понимании христианского учения, ни в применении христианских заповедей. ; никакого увеличения соответствия небесам, никакого увеличения осознания Его любви, никакого более ясного или более пристального и проницательного созерцания невидимых реальностей, чем это было давным-давно. Сколько из нас младенцев в Господе, когда у нас на голове седые волосы и когда на время, когда нам надлежит быть учителями, нам нужно снова научить нас, что является первыми принципами пророчеств Божиих?
Ой ! Дорогие друзья, мне иногда кажется, что идея непрерывного роста христианского понимания, чувств и характера, связанная с самой сутью христианской жизни, полностью выветрилась из сознания половины исповедующих христианство в наши дни. Какое отношение к этому имеют наши представления о церковном общении, о приеме людей в Церковь и тому подобное, мне здесь обсуждать не мне. Только вот я не могу избавиться от ощущения, что если бы Иисус Христос вошел в большинство наших собраний в наши дни, Он не сказал бы и не мог бы сказать то, что Он сказал этим бедным людям в Фиатире: «Я знаю, что последние дела твои больше первых».
Что ж, тогда давайте помнить, что если Он не может сказать этого, Он должен сказать противоположное. Я полагаю, что слова моего текста являются явным намеком на другие Его слова, когда Он говорил обратное, о том, что «последнее состояние того человека хуже первого». сделано и во Втором послании Петра, где мы находим подобное описание человека, отпавшего от Иисуса Христа. Давайте усвоим урок: сегодня либо лучше, чем вчера, либо хуже. Если человек на велосипеде стоит на месте, он падает. Условием сохранения вертикального положения является движение вперед. Если альпинист на альпийском ледяном склоне не приложит все свои силы для подъема, он не сможет удержаться на месте под углом в сорок пять градусов на льду, а обязательно пойдет вниз. Если он усилием не преодолеет гравитацию, то очень скоро окажется на дне. Итак, если христиане не становятся с каждым днем лучше, то они с каждым днем становятся хуже. И это будет конец: демон, который был на востоке, вернется в свой дом, который он действительно находит «выметенным и украшенным», но «пустым», потому что не существует всеобъемлющего принципа любви к небу, живущему в живых. в этом. Он находит его пустым. Природа не терпит пустоты; и он входит со своими семью друзьями; и «последнее у того человека хуже первого».
Перед нами есть две альтернативы. Мне бы хотелось, чтобы я всегда мог чувствовать для себя, и чтобы вы чувствовали для себя, что тот или иной из них должен описывать нас как исповедующих христиан. Либо мы становимся более похожими на Христа, либо с каждым днем становимся менее подобными.
III. Наконец, мой текст по отношению ко всему этому письму предполагает, как эта похвала может стать нашей.
Обратите внимание на контекст. Христос говорит, согласно улучшенному прочтению, которое можно найти в Пересмотренной версии: «Знаю дела твои, и любовь, и веру, и служение» (или служение), «и терпение, и что последние дела твои превосходят прежние». Другими словами, лучший способ обеспечить этот постоянный рост в проявлениях христианской жизни — это сделать привычкой развивать то, что его производит, а именно эти две вещи: милосердие (или любовь) и вера.
Это корни; их нужно культивировать. Любовь христианина к небу не будет расти сама по себе, как и его вера. Если мы не обретем совесть молитвой, чтением Священного Писания, подчинением себя влияниям, предусмотренным в Его слове для укрепления нашей веры и согрева нашей любви, то и то, и другое придет в упадок и станет бесплодным, не принося «только листьев». бесплодной, хотя и блестящей профессии. Вам необходимо развивать веру и любовь так же, как и любую другую способность или любую другую привычку. Если их пренебречь, они обязательно умрут. Если их не развивать, то результаты их «служения» (или «служения») и «терпения» наверняка будут становиться все меньше и меньше.
Эти двое, вера и любовь, являются корнями; их жизненная сила определяет силу и изобилие плода, который приносится. И если вы не раскопаете их и не позаботитесь о них, они обязательно умрут в недоброй почве наших бедных каменистых сердец и будут унесены пронзительными ветрами, воющими по всему миру. Если мы хотим, чтобы наши дела увеличивались в количестве и повышались в качестве, давайте позаботимся о том, чтобы у нас выработалась честная привычка развивать то, что является их производным делом, — любовь к небу и веру в Него.
И далее текст наводит на другую мысль. В конце письма я прочитал: «Кто побеждает и соблюдает дела Мои до конца, тому Я дам» и т. д.
Теперь заметь, что в начале письма названо «делами твоими», в конце оно называется «делами моими». И здесь утверждается, что условием победы и предпосылкой престола и владычества является настойчивое и настойчивое соблюдение до конца тех, которые теперь называются «делами Христа», то есть, если мы хотим, чтобы Учитель увидит в нас непрерывный рост по направлению к Себе, тогда, помимо развития привычки веры и любви, мы должны развивать и другую привычку смотреть на Него как на источник всей работы, которую мы делаем для Него. И когда мы перешли от созерцания наших дел как своих и стали смотреть на все, что мы делаем, о праве, истине и красоте, как на Христа, действующего в нас, тогда появляется уверенность в том, что наша работа возрастает в благородстве и масштабах.
Чем больше мы теряем себя и чувствуем себя лишь инструментами в руках Господа, тем больше мы будем стремиться наполнить свою жизнь всяким благородным служением; тем больше мы сможем украсить их всей красотой возрастающего подобия Тому, Кто является их источником.
Есть еще одна вещь, которую следует помнить, а именно: если мы хотим иметь это прогрессирующее благочестие, мы должны прилагать непрерывные усилия до самого конца.
Мы не подходим ни к одному моменту в нашей жизни, когда мы могли бы ослабить искренность нашего стремления сделать все больше и больше полноты Христа своей собственной. Но до самого последнего момента жизни существует возможность еще больших побед и соответствующая возможность поражения. И поэтому до самого конца «усилия, основанные на вере, сделанные радостными любовью и сильными хваткой Его руки, должны быть для нас законом». «Побеждает» тот человек, который «хранит Свои дела» и настойчиво стремится совершать их до «самого конца». И если он медлит хотя бы на мгновение до конца, он теряет благословение, которого иначе достиг бы.
«Забывая о том, что позади, и стремясь к тому, что впереди», должно быть нашим девизом до конца. Перед нами всегда должны сиять недостигнутые высоты, которые, возможно, еще будут доступны нашим ногам. Мы никогда не должны позволять привычке заставлять нас проявлять какое-либо послушание, а прошлые неудачи не должны ограничивать наши ожидания того, кем мы можем стать в будущем. Мы никогда не должны сравнивать себя сами с собой или друг с другом. Мы никогда не должны допускать, чтобы низкие мысли и бедная середина христианской жизни в наших братьях вставали между нами и тем высоким видением совершенного подобия небу, которое должно гореть перед всеми нами не как тщетная мечта, а как воля Божия. в Господе Иисусе о нас.
И если, пораженные ее красотой и привлеченные ее силой, и ежедневно честно подчиняясь накапливающемуся влиянию давно испытанной любви Христовой, и привлекая привычку на сторону благочестия, и ослабляя сопротивление и антагонизм длительной дисциплиной и тщательным воспитанием, «мы стремимся к цели ради награды высшего звания Божьего в Господе», мы будем подобны мудрому домовладельцу, который хранит лучшее вино до последнего,
«И в старости, когда другие увянут, Мы еще принесем плоды».
И тогда сама смерть лишь продолжит процесс, благословивший и облагородивший жизнь, и приведет нас в другое состояние, в котором «последние дела будут больше первых».
Откровение 2:26-28- IV. ЖИЗНЕННАЯ СИЛА ПОБЕДИТЕЛЯ
«Кто побеждает и соблюдает дела Мои до конца, тому дам власть над язычниками: 27. И он будет пасти их жезлом железным; как сосуды горшечники, они разобьются до дрожи, как Я принял от Отца Моего. 28. И дам ему звезду утреннюю» (Откровение 2:26—28).
Это обещание победителям в Фиатире отличается от предыдущих в нескольких замечательных отношениях. Если вы обратите внимание, призыв прислушаться к тому, «что Дух говорит церквам», предшествует обещаниям в предыдущих письмах; здесь следует это обетование, и этот порядок соблюдается в трех последующих посланиях. Структура всех этих писем слишком тщательна и художественна, чтобы можно было предположить, что это изменение произвольно или случайно. В этом должно быть какое-то значение, но я не претендую на то, чтобы быть готовым к объяснению, и предпочитаю признать недоумение, а не притворяясь просветлением.
Кроме того, есть еще одна примечательная особенность этого письма, а именно расширение, которое придается обозначению победителя как «Тот, кто побеждает и соблюдает дела Мои до конца». обещают здесь, по сравнению с его предшественниками, а именно, что все они рассматривают просто отдельного победителя и обещают ему «вкушать от древа жизни»; «венец жизни»; иммунитет от «второй смерти»; «скрытая манна»; «белый камень»; и «новое имя написано»; которое, как и все остальные обетования, принадлежало Ему одному; но здесь поле расширяется, и мы привлекаем других, на которых победитель должен оказать влияние. Итак, мы вступаем в новую фазу представлений о будущей жизни в этих словах, которые не только останавливаются на пропитании, покое, славе, принадлежащих самому человеку, но рассматривают его как еще инструмент в руки Господа и орган для осуществления Своими действиями целей Христа в мире. Итак, я хочу, чтобы вы вместе со мной очень просто взглянули на идеи, заключенные в этих словах.
I. У нас есть власть победителя.
Теперь обещание в моем тексте сформировано воспоминанием великих слов второго псалма. Этот псалом стоит в начале Псалтири как своего рода прелюдия; и в сочетании с сопутствующим ему псалмом, первым, суммируются два великих фактора религиозной жизни
Евреям, а именно: блаженство в соблюдении закона и яркость надежды на Мессию. Рассматриваемый псалом посвящен этой мессианской надежде в образах земного монарха-завоевателя и провозглашает Его владычество, установленное по всей земле. И в нашем письме содержится чудесная мысль, что духи праведных людей, достигших совершенства, так или иначе связаны с Ним в этой завоевательной кампании.
В этих словах есть многое, что нам, конечно, бесполезно пытаться расширить или разъяснить. Нам остается только ждать, глядя на тусклый свет, чтобы опыт открыл тайну. Но есть и многое, что, если мы благоговейно вдумаемся в это, может побудить нас к смелому противостоянию и настойчивому усердию в соблюдении заповедей Христовых. Я, со своей стороны, верю, что Священное Писание является единственным источником такого знания, которое мы имеем о будущей жизни; и я также верю, что знание, какое оно есть, которое мы получаем из Писания, является знанием и ему можно абсолютно доверять. Итак, хотя я и отказываюсь от всех попыток риторического изложения подробностей этого загадочного символа, я все же возлагаю это на наши сердца. Оно не становится менее могущественным оттого, что во многом оно невообразимо; и тайна, тьма, мрак могут быть и являются частью откровения и света. «Там было сокрытие Его силы».
Итак, заметьте, что каким бы ни было конкретное содержание такого обетования, как это, общая его форма находится в полном согласии со словами нашего Господа, когда Он был на земле. Дважды, согласно евангельским повествованиям — один раз в связи с глупым вопросом Петра: «Что же мы будем иметь?» и один раз в еще более священной связи, за столом накануне Голгофы, — наш Господь давал Своим трепещущим ученикам это великое обещание: «В возрождении, когда Сын Человеческий сядет на престоле славы Своей, сядете и вы на двенадцати престолах судить двенадцать колен Израилевых». реальность, которая лежит ниже, заключается в том, что Иисус Христос, истина, поклялся в этом, что Его слуги будут связаны с Ним в деятельности Его царственности. И та же самая великая мысль, которую мы только портим, когда пытаемся разорвать лепестки, которые остаются закрытыми до тех пор, пока солнце не раскроет их, лежит в основе двух притч о фунтах и талантах, в отношении каждого из которых мы имеем: «Ты был верен в нескольких вещах; Я поставлю тебя правителем многих вещей»; и, наряду с обещанием власти, уверенностью в союзе с Учителем: «Войди в радость Господа твоего». Таким образом, эта книга Откровения лишь следует по стопам и расширяет намеки на учение Христа, когда оно торжествует в мысли, что мы стали царями и священниками небес; когда оно указывает на будущее, в котором — мы не знаем как, но мы знаем, если мы верим Ему, когда Он говорит, что так будет — они будут царствовать с Ним во веки веков.
Мой текст добавляет далее образ завоевательной кампании, железного скипетра, сокрушающего антагонизм, объединенного сопротивления, разбитого в дрожи, «как сосуд горшечника», разбившийся о мраморную мостовую. И там сказано, что в этой последней борьбе и окончательной победе те, кто перешли в покой Божий и жили со Христом, будут с Ним, а небесные воинства будут следовать за Ним, одетые в чистые и блестящие белые одежды, и с Ним. покорение, ай! и превращая в преданную любовь антагонизмы земли. Я отвергаю все попытки милленаристских пророчеств, но указываю на то, что все учение Нового Завета сходится к одному пункту: что Христос, пришедший умереть, снова придет царствовать, и что Он будет царствовать, и Его слуги с Ним. . Этого достаточно; и это все. Ибо все остальное — домыслы и фантазии, а иногда и глупость; а детали преуменьшают, а не преувеличивают великий, неподробный, великолепный факт.
Но все остальные обетования касаются не чего-то отдаленного будущего, а того, что начнет действовать в тот момент, когда пыль, смятение и окровавленные одежды с поля битвы будут сметены. В один момент победители сражаются, в другой они вкушают Древо Жизни, и на их локонах лежит корона, и их счастливые губы питаются «сокровенной манной». без сомнения, главный акцент в обещании власти здесь указывает, как научил нас Сам наш Господь, на время «возрождения», когда Сын Человеческий сядет на престоле славы Своей; сфера применения обещания не должна ограничиваться исключительно этим. Должно быть что-то в настоящем для блаженных умерших, а также для них в будущем. А это значит, что они соединены с Иисусом Христом в Его нынешней деятельности; и через Него, и в Нем, и с Ним и ныне служат Ему. Слуга, когда он умрет и будет готов к этому, сразу же приступит к управлению десятью городами.
Вот это обещание моего текста. в своем глубочайшем значении соответствует глубочайшим потребностям человеческой природы. Ибо мы никогда не сможем быть в покое, если не будем работать; а рай бездействия — это рай скуки и усталости. Какие бы насмешки ни высказывались по поводу христианской концепции будущего, которые, к сожалению, находят оправдание во многих популярных представлениях и болезненных отрывках гимнов, новозаветное представление о том, какой должна быть эта будущая жизнь, благородно со всеми энергичный, плодотворный во всякой деятельности и напряженный во всяком служении. Это обещание моего текста дополняет три предыдущих. Они были адресованы законным, утомленным стремлениям к отдыху и полноте удовлетворения самого себя. Это адресовано более глубокому и благородному стремлению к большему служению. И слова моего текста, какую бы смутную славу они ни отчасти раскрывали, как доставшуюся победителю в будущем, действительно заявляют, что, когда он выйдет из могилы, его будет ждать более благородная работа, чем любая, которую он когда-либо делал. сделал здесь.
Но давайте не будем забывать, что весь этот доступ к власти и расширение возможностей являются следствием царственности Христа и победоносного правления Христа. То есть все, что мы имеем в будущем, мы имеем, потому что мы связаны с Ним, и все наше служение там, как и все наше блаженство здесь, вытекает из нашего союза с этим Господом. Поэтому, когда Он говорит, как в словах, которые я уже цитировал, что слуги Его сядут на престолах, Он представляет Себя на центральном престоле. Власть управляющего над десятью городами является лишь следствием входа слуги в радость Господню. Что бы ни находилось на небесах, зародыш всего этого заключается в том, что мы подобны Христу, настолько тесно отождествлены с Ним, что подобны Ему, и разделяем все Его имущество. Он говорит каждому из нас: «Все Мое — Твое». Он взял часть нашей плоти и крови, чтобы мы могли разделить Его Дух. Невеста наделена богатством жениха, а венцы, возлагаемые на головы искупленных, — это венец, который получил Сам Христос в награду за Свой Крест — «как Я получил от Отца Моего».
II. Обратите внимание на звездное великолепие победителя.
Второй символ моего текста сложен для интерпретации, как и первый: «Я дам ему утреннюю звезду». Несомненно, во всем Писании звезда является символом царского владычества; и многие предложили бы именно так интерпретировать это в данном случае. Но мне кажется, что, хотя это объяснение — которое делает вторую часть нашего обещания просто идентичной первой, хотя и под другим одеянием — отдает должное одной части символа, оно совершенно опускает другую. Ибо здесь акцент делается на «утре», а не на «звезде». Именно «утренняя звезда», а не какая-либо звезда, сияющая на небесах, представлена здесь как символическое представление состояния победителя. Тогда еще один как бы ложный запах, по которому пошли толкования, мне кажется, состоит в том, что, принимая во внимание тот факт, что в последней главе Откровения Сам Господь наш описан как «светлая и утренняя звезда», они Хотя совершенно верно, что, в глубочайшей из всех точек зрения, Сам Иисус Христос является даром, поскольку он дает все эти семь обетований, однако Мне кажется, что уместность изображения запрещает Ему говорить здесь: «Я отдам им Себя!»
Поэтому я думаю, что мы должны вернуться к тому, что любое прикосновение поэтического воображения сразу же могло бы представить в качестве значения обетования, а именно к рассветному великолепию этой планеты надежды и утра, предвестнику дня, который мы должны заложить. держать. Еврейские пророки задолго до этого говорили о Люцифере, «несущем свет», «сыне зари». Многие поэты воспевали его до Мильтона с его
— Геспер, возглавивший звездное воинство, Роде ярчайший.
Так что, я думаю, нам просто следует усвоить мысль, что звездное великолепие, красота и блеск, которые будут излиты на победителя, - это то, что выражено здесь этим символом. В чем будет заключаться этот блеск, нам не следует говорить. Это будущее хорошо хранит свою тайну, но то, что оно будет совершенствованием человеческой природы до самой изысканной и совершенной высоты, на которую она способна, и расширением ее за пределы всего, что может постичь здешний человеческий опыт, мы можем мирно предвидеть и спокойно доверяй.
Только заметьте, что прогресс здесь по сравнению с предыдущими обетованиями столь же заметен, как и в первой части этого великого обетования. Там влияние и власть христианина были представлены под символом царственного владычества. Здесь они изображены под символом блестящего великолепия. Именно зрители видят великолепие луча, исходящего от звезды. И это обещание, как и первое, подразумевает, что в этом будущем появится сфера, в которой совершенные духи смогут излучать свой свет и где они смогут радовать и привлекать взгляды своими лучами. У меня нет слов о небе, на котором могут сиять лучи этой звезды, но я чувствую, что сама суть этого великого представления состоит в том, что христианские души в будущем, как и в настоящем, будут выступать как видимые воплощения славы и блеска невидимого Бога.
Далее, помните, что этот образ, как и предыдущий, прослеживает сияние, как и царственность, в общении со Христом и в передаче от Него. «Я дам ему звезду утреннюю». Мы будем сиять, как «яркость небесного свода, и как звезды во веки веков», как сказал Даниил, — не собственным, а отраженным светом. Мы не солнца, а планеты, которые движутся вокруг Солнца Праведности и сверкают Его красотой.
III. Наконец, обратите внимание на состояние авторитета и блеска.
Здесь я хотел бы сказать несколько слов о замечательном расширении обозначения победителя, о котором я уже упоминал: «Побеждающий и соблюдающий дела Мои до конца». речь идет только о Фиатире, но если вы просмотрите письмо, то увидите, что там больше, чем обычно, о делах — делах, в которых нужно раскаяться, или делах, которые составляют материал окончательного возмездия и суда.
Каким бы ни было объяснение этого расширенного обозначения, урок, который оно нам преподает, является очень значительным и очень важным. Сведите метафору победителя к простому, жесткому, прозаическому факту выполнения дела Христа сразу и до конца жизни. Отбросьте риторику борьбы, и все сводится к упорному, настойчивому послушанию небесным заповедям. «Тот, кто соблюдает дела Мои» не привлекает воображение, как «Тот, кто побеждает». Но это объяснение победы, и нам всем необходимо принять его близко к сердцу.
«Мои дела»: это означает дела, которые Он предписывает. Без сомнения; но взгляните на стих перед моим текстом: «Я воздам каждому из вас по делам вашим». То есть дела, которые вы делаете, и дела Христа — это не только те, которые Он повелевает, но и те, о которых Он Сам установите шаблон. Он «воздаст по делам»; Он даст власть; дайте утреннюю звезду. Другими словами, жизнь, которая была сформирована по небесному образцу и оформлена в соответствии с небесными заповедями, - это жизнь, которой можно предоставить участие в Его владычестве и наделить ее отраженным блеском. Если мы будем выполнять Его работу здесь, мы сможем сделать это более полно там. «Дела, которые Я творю, и он сотворит». Это закон жизни, да, и это обещание небес. «И дела более великие, чем эти, сотворит Он, потому что Я иду к Отцу Моему». Когда мы придем к частичному согласию с Ним здесь, мы можем надеяться — и только тогда мы имеем право надеяться — на полное уподобление Ему в будущем. Если здесь, из этого тусклого места, которое люди называют землей, среди суматохи, пыли и расстояний нынешней жизни, мы смотрим на Него и с открытыми лицами созерцаем Его, и здесь, в степени и части, меняются от славы к славе, там Он обратит к нам лицо Свое, и, взглянув на это, в праведности, «мы насытимся, когда пробудимся с Его подобием».
Братья, нам предстоит выбирать, будем ли мы делить владычество Господа или будем сокрушены Его железным скипетром. Нам предстоит выбирать, будем ли мы в будущем полностью подобны Ему, формируя свою жизнь по Его воле и образцу. Нам предстоит выбрать, будем ли мы, увидев Его здесь, переполняться радостью, когда приближается сияние Его пришествия, или призовем скалы и холмы, чтобы они укрыли нас от лица Сидящего. на Троне. Время – мать Вечности. Сегодня формирует завтра, и когда все сегодня и завтра станут вчера, они определят нашу судьбу, потому что они определят наши характеры. Будем соблюдать заповеди Христовы, и мы будем облечены достоинством, озарены славой и поручены работе, далеко превосходящей все, что мы можем здесь помыслить, хотя в своей самой дальней широте и самой ослепительной яркости они являются лишь продолжением и самой ослепительной яркостью. совершенствование и слабые начала земного конфликта и служения.
Откровение 3:1 – ГОСПОДЬ ДУХОВ И ЗВЕЗД
«...Так говорит Имеющий семь духов Божиих и семь звезд» — Откровение 3:1.
Титулы, под которыми наш Господь говорит о Себе в посланиях к семи церквям, выбраны так, чтобы соответствовать духовному состоянию общины, к которой он обращается. Соответствие обычно можно наблюдать без труда, и в этом случае оно весьма очевидно. Церковь в Сардах, которой Христос представлен в этом аспекте как обладатель «семи духов Божиих и семи звезд», не имела ересей, нуждающихся в исправлении. У него не было достаточно жизни, чтобы производить даже такие болезненные выделения. Зимой не растут ни сорняки, ни цветы. Когда все люди думают, а некоторые из них думают ошибочно, о христианской истине, может быть более глубокое, чем временное состояние вещей. Лучше ереси Эфеса и Фиатиры, чем покорное затишье Сард.
В нем не было никакой безнравственности. Грубая развращенность некоторых жителей Пергама не имела там аналогов. У Филадельфии их не было, поскольку она держалась близко к своему Господу, а Сарды ни в чем не упрекают, потому что их зло было глубже и печальнее. Оно не было вопиюще коррумпированным, оно было всего лишь мертвым.
Конечно, никаких гонений не было. Верная Смирна имела скорбь смерти, висевшую над головой, как грозовая туча, а возлюбленная Господом Филадельфия приближалась к своему часу испытания. Но у Сардиса не было достаточно жизни, чтобы быть отвратительным. Почему мир должен беспокоиться о мёртвой церкви? Оно точно соответствует цели мира и на самом деле является лишь частью мира под другим именем.
В такой церкви, в ее флегматичном безразличии, воспламеняется это торжественное и в то же время радостное видение Господа «семи духов Божиих» и «семи звезд».
I. Давайте подумаем о состоянии церкви, которая особенно нуждается в этом видении.
Все это суммировано в этом приговоре, произнесенном Тем, Кто «знает дела его»: «Ты носишь имя, что ты жив, но ты мертв». вместе в одном осуждении, как «несовершенные пред Богом».
Как мы вскоре увидим, нам не следует понимать слово «мертвый» в самом полном смысле, на который оно способно. Но давайте вспомним, как на земле Господь, чьими глубокими словами по этому поводу мы обязаны главным образом Иоанну, учил, что все люди носят либо живые, потому что они были оживотворены Им, либо мертвые, - как Он сказал: Если не будете есть Плоти и пить Крови Сына Человеческого, не будете иметь в себе жизни», и как одна из главных идей всего учения Иоанна звучит так: «Имеющий Сына имеет жизнь». Это воспоминание поможет нам дать словам их истинное значение. Смерть есть состояние тех, кто отделился от Него и не принял от Него лучшей жизни в свой дух общением и верой.
В таком состоянии оказалась церковь в Сардах. Люди и епископ потеряли власть над Ним. Сердца их бились не без сильной любви к Нему, а лишь слабо пульсировали с такой пульсацией, которую едва могла уловить даже Его рука, положенная на их грудь. Их мысли не имели ясного представления о Нем и Его любви. Их общение с Ним прекратилось. В их жизни не было сияющей красоты самопожертвования ради Бога. Их христианство вымирало.
Но эта смерть не была полной, как видно из того, что в следующем стихе выражение «готовый умереть» применяется к некоторым из них или, возможно, к некоторым сохранившимся произведениям, которые еще сохранились. Они были на грани смерти, умирали, большая часть их духовной жизни угасла, но то тут, то там среди пепла виднелись искры, которые видел Его глаз, и Его дыхание могло раздуваться в пламя. Некоторые работы все же сохранились, хотя и не «идеально», а сморщенные и болезненные, как побледневшие побеги растения, слабо растущего в темном подвале.
У некоторых животных с низкой организацией можно увидеть мышечные движения после вымирания жизни. Таким образом, церкви и отдельные христиане могут продолжать выполнять христианскую работу какое-то время после того, как угаснет истинный импульс, который должен был ее породить. Поезд проедет некоторое расстояние — после того, как отключат пар. Институты сохраняются после того, как в них угасла жизнь, поскольку привычка и привычка поддерживают рутинные действия, хотя истинный мотив мертв, и люди могут долгое время оставаться номинальными приверженцами дела, к которому они не привязаны никаким живым убеждением. . Насколько ваша христианская деятельность есть проявление жизни, а сколько — ужасные подергивания трупа под гальванизмом?
Эту смерть видел лишь огнеокий Христос. У этих людей в Сардах было «имя, чтобы жить». Они пользовались высокой репутацией среди азиатских церквей как люди с энергичным христианским характером. И сами они, без сомнения, были бы очень удивлены кувалдовым ударом такого суда над их государством. Можно представить, как они говорят: «Мы мертвы!» Разве мы не стоим высоко среди наших братьев, разве мы не совершаем среди нас то и другое христианское дело? Разве мы не пророчествовали во имя Твое?» Да, и самый верный признак духовной смерти – это потеря сознания. Паралич не ощущается. Унижение безболезненно. Обмороженные конечности нечувствительны. Они покалывают только тогда, когда к ним возвращается жизнь. Когда мужчина говорит, что я сплю, он наполовину проснулся.
Одной из особенностей их смерти является то, что они забыли, кем они были в лучшие и счастливые времена, и поэтому нуждаются в увещевании: «Вспомни, что ты принял и услышал». с глаз долой, и они довольствуются лежанием на грязном берегу у его основания. Никакие уколы сознательного упадка их не беспокоят. Они зашли слишком далеко для этого. Тот же период формального христианского служения, который ознаменовал их упадок от братьев, скрыл его от них самих. Это торжественный факт, который стоит очень ясно уяснить себе: в нас может происходить глубочайший духовный упадок, и мы все не осознаем этого. «Самсон не знал, что его сила покинула его», и в полном невежестве он пытался совершить свои старые подвиги, но обнаружил свою слабость. Таким образом, жизнь нашего духа, возможно, угасла, и мы не знаем, сколько крови мы потеряли, пока не попытаемся подняться и упасть обратно, потеряв сознание. Как некая редкая эссенция в полузакрытом сосуде, спрятанная в какой-нибудь ящик, мы идем ее вынимать и не находим ничего, кроме слабого запаха, гнилой пробки и пустого флакона. Верный способ потерять драгоценный эликсир христианской жизни – это запереть его в своих сердцах. Ни одна жизнь невозможна без еды, воздуха и физических упражнений. Мы должны жить хлебом Божьим, сошедшим с небес, и дышать дыханием Его животворящего Духа, и использовать всю нашу силу для Него, иначе, чтобы жило все наше имя и наши сморщенные, слабые подражания движения жизни, глаза, подобные пламени огненному, увидят печальную действительность, и уста, в которые изливается благодать, должны будут сказать над нами одно мрачное слово — мертв.
II. Обратите теперь внимание на мысль о Христе, представленную многим церквям. «Имеющий семь духов Божиих и семь звезд».
Большая часть качеств, с которыми Господь говорит о Себе в начале семи посланий церквям, взята из особенностей величественного видения Христа в первой главе этой книги. Но ничто там не соответствует первому пункту этого описания, и это обозначение пока единственное. Однако в Апокалипсисе есть еще три места, которые проливают на него много света, и к ним мы можем на мгновение обратиться. В апостольском приветствии в начале книги (1:4) Иоанн принимает милость и благодать азиатским церквям от Отца Вечного, и от семи Духов, находящихся перед престолом, и от Христа, верного свидетеля. В великом видении небесных реалий (гл. 4) провидец видит горящие пред престолом семь светильников огненных, «которые суть семь духов Божиих», а когда в последней части того же видения он видит побеждающих Агнец, который снимает печати с книги всемирной истории, видит Его имеющим «семь очей, которые суть семь Духов Божиих, посланных по всей земле». эхо старых слов того же пророка, который был предшественником Иоанна в символическом использовании «свечника» как символа Церкви и который говорит о «семи глазах Господних, которые бегают взад и вперед по всей земле» ( Захария 4:10).
Ясно, что во всех этих отрывках мы видим одну и ту же идею о Святом Духе Божием во всей полноте и многообразии его семичастных энергий, задуманных как принадлежащих и дарованных Агнцем Божьим, Господом всех церквей. Употребление множественного числа и числа семь примечательно, но вполне объяснимо, поскольку священное число выражает совершенство и не противоречит личному единству, лежащему в основе многообразия проявлений. Личность Духа достаточно выражена в рефрене каждого послания: «Да слышит, что Дух говорит церквам». священное место, в котором призывается Дух, самое среднее между Отцом и Сыном. Семь светильников перед престолом говорят о пылающем совершенстве того Духа горения, который мыслится как «имманентный» Божественной природе. Семь глаз, посланных по всей земле, говорят о совершенстве энергий того же самого Духа, сияющего и сияющего по всему миру.
И великие слова нашего текста согласуются с видением этих семи как глаз Агнца закланного, говоря нам, что этот огненный Дух излился на людей Господом, которому пришлось умереть, прежде чем Он мог излить огонь на землю. .
Это мысль, в которой больше всего нуждается мертвая или разлагающаяся церковь. Есть Дух, животворящий, и Христос — Господь этого Духа. Вся полнота Божественных энергий собрана в Святом Духе, и это главное Его дело — вдохнуть в нашу мертвенность дыхание жизни. Многие другие благословенные служения принадлежат Ему, и многие другие имена принадлежат Ему. Он — «Дух усыновления», Он — «Дух мольбы», Он — «Дух святости», Он — «Дух мудрости», Он — «Дух силы, любви и звука». ум», Он есть «Дух совета и силы»; но превыше всего есть имя, выражающее Его величайшую работу: «Дух Жизни». Горящие светильники говорят о Его сверкающем свете; семь глаз Его бдительного Всеведения и другие символы свидетельствуют о различных сторонах Его милостивого воздействия на человеческие сердца. Масло помазания было освящено из золота, чтобы выразить Его работу, направленную на то, чтобы заставить все силы человека двигаться плавно и без трений в служении Богу и питать пламя преданности в сердце. «Вода» говорила об очищающей эффективности, а «огонь» — о плавящей, трансформирующей и очищающей силе. Но «несущийся могучий ветер», дующий, где хочет, неустойчивый и свободный, видимый только в своих действиях, и все же слышимый каждым не глухим ухом, иногда тихий и тихий, как дыхание спящего ребенка, иногда громкий. и сильный, как буря, — Его лучшая эмблема. Само имя «Дух» подчеркивает тот аспект Его работы, в котором Он рассматривается как источник жизни. Именно эта мысль о Его работе имеет самое радостное и торжественное значение для христиан, которые чувствуют, как низко опустилась их жизнь. Это истинное противоядие от мертвенности, столь реальной и распространенной сейчас во всех общинах, однако оно затенено и скрыто своего рода пленкой активности.
Христос имеет этот семичастный Дух. Это значит, во-первых, что тот же мирный голубь, слетевший с открытого неба на Его кроткую голову, только что поднятый из крещального потока, наполняет теперь и навсегда все Его человечество своими совершенными энергиями. «Бог не мерою дает ему Духа». Как чудесно, что существует человек, которому может быть передана вся полнота Духа Божьего, «земной сосуд», достаточно вместительный, чтобы вместить это «сокровище»! Как чудесно, что есть Сын Человеческий, который также является Сыном Божьим и имеет Духа не только для Своего человеческого совершенствования, но и для того, чтобы излить его на всех, кто любит Его! Это закланный Агнец, имеющий семь Духов Божиих. Иными словами, было невозможно, чтобы вся полнота духовного влияния могла излиться, оживотворяя, на людей до тех пор, пока Христос не умер и Своей смертью Он не стал раздателем в мире принципа жизни. В Его руках – дар. Он есть Господь Духа, вознесенный, чтобы давать людям, по мере их способностей, того Духа, который Он принял, пока все мы не придем в меру полноты Христовой. Как непохоже на отношение других учителей к своим ученикам! Их дух — это именно то, что они не могут дать. Они могут передавать учение, они могут дать метод и принципы, а также определенное направление разуму. Они могут обучать подражателей. Но они подобны Илии: они не знают, покоится ли их дух на их преемниках, и уверены, что если да, то это не их дар. Уходящему пророку пришлось сказать на прошение старшего сына о завещании его духа: «Трудного ты просил», но Христос, вознесшись, уронил этот дар из Его воздетых благословляющих рук, и голубь, обитавший на Нем, улетел вниз. из скрывшегося облака, чтобы отдохнуть на головах Апостолов, когда они пристально смотрели на небо. Поэтому они с радостью вернулись в Иерусалим еще до более полного дара Пятидесятницы.
Пятидесятница была всего лишь временным знаком вечного дара. Порывистый ветер сменился тишиной, а мерцающие языки огня угасли еще до того, как зрители добрались до места. Чудо произнесения также длилось недолго. Но хотя все это прошло, суть остается. Огонь Пятидесятницы не угас, превратившись в холодные угли, и «реки живой воды, обещанные устами воплощенной истины, не поглотились песками и не иссякли у своего истока». Он постоянно дарует Дух Божий Своей Церкви. Мы слишком склонны забывать нынешнюю деятельность нашего вознесённого Господа. Мы думаем о Его могучей работе как о «завершившейся» на Кресте и недостаточно ясно и ясно представляем себе Его непрерывную работу, совершаемую ныне и всегда на престоле. Эта работа является не только Его священническим заступничеством и представлением нас на небесах, но и Его работой на земле, даруя всем Его последователям этого Божественного Духа, чтобы он стал жизнью их жизни и источником всей их святости, мудрости, сила и радость. Навсегда Он рядом с нами, готовый оживить и благословить. Он безмолвно вдохнет в нас благодать и силу, а когда жизнь угаснет, Он вольет более полный прилив в наши вены. Он знает всю нашу мертвенность и может ее вылечить. Он Сам есть жизнь, и Он Господь и податель жизни, потому что семь Духов Божьих, посланных по всей земле, суть семь глаз закланного Агнца.
Другой великий канал, через который духовная жизнь передается умирающей церкви, упоминается в другой части описания нашего Господа, имеющего «семь звезд». вероятно, должны понимать своих епископов и пасторов. Если так, то у нас есть поразительная мысль, символизируемая этим сопоставлением. Христос как бы держит в одной руке пустые сосуды, а в другой — полную чашу, из которой Он изольет восполнение их пустоты.
Урок, который мы преподали, заключается в том, что в мёртвой церкви учителя в основном разделяют мёртвость и несут за неё ответственность. Но далее мы узнаем, что Христос возрождает разлагающуюся и практически изнемогающую церковь чаще всего, наполняя одиноких людей Своим Духом, а затем посылая их возжигать душу под ребрами смерти. Так Лютер вернул жизнь церквям своего времени. Таким образом, Уэсли положили начало великому евангельскому возрождению прошлого века. Итак, давайте помолимся, чтобы это повторилось в наши дни, когда приближается конец еще одного столетия, и любовь многих охладела.
Если мы считаем «ангелов» всего лишь идеальными представителями самих церквей, то из сопоставления этих двух положений мы можем извлечь урок, который всегда верен. В одной руке Господа — совершенное обеспечение всех наших нужд, мудрость для нашей слепоты, сила, чтобы одеть нашу слабость, праведность для наших грехов, жизнь, чтобы наполнить наши унылые души. В другой руке Господа Он держит всех нас, и, конечно же, Он не оставит нас пустыми, пока мы находимся на расстоянии вытянутой руки от такой полноты. Давайте обратимся к Нему одному за всем, что нам нужно, и возрадуемся, зная, что мы, находящиеся в Его объятиях, находимся рядом с Его сердцем, домом бесконечной любви, и рядом с Его рукой, источником бесконечного запаса силы и благодати.
III. Рассмотрим теперь практическое применение этих мыслей.
Это видение должно пристыдить нас и заставить покаяться в осознании нашей собственной мертвости. Когда мы сравниваем нашу маленькую жизнь с изобилием, ожидающим, чтобы его отдали, как бедный скудный запас в какой-нибудь забитой мельнице по сравнению с полным кипятком в полноводной реке, мы вполне можем ощутить стыд. Так много предложено и так мало владения; такая пламенная энергия любви возможна, а бедное прохладное чувство действительно. Такое мощное дыхание Бога обдувало нас повсюду, а мы лежали, как будто зачарованные и успокоенные, при слабом ветре, достаточном для того, чтобы наши праздные паруса не хлопали. В Иисусе Христе есть мера того, чем мы можем обладать, и образец того, чем мы должны обладать: разве не склоняет нас оно в покаянии из-за того, чем мы обладаем?
Но пока мы стыдимся и каемся, это видение должно сохранять нас от унылых мыслей, как будто будущее никогда не сможет отличаться от прошлого. Нехорошо слишком много думать о наших неудачах и пустоте, чтобы покаяние не переросло в отчаяние, а стыд не перерезал сухожилия нашей души и не сделал ее пригодной для всякого смелого начинания. Давайте подумаем о полноте и надежде Христа, а также покаемся.
Пусть это побудит и нас искать причину, по которой мы не имеем больше жизни Христа. Что представляет собой пленка, которая препятствует попаданию света в наши глаза? Помню, однажды я увидел у дороги каменную поилку, из которой скот поил пустым, потому что труба, из которой его кормили, была забита огромной ледяной пробкой. Вот почему многие из наших сердец так пусты от Духа Христова. Мы заткнули канал массой льда. Тесное общение с Иисусом Христом – единственное средство обладания Его Духом. С покаянием вернемся к Нему и будем держаться за Его руку. Если мы слушаем Его, доверяем Ему, держим наши умы и сердца внимательными к Нему, Он будет дышать на нас, как прежде, и когда мы услышим, как Он говорит: «Примите Святого Духа», божественная жизнь потечет в наши вены. и закон Духа жизни в Господе освободит нас от закона греха и смерти.
Откровение 3:4 – ХОДИТЬ В БЕЛОМ
«Даже в Сардисе есть у тебя несколько имен, которые не осквернили одежд своих; и будут ходить со Мною в белом, ибо они достойны» (Откровение 3:4).
Легкое представление о том, что первобытная церковь была лучшей церковью, чем сегодняшняя, полностью разбивается на куски фактами, очевидными из Священного Писания. Здесь, в апостольское время, под самым оком пылкого Апостола Любви, и совсем недавно после утверждения христианства на побережье Азии, стояла церковь, молодая церковь, со всеми недостатками дряхлой старой, и в котором Сам Иисус Христос не мог найти ничего, что можно было бы похвалить, и о котором Он мог только сказать, что оно имело имя для жизни и было мертво. Церковь в Сардисе не подверглась гонениям. Он был слишком похож на мир, чтобы его стоило преследовать. В нем не было ереси; его не заботили настолько крики о религии, чтобы размножать ереси. Оно было просто совершенно апатичным и мертвым. И все же в нем была соль, иначе он был бы не только мертвым, но и гнилым. Было «несколько имен, даже в Сардах», которые, несмотря на всю эту грязь, сохранили свои юбки белыми. Они «не осквернили одежд своих», и поэтому с прекрасным соответствием им было дано обещание: «Они будут ходить со Мною в белом, ибо они достойны». Обетование, сказал Я. Было бы разумнее произнести обетования, ибо в этих тихих, простых словах заключено очень много зародышей. В них содержится почти все, что мы знаем и все, что нам нужно знать об этом загадочном будущем. Итак, моя задача сейчас состоит в том, чтобы с совершенно не искусственной простотой просто взять эти слова и взвесить их, как ювелир взвешивает на своих весах камни, которые очень маленькие, но очень драгоценные.
I. Таким образом, мы имеем здесь обещание непрерывной и прогрессивной деятельности – «они будут ходить».
В Священном Писании мы постоянно находим метафору «хождения» как эквивалент внешней жизни действий. Сделать эту идею заметной в наших представлениях о будущем — это большое достижение, поскольку это сразу учит нас, насколько несовершенны и однобоки мысли о ней, которые с таким очарованием приходят к большинству из нас, утомленных людей. Это чудесное, бессознательное признание в беспокойной, утомительной, беспокойной жизни, которой живет большинство из нас, заключается в том, что самая сладкая и наиболее часто повторяющаяся мысль о великом будущем — это: «Остается покой для народа Божьего»; где утомленные мышцы смогут расслабиться, а измученные сердца успокоиться. Но хотя мы не должны сказать ни одного слова, чтобы нарушить или даже уменьшить глубину и сладость этого аспекта христианской надежды, мы также не должны забывать, что это только одна фаза полного целого, и что это обещание текста должно взять с собой. «Они будут идти» со всеми энергиями постоянной активности, гораздо более интенсивной, чем она была на пике здесь, и все же ни на волосок не нарушая безмятежность анального беспокойства этого вечного покоя. Мы должны соединить вместе две идеи, которые, по нашему опыту, являются антагонистическими, но на самом деле это не так, а лишь дополняют друг друга, как это может быть две половины сферы, чтобы получить полный круг. Именно этой книгой Апокалипсиса, столь глубоко проникающей в тайны небес, мы должны сказать: «Рабы Его служат Ему и видят лицо Его», соединяя в одно гармоничное целое видимое и, насколько позволяет земной опыт, , настоящие противоположности постоянного созерцания и постоянной деятельности служения. Нам в этой жизни так трудно практически для себя выяснить, сколько дать каждому из них, что благословенно знать, что для всех нас наступает время, если мы захотим, когда эта трудность разрешится сама собой. И Мария и Марфа будут одним человеком, постоянно служащим и в то же время постоянно сидящим, больше не беспокоясь о многих вещах, в тишине присутствия Учителя. «Они будут ходить», гармонизируя работу и отдых, созерцание и служение.
И еще есть еще одна мысль, заключенная в этом многозначительном слове: непрерывное продвижение, растущее с каждым мгновением через бесконечные циклы все ближе и ближе к истинному центру нашей души и вверх к высоте совершенства. Мы не знаем, какое служение любви и служения может ожидать там слуг Христовых, но мы можем быть вполне уверены, что все способности к служению, которые мы видим искалеченными и ограниченными земными препятствиями, найдут в будущем более достойное применение. сфера. Считаете ли вы вероятным, что Бог так растратит Свое богатство, что возьмет людей, искупит их, и освятит их, и подготовит их тщательной дисциплиной, и укрепит их силы работой, а затем, как раз тогда, когда они закончат обучение и будут готовы к большее служение, должно обречь их на праздность? Это похоже на Него? Не должно ли быть скорее так, что существует более широкое поле для способностей, обучавшихся здесь; и что, что бы ни было в вечности, не будет там праздности?
II. Далее, вот дальнейшее обещание общения со Христом. «Они будут ходить со Мной».
«Как могут двое идти вместе, если не договорились?» Если этот обещанный союз и существует, то только благодаря полноте симпатии и сходству характеров между Христом и Его спутниками. Единство между Христом и Его последователями на небесах — это не что иное, как доведение до совершенства несовершенного союза, который составляет все настоящее блаженство жизни здесь, на земле.
«Со Мною». Почему этот союз со Христом — это все, что мы знаем о небесах. Все остальное — образы, это реальность. Все остальное — материальный символ, вот что все это значит.
Нежными, спокойными словами простой, но глубокой песни Ричарда Бакстера:
«Мое знание этой жизни мало, Око веры тускло;
Но «достаточно того, что небо знает все, И я буду с Ним».
Мы задаем себе и друг другу, и Слову Божьему множество вопросов об этой невидимой жизни; и иногда нам кажется, что нам было бы гораздо легче нести возложенное на нас бремя, если бы на некоторые из этих вопросов можно было ответить. Но на самом деле нам не нужно знать больше, чем то, что мы будем «всегда с Господом». Двое, кто всегда с Ним, не могут быть далеко друг от друга. Так мы можем с благодарностью чувствовать, что соединение всех гарантируется соединением каждого с Ним. А с остальным можно подождать.
Помните только, что хождение с Ним подразумевает, что те, кто здесь были маленькими детьми, выросли и стали зрелыми. Здесь мы пытаемся идти по Его стопам, но в лучшем случае следуем за Ним шатающимися ногами и короткими шагами, как дети, пытающиеся не отставать от старшего брата. Но там мы будем идти в ногу и идти в Его обществе, бок о бок. Для земли закон таков: «Оставь нам пример, чтобы мы следовали по Его стопам». Для неба закон таков: «Они будут ходить со Мною»; или, как говорится в другом обещании этой книги, «они последуют за Агнцем, куда бы Он ни пошел». Никакие высоты не являются столь высокими, на которые Он поднимется, но Он сделает наши ноги, как оленьи, чтобы мы попирали высоты; нет такой великой славы, но мы разделим ее. Ничто в Его божественной природе не разлучит Его с нами, но мы всегда будем с Ним. Давайте утешим друг друга этими словами.
III. Далее, мой текст говорит об обещании совершенства чистоты. «Они будут ходить со Мной в белом».
Белая одежда, конечно, является простой метафорой незапятнанной чистоты морального характера. И стоит отметить, что слово, использованное здесь апокалиптическим провидцем для обозначения белого, как и в случае с многочисленными ссылками на этот небесный цвет, которыми изобилует эта книга, не подразумевает никакого мертвого, ужасного белого цвета. но сверкающая сверкающая белизна, как солнечный свет на снегу, которая, я полагаю, является самой белой вещью, на которую человеческие глаза могут смотреть неослепленно. Так того же сияющего оттенка, что и великий Белый Престол, на котором Он восседает, будут одежды тех, кто последует за Ним.
Белая одежда — это одежда победителя, белая одежда — это одежда священника, белая одежда — это образ Того, Кто стоял в том уединенном месте на горе Ермон, чуть ниже ее заснеженной вершины, в одеждах, «таких, каких не мог бы ни один сыщик на земле». белые их»; белый, как сверкавший наверху пригнанный и освещенный солнцем снег. Возможно, нам следует думать о прославленном теле как о белой одежде. Может быть, скорее, образ выражает просто представление о всей нравственной чистоте, Но в любом случае он означает высочайшее проявление совершеннейшей христоподобной красоты, дарованной всем Его последователям.
IV. И вот, наконец, обратите внимание на состояние всех этих обещаний.
«Есть у тебя несколько имен даже в Сардисе, которые не осквернили одежд своих; и будут ходить со Мною в белом, ибо они достойны». Единственное, что делает возможным для любого человека будущую жизнь активного общения с Иисусом Христом, в совершенной красоте внутреннего характера и внешней формы, это здесь он верою сохранит себя «незапятнанным от мира». Между земной жизнью и жизнью будущей существует соответствие и пропорция. Небеса — это не что иное, как жизнь земная, продленная и усовершенствованная устранением всего зла, усилением и возвышением до полноты всего добра. И единственное, что подходит человеку для белого одеяния славы, — это чистота характера здесь, на земле.
Здесь ничего не говорится непосредственно о средствах, с помощью которых можно достичь или поддерживать эту чистоту. Этому нас достаточно учат в других местах, но в этом высказывании Христос настаивает на том, что, как бы оно ни было получено, оно должно быть получено, и что за гробом нет жизни блаженства, святости и славы, кроме те, для кого есть жизнь стремления к моральной чистоте, праведности и добру и в некоторой реальной мере обладания ими здесь, на земле.
Не удивляйтесь этому слову: «Они достойны». Это евангельское слово. Он провозглашает совершенное соответствие между жизнью на земле и результатом и наградой жизни на небесах. И это подтверждает для нас великий принцип, согласно которому чистота здесь увенчается славой в будущем. Если бы белые одежды можно было надеть на черную душу, они были бы подобны отравленной рубашке полубога в греческой легенде: они вгрызались бы в плоть, горели и сводили с ума. Но это невозможно, и во веки веков остается верным, что только те, кто сохранил здесь свою одежду непорочной, будут «ходить в белом». Абсолютной чистоты со всех сторон, слава Богу, не требуется! Но для этого необходимо, во-первых, чтобы мы «омыли одежды наши и убелили их» в «крови Агнца», а затем чтобы мы сохраняли их белыми, постоянно прибегая к крови, очищающей от всякого греха. и постоянными усилиями по достижению чистоты, подобной Его собственной и полученной от Него.
Те, кто возвращаются блудными расточителями в лохмотьях и меняют свои грязные лохмотья на чистую одежду праведности Христовой, в которую они облечены верой, и которые затем стараются следовать за Ним, с препоясанными чреслами и одеждами, сохраняемыми незапятнанными, и всегда вновь омытые Его очищающей кровью, будут среди небесных спутников прославленного Христа, соединены с Ним во всем Его владычестве и облечены в сверкающую новую белую одежду, как тело Его славы.
Откровение 3:5 – V. ОДЕЖДА ПОБЕДИТЕЛЯ
«Побеждающий его облечется в белую одежду; и не изглажу имени его из книги жизни, но исповедую имя его пред Отцом Моим, а конец пред ангелами Его» (Откровение 3:5).
САМЫЕ яркие примеры искреннего христианства обычно можно найти среди повсеместного безразличия. Если человек не поддается преобладающему тону, это, вероятно, вызовет у него сильное сопротивление. Так было в этой Сардийской церкви. Оно было мертво. Таков был итог его состояния. У него было имя, чтобы жить, и это имя только усиливало настоящую мертвенность.
Но были и исключения: души, пылавшие Божественной любовью, которые среди тления сохраняли свои одежды чистыми и которых собственный голос Христа объявил достойными ходить с Ним в белом.
Об этом великом восхвалении, которое непосредственно предшествует нашему тексту, упоминается в первом из его тройных обещаний; что еще более ясно видно, если мы прочитаем наш текст как Пересмотренную Версию: «Побеждающий, тот облечется в белые одежды»; «таким образом» указывает на предыдущие слова и расширяет обетование на немногих верных в Сардисе, чтобы распространить его на всех победителей во всех церквях во все времена.
Теперь и остальные два пункта нашего текста кажутся окрашенными предыдущими частями этого письма. Мы читаем в нем: «Ты носишь имя, что ты живешь»; и еще: «Есть несколько имен даже в Сардисе, которые не осквернили одежд своих; Наш текст подхватывает это слово и соответствующим образом формирует его обещания. Один более негативен, другой более позитивен; оба связаны с целым рядом библейских представлений.
Конечно, все эти заявления о блаженстве победителей глубоко символичны, и мы можем лишь частично их перевести. Я просто стремлюсь сейчас принять их такими, какие они есть, и попытаться уловить хотя бы часть смутных, но верных надежд, которые они частично раскрывают, а частично скрывают. Итак, здесь есть три вещи.
I. Мантия победителя.
«Тот, кто побеждает, (таким образом) будет облачен в белые одежды». Белый, конечно, праздничный цвет. Но это нечто большее: это небесный цвет. В этой книге мы читаем о белых тронах, белых конях, волосах «белых как снег», белых камнях. Но следует отметить, что слово, употребленное здесь, «означает не просто мертвую белизну, то есть отсутствие цвета, но блестящую и сверкающую белизну, подобную снегу, пораженному солнечным светом, или подобию того, что ослепило глаза людей». трое на горе Преображения, когда увидели одежды прославленного Христа, «побелевшие так, как не мог их выбелить ни один салфетник на земле». но также и мысль о блестящей славе.
Тогда возникает вопрос: можем ли мы перевести эту метафору одеяния во что-нибудь, что будет ближе к действительности? Теперь я могу напомнить вам, что эта фигура проходит через все Писание. Мы находим, например, у одного из древних пророков видение, в котором снятие грехов Израиля представлено первосвященником, воплощением нации, стоящим в запачканных одеждах, которые с него сняли и надели прекрасные. на него. Мы видим, как наш Господь рассказывает притчу о человеке, который пришел на праздник не в брачной одежде. Мы видим, как апостол Павел часто говорит в подобной метафоре о том, чтобы отказаться от древней природы и облечься в новую. В этой книге мы находим не только ссылки в моем тексте и контексте, но и великое высказывание о тех, кто «омыл одежды свои и убелил их кровью Агнца», а также последнее благословение, произнесенное над теми, кто омыл. свои одежды, чтобы они «имели право войти воротами в город».
Собирая все эти вещи вместе — и каталог можно было бы расширить — мы должны заметить, что значение этого символа не в значении чего-то полностью внешнего по отношению к человеку или отдельно от него, а скорее в том, что это часть его природы, так что говоря, что видно смотрящим, и мы можем перевести это очень просто: одежда — это характер. Таким образом, обещание моего текста, сведенного настолько, насколько мы можем довести его до его основного элемента, заключается в чистоте и блестящей славе личного характера, которые будут видны любому глазу, который может взглянуть на владельца. Что еще можно найти в нем, когда мы «одеты в дом наш, который с небес», если так, что «одетые, нас не найдут нагими», я не берусь утверждать. Я не размышляю, я просто переводю простые слова Писания в истину, которую они представляют.
Но теперь я хотел бы, чтобы вы заметили, что здесь, как и во всех обетованиях Нового Завета относительно будущей жизни, основное внимание уделяется тому, что такое человек. Не то, где мы находимся, не то, что мы имеем, не то, что мы делаем или знаем, составляют рай, а то, кем мы являемся. Обетования облечены для нас, как и должно быть, в чувственные образы, которые чувственные люди истолковали в слишком низком смысле; а иногда даже не утруждали себя переводом. Но на самом деле мы знаем лишь два факта об этом будущем, и они сплавлены вместе, как причина и следствие, в великом изречении самого духовного из апостолов: «Мы будем подобны Ему» — вот что мы должен быть
— «ибо мы увидим Его, как Он есть». Итак, чистота характера, когда все пятна на одеждах, запятнанные плотью, растают; чистота характера, когда искушения больше не будут иметь в нас пищи и поэтому не будет необходимости в конфликтах; чистота, подобная чистоте Христа, и полученная от видения Его, согласно великому закону, согласно которому созерцание — это преобразование, и свет, который мы видим, — это свет, который мы отражаем — в этом суть этого великого обетования.
Но заметьте, что главное в этом то, что эта блестящая чистота совершенного характера объявлена прямым результатом характера, созданного усилиями и борьбой, проводимой в вере здесь, на земле. дай» не появляется; и мысль о том, что состояние на земле превращается в славу сияющей чистоты на небесах, становится еще более выразительной благодаря прочтению, о котором я говорил: «Так одеться», которое указывает нам назад, к тому, что предшествовало это, где собственный голос нашего Господа провозглашает, что люди, которые не осквернили свои одежды на земле, - это те, кто «будут ходить с Ним в белом». в будущем, и что то, что было тенденцией, борьбой и несовершенной реализацией на земле, становится фактом и полным владением на небесах, объявлено в словах, стоящих перед нами.
Какое торжественное значение придает эта мысль малейшим из наших побед или поражений здесь, на земле! Это нити паутины, из которой нужно вырезать нашу одежду. Ведь и там, и здесь мы одеваемся в домотканое полотно, сами шьем себе одежду и придаем ей форму для ношения. Эта истина полностью согласуется с другой истиной, на которой она основана, — что человек-христианин обязан небу получить новую одежду чистоты и святости. Евангельское учение «не по делам праведности, которые мы сотворили» и его дополнение словами моего текста совершенно гармоничны. Мы не можем сплести паутину, если Христос не даст нам пряжи, и мы не сможем совершить свое собственное спасение, если Христос не дарует нам спасение, которое мы совершаем. Эти две вещи идут рука об руку. Давайте помнить, что в то время как в одном аспекте души, все одетые в грязные одежды, облачены, как жених украшает свою невесту в прекрасное одеяние, в другом аспекте мы сами, своими собственными усилиями, своими собственными усилиями, своими собственными усилиями. победы, нам придется ткать, вышивать, кроить и шить платье, которое мы будем носить вечно.
II. Обратите внимание на место победителя в Книге Жизни.
«Я не изглажу его имени из Книги Жизни». Я указал, что в первом предложении характеристика «Я дам» опущена, чтобы можно было обеспечить выразительное выражение мысли, что в одном аспекте награда будущего будет автоматической или самодействующей. Но эта мысль ни в коем случае не является полным изложением истины в отношении этого вопроса; и поэтому в обоих последующих предложениях мы видим, что наш Господь представляет Себя (ибо никогда не следует забывать, что эти обетования являются собственными словами Христа с небес) облеченным Своими судебными функциями и определяющим судьбы людей. «Я не изглажу его имени из Книги Жизни». Это торжественное и грандиозное утверждение: перст Христа может писать, а перст Христа может стирать имя из этого регистра.
Я уже сказал, что все эти положения связаны с целым рядом библейских представителей. Я кратко показал это в отношении первого; Я бы сделал то же самое в отношении настоящего.
Возможно, вы помните, что в ранней истории Израиля Моисей с возвышенным самоотвержением молил Бога изгладить его имя из Его книги, только бы этой жертвой мог быть прощен грех Израиля. Возможно, вы также помните, как один из пророков говорит о «тех, кто записан среди живых в Иерусалиме», и как Даниил в своем эсхатологическом видении обращается к тем, чьи имена были или не были записаны в книге. Мне нет нужды напоминать вам, как наш Господь повелел Своим ученикам радоваться не тому, что духи им подчиняются, а тому, что их имена написаны на небесах. Мне также не нужно делать больше, чем просто сослаться на нежное и жалкое оправдание Апостола за то, что он не помнит имен некоторых из своих сотрудников, что это не имело большого значения, потому что их имена были записаны в Книге Жизни. В этом Апокалипсисе мы также находим последующие намеки того же характера, точно так же, как в Послании к Евреям мы читаем о «Церкви первенцев, имена которых написаны на небесах». предложить две идеи: одну, о которой я здесь не говорю, а именно, о списке горожан, и другую о реестре тех, кто действительно живет. И именно эта мысль предлагается здесь. Обещание моего текста связано с картиной в письме о состоянии Церкви в Сардах, которая была мертва, и говорит, что победитель истинно, надежно и навсегда будет обладать жизнью со всем сгруппированным Блаженством, которое, как туманность неразрешимая, соберутся, тусклые, но сияющие, вокруг этого великого слова.
Но что я здесь особенно отмечаю, так это не столько повторение фундаментального и всеобъемлющего обещания, встречавшегося нам в предыдущих письмах, обещания безопасной, вечной жизни, сколько того простого и торжественного намека на то, что имя может быть произнесено. из этой книги. Богословские потребности вынуждали наших отцов отрицать это, но, несомненно, слова нашего текста слишком просты, чтобы ими можно было пренебречь или неправильно понять. Вполне возможно, что имя, как и имя нечестного адвоката, будет исключено из списков. Брат, не позволяй никакому стремлению к теологической симметрии ослепить тебя в этом факте.
Учитывайте это в своей повседневной жизни. Человек может «отбросить свою уверенность». Он может потерпеть кораблекрушение веры. Некоторые из вас помнят ту трогательную историю о смертном одре Кромвеля, когда он спросил одного из своих призрачных советников, правда ли, что «однажды в завете, всегда в завете?» Он получил ответ: «Да»; а затем он сказал: «Я знаю, что когда-то был», и так умер. Братья, имена победителей заносятся в список. У этих людей в Сардисе было имя для жизни, и они думали, что их имена записаны в Книге Жизни. И когда его открыли, о чудо! пятно. Некоторые из нас видели на граните египетских храмов картуши побежденной династии, высеченные их преемниками. Гранит, на котором написан этот список, не так уж тверд, но человек, по своему греху, отпавший от Учителя, может высечь его имя. Студент идет на экзамен. Он думает, что ему это удалось. Выходят пропускные списки, а его имени там нет. Позаботьтесь о том, чтобы вы не опирались на прошлую веру, но помните, что именно имя победителя не изгладится из Книги Жизни.
III. Наконец, признание победителя командиром.
«Я исповедую имя его пред Отцом Моим и пред ангелами Его». И здесь мы имеем своего рода мозаику, составленную из предыдущих заявлений Писания. Господь наш дважды в Евангелиях — и ни разу в Евангелии от Иоанна — имеет подобные изречения; отсюда и о исповедании имени исповедующего имя Его «пред Отцом»; однажды о исповедании этого «перед святыми ангелами». Здесь они сплавляются вместе в одно великое признание небесами победителя как Его.
Теперь мне нет нужды напоминать вам, как решительно и к этому пункту относится замечание, которое я сделал по поводу первого, и насколько огромно и необъяснимо, кроме одной гипотезы, то же самое допущение небесами судебных функций. которые определяют судьбу и положение людей.
Но я бы скорее указал на мысль, что это обещание несет в себе не только судебное признание Христом победителя, но и мысль о любовных отношениях, близкой дружбе, постоянном уважении. Он «исповедует имя» — это значит, что Он принимает к Своему сердцу, любит и заботится о человеке.
Разве это не высшая честь, которую можно удостоить солдата — получить почетное упоминание в генеральских донесениях? Не имеет большого значения, что станет с нашими именами на земле, хотя там они и темны, и быстрое забвение пожирает их почти сразу после нашей смерти, за исключением тех случаев, когда они могут какое-то время жить в памяти двух или трех человек. который любил нас. Такова судьба большинства из нас. И конечно, «пустой призрак умирающей славы» может «полностью исчезнуть», и мы «возрадуемся», если Иисус Христос исповедует наше имя. Не так уж важно, кто нас забывает, если Он помнит нас. Еще менее важно, какими могут быть суждения, произнесенные в наших некрологах, если Он говорит: «Этот человек — Мой, и Я владею им». Ах! братья, какое изменение однажды произойдёт в мировых судах; и как имена, прозвучавшие через тысячу труб, которым были пропеты осанны и которые были встречены с шумным одобрением из поколения в поколение, канут в забвение и о них больше никогда не услышат, и невидимые и темные люди, которые жили благодаря, ради и с Иисусом Христом выйдет на первый план! Похвала от Него – это действительно похвала.
Итак, братья, итогом всего этого является то, что жизнь здесь черпает свой смысл и свое посвящение из жизни будущей. Вопрос для нас заключается в том, осознаем ли мы привычно, что ткет одежду, которую должны носить, будь то отравленная одежда, которая, как огонь, разъедает нашу плоть, или чистое и белое одеяние? Готовимся ли мы к темным трудностям нашей маленькой жизни, чувствуя, что они не малы, потому что несут вечные последствия? Довольны ли мы тем, что мы неизвестны, потому что хорошо известны Ему, и живем так, чтобы Он признал нас в тот день, когда быть признанными Им означает славу и блаженство за пределами всех надежд и всех символов; а отречься от Него означает разорение и отчаяние? Вы знаете условия победы. Приблизьте их к сердцу, все проблемы и трагические последствия смерти; и затем прилепитесь разумом, сердцем и волей к Тому, Кто может сделать вас более чем победителями, Кто заменит ваши потертые и помятые доспехи на тонкий виссон, чистый и белый, и укажет на вас перед Своим Отцом и вселенной. и скажите: «Этот человек был одним из Твоих верных солдат». Это действительно будет честью. Позаботьтесь ли вы о том, чтобы сделать это своим.

Откровение 3:10 – СОХРАНЯТЬ И СОХРАНЯТЬ
«За то, что ты соблюдешь слово Моего терпения, и Я сохраню тебя от войны искушения» (Откровение 3:10).
ЕСТЬ только две из семи церквей, которые не получают порицания или упрека со стороны Иисуса Христа; и из этих двух, а именно церквей Смирны и Филадельфии, первая получает мало похвалы, хотя и много сочувствия. Эта церковь в Филадельфии стоит особняком по обилию и чистоте восхваления, которое Христос возносит ей. Он щедро воздает Свою хвалу, и ничто не радует Его больше, чем когда Он может похвалить даже нашу несовершенную работу. Он не ждет, пока наши действия достигнут точки абсолютной безгрешности, прежде чем Он одобрит их. Думаете ли вы, что отец или мать, когда их ребенок пытается доставить ему удовольствие, вообще могут сказать: «Ваш подарок ничего не стоит?» Я мог бы купить в магазине гораздо лучший вариант?» И думаете ли вы, что любовь и радость Иисуса Христа в служении Своим детям менее щедры, чем наша? Конечно, нет.
Таким образом, мы не должны предполагать, что эти добрые души в Филадельфии жили ангельской жизнью в нерушимой святости, потому что Иисусу Христу нечего им сказать, кроме хвалы. Скорее, нам следует усвоить великую мысль о том, что во всем нашем плохом, запятнанном служении Он признает центральный мотив и основную направленность и, принимая их, радуется, когда может похвалить. «Ты сдержал слово Моего терпения», и, с прекрасной взаимностью, «Я сохраню тех, кто соблюдает Мое слово, от» и «в час искушения».
I. Обратите внимание: во-первых, вещь сохранилась. Это замечательная фраза «слово терпения Моего». Парой стихов раньше наш Господь сказал той же церкви, очевидно говоря в них о том же: «Ты имеешь немного силы, и соблюдешь слово Мое. Это выражение, «слово терпения Моего», по-видимому, лучше всего понимать в том же общем смысле, что и другое, предшествовавшее ему и являющееся комментарием и объяснением. Это относится не к отдельным заповедям о терпении, а ко всему евангельскому посланию, к общему целому «Слова Иисуса Христа», сообщенного в нем людям. Это глубокий и прекрасный способ охарактеризовать сумму откровения Бога в Господе как «слово Его терпения», и он приносит обильную награду медитативному мышлению.
Итак, все Евангелие названо так, поскольку все оно свидетельствует о терпении, проявленном Христом.
Что Новый Завет подразумевает под «терпением»? Не просто выносливость, хотя это, конечно, и ускользает, но выносливость такого рода, которая обеспечит настойчивость в работе, несмотря на все препятствия и страдания, которые могут встретиться на пути. Терпение в Новом Завете подразумевает не только выносливость, но и настойчивость, и означает не только то, что мы склоняемся перед болью или печалью, но что ничто в печали, ничто в испытаниях, ничто в искушении, ничто в антагонизме не имеет ни малейшей силы отвлечь нас от того, что мы считаем правильным. Человек, который сквозь дым пыток протянет руку, чтобы схватить простой долг, — это терпеливый человек Нового Завета. «Хотя в Вормсе было столько же чертей, сколько черепицы на крышах домов, я войду». Эта речь Лютера, хотя и произнесенная с несколько излишней энергией, выразила истинную идею христианского терпения. Высоко над бурной и несколько грубой решимостью слуг возвышается, спокойное и кроткое, а потому более сильное, «терпение» Господа и вся история Его жизни на земле вполне может рассматриваться с этой точки зрения как свидетельство Его непоколебимого и кроткого пребывания в послушании воле Отца, несмотря на сопротивление и страдания. Его жизнь, выражаясь светским словом, была самой «героической» из когда-либо существовавших. Перед Ним было то, что нужно было сделать, и между Ним и этим были сосредоточены такие батальоны антагонизма и зла, какие никогда не собирались против какой-либо другой святой души на земле. И через все Он прошел настойчиво, с «лицом Его, как кремень», с твердой целью совершить дело, для которого Он пришел в мир.
Но в терпении Иисуса Христа не было никакого ожесточенного антагонизма. Его настойчивость, несмотря на все препятствия и сопротивление, была стойкостью кротости, героизмом кротости. Терпение в низшем смысле спокойной выдержки, а также в высшем смысле героического презрения ко всему, что противодействие может сделать, чтобы помешать осуществлению воли Отца, глубоко запечатлено в Его жизни. Мы думаем о Его кротости, о Его кротости, о Его смирении, обо всех более мягких и, как их дерзко называют мужчины, более женственных добродетелях в характере господина. Но я не знаю, достаточно ли часто мы думаем о том, что мужчины с одинаковой наглостью и недальновидностью называют мужскими добродетелями. кроме того, Он является великим Образцом, той величественной, беспрецедентной, совершенно спокойной и ненавязчивой непобедимостью воли и героизмом твердой решимости, с которой Он стремился к цели, хотя меткой был крест.
Это тема евангельской истории, и этот Апокалипсис о кротком Христе, чья кротость была кротостью непреклонной силы, эта история или слово «Моего терпения» — это то, что мы должны положить в свои сердца. Ибо это название вполне подходит к Евангелию, поскольку оно предписывает каждому из нас в нашей степени, а также в отношении гораздо более легких задач и более легких противоречий, с которыми нам приходится иметь дело и с которыми мы должны встречаться, сделать так, чтобы Христос настойчивость — модель нашей жизни. Таким образом, вся мораль христианства может быть почти собрана в одном этом выражении, которое излагает одновременно закон и высший мотив для его исполнения. Нежелательные и трудные задачи становятся легкими и приятными, когда мы слышим слова Иисуса: «Свидетельство Моего терпения — это твой образец и твоя сила». Будь как Я, и ты будешь совершенен и цельен, ни в чем не нуждаясь».
II. Далее обратите внимание на хранителей этого слова.
Метафора представляет нам действие того, кто, обладая какой-то ценной вещью, кладет ее в какое-то безопасное место, прислушивается к ней, подносит ее очень близко к сердцу, может быть, внутри одежды, и нежно и ревниво наблюдает за ней. Итак, ты сдержал слово Моего терпения».
Есть два способа, с помощью которых христиане могут сделать это; первое — это внутреннее соблюдение слова, а другое — внешнее послушание ему. Должно быть и внутреннее почитание его дорогим и драгоценным, и бережное хранение его в уме и сердце, как говорит псалмопевец: «Слово Твое сокрыл я в сердце моем, чтобы мне не соблазнять Тебя», а также регулирование поведения. что мы обычно считаем соблюдением заповеди.
Позвольте мне сказать слово, и это будет только слово, о каждой из этих двух вещей. Я боюсь, что простая практическая обязанность читать Библию становится обязанностью, которой очень пренебрегают люди, исповедующие христианство. Я не знаю, как вы сможете сохранить слова терпения Христова в своем сердце и разуме, если не будете их читать. Я боюсь, что большинство христианских общин сегодня систематически и с молитвой изучают Новый Завет через посредников и ожидают, что их служители будут читать им Библию и рассказывать им, что там есть. Мать иногда берет в рот кусочек еды своего ребенка и сначала наполовину пережевывает его, прежде чем передать его маленьким деснам. Боюсь, что газеты, и циркулирующие библиотеки, и журналы, и небольшие религиозные книжки — по-своему хорошие, но второстепенные и второстепенные — заняли то место, которое наши отцы занимали честным чтением Слова Божия. И это одна из причин, и я считаю, что это во многом причина того, почему так много исповедующих христианство не соответствуют этому стандарту; и вместо того, чтобы «с терпением бежать предлежащее им поприще», идут необычайно неторопливо, урывками, а иногда и с большими перерывами, при этом они неподвижно сидят на дороге и не отходят ни на милю дальше на конец года больше, чем было в начале. Никогда не было и никогда не будет энергичной христианской жизни, если не будет честного и привычного изучения Слова Божьего. Не существует короткого пути, по которому христиане могли бы достичь конца гонки. На первом месте среди методов, которыми просвещаются их глаза и радуется сердце, является применение к глазам их понимания этой глазной мази и сокрытие в их сердцах этого сладкого утешения и источника радости, Слова Христова терпения, откровение воли Божией. Деревья, корни которых омыты рекой, а ветви освежены этой рекой, имеют листья, которые никогда не увядают, и все их цветы завязывают.
Но слово соблюдается постоянным послушанием в действии, а также внутренним сокровищем. Очевидно, внутреннее должно предшествовать внешнему. Если мы не сможем сказать вместе с псалмопевцем: «Слово Твое сокрыл я в сердце моем», мы не сможем сказать вместе с ним: «Правды Твоей я не сокрыл в сердце моем». подобно воодушевляющему звуку трубы из нашей жизни, она должна сначала быть тайно услышана нами, и ее музыка задержится в наших слушающих сердцах.
Нам нужна эта храбрая настойчивость в повседневной жизни, если мы не хотим полностью потерпеть неудачу. В этом аспекте весьма поучительны многие библейские упоминания о «терпении», необходимом для различных добродетелей и блаженств христианской жизни.
Например: «Терпением своим вы приобретете души свои». Только тот, кто упорно продолжает идти вперед, несмотря на все, что внешние обстоятельства могут помешать ему реализовать его убежденность в долге, является господином своего собственного духа. Все остальные — рабы чего-то или кого-то. Благодаря настойчивости на пути христианского служения, независимо от того, что вокруг или внутри нас может помешать нам, и только благодаря такой настойчивости мы становимся хозяевами самих себя. Многим людям приходится идти, как в прежние времена огненного испытания, по дороге, усеянной горячими оралами, чтобы добраться до места, где Бог хочет, чтобы он был. И если он не дрогнет, то хотя он и достигнет цели с опаленными ногами, он достигнет ее со спокойным сердцем и овладеет собой, что бы он ни потерял.
Опять же, Сам Господь говорит нам: «Это те, которые приносят плод терпения». настойчивая приверженность, несмотря на все противоречия, велениям совести и заповедям Христовым. Это условие принесения плода: кто-то в тридцать, кто-то в шестьдесят, а кто-то во сто крат.
Опять же, Писание говорит, требуя такой же настойчивости, мягкого воздержания и святого упорства: «С упорством бегите поприще, которое предстает перед вами». за исключением этого упорного исполнения того, что мы знаем как долг, несмотря на все сопротивление дрожащих членов и трусость наших бедных сердец.
III. Здесь мы видим Христа, соблюдающего хранителей Своего слова.
«Поскольку ты сдержал слово Моего терпения, Я сохраню тебя от» и в «час искушения». Как Я сказал, существует прекрасная взаимность. Христос сделает для нас то, что мы сделали с Его словом. Христос по-прежнему делает на небесах то, что Он делал на земле. В молитве великого первосвященника, записанной евангелистом, который также был секретарем этих писем с небес, Иисус сказал: «Я сохранил их во имя Твое, которое Ты дал Мне, и сохранил их, и ни одно из них не погибло». И теперь, говоря с небес, Он продолжает Свою земную опеку и призывает нас верить, что, как и тогда, когда он был со Своими последователями здесь, Он укрывал их, как птица-родитель укрывает своих птенцов, порхая вокруг них, неся их на своих крыльях и втянул их в священный круг Своей сладкой, теплой, сильной, неприступной защиты, и поэтому, если мы соблюдаем слово Его терпения, лелея историю Его жизни в наших сердцах и смиренно стремясь лепить свою жизнь по ее сладкому и сильному красота, Он сохранит нас в час искушения, а также и от него. Христос на небесах так же близок к каждому трепещущему сердцу и ослабевшей ноге, чтобы защищать и поддерживать, как и Христос на земле.
Он не обещает держать нас на расстоянии от искушения, чтобы нам не пришлось столкнуться с ним, но от средств, как увидит любой, кто сможет взглянуть на оригинал, что Он спасет нас от него, поскольку мы имеем ранее был в нем, чтобы этот «час искушения» не стал часом падения. Да! человек, сердце которого наполнено историей о терпении Христовом и который стремится сдержать это слово, будет ходить среди сырости этой шахты, в которой мы живем, как с безопасной лампой в руке, и взрыва не будет. Если мы будем хранить свое сердце в любви Божией и в этом великом слове Христова терпения, то порох в нашем естестве намокнет, и когда на него упадет искра, вспышки не будет. Внешние обстоятельства не лишатся своей силы искушения, но наша восприимчивость будет притупляться по мере того, как мы соблюдаем слово терпения терпеливого Христа.
Блеск земных сияний не будет иметь славы из-за превосходящей славы, и, будучи помещен рядом с небесными дарами, будет казаться черным на фоне их сияния, как электрический свет между глазом и солнцем.
Прекрасно бороться с искушением и бросать его, но еще лучше быть настолько сильным, что оно никогда не захватывает нас.
Прекрасно побеждать страсти и похоти, наступать на них пятой и подавлять их, но лучше быть так близко к Учителю, чтобы они преклонялись перед Ним, и «лев ест солому, как вол».
Такого блаженного состояния мы достигаем, если и только если мы приближаемся к Нему и в ежедневном общении с Ним убеждаемся, что тайна Его терпеливого пребывания в добрых делах повторяется в нас. Так мы будем подняты над искушением. Это великое слово Его терпения и дух, сопровождающий это слово, будут для нас подобны вате, которую химики кладут в колбу, которую они хотят герметично закрыть от приближения микроскопических драгоценных камней тления. Он пропустит весь воздух, но не позволит проникнуть всем бесконечно малым ожившим точкам яда. Он будет фильтровать самую загрязненную атмосферу и доставлять ее в наши легкие чистой и прозрачной. «Если ты соблюдешь слово Моего терпения, Я сохраню тебя от часа искушения».
Откровение 3:11 – «ВЕНЬЯ ТВОЯ»
«...Держи, что имеешь, чтобы никто не взял венца твоего» — Откровение 3:11.
Филадельфийская церковь, к которой обращены эти волнующие слова, является единственной церковью из семи, в которой не было ничего, что упрекал бы Христос. У него не было недостатков или, по крайней мере, не было зафиксированных недостатков ни в морали, ни в доктрине. На него не обрушилась сильная буря преследований, хотя ей угрожали. Но, тем не менее, хотя таким образом оно было свободно от обвинений и поводов для порицания, оно не выходило за рамки необходимости стимулирующего увещевания, не за пределами необходимости полезного предупреждения, не за пределами опасности и возможных потерь. «Чтобы никто не взял твой венец» — пока люди-христиане здесь, им придется следить за тенденцией принятой истины выскользнуть из-под их власти из-за самой ее привычности; вещи, которые считаются само собой разумеющимися, становятся бессильными и ускользают, и поэтому корона падает с головы, которая совершенно не осознает своего посрамления.
Итак, здесь мы имеем три вещи: «твой венец»; возможность его потерять; способ его обеспечения.
I. Теперь что касается первого. Пониманию значения метафоры помогает помнить, что корона, о которой здесь идет речь, — это не символ королевской власти, не золотой или какой-либо другой венец, который носили короли и императоры, а цветочный венок или гирлянда, которые в древней общественной жизни играли роль из многих частей: возлагался на виски победителей в играх, обвивался вокруг локонов полководца-победителя, возлагался на помазанные головы невест и пирующих, был эмблемой победы, праздника и радости. И именно этот венец, не символ владычества, но символ завершенного забега и завоевания, внешний и видимый знак праздничного дня, со всем его изобилием, легкостью и преданностью наслаждению, представляет собой апокалиптическое видение. перед христианином.
Корона является общей фигурой во всем Новом Завете, и она может помочь нам понять всю полноту значения метафоры, если мы просто вспомним в одном или двух предложениях различные случаи ее появления. О нем говорят под тремя обозначениями: как о венце «жизни», «праведности», «славы»; первое и последнее обозначают его в отношении того, из чего оно может состоять, а именно жизни и славы; центральный, обозначающий его скорее в отношении того, наградой за что он является. Праведность земли увенчивается более изобильной жизнью и более сияющей славой будущего. Розы, обвивающие раскрасневшиеся виски гуляк, завяли и увяли, а их лепестки поникли в жаркой атмосфере пиршественного зала, отягощенной винными испарениями. Венок из петрушки, которым были обвиты локоны юного спортсмена, победившего в играх, завтра завял и был брошен в кучу пыли. "Но, - говорит один из авторов Нового Завета, - венец славы не увянет". А другие венки, по своей сути ничего не стоящие, были лишь символами победы и чести, но этот сам по себе полон драгоценности, содержания и власть.
Таким образом, венец является наградой за праведность и состоит из жизни настолько полной, что наш нынешний опыт по сравнению с ним можно почти назвать опытом смерти; славы настолько сверкающей и чудесной, что, если бы наша природа не была укреплена, это была бы «чрезмерная тяжесть славы», которая сокрушила бы их, и на всей жизни и всей славе стоит торжественная подпись вечности, и они навсегда. Теперь, как говорится в моем послании каждому христианину, все это, последствия и награда тяжелого труда, добросовестно выполненного, и усилий, которые напрягают каждый мускул в беге, - праздничное участие в жизни и вечной славе - является «твоим венцом»; не потому, что ты имеешь это сейчас, но потому, что, поскольку Бог есть Бог и праведность есть праведность, ничто не может помешать человеку, который, держась за небеса, стал обладателем праведности, которая от Бога по вере, получить это отличная награда. Он уже находится в Божественном предназначении; его — по непреложным законам собственности в господском королевстве; его при простом условии, что он продолжит оставаться тем, кто он есть. Как и высказывание Петра о наследстве, «сохраняемом вам на небесах», это изображение рассматривает совершенное будущее блаженство нас, трудящихся и борющихся здесь, как уже существующих и ожидающих нас, за пределами пыли борцовского поля и ярости. поля боя. Конечно, это не следует воспринимать в прозаическом буквальном смысле. «Место» действительно может быть «подготовлено», в котором должно быть реализовано это блаженство, но само блаженство не может существовать отдельно от тех, кто им обладает. Цель изображений состоит в том, чтобы как можно сильнее передать абсолютную уверенность в головах, которые сейчас прижаты шлемом, а затем окружены короной, и в том, что чужеземцы, рассеянные повсюду, достигают и покоятся навеки в земле обетованной, к которой они путешествуют. Награда так же надежна, как если бы корона каждого человека с выгравированным на ней именем надежно хранилась в сокровищнице Божией.
Свет этой великой уверенности всегда должен привлекать наши усталые глаза, уставшие от фальшивого блеска и вульгарной безвкусицы. Уверенность в этой невыразимой радости составляет здесь лучшую радость. Будущее блаженство, постигнутое длинной рукой веры, приносит нынешнее блаженство. Радость и сила христианской жизни во многом зависят от привычного созерцания с тоской и надеждой «Царя в Его красоте и земли, которая очень далека», но в то же время так близка, и нашей собственной». Христиане, сила вашего христианства во многом зависит от того, чтобы вы потратили время и усилия на то, чтобы выработать привычку смотреть вперед сквозь весь туман и тьму этого мелочного и нематериального настоящего, и думать об этом будущем как о уверенности, более достоверной, чем случайности на земле, и как о настоящем владении, гораздо более реальном, чем любая из мимолетных теней, которые мы гордо и ложно называем своими собственными.
Они переходят из рук в руки. Сегодня они мои, завтра чужие. Я не владею ими по-настоящему, пока они назывались моими. На самом деле у нас есть только две собственности — Бог и мы сами. Мы обладаем тем и другим, одинаково отдавая себя небу в любви и послушании; и венец такой покорности и обладания является завершением и наградой. «Твоя корона» не подойдет ни одному храму, кроме твоего. Это часть твоего совершенного «я», и она наверняка станет твоей, если ты твердо удержишь начало своей уверенности до конца.
II. Далее обратите внимание на мрачную возможность потери короны. «Этого никто не возьмет». Конечно, мы не должны неправильно понимать обрисованную здесь случайность, как если бы она означала, что какой-то другой человек мог украсть и возложить на свою голову корону, которая когда-то была предназначена нам, что является полной невозможностью и абсурдом. Ни одному человеку не придет в голову завоевать небеса, лишив другого права входа туда. Ни один человек не смог бы, если бы попытался. Результаты персонажа не могут быть переданы. Мы также не должны предполагать, что речь идет о махинациях искусителей, человеческих или дьявольских, которые намеренно и сознательно пытаются лишить христиан их религии здесь и, следовательно, их награды в будущем. Но вполне возможно, что люди и вещи вокруг нас могут разрушить эту уверенность, о которой мы думали, и что, хотя корона будет «твоей», она никогда не станет твоим действительным владением в будущем и никогда не будет носить тебя. на твою счастливую голову на празднике небес.
В этом заключается торжественная сторона христианской жизни: ее следует воспринимать как жизнь среди множества людей и вещей, которые всегда пытаются сделать нас недостойными получить этот венец праведности. Они не могут работать над этим напрямую. Оно не существует, кроме как расцвет нашего собственного характера, увенчанного одобрением небес. Это идеальная вещь; но они могут воздействовать на нас, и если они пачкают наши головы вонючей пылью, то они делают их непригодными для нашего венца. Итак, вот мы, христиане, мужчины и женщины! в мире, полном вещей, которые имеют тенденцию и могут рассматриваться как желающие лишить нас наших корон. Мы обычно не так думаем об искушениях, которые нас атакуют. Например, приходит к нам какой-нибудь хитрый и шепчущийся и предлагает приятные часы, купленные очень небольшой жертвой принципа; наслаждается чувством или честолюбием, или той или иной страстью нашей природы, и все это выглядит очень невинно, и вред кажется сравнительно небольшим. Ах! давайте посмотрим немного глубже. Это искушение, которое, кажется, так мало угрожает и так много обещает, на самом деле пытается лишить нас короны. Если бы мы шли по жизни с этой мыслью в уме, как бы она сорвала маски всех этих искушений, витающих вокруг нас! Если бы мы однажды увидели их цель и поняли истинную цель льстивой лжи, которую они нам говорят, не должны ли мы разглядеть ложь, и не утратят ли они свою силу обманывать нас?
Будьте уверены — и о! будем твердо держаться просветляющего убеждения, когда придут искушения - будьте уверены, что всеми их блестящими словами и ложными блудливыми поцелуями их смысл состоит в том, чтобы украсть у нас то светлое и драгоценное, что наиболее истинно принадлежит нам; итак, отбросим искушения и скажем им: «Ах! ты приходишь как друг, но я знаю твой смысл; а предупрежден — значит вооружен».
III. Наконец, обратите внимание на то, как закрепить нашу корону.
«Держи крепко то, что имеешь». Ибо, если ты не будешь держать его крепко, оно ускользнет. Метафора проста: если у человека есть что-то очень ценное, он держит это очень крепко. Расслабленная рука очень скоро станет пустой. Кто-нибудь, идущий сквозь толпу воров с мешком золота, не держал бы его на кончике пальца, а обвивал бы его всеми пятью и обматывал бы веревочки вокруг своего запястья.
Первая форма, которую мы можем придать этому увещеванию: твердо держитесь того, что Бог дал в Своем Евангелии; держитесь Его Сына, Его истины, Его благодати. Честно и усердно используйте свой интеллект, чтобы понять и твердо придерживаться великих истин и принципов Евангелия. Приложите все усилия, чтобы
храните свои блуждающие сердца и подвижную волю неизменными и верными открытой любви великого Душолюбца, данной вам в Господе, и повинуйтесь Ему. У вас есть Христос, которого стоит хранить, следите за тем, чтобы вы хранили Его, и не позволяйте Ему ускользнуть из ваших пальцев. Когда приходит буря, мудрый капитан хлещет все легкие предметы, и тогда они в безопасности. Нам с вами придется пережить немало штормов, и все, что осталось на палубе, будет смыто или унесено ветром задолго до того, как мы попадем в спокойную воду. Скрепите его размышлением, верным послушанием и постоянным общением и крепко держитесь христианского Евангелия и, во Христе, которого открывает Евангелие, духовной жизни, которой вы обладаете.
Но есть и другой аспект той же заповеди, который относится не столько к тому, что дано нам в объективном откровении и явлении Бога в Господе, сколько к нашей собственной субъективной степени прогресса в присвоении Христа и подобии Ему. И, возможно, именно это имеет в виду мой текст, ибо незадолго до этого Господь сказал этой Церкви: «Ты имеешь немного силы, и соблюдешь слово Мое, и не отрекешься от имени Моего». мало сил... держись того, что имеешь.» Следите за тем, чтобы ваши нынешние достижения в христианской жизни, хотя они могут быть лишь зачаточными и неполными, по крайней мере, сохранялись. Не отвергайте своей уверенности, крепко держите начало своей уверенности крепкой рукой до конца. Ибо если мы сохраним то, что имеем, оно будет расти.
Прогресс неизбежен, если проявить настойчивость. Если мы не отпустим его, он будет увеличиваться и умножаться в нашем владении. Во всех отраслях учебы и интеллектуальных занятий, а также во всех отраслях повседневной жизни крепко удерживать то, что мы имеем, и по-настоящему владеть тем, что мы имеем, — это верный способ увеличить наше богатство. Так и в христианской жизни. Будьте верны нынешним знаниям и используйте их так, как они предназначены, и они будут ежедневно возрастать. «Держись, что у тебя есть». У тебя есть «сила»; у тебя еще нет венца. Храните то, что Бог поручил вам, и Бог сохранит то, что Он сохранил для вас.
Итак, верный способ получить корону — это сохранить веру; и тогда жизнь и слава, которые являются лишь результатом и плодом верной, настойчивой жизни здесь, так же надежны, как циклы небес или как престол и воля Божия. Люди, вещи и дьяволы могут попытаться отобрать у вас корону, но никто не может лишить вас ее, кроме вас самих. Крепко держитесь нынешнего имущества и сделайте его по-настоящему своим, и будущий венец, который Бог обещал всем, кто любит Его и благодаря этому обладает Им, в свое время будет обвит вашей головой. Тот, кто имеет и держит Христа здесь, не сможет потерять корону там.
Откровение 3:12-- VI. ЖИЗНЕННЫЕ ИМЕНИ ПОБЕДИТЕЛЯ
«Побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего, и он уже не выйдет вон; и напишу на нем имя Бога Моего. и имя города Бога Моего, который есть новый Иерусалим, который сходит с неба от Бога Моего; и напишу на нем новое имя Мое» — Откровение 3:12.
Глаза, которые были как пламя огненное, не видели ничего порицаемого в Филадельфийской Церкви, и уста, из которых вышел обоюдоострый меч, рассекающий всякое лицемерие и позволяющий распознавать сердечные мысли и намерения, говорили только восхваление. — «Ты соблюдал слово Мое и не отрекся от имени Моего.» Но каким бы зрелым и развитым ни был христианский опыт, он никогда не поднимается выше возможности искушения; Итак, с похвалой пришло предупреждение о приближающемся часе, который испытает характер этой невиновной Церкви. Награда Христа за верность — это не иммунитет, а сила в испытаниях и конфликтах. Пока мы живем в мире, будут силы, воюющие против нас; и нам придется бороться с нашими худшими качествами и тенденциями, которые искушают нас предпочитать видимое невидимому и настоящее будущему. Итак, Церковь, не получившая упреков, получила торжественное предписание: «Держись того, что имеешь; пусть никто не отнимет корону твою». Всегда, даже самым зрелым, приходится бороться, если мы хотим сохранить то, что имеем. Сокровище будет украдено из слабых рук; ворона-, вырвется из дремлющей головы. Поэтому вполне уместно, что обещание этой Церкви должно быть сформулировано обычными словами: «побеждающему», и вывод, который следует сделать, является торжественным и простым: христианская жизнь всегда представляет собой конфликт, даже для конец.
Обещание, содержащееся в моем тексте, практически представляет лишь двойной аспект этого будущего блаженства; тот, который выражен в пункте: «Я сделаю его столпом»; другой выражался в положениях, касающихся написания на нем определенных имен. Мне не нужно ничего делать, кроме как еще раз обратить внимание на тот факт, что здесь, как всегда, Иисус Христос представляет Себя не только как определяющий положение и определяющее условия, но и как формирующий, формирующий и обогащающий характеры искупленных, и прошу вам следует задуматься над вопросом: что в Нем включает в себя это предположение?
Итак, перейдя к более подробному рассмотрению этих двух обетований, давайте рассмотрим их по отдельности. Во-первых, есть непоколебимый столп; во-вторых, тройная надпись.
I. Непоколебимый столп.
Теперь я считаю, что два пункта, относящиеся к этому вопросу, тесно связаны. «Я сделаю его столпом в храме Бога Моего, и он уже не выйдет вон». Во втором предложении эта фигура опущена, и смысл метафоры становится более ясным. Величественная колонна в храмах, с которой филадельфийские христиане, жившие среди славы греческой архитектуры, были знакомы, могла использоваться и часто использовалась как символ многих вещей. Здесь оно не может означать обязанность поддерживать здание или превосходство над другими, как это, естественно, иногда означает. Например, апостол Павел говорит о трех первоверховных апостолах в Иерусалиме и говорит, что они «показались столпами»; под этим подразумевается превосходство и обязанность поддерживать Церковь. Но это, очевидно, не может быть особым применением данного образа, поскольку мы не можем представить себе даже искупленных людей, поддерживающих этот небесный храм, а также поскольку обетование здесь совершенно универсально и дано всем побежденным, то есть скажем, всем искупленным. Поэтому нам следует посмотреть в каком-то другом направлении. Итак, второй из двух пунктов, которые таким образом связаны друг с другом, кажется мне, указывает направление, в котором нам следует смотреть. «Он больше не выйдет наружу». Столп является естественным символом стабильности и постоянства, как это считали поэты на многих языках и во многих странах. Я помню одного из наших причудливых английских писателей, который говорил о людях, которые «достигнуты на основе твердой веры, поднимаются наверх с ясным древком сияющей жизни и у которых их настойчивые вершины украшены гирляндами, согласно обетованию небес» Я дам тебе венец жизни». Эта идея стабильности, постоянства, неизменности является главной в этой метафоре.
Но хотя общим понятием является стабильность и постоянство, не будем забывать, что это постоянство и устойчивость в определенном направлении, поскольку столп находится «в храме Бога Моего». Сейчас! хотел бы напомнить вам тот факт, что в других частях Писания мы находим нынешнее отношение христиан к небу, выраженное в похожей метафоре: «Вы — храм Бога живого»; или еще: «На Котором вы устроены в жилище Божие Духом»; или, опять же, в том великом слове, которое является основой всех подобных символов: «Мы придем и сотворим у Него обитель». Так что отдельный верующий и сообщество всех таковых даже здесь и сейчас являются местом обитания Бога. И хотя метафора столпа связана с идеями достоинства и благодати, ее основной смысл, по существу, заключается в том, что отдельные души искупленных людей сами будут частями храма Божьего на небесах и все вместе будут составлять его. В этой книге Апокалипсиса есть несколько точек зрения на этот великий символ. В ней говорится, например, о том, что «в нем нет храма», что подразумевает прекращение всех материальных и внешних поклонений, принадлежащих земле. Здесь также говорится о Боге и Агнце как о «Храме Его». искупленное сообщество. Таким образом, обещание — это волнующее осознание того, что Бог в нас, более глубокое осознание Его присутствия, более полное общение с Его благодатью, более близкое прикосновение к Нему, намного превосходящее все, что мы можем себе представить на земле, и, тем не менее, продолжение и завершение земного опыта тех, в ком обитает Бог их верой, их любовью и их послушанием. Нам нечего сказать о новых способностях к сознанию Бога, которые могут прийти к искупленным душам, когда спадут завесы плоти и чувств, а также погруженность в настоящее. Нам нечего сказать, потому что мы ничего не знаем о новых проявлениях и более интимных прикосновениях, которые могут соответствовать этим новым способностям. Существуют вибрации звуков, слишком быстрые или слишком медленные для наших ушей, которые в настоящее время устроены так, чтобы их можно было уловить. Но будь они слишком пронзительными или слишком глубокими, чтобы их можно было услышать, если бы ухо было более чувствительным, звук был бы там, где тишина, и музыка в пустынных местах. Итак, с новыми органами, с новыми способностями появится новое и более глубокое ощущение присутствия Бога; и слова Его уст, слишком глубокие, чтобы мы могли их уловить сейчас, или слишком ясные и высокие, чтобы их можно было уловить нашим ограниченным чувством, тогда прогремят в мелодию и ясными нотами прозвучат Его хвалу. На обоих концах спектра имеются лучи света, еще не воспринимаемые человеческим глазом; но тогда «мы в свете Твоем увидим свет», пылающий выше и глубже, чем мы можем видеть сейчас. Мы обитаем в Господе здесь, если мы обитаем в Господе, и мы обитаем в Господе, если Он обитает в нас, верой и любовью. Но на небесах пребывание будет более совершенным и превзойдет все, что мы знаем сейчас.
Следует подчеркнуть особый момент, в отношении которого здесь выражено это совершенство. «Он больше не выйдет наружу». Постоянство, стабильность и непрерывность в общении и сознании пребывающего Бога являются главным элементом славы и блаженства этой будущей жизни. Стабильность в любом виде становится благословенной надеждой для нас, познавших проклятие постоянных перемен и плывущих по беспокойным водам жизни. Блаженно думать о регионе, где печать постоянства будет поставлена на всех наслаждениях, и наше блаженство будет подобно кусту в пустыне, горящему, но не сгорающему. Но высшая форма этого блаженства есть мысль о устойчивом, непрерывном, постоянном общении с Богом и сознании Его обитания в нас. На нас надвигается контраст между этим равномерным и неизменным общением и взлетами и падениями самой однородной христианской жизни здесь, сегодня трепещущей каждым нервом от чувства Бога, а завтра мертвой и беспечной.
Иногда залив наполняется сверкающими водами, сверкающими на солнце; иногда, во время прилива, остается только длинная полоса серой и илистой грязи. Так будет не всегда. Подобно землям на экваторе, где разница между серединой лета и серединой зимы едва заметна ни по продолжительности дня, ни по степени температуры, это будущее будет спокойным продолжением, однородностью, не являющейся монотонностью, и стабильностью, не исключающей прогресс.
Я не могу не противопоставить этому великому обещанию «он больше не выйдет» один случай из Евангелий. Христос и Двенадцать были в горнице, и Он излил им Свое сердце, и их сердца загорелись внутри них. Но «они вышли на Елеонскую гору» — Он в Гефсиманию и на Голгофу; Иуда предать и Петр отречься; все трудятся и страдают, а иногда и колеблются в своей вере. «Он больше не выйдет». Вечная слава и непрерывное общение — это благословенное обещание победителю, которого небеса сделали «столпом в храме Бога Моего».
II. Теперь, во-вторых, обратите внимание на тройную надпись. Мы полностью покончили с метафорой столба. Нам не следует думать ни о чем столь нелепом, как о столбе с письменами, чудовище в греческой архитектуре. Но именно на самом человеке Христос должен написать тройное имя. Написание имени подразумевает принадлежность и видимость.
Итак, первая из тройных надписей заявляет, что победитель будет явно принадлежать Богу. «Я напишу на нем имя Бога Моего». Возможно, это намек на золотую пластину, которая пылала перед митрой первосвященника и на которой было написано неизреченное имя Иеговы. Но независимо от того, так это или нет, в основе лежат две идеи, о которых я уже упоминал: полная собственность, и это проявляется в самом начале персонажа.
Как мы обладаем друг другом? Как мы принадлежим небесам? Как Бог принадлежит нам? Есть только один способ, которым дух может обладать духом — через любовь, ведущую к самоотдаче и практическому послушанию. И если — как человек пишет свое имя в своих книгах, как фермер клеймит на своих овцах и волах знаки, выражающие его собственность на искупленных, — там написан мир, это означает, что бы это еще ни значило, совершенную любовь, совершенную любовь. самоотдача, послушание, чтобы вся природа была собственностью небес, знала, что она принадлежит ей, и радовалась этому. Это совершенствование христианских отношений, которое начинается здесь, на земле. И если мы здесь отдадим себя небесам и отойдём от этой глупой и всегда тщетной попытки быть своими собственными хозяевами и владельцами, избежав таким образом страданий и бремени эгоизма и войдя в свободу детей Божьих, мы достигнем это благословенное состояние, в котором не будет ни ропота, ни зарождающегося бунта, ни нарушения нашего внутреннего подчинения, ни нарушения нашего активного послушания, ни сдерживания чего-либо, что мы имеем или чем являемся; но мы будем полностью принадлежать Богу, то есть полностью владеть собой и тем самым будем благословлены. «Тот, кто любит свою жизнь, потеряет ее; и тот, кто потеряет свою жизнь, тот найдет ее». И это Имя будет запечатлено на нас, чтобы каждый глаз, смотрящий, кем бы он ни был, знал, «чьи мы и кому мы служим».
Вторая надпись заявляет, что победитель явно принадлежит Городу. Наше время вообще не позволяет мне вникнуть в многочисленные вопросы, которые возникают вокруг изображения «Нового Иерусалима, сходящего с небес». письмо Сардису. Там нам сказали, что имя победителя не должно «изгладиться из Книги Жизни»; и эта Книга Жизни натолкнула на идею списка горожан города, а также реестра тех, кто действительно живет. Здесь на ту же мысль наводит обратная метафора. Имя победителя записывается на городских свитках, а имя города отпечатывается на лбу победителя. То есть близость, которая даже здесь и сейчас привязала верующих в господина людей к незримому порядку, где находится их истинный родной город и метрополия, тогда не будет противоречить никаким противоречиям, не будет затемнена необходимым недоразумением. в повседневных обязанностях, преходящих целях и интересах, которые часто скрывают от других и менее сознательных для нас читателей нашу истинную принадлежность к городу за морем. Имя города будет запечатлено на победителе. Это опять-таки совершенствование и продолжение центрального сердца христианской жизни здесь, сознания того, что мы пришли в град живого Бога, небесный Иерусалим, и принадлежим к более глубокому порядку вещей, чем видимый и материальный. вокруг нас.
Последняя из тройных надписей заявляет, что победитель будет принадлежать Христу. «Я напишу на нем Мое новое имя». Все три надписи связаны не с более ранними, а с более поздними частями этой художественно построенной книги Откровения; а в следующей части мы читаем о новом мире, которого не знает никто, кроме него самого. Что это за новое имя? Это выражение суммы новых откровений о том, кем Он является, которые наполнят души искупленных, когда они покинут землю. Новое имя не затмит старое — не дай Бог! Это не покончит с древними, земными отношениями зависимости, веры и послушания. «Иисус Христос тот же... во веки веков», и имя Его на небесах, как и на земле, — Иисус Спаситель. Но есть в Нем бездны, которых не может понять ни один человек, движущийся среди зачатков и несовершенств этой детской земной жизни. Пока мы не овладеем ими, мы не сможем познать глубины мудрости и знания, а также всех других благословенных сокровищ, хранящихся в Нем. Здесь мы касаемся лишь края Его великой славы: там мы проникнем к ее центральному пламени.
Это новое имя никто не знает полностью, даже когда он вступил в его обладание и носит его на своем лбу; ибо бесконечный Христос, который является проявлением бесконечного Бога, никогда не может быть постигнут, а тем более исчерпан, даже объединенными восприятиями искупленной вселенной; но во веки веков все больше и больше будет исходить из Него. Его имя будет длиться до тех пор, пока солнце, и сиять, когда само солнце умрет.
«Я напишу на нем Мое новое имя» — было сказано в церкви, и в то время как панегирик звучал так: «Ты не отрекся от Моего имени». Если мы хотим пронзить сердце и славу там, мы должны начать с его краев здесь. . Если имя должно быть на нашем лбу, мы должны носить на своем теле знаки Господа Иисуса — клеймо собственности, запечатленное на ладони раба. Силой имени мы можем победить; и если мы победим, Его имя впоследствии будет пылать на наших лбах — знак того, что мы полностью принадлежим Ему навеки, и залог того, что мы будем все больше уподобляться Ему.
Откровение 3:15, 19 – ЛАОДИКИЯ
«Знаю дела твои: ты ни холоден, ни горяч... итак будь ревностен и покайся» — Откровение 3:15, 19.
Из Послания Павла к Колоссянам МЫ узнаём, что между этой Церковью и церковью в Лаодикии существовала очень тесная связь. Можно предположить, что некий Архипп, о котором говорится в предыдущем послании, был епископом или пастором Лаодикийской линии и призывает вас, исповедующих христианство, извлечь некоторые уроки из этих торжественных слов.
I. Я молю вас взглянуть на любящий упрек верного Свидетеля: «Ты ни холоден, ни горяч».
Мы явно находимся в области эмоций. Метафора применима к чувству. Мы говорим, например, о теплоте чувства, пылкости привязанности, пылкости любви и тому подобном. А противоположное, холодное, выражает явно отсутствие всякого свечения истинного живого чувства.
Итак, описываемые таким образом лица — это христианские люди (ибо христианство их предполагается), с очень малой, хотя и малой, теплотой привязанности и сиянием христианской любви и посвящения.
Далее, эта ущербность христианского чувства сопровождается большой долей самодовольства: «Ты говоришь, что я богат, разбогател и ни в чем не имею нужды; и не знаешь, что терние несчастно, и жалко, и бедно, и слепо, и наго». Конечно, это так. Онемевшая конечность не чувствует боли. По мере того, как холод усиливается, ощущение холода и всего остального исчезает. И верным признаком дефектного религиозного чувства является абсолютное незнание со стороны человека того, что с ним что-то не так. Все вы, не имеющие никакого представления о том, что обвинение относится к вам, самим фактом показывают, что оно особенно и наиболее трагично относится к вам. Самодовольство является диагнозом духовного холода и является неизбежным и постоянно сопровождающим симптомом дефицита религиозных эмоций.
Опять же, этот дефицит тепла хуже абсолютного нуля. «О, если бы ты был холоден или горяч». Это не проявление нетерпения со стороны «истинного Свидетеля». Ради них Он хотел, чтобы они были холодными или горячими.
И почему? Потому что нет человека более безнадежного, чем человек, на которого была возложена сила христианства, но который не смог согреть и оживить его. Если бы вы были кислотой при абсолютном нуле, была бы, по крайней мере, вероятность того, что при соприкосновении с теплом вы могли бы воспламениться. Но вы соприкоснулись с теплом, и вот эффект. Что тогда с тобой делать? Нет ничего большего, что можно было бы воздействовать на ваше сознание, чтобы сделать вас чем-то выше или лучше, чем вы есть, чем то, что вы уже использовали в своей духовной жизни. А если это не удалось, весь Божий арсенал пуст, и Он выстрелил Свой последний болт, и больше ничего не осталось. — Мне бы хотелось, чтобы ты был холоден или горяч.
Итак, дорогие друзья, такое ли у нас состояние? Я вынужден с грустью сказать, что я считаю, что это в ужасающей степени условие исповедования христианского мира сегодня. «Ни холодно, ни жарко!» Посмотрите на уровень христианской жизни вокруг нас. Давайте заглянем в свои сердца. Заметим, насколько зыбка грань между Церковью и миром; как мало на нашей стороне линии заметной посвященности и отрешенности; насколько в отношении огромной массы исповедующих христианство общие в мире максимы являются их максимами; и жизнь, которой живет мир, — это та жизнь, которой живут они. 'Ой! ты, называемый Домом Израилевым, — как восклицал один из древних пророков, — стеснен ли Дух Господень? Это Его дела?» И поэтому я бы сказал: посмотрите на свои церкви и отметьте их слабость, медленное распространение Евангелия среди них, плохую жизнь, которую ведет большинство из нас, исповедующих христиан, и ответьте на вопрос: «Это ли это? действие Божественного Духа, который приходит, чтобы преобразить и оживить все в Его собственную яркую и пылающую жизнь? или это действие нашего собственного эгоизма и обмирщенности, сокрушающего шута и ограничивающего власть, которая должна влиять на нас? Братья! не мне осуждать, но каждому из нас надлежит задать себе вопрос: разве мы не слышим голос «верного и истинного Свидетеля», говорящего нам: «Знаю дела твои, что ты не ни холодно, ни жарко?
II. А теперь позвольте мне сказать несколько слов о некоторых очевидных причинах этой тепловатости духовной жизни?
Конечно, склонность к этому есть у всех нас. Выньте в зимний день из печи кусок железа, положите его на воздух, и больше ничего не будет нужно. Оставьте его там, и очень скоро белый жар сменится синевато-тусклым, а затем над ним наступит чешуя, и через короткое время он станет таким же холодным, как и морозная атмосфера вокруг него. И поэтому на нас всегда действует процесс охлаждения, которому нужно противодействовать постоянным контактом с огненной печью духовного тепла, иначе мы охладимся до степени холода вокруг нас. Но помимо этой универсально действующей причины есть много других, которые влияют на нас.
Лаодикия была крупным торговым городом, торговым центром, что придает особую значимость и уместность любящему совету контекста. «Советую тебе купить у Меня золото, очищенное огнем». И жизнь в Манчестере, с ее тревогами, с ее затруднениями для многих из вас, с ее уменьшающимися прибылями и явно уменьшающейся торговлей, является страшным врагом тепла и реальности. вашей христианской жизни. Заботы этого мира и богатство этого мира находятся среди шипов, которые заглушают Слово и делают его бесплодным. Я не виню ни одного человека за ту серьезность, которую он вкладывает в свое дело, но я прошу вас противопоставить всю эту поглощенность духа и добровольной преданности ему часов и сил, с неохотой, частичной и преходящей преданностью себя религиозной жизни; и скажите, справедливо ли отражается относительная важность видимых и невидимых вещей относительной степенью серьезности, с которой вы и я занимаемся этим соответственно.
Опять же, существование среди нас или вокруг нас определенного широко распространенного сомнения относительно истин христианства является, как ни странно, причиной уменьшения пыла со стороны людей, которые в них не сомневаются. Это глупо и странно, но это правда. Нам очень трудно, когда так много людей вокруг нас отрицают или, по крайней мере, подвергают сомнению истины, в которые нас учили верить, сохранять свежесть и пыл нашей преданности им; так же, как человеку очень трудно сохранить тепло своего тела среди какого-то стелющегося тумана, окутывающего все. Так и у нас присутствие в атмосфере сомнения подавляет жизнеспособность и силу христианской церкви, поскольку она не усиливает ее веру и не заставляет ее более отчаянно цепляться за то, что подвергается сомнению. Итак, остерегайтесь неразумно поддаться влиянию преобладающего неверия, которое заставит вас схватить слабой рукой то, о чем вы еще не говорите, в чем сомневаетесь.
И есть еще один случай, который я называю с некоторым колебанием, но который все же кажется мне достойным внимания; а именно, возрастающая степень, в которой мужчины-христиане заняты тем, что мы, за неимением лучшего названия, называем светскими вещами. Лидеры политического мира с обеих сторон в наших крупных торговых городах обычно исповедуют христианство. Я последний человек, который будет упрекать какого-либо христианина за то, что он, насколько позволяют его возможности, вливается в поток политической жизни, если он возьмет с собой свое христианство и позаботится о том, чтобы он не стал гораздо больше заинтересован в выборах, в дергании за веревочки партии и в работе на «дело», чем в работе на своего Учителя. Я не возражаю политическому миру за то, что он получает от вашей силы, но я возмущаюсь, как ради вас, так и ради Церкви, тем, что так часто эти две формы деятельности считаются несовместимыми, исповедующими христианство, и что поэтому более важное игнорируется, а менее важное делается. Потерпите слово увещевания.
И подобным же образом литература и искусство, а также обычные предметы, представляющие интерес для людей, не имеющих религии, начинают поглощать большую часть нашей серьёзности и нашей энергии. Я бы не стал брать ни на йоту культуру, которая сейчас преобладает в христианской церкви. Все, о чем я прошу, дорогие братья, это: «Вы — соль земли». Идите, куда хотите, и погружайтесь во всевозможные интересы и занятия, только носите с собой своего Учителя. И помните, что если вы не солите мир, мир гниет вас....
Я думаю, что здесь у вас есть некоторое, хотя и несовершенное, описание причин, которые снижают температуру христианской церкви в целом, этой христианской церкви и вас как отдельных ее членов.
III. Теперь, далее, обратите внимание на любящий призыв к большей серьёзности. «Итак, будьте ревностны». Слово, переведенное и правильно переведенное, «ревностный» означает буквально кипение от жара. Это призыв к рвению. Нет ничего хуже во всем этом мире, чем попытка человека разжечь эмоции, ничего, что наверняка рано или поздно приведет к беде, неизбежно породит лицемерие и всякое зло. Если и есть что-то хуже, чем попытка вызвать эмоции, так это попытка их притвориться. Итак, когда наш Учитель здесь говорит нам: «Итак, будьте ревностны», мы должны помнить, что ревность в человеке должна быть следствием познания; и что, поскольку мы — разумные существа, призванные руководствоваться своим пониманием, то если его сердце работает независимо от головы, это расстраивает всю конституцию человеческой природы. И единственный способ, которым мы можем безопасно и полезно усилить наше рвение, — это углубить понимание истин, которые его питают.
Таким образом, призыв «Будьте ревностными», если мы подойдем к его анализу и всмотримся в его основу, в этот день будет держаться и размышлять над великими истинами, которые заставят ваше сердце светиться. Обратите внимание, что это увещевание является следствием: «Итак будьте ревностны» и покайтесь. Следовательно, а что предшествует? Целый ряд соображений, подобных этим: «Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное… и белую одежду… и глазной мазью помажь глаза твои». Христос обладает полным запасом всего, что вы можете пожелать. Размышляйте об этой великой истине, и она зажжет пламя желания и плода в ваших сердцах. «Поэтому будьте ревностны» И еще: «Всех, кого Я люблю, Я обличаю и целомудрие…» «Итак, будьте ревностны», то есть постигайте великую мысль любящего Христа, все дела которого, даже когда Его голос принимает суровость, и рука Его вооружается жезлом, — это результат и проявление Его любви; и погрузитесь в эту любовь, и это заставит ваши сердца сиять. «Вот, я стою у двери и стучу». «Итак, будьте ревностны.» Подумайте о искреннем, терпеливом, долготерпеливом призыве, который делает Учитель, слушая со всеми нашими слабостями и нашими недостатками, и не терпя Его кроткой руки. быть отвергнутым, хотя дверь так долго была заперта и заперта перед Его лицом. И пусть эти сладкие мысли о Христе, который дает все, о Христе, все дела которого суть любовь, о Христе, который умоляет нас через запертую дверь и пытается добраться до нас через препятствия, которые мы сами воздвигли против Него, пусть они привлекают нас к Нему, зажигают и поддерживают более яркое пламя посвящения и преданности Ему в наших сердцах. «Будьте ревностны». Питайтесь великими истинами Евангелия, которые разжигают ревность.
Братья, в религии разумна предельная теплота. Если христианство истинно, то не существует меры пылкости или посвящения, выходящей за рамки разумных требований данного случая. Нам говорят, что трезвый уровень чувств в вопросах религии — это великая цель, к которой следует стремиться. Так я говорю. Но я, возможно, не согласен с людьми, которые любят так говорить, в своем определении трезвости. Трезвый стандарт — это стандарт чувства, при котором чувство не превосходит факты, на которых оно построено. Энтузиазм — это непропорциональное или невежественное чувство; тепло без света. Трезвое, разумное чувство — это эмоция, соответствующая истинам, которые его вызывают. И скажет ли мне кто-нибудь, что какая-то степень серьезности, пламенного посвящения, пламенного рвения предшествует великим истинам о том, что Христос любит меня и отдал Себя за меня?
IV. И теперь, наконец, обратите внимание на милосердный призыв к новому началу: «Покайтесь».
Должно быть смиренное сознание греха, ясное видение моих прошлых недостатков, отвращение к ним и, соединенный с этим, решительный акт ума и сердца, начинающий новый курс, изменение цели и течения моей жизни. существование.
Покаяние — это печаль о прошлом, смешанная с решимостью склеить старый лист и начать писать новое на новой странице. Христианские люди нуждаются в этих новых начинаниях и в новом покаянии, подобно тому, как патриарх, выйдя из Египта, пришел к месту, где «он построил жертвенник сначала», и там принес жертву. Не стыдитесь, мужчины и женщины-христиане, если в прошлом вы жили низкой и непоследовательной христианской жизнью, чтобы начать новое и порвать с этим прошлым. В христианской Церкви никогда не было великого подъема жизни, которому не предшествовало бы скромное покаяние. И никогда не бывает такого покаяния, достойного названия, которому не предшествовало бы радостное, восторженное, уверенное, как самосознание, признание великой и бесконечной любви Христа ко мне.
Ой! Если есть что-то, чего мы сегодня хотим больше, чем задушить, так это того, чтобы огненный Дух пришел и крестил все церкви и нас, отдельных их членов. Что положило конец неверности прошлого века? Были ли это Пейли и Батлер с их демонстрациями и книгами? Нет! это были Джон Уэсли и Уайтфилд. Вот раствор, полный микроскопических микробов, которые разлагаются. Подвергните его теплу, повысьте температуру, и вы убьете все микробы, так что вы сможете хранить его сто лет, и в нем не будет никакого гниения. Повысьте температуру Церкви, и все зло, съедающее ее жизнь, высохнет и упадет на дно мертвым. Они не могут жить в жаре; холодный их регион.
Итак, дорогие братья, давайте приблизимся к небесной любви, пока свет ее не воссияет в наших лицах. Приблизимся к любви небесной, пока, как уголь, положенный на огонь, ее жары не проникнут в нашу субстанцию и не превратят даже нашу черноту в румяное пламя. Давайте приблизимся к любви, и тогда, хотя мир может смеяться и говорить: «Он одержим бесом и безумен», те, кто видит яснее, скажут о нас: «Рвение дома Твоего сожрало его, и Отец скажет даже о нас: «Это Сын Мой возлюбленный, в котором Мое благоволение».
Откровение 3:18 – СОВЕТ ХРИСТА ТЕПЛОЙ ЦЕРКВИ
«Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное, чтобы тебе обогатиться; и белую одежду, чтобы одеться и чтобы не видна была срамота наготы твоей; и помажь глаза твои глазной мазью, чтобы видеть» (Откровение 3:18).
ПОСЛЕ резкого разоблачения религиозного состояния этой Лаодикийской Церкви ее члены могли ожидать чего-то более сурового, чем «совет». В использовании этого смягченного выражения заключен целый мир любви и жалости с долей иронии. Он не угрожает добровольно и никогда не ругает; но Он скорее обращается к сердцам людей и их разуму и приходит к ним как к другу, чем обращается к их страхам.
Есть ли хоть какая-то правда или нет в старой идее, что эти письма к семи церквям составлены таким образом, чтобы, если их рассматривать последовательно, дать предварительный взгляд на последовательное состояние Церкви до Второго пришествия нашего Господа, это Примечателен, по крайней мере, тот факт, что последний из них по порядку является самым низким по духовному состоянию. Эта Церковь была «теплой»; «ни холодная» — совершенно не тронутая теплом Духа Христова — «ни она» — воспламененная тем самым в достаточной степени.
Это наихудший тип людей, и не будет недостатка в милосердии, если сказать, что Лаодикия повторяется в тысячах собраний и что лаодикийцы преобладают в каждом собрании. Всем нашим христианским общинам мешает масса рыхлых приверженцев без тепла посвящения, без пылкости привязанности, без пылкого энтузиазма; и они понижают температуру, как заснеженные горы, над которыми дует ветер, заставляют термометр падать на равнинах. Не мне диагностировать отдельные состояния, а отмечать общие характеристики и сильно текущие токи; и вам решать, принадлежат ли эти характеристики вам или нет.
Поэтому я даю совет Христа теплой церкви и надеюсь сделать это в духе Учителя, который давал советы, а не ругал и не угрожал.
I. Сейчас я замечаю, что первая потребность теплой церкви — открыть глаза и увидеть факты.
Я считаю, что порядок, в котором изложены пункты этого совета, не предназначен для того, чтобы им повиноваться. Осмелюсь сказать, что в последовательности предложений нет никакой мысли о последовательности. Но если да, то, я думаю, небольшое размышление покажет нам, что то, что упоминается последним, должно быть первым в исполнении.
Обратите внимание, что текст распадается на две отдельные части и что совет покупать не распространяется (хотя обычно он читается так, как будто это так) на последний пункт совета нашего Господа. Этим лаодикийцам предлагается «купить» у Него «золото» и «одежду», но им предлагается использовать «глазную мазь», которую они «увидят». Без сомнения, все, что подразумевается под этой «глазной мазью», исходит от Него, как и все остальное. Но я хочу сказать, что эти люди уже должны обладать им и что им предлагается его использовать. И, приняв эту точку зрения, я думаю, мы сможем прийти к пониманию того, что имеется в виду.
Без сомнения, призыв «помажь глаза твои глазной мазью, чтобы ты мог видеть» может быть расширен до такой степени, что он будет относиться к общему состоянию духовной слепоты, присущей человечеству, помимо просветляющего и дающего зрение дела Иисуса Христа. Тот истинный Свет, который просвещает всякого человека, приходящего в мир, имеет тройное служение, благодаря всем частям которого нашим затемненным глазам приходит видение существующих вещей. Он показывает объекты, которые стоит увидеть; Он дает свет, благодаря которому мы их видим; и Он дает нам глаза, чтобы видеть. Он показывает нам Бога, бессмертие, долг, состояние людей, надежды людей, и Он отнимает у нас катаракту, которая затемняет, близорукость, которая мешает нам видеть вещи, которые далеки, и косость зрения, которая запрещает нам смотреть пристально и прямо на то, на что стоит посмотреть. «Для суда Я пришёл в мир, — сказал Он, — чтобы невидящие видели». И возможно, что общее просветляющее влияние миссии и дела Христа. и особенно просвещающая сила Его Духа, обитающая в духе людей, может быть включена в мысли о глазной мази, которой мы должны помазать наши глаза.
Но мне кажется, что контекст скорее сужает диапазон значения этой части совета нашего Господа, поскольку эти лаодикийцы тщеславились своим собственным достаточным богатством, своим процветающим религиозным положением и были слепы, как летучие мыши, к реальным фактам, которые они были «несчастными, бедными и нагими». Господь наш говорит: «Помажь глаза твои глазной мазью, чтобы ты мог видеть – осознать свое истинное состояние; не живите в этой мечте о том, что вы удовлетворительно соединены со Мной, когда нить связи настолько тонка, что почти рвется. Взгляните на Меня таким, какой Я есть, и на то, что Я открываю вам, такими, какие они есть; и тогда вы увидите себя такими, какие вы есть».
Итак, из этого увещевания вытекает мысль, что симптомом, постоянно сопровождающим теплое состояние, является его абсолютная бессознательность. Во всех регионах, чем хуже человек, тем меньше он это знает. Хорошие люди знают, что они плохие; плохие, когда думают о себе, мнят себя хорошими. Именно люди, находящиеся в авангарде марша, ощущают укол импульса продвигаться дальше: отстающие вполне довольны остановкой в тылу. Чем выше поднимается человек в любой науке или в практике какой-либо добродетели, тем яснее он видит открытые вершины над собой. Обмороженная конечность чувствует себя вполне комфортно. Когда жизнь начинает возвращаться в него, оно покалывает и болит. И эти лаодикийцы были подобны древнему иудейскому герою, который растратил свою силу и позволил им остричь его лук-порей, в то время как его ленивая голова лежала на коленях блудницы: он вышел, чтобы «отряхнуться», как в старые времена, и не знал, что Дух Божий отошел от него. Итак, братья, человек в этой аудитории, которого больше всего нужно пробудить и испугать, чтобы он почувствовал свою прохладную религиозность, - это человек, который меньше всего подозревает об этой необходимости, и который был бы больше всего удивлен, если бы прозвучал более непогрешимый и проницательный голос, чем мой. и скажи ему: «Ты… ты тот человек», «Помажь глаза твои глазной мазью, чтобы ты мог видеть»; и пусть свет, который Христос изливает на невидимое, изольется в ваши сердца, чтобы вы больше не мечтали о себе как о «богатых, разбогатевших и ни в чем не имеющих нужды»; но знай, что ты беден, и слеп, и наг.
Другая мысль, наводящая на мысль в этой части совета, заключается в том, что слепой должен сам втирать глазную мазь. Никто другой не сможет сделать это за него. Истинный! оно исходит, как и любое другое добро, от Христа на небесах; и, как я уже сказал, если мы придадим каждой части метафоры особое значение, то эта «глазная мазь» может быть влиянием Божественного Духа, обличающего людей во грехе. Но что бы это ни было, вам придется применить это к своим собственным глазам. Переведите это на простой английский язык, и именно так, в свете познания Бога, долга и человеческой природы, который потоком просветления льется из центрального солнца миссии и характера Христа, испытайте себя. Наши предки слишком много внимания уделяли самоанализу как христианскому долгу и часто преследовали его в ошибочных целях. Но нынешнее поколение слишком легкомысленно относится к этому. Хотя я бы никому не сказал: «Покопайтесь в темных уголках своего сердца, чтобы узнать, христиане вы или нет», ибо это приведет лишь к неуверенности и отчаянию, я бы сказал: «Не будьте христианами». чужой себе, но судите себя строго, по мерке Слова Божия, примеру Христа, и во всех своих поисках просите Его дать вам ту «свечу Господню». который осветит самые пыльные уголки и самые темные уголки наших сердец и откроет нам, если мы действительно этого захотим, всю паутину и неучтенный мусор и мусор, если не ядовитые существа, собравшиеся там. Нанесите глазную мазь; оно будет острым, оно укусит; приветствуйте умных и будьте уверены, что для вас хорошо все, что снимает завесу, которую самодовольство набрасывает на ваше истинное состояние, и впускает свет Божий в подвалы и темные места ваших душ.
II. Вторая потребность теплой церкви – это истинное богатство, которое дает Христос.
«Советую тебе купить у Меня золото, очищенное огнем». Можно по-разному выразить мысль, выраженную здесь, но я думаю, что глубочайшая истина человеческой природы состоит в том, что единственное богатство для человека — это владение Богом. И поэтому вместо того, чтобы, как это делают многие комментаторы, предлагать толкования, которые кажутся мне неадекватными, я думаю, мы доберемся до сути дела, когда найдем смысл богатства, которое Христос советует нам купить у Него, обладая Сам Бог, который является нашим истинным сокровищем и непреходящим богатством.
Одно только это богатство делает нас, бедняков, по-настоящему богатыми. Ибо нет ничего другого, что удовлетворяло бы жажду человека и удовлетворяло бы его потребности. «Любящий серебро не насытится серебром, и тот, кто любит изобилие, не насытится приростом»; но если у нас есть золото Божие, мы богаты во всех смыслах блаженства; и если у нас Его нет, если мы «вечно бродим с голодным сердцем», и хотя у нас может быть большой баланс в наших банкирах, и много богатства в нашей казне, и «дома, полные серебра и золота», мы действительно бедны.
Это богатство имеет иммунитет от всех случайностей. Никакая собственность не является моей по-настоящему моей, чего бы меня не могли лишить какие-либо внешние обстоятельства или обстоятельства. Но это богатство, богатство сердца, обогащенного обладанием Богом, Которого оно знает, любит, доверяет и повинуется, это богатство заложено в самом существе человека. и входит в суть его природы; и поэтому ничто не может его этого лишить. То, что может испортить моль или ржавчина; то, что воры могут прорвать и украсть; то, что находится во власти случайностей торгового сообщества или колебаний торговли; это не богатство для человека. Только то, что проникает в меня и так переплетается с моим существом, как краска с шерстью, является для меня поистине богатством. И такое богатство – Бог.
Единственное имущество, которое мы можем взять с собой, когда наши бессильные руки отбросят все остальные блага, а наши сердца оторвутся от всякой другой любви, — это это прочное богатство. «У савана нет карманов», как гласит мрачная пословица. Но человек, чьим уделом является Бог, уносит с собой все свое богатство во тьму, а о человеке, создавшем творения своим сокровищем, написано: «Слава Его не сойдет после него». Поэтому, дорогие братья, давайте все послушаем. прислушайтесь к этому совету и купите у Иисуса золото, огнем испытанное.
III. Третья потребность теплой церкви — это одежда, которую дает Христос.
Богатство, которое Он предлагает нам купить у Него, принадлежит главным образом нашей внутренней жизни; одежда, которую Он предлагает нам носить, как это естественно для фигуры, применима главным образом к нашей внешней жизни и означает облачение нашего духа, каким он представлен миру.
Мне нет нужды напоминать вам, как часто эта метафора используется в Священном Писании, как в Ветхом, так и в Новом Завете, — начиная с видения, данного одному из пророков, в котором он увидел стоящего перед Богом первосвященника, одетого в запачканные одежды. , которые были сняты с него руками ангелов, и он облачился в чистые и блестящие одежды – вплоть до притчи Господа нашего о человеке, который не был одет в брачную одежду; и ссылки Павла на то, что он должен снять и облечься ветхого и нового человека своими делами. Мне также нет нужды останавливаться на той частоте, с которой в этой книге Откровения встречается одна и та же фигура. Но суть всего этого заключается именно в том, что мы можем получить от Иисуса Христа характеры, чистые и сияющие красотой и откровенностью Его собственной совершенной праведности. Обратите внимание, что здесь нам предлагается не надеть одежду, а взять ее из Его рук. Правда, взяв его, нам предстоит надеть его, а это требует ежедневных усилий. Итак, мой текст ставит этот совет на свое место во всей перспективе объединенной христианской истины и предлагает сочетание веры, которая принимает, и усилий, которые надевают одежду, которую дает Христос. Нить из нее не ткут на наших ткацких станках, и мы не делаем одежды, но носим ее.
В мире нет ничего более тщетного, чем стремление к праведности, не основанное на вере. Нет ничего более ненормального и отклоняющегося от истинного духа Нового Завета, чем так называемая вера, которая не сопровождается ежедневными усилиями. С одной стороны, мы должны быть довольны тем, что получаем; с другой стороны, мы должны серьезно присваивать. «Купите у Меня золото», и тогда мы разбогатеем. «Купите у Меня одежду», а потом — послушайте голос, говорящий: «Свергните ветхого человека с делами его, и облекитесь в нового человека Божия, созданного в праведности и святости истины».
IV. Наконец, все необходимое для удовлетворения этих потребностей должно быть куплено.
«Купите у Меня». В этом совете нет ничего, что противоречило бы великой истине о том, что «дар Божий — жизнь вечная». Эта покупка объясняется великим евангельским приглашением, сделанным задолго до появления Евангелия: «Хо! всякий жаждущий идите к водам... покупайте и ешьте... без серебра и без платы». Это объясняется двойной притчей нашего Господа о сокровище, скрытом на поле, которое, когда человек найдя, пошел и продал все, что имел, и купил поле; и о драгоценной жемчужине, которую, когда купец, искавший ее, нашел, он пошел и продал все, что у него было, чтобы завладеть ею.
Ибо что такое «все, что у нас есть»? Себя! и нам приходится отдать себя, чтобы купить богатство и одежды. Единственное, что необходимо, — это избавиться раз и навсегда от этого тщеславия, что у нас есть все, что мы можем предложить, как эквивалент того, чего мы желаем. Тот, кто открыл глаза и увидел себя таким, какой он есть, бедным и нагим, и таким образом приходит в суд в форме паупериса и отказывается от всякой надежды на себя, тот человек, который покупает у Христа золото и одежду. Если мы будем таким образом правильно оценивать себя и, оценивая себя, иметь не только отрицательную сторону веры, то есть неуверенность в себе, но и положительную, то есть абсолютное упование на Него, то мы не будем просить напрасно. Он советует нам покупать, и если мы прислушаемся к Его совету и придем, говоря: «Я ничего не принесу в руке Моей», Он не будет ставить Себя в тупик, отказываясь дать нам то, что Он велел нам попросить. «Какие вещи мне были даны; тех, кого я посчитал потерей для Христа. Да! несомненно, и я все считаю тщетой ради превосходства познания Христа Иисуса, Господа моего». Если мы с открытыми глазами пойдем к Нему таким образом, мы выйдем от Него обогащенными и одетыми и скажем: «Душа Моя возрадуюсь о Боге моем, ибо Он одел меня в одежды спасения; Он покрыл меня одеждой праведности».
Откровение 3:23 – ХРИСТОС У ДВЕРИ
«Се, стою у двери и стучу: если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему, и буду вечерять с ним, и он со Мною» — Откровение 3:23
Многим из нас, я осмелюсь сказать, знакома глубоко творческая передача первой части этих замечательных слов, которой мы обязаны гению живого художника. В нем мы видим быстро запертую дверь с ржавыми петлями, всю заросшую гнилыми ядовитыми сорняками, которые говорят о том, как долго она была закрыта. Вот стоит, среди ночной росы и тьмы, терпеливый Сын Человеческий, положив одну руку на дверь, а другую неся свет, который, может быть, вспыхнет сквозь некоторые ее щели. В Его лице любовь отталкивается, а жалость почти бесполезна; в прикосновении Его руки – кротость и власть.
Но картинка, конечно, останавливается в начале моего текста, и ее продолжение столь же прекрасно, как и первая часть. «Войду к нему и буду вечерять с ним, и он со Мною». Что может превзойти такие слова, как эти? Я рискну взять этот великий текст и попросить вас вместе со мной взглянуть на три вещи, которые в нем заключены; претендент на прием; дверь открылась; вход и пир.
I. Подумайте прежде всего об этом просителе допуска.
Полагаю, что самого краткого пояснения моего текста достаточно. Кто стучит? Возвышенный Христос. Что такое дверь? Это закрытое сердце человека. Чего Он желает? Вход. Каковы Его стуки и Его голос? Все провидения; все наставления Духа Его в духе и совести человека; прямые приглашения Его письменного или устного слова; Короче говоря, все, что побудит наши сердца подчиниться Ему и возвести Его на престол. В этом, в наименьшем количестве слов, смысл великого изречения моего текста.
Вот откровение универсальной истины, применимой к каждому мужчине и женщине на земле; но особенно и явно для тех из нас, кто живет в звучании Евангелия Христа и письменных откровений Его благодати. Правда, мой текст первоначально был сказан по отношению к недостойным членам небольшой церкви первых верующих в Малой Азии, но он выходит далеко за пределы теплохладных лаодикийцев, к которым он был адресован. И последующее слово «любой человек» достаточно широко, чтобы дать нам право расширить это представление настолько, насколько простираются границы человечества, и поверить, что везде, где закрыто сердце, там стучится Христос и что все люди просветлены. тем Светом, который пришел в мир.
На этом мне нет нужды останавливаться, но я хочу навязать индивидуальное понимание общей истины нашей совести и прийти к каждому с этим посланием: истинно о тебе слово, и у дверей сердца твоего Иисус Христос стоит, и там возложена Его нежная, могучая рука, и на ней сияют вспышки Его света, и сквозь щели неоткрытой двери твоего сердца доносится умоляющий голос: «Открой!» Откройся Мне». Странная перемена позиций великого и скромного, дающего и получающего, Божественного и человеческого! Однажды Христос сказал: «Стучите, и отворят да». Но Он занял место просителя и, стоя рядом с каждым из нас, умоляет нас позволить Ему благословить нас и войти для отдыха.
Итак, здесь происходит откровение не только универсальной истины, но и самое нежное и трогательное раскрытие томящейся любви Христа к каждому из нас. Как вы называете ту эмоцию, которая больше всего на свете желает, чтобы сердце открылось и впустило его? Мы называем это любовью, когда находим ее друг в друге. Конечно, оно носит то же имя, когда оно возвышено до всего, кроме бесконечности, и все же оно настолько же индивидуализировано и специфично, насколько оно велико и универсально, как оно находится в Господе. Если верно, что Он хочет меня, если верно, что в этом великом Его сердце есть мысль и желание об отношении Его ко мне, а моего к Нему, то тогда каждого из нас охватывает любовь это похоже на нашу человеческую любовь, только усовершенствованную и очищенную от всех ее слабостей.
Боюсь, теперь нам иногда кажется, что все эти разговоры о любви Иисуса Христа к каждому из нас едва ли были прозаическим фактом. Среди нас наблюдается прискорбное отсутствие веры в то, во что мы верим больше всего. Когда я проповедую это, вы все готовы признать, что Иисус Христос действительно любит нас. Пытались ли вы когда-нибудь осознать это и вложить в свои сердца, чтобы сладость и поразительность этого проникли в вас и изменили все ваше существо? Ой! слушайте не мои бедные, грубые ноты, а Его бесконечно сладкую и нежную мелодию голоса, когда Он говорит вам, как будто вам нужно открыть глаза, чтобы воспринять это: «Смотри!» Я стою у двери и стучу.'
В словах, дорогие друзья, есть откровение бесконечного долготерпения и терпения. Дверь давно заперта; Мы с вами, как какой-нибудь ленивый слуга, думали, что, если мы не ответим на стук, Молоток уйдет, когда Он утомится. Но мы неправильно рассчитали эластичность и неизменность терпеливой любви Христа. Отвергнутый, Он пребывает; отвергнутый, Он возвращается. Есть мужчины и женщины, которые всю свою жизнь знали, что Иисус Христос жаждал их любви и жаждал места в их сердцах, и ожесточили себя против знания, или растратили его мирским, или омрачили его чувственностью и грехом. . И они снова предстают перед отвергнутым, терпеливым, ухаживающим Господом, который ухаживает за их душами, как если бы они были, а они действительно так и есть, слишком драгоценны, чтобы их можно было потерять, пока существует призрак шанс, что они все еще смогут услышать Его голос. Чудесное долготерпение терпеливого Христа вполне может преклонить всех нас в благодарности и покаянии. Как часто Он стучал или гремел в дверь вашего сердца, дорогие друзья, и как часто вы забывали открыть ее? Разве не по милости Господа вновь предлагается вам отвергнутая или забытая любовь? и голос, так долго приглушенный и оглушенный для ваших ушей порывом страсти, суетой дел и шепотом себя, снова обращается к вам, как и в моем плохом переводе.
И затем, еще дальше, в этой мысли о просителе, ожидающем приема, есть объяснение для всех нас очень многих неправильно понятых фактов из нашего опыта. Та печаль, которая омрачила ваши дни и заставила ваше сердце кровоточить, что это было, как не рука Христа на двери? Те благословения, которые изо дня в день изливаются в вашу жизнь, умоляют вас, по милости Божией, приносить из себя живые жертвы. То беспокойство, которое преследует шаги каждого человека, не нашедшего покоя в Господе, что это, как не приложение Его руки к упрямо запертой двери? Уколы совести, движения Духа, решительное провозглашение Его Слова, даже такими устами, как мои, что они собой представляют, кроме Его обращений к нам? И в этом глубочайший смысл радостей и горестей, подарков и потерь, сбывшихся и обманутых надежд. В этом смысл томления бесхристовых сердец, уколов совести, которые приходят ко всем нам: «Вот! Я стою у двери и стучу». Если бы мы лучше понимали, что вся жизнь управляется небом и что руководство жизнью Христа руководствовалось Его желанием, чтобы Он нашел место в наших сердцах, мы бы реже удивлялись скорбям. и должны лучше понимать наши благословения.
Мальчик Самуил, лежавший во сне Перед светом во внутреннем святилище, услышал голос Божий и подумал, что это говорит только седобородый священник. Мы часто совершаем одну и ту же ошибку и путаем слова Самого Христа с речью людей. Осознайте, кто умоляет вас; и не думайте, что, когда говорит Христос, это зовет Илий; но скажи: «Говори, Господи!» ибо слышит раб Твой». «Поднимите головы ваши, врата, поднимите их, двери вечные, и войдет Царь Славы».
II. И это, во-вторых, заставляет меня попросить вас посмотреть на открытую дверь.
Мне нет нужды распространяться о том, что я уже предложил, а именно об универсальности этого широкого обещания: «Если кто-нибудь откроет дверь»; но я скорее хочу заметить, что, согласно этому представлению, «дверь» не имеет ручки снаружи и так шарнирно закреплена, что открывается изнутри наружу.
Что означает, что, будучи взятым из метафоры и воплощенным в жизнь, ты единственное существо, которое может открыть дверь для входа Христа. Вся ответственность, брат, за принятие или отвержение милостивого Слова Божьего, которое приходит ко всем вам. добросовестно, лежит на себе.
Я не собираюсь погружаться в богословские загадки, а обращаюсь к сознанию. Вы знаете так же хорошо, как и я — даже лучше, потому что речь идет о вас самих, — что каждый раз, когда ваше сердце и совесть соприкасаются с предложением спасения через веру в Господа, если бы вы имели хотелось бы, чтобы вы открыли дверь и приветствовали Его вход. И вы знаете, что никто и ничто не удержало его, кроме вас самих. «Не придете ко Мне, — сказал Христос, — чтобы иметь жизнь». Люди действительно нагромождают такие горы мусора у двери, что ее невозможно открыть, но это они положили их туда; и они несут ответственность, если петли настолько ржавые, что не двигаются, или дверной проем настолько забит, что ему некуда открыться. Иисус Христос стучит, но Иисус Христос не может выломать дверь. В ваших руках решать, примете ли вы или отвергнете то, что Он приносит.
Дверь закрыта, и если с вашей стороны не будет определенного действия, она не откроется, и Он не войдет. Итак, мы приходим к тому, что ничего не делать — значит держать своего Спасителя снаружи; и именно так большинство людей, скучающих по Нему, действительно скучают по Нему.
Я полагаю, что очень немногие из нас когда-либо осознавали определенное действие, посредством которого, если придерживаться этой метафоры, мы захватили дверь изнутри и крепко удерживали ее, чтобы она не открылась. Но, боюсь, многие сидели во внутренней комнате и слышали милостивую руку на внешней панели, и держали свои руки скрещенными, а ноги неподвижными, и ничего не делали. Ах! Братья, ничего не делать — значит совершать самые ужасные дела, ибо это значит держать закрытую дверь закрытой перед лицом Христа. Никакого страстного антагонизма, никакого яростного неприятия, никакого интеллектуального отрицания Его истины и Его обещаний не требуется. Если вы хотите себя разорить, вам просто нечего делать! Все печальные последствия обязательно последуют.
«Ну, — скажете вы, — но вы говорите метафорами; давайте перейдем к простым фактам. Что ты хочешь, чтобы я сделал?» Я хочу, чтобы вы выслушали послание бесконечно любящего Христа, который умер на Кресте, чтобы понести грехи всего мира, включая вас и меня; и который ныне живет, умоляя каждого из нас с небес, чтобы мы приняли простой верой и святым послушанием сохранили дар вечной жизни, который Он предлагает и Он предупреждает. может дать. Условие Его входа – простое доверие Ему, как Спасителю моей души. Это открытие двери, и если вы это сделаете, тогда, как когда вы откроете ставни, войдет солнечный свет; точно так же, как когда вы поднимаете шлюз, втекает хрустальный поток в склизкий, пустой шлюз, так и — я собирался сказать, посредством гравитации, скорее, благодаря диффузионному импульсу, принадлежащему свету, который есть Христос — Он войдет, куда бы Он ни пошёл. не закрывается неверием и отвращением воли.
III. И это подводит меня к моему последнему пункту, а именно: входу и пиршеству.
Мой текст — это метафора, но заявление о том, что «если кто-нибудь откроет дверь», Иисус Христос «войдет, чтобы поставить цель», — это не метафора, а самое сердце и центр Евангелия: «Я войду, чтобы жить в нем, быть действительно включенным в его существо или вдохновленным, если можно так сказать, в его духе. Вы можете подумать, что это слишком туманная и возвышенная мысль, чтобы ее могли легко понять обычные люди, но сама ее возвышенность должна рекомендовать нам ее. Я, со своей стороны, считаю, что нет более прозаического факта во всем мире, чем действительное пребывание Иисуса Христа, Сына Божия, находящегося на небесах, в духах людей, любящих Его и доверяющих Ему. И это одна из великих частей Евангелия, которую я должен вам проповедовать: в нашу пустоту Он придет со Своей полнотой; что в нашу греховность Он придет со Своей праведностью; что в нашу смерть Он придет со Своей торжествующей и бессмертной жизнью; и поскольку Он в нас, а мы в Нем, мы будем полны и чисты, и будем жить вечно, и будем благословлены благословением Иисуса. Итак, помните, что в чудесной метафоре моего текста заключен тот факт, который является самым центром евангельской надежды, обитанием Иисуса Христа в сердцах даже таких бедных грешных созданий, как мы с вами.
Но здесь оно представляется лишь как основа последующих обетований, и о них Я могу коснуться лишь очень кратко: «Войду к нему и буду вечерять с ним, и он со Мною». прекрасный, сочувственный язык близкого, знакомого, счастливого общения между Христом и моим бедным «я», которое превратит всю жизнь в пир в обществе с Ним. Мы помним, кто здесь является выразителем Иисуса Христа. Именно ученик больше всего знал, какая тишина блаженства и безмятежность обожаемого общения были в том, чтобы опираться на грудь Христа во время ужина, откидывая голову на эту любящую грудь; глядя в эти глубокие печальные глаза и задавая вопросы, на которые был уверен ответ. И Иоанн, записывая слова «Я буду вечерять с ним, и он со Мною», возможно, вспомнил ту горницу, где среди всех горьких трав была такая странная радость и спокойствие. Но независимо от того, сделал он это или нет, я не воспринимаю эту картину как предлагающую нам возможности любящего общения, тихого покоя, абсолютного удовлетворения всех желаний и потребностей, которые будут нашими, если мы верой откроем двери наших сердец. и впустить Иисуса Христа?
Но заметьте: когда Он приходит, Он приходит как гость. «Я буду вечерять с Ним», «Он удостоится чести обеспечить то, от чего Я вкусю». Точно так же, как на земле Он говорил самаритянке: «Дай Мне пить», или сел за стол, за скромную деревенский праздник в Вифании в честь чуда человека, воскресшего из мертвых, и улыбался одобрением прислужившей Марфе, как Лазарю, сидящему за столом, и Марии, помазывающей Его, так и смиренным яствам, пищей бедняка, которую наши ресурсы позволяют нам накрыть Его стол, никогда не будут слишком маленькими или бедными, чтобы Он мог наслаждаться ими. Этот Царь пирует в хижине пастуха, и Он даже снисходит до того, чтобы переворачивать пироги. «Я буду вечерять с Ним.» Мы не можем принести ничего такого грубого, такого бедного, такого недостойного, если на это окроплена капля-две любви, но чтобы это было приятно в Его глазах, и Он Сам это сделает. принять участие в этом. «Он пошел в гости к человеку грешнику».
Но более того, там, где Его принимают как гостя, Он занимает место хозяина. "Я буду вечерять с ним, и он со Мною". Помните, как после Воскресения, когда два ученика, принявшие гостеприимство, умоляли неизвестного Странника войти и вкусить их смиренной пищи, Он уступил их назойливости, и когда они были в комнате для гостей, занял Свое место во главе стола, благословил хлеб и подал им. Вы помните, как в начале Своих чудес Он явил Свою славу в том, что, приглашенный в качестве обычного гостя на деревенскую свадьбу, Он угостил недостающим вином. И поэтому, когда бедняк открывает свое сердце и говорит: «Войди», и я отдам Тебе свое «лучшее», приходит Иисус Христос и дает человеку все самое лучшее, чтобы человек мог вернуть его Ему. Он ничего не должен никому, Он принимает от каждого самого бедного и каждому дает самого богатого. Он — Гость и Хозяин, и то, что Он принимает от нас, — это то, что Он сначала дал нам.
Обещание моего текста исполняется немедленно, когда открывается дверь сердца, но оно затемняет и предсказывает более благородное исполнение на небесах. Здесь и сейчас мы с Христом можем сидеть вместе, но праздник будет подобен Пасхе, которую едят с препоясанными чреслами и посохами в руках, а Красное море и пустыня ждут, чтобы по ним прошли. Но есть и более футовая форма общения, которая находит свою параллель в той чудесной сцене, когда усталые рыбаки, весь успех которых зависел от их послушания указаниям Учителя, наконец, сквозь серость утренней ночи различили , который стоял на берегу и, пробившись к Своей стороне, увидел там огонь из углей, и рыбу, лежащую на нем, и хлеб, к которому они были. им было предложено внести свой скромный вклад в выловленную ими рыбу; и когда еда, таким образом, приготовленная частично Его рукой, частично их, облагороженная и наполненная Им, Его голос говорит: «Приходите и обедайте». Итак, братья, Христос в конце концов приведет Своих слуг к Своему столу в Своем Царстве, и там их дела последуют за ними; и Он и они будут сидеть вместе вечно и вечно «радоваться о туке дома Твоего и святого храма Твоего».
Умоляю вас, слушайте не мой бедный голос, но того, кто говорит через него, и когда Он постучит, вы отворитесь, и войдет Сам Христос. «Кто любит Меня, тот соблюдет Мои заповеди, и Отец Мой соблюдет возлюби его, и Мы придем и сотворим у него Нашу обитель».
Откровение 3:21 – VII. СУВЕРЕНИТЕТ ПОБЕДИТЕЛЯ
«Побеждающему дам сесть со Мною на престоле Моем, как и Я победил и сел с Отцом Моим на престоле Его» — Откровение 3:21.
Церковь в Лаодикии затронула низшую точку христианского характера. У него не было ересей, но не потому, что он цеплялся за истину, а потому, что у него не было достаточно жизни, чтобы размножать даже их. У него не было явных пороков, как у некоторых других общин. Но у него было то, что было губительнее многих пороков, — низкая температура религиозной жизни и чувств и высокое мнение о себе. Сложите эти две вещи вместе — они обычно идут вместе — и вы получите самое фатальное состояние для Церкви. Таково сегодня состояние значительной части так называемого «христианского мира», о чем бессознательно свидетельствует само это название; ибо «мир» — это существительное, а «христианин» — только прилагательное, и во многих так называемых «церквях» «мира» гораздо больше, чем слова «христианин».
Такая Церковь нуждалась и получила самый резкий упрек. Тяжелое заболевание требует кардинального лечения. Но та же самая необходимость, которая вызвала резкий упрек, породила и самые возвышенные обещания. Если положение Лаодикии было настолько плохим, то борьба за победу становилась пропорционально больше, а, следовательно, и награда больше. Наименее достойный может подняться на высшую должность. Это была заслуга не победителей гонений в Смирне или победителей ересей в Фиатире, и даже не непорочной Церкви Филадельфии, а верующих в Лаодикии, которые хорошо поддерживали огонь своей преданности среди прохладного христианства. вокруг них дается эта кульминация всех семи обетований.
Во всех остальных дарителем дара выступает Иисус Христос. Здесь Он стоит не только как дающий, но и как Сам участвующий в том, что Он дарует. Эти слова не подлежат изложению, и я воздержался от того, чтобы принять их в качестве своего текста. Нам кажется, что мы видим в них, как бы глядя на какое-то солнце ослепленными глазами, лучезарные формы, движущиеся среди сияния, и посреди них подобного Сыну Человеческому. Но если мои слова только разбавят и ослабят это великое обещание, они все же могут помочь вам на несколько мгновений удержать его в памяти. Поэтому я прошу вас вместе со мной взглянуть на две великие вещи, которые в нашем тексте заключены в скобки; только я осмелюсь изменить порядок рассмотрения и подумать о...
I. Завоевание главнокомандующего и царский отдых.
«И Я победил, и сел с Отцом Моим на престоле Его». Мне кажется, что, какими бы чудесными ни были все слова моего текста, возможно, самыми чудесными из них являются те, посредством которых две половины обетования держатся вместе — «Так же, как и я.» Капитан войска занимает свое место в строю и, если можно так сказать, взваливает на плечо свой мушкет, как самый бедный рядовой. Христос представляет Себя перед нами как образец борьбы, как залог победы и награды. Теперь позвольте мне сказать несколько слов о каждой из двух половин этой великой мысли об отождествлении Себя нашего Господа с нами в нашей борьбе и отождествлении нас с Ним в Его победе.
Что касается первого, то мне хотелось бы со всей силой, на которую я могу, подчеркнуть точку зрения, с которой Сам Иисус Христос в этих заключительных словах с небес, обращенных ко всем Церквям, оглядывается на Свою земную карьеру: и предлагает нам думать об этом как о настоящем конфликте. Вы помните, как в святынях горницы, еще до того, как наступил величайший момент распятия, наш Господь сказал, когда в течение дня Крестного и часа Гефсимании: «Я победил мир». — это отголосок того незабываемого слова, которое услышал престарелый апостол, опираясь на лоно своего Учителя в уединении и тишине этой священной горницы. Только здесь наш Господь, оглядываясь на победу, собирает все это в одно, как прошлое, и говорит: «Я победил» в те давние времена.
Братья, ортодоксальный христианин испытывает искушение думать об Иисусе Христе таким образом, чтобы свести Его борьбу на земле к простой притворной борьбе. Пусть никакие предполагаемые богословские потребности не заставляют вас ослаблять в своих мыслях о Нем то, что Он Сам сказал нам – что Он тоже боролся и что Он тоже победил. Это искушение в пустыне, где потребности плоти и желания духа использовались Искусителем как оружие, которым подвергалось нападкам Его непоколебимое послушание и покорность, повторялось снова и снова на протяжении всей ЕГО земной жизни. Мы верим — по крайней мере, я верю, — что Иисус Христос был по своей природе безгрешен, и что искушение не нашло в Нем ничего, за что оно могло бы ухватиться, ни топлива, ни горючего материала, который оно могло бы поджечь. Но, несмотря на это, поскольку Он стал причастником плоти и крови и вошел в ограничения человечества, Его безгрешность не подразумевала Его неспособность поддаться искушению, а также не подразумевала, что Его праведность не подвергалась нападкам и Его покорность не подвергалась частому испытанию. Мы находимся Здесь — или, по крайней мере, я верю, — что Он «не сделал никакого греха, и не было найдено лукавства в устах Его». Но я также с благоговением слушаю, как Он раскрывает, насколько это необходимо, глубины Его собственной природа и опыт, и мне приятно думать, что Он вел добрый бой и Сам был солдатом в армии, Генералом которой Он является. Он Капитан, Вождь длинной процессии героев веры; и Он является «совершителем» этого, поскольку Его собственная вера была полной и непоколебимой.
Но я также могу напомнить вам, что из этого великого слова снисходительного самораскрытия и отождествления мы вполне можем узнать, что такое на самом деле победоносная жизнь. «Я преодолел»; но с мирской точки зрения Он был совершенно побеждён. Он не собрал многих, кто хотел бы слушать Его или интересоваться Его словами. Его неправильно поняли, отвергли; прожил жизнь в нищете.; умер в молодости насильственной смертью; за ним охотились все церковные сановники Его поколения как за богохульника, оплевали его солдаты и прокляли после Его смерти. И это победа, не так ли? Что ж, тогда нам придется пересмотреть свои представления о карьере победителя. Если Он, нищий мученик, если Он, непонятый энтузиаст, если Он победил, то некоторые из наших представлений о победоносной жизни очень далеки от истины.
Полагаю, мне не нужно говорить ни слова о полноте и реальности этой Его победы. С небес Он заявляет в этом великом слове именно то, что Он утверждал на земле, снова и снова, когда Он обращался к Своим врагам со словами: «Кто из вас убеждает Меня в грехе?» и когда Он провозглашал в святынях О Своей уверенности Своим друзьям «Я всегда делаю то, что угодно Ему» Остальные из нас частично побеждают, а частично терпят поражение. Он один несет Свой щит из конфликта незапятнанным и незапятнанным. Исполнять волю Божию, пребывать в постоянном общении с Отцом, никогда не препятствовать чему-либо, что может представить мир или мои грехи, будь то приятные или ужасные, исполнять волю Отца Небесного из сердце — это победа, а все остальное — поражение. И это то, что сделал Вождь нашего спасения, и только Он.
Теперь обратимся на минуту к другой стороне милостивого отождествления Себя нашего Господа с нами. «Как и Я посажен с Отцом Моим на престоле Его». Это указывает, как еще яснее показывает греческий оригинал, на исторический факт Вознесения. Это напоминает великие слова, которыми Иисус Христос с полным осознанием того, что Он делал, запечатал Свой смертный приговор в присутствии Синедриона, когда Он сказал: «Отныне вы увидите Сына Человеческого, сидящего по правую руку от Это возвращает нас еще дальше к псалму, который цитировал Сам Господь и тем самым заграждал уста книжников и фарисеев: «Господь сказал Господу моему: сиди одесную Меня, пока Я не сделаю врагов Твоих подножием ног Твоих». Он скрыл Свою руку на этом великом обетовании и заявил, что оно исполнится с Его легкостью. И здесь, склонившись среди сияния центрального царства Вселенной, Он подтверждает все, что Он сказал прежде, и заявляет, что Он разделяет Престол Божий.
Разумеется, слова чрезвычайно образны, и их приходится переводить как можно лучше, даже если это может показаться их ослаблением и разбавлением, в менее конкретные и осмысленные формы, чем образное представление. Но я думаю, мы не ошибемся, если скажем, что, что бы ни заключалось в этом великом высказывании, далеко превосходящем наше нынешнее представление, в нем заключаются три вещи: покой, царственность, самое близкое общение с Отцом.
Есть покой. Вы помните, как первый мученик увидел отверстое небо и вознесшегося Христа, вероятно, в том самом зале, в котором Христос сказал: «Отныне увидите Сына Человеческого, сидящего одесную силы». - заявил он, с восторженным лицом, пораженным светом в подобие ангельского, увидел Его, стоящего по правую руку.
Нам придется соединить эти два образа, как бы они ни были несочетаемы в прозе, в буквальном смысле слова, прежде чем мы достигнем представления о существенной характеристике того царственного покоя Христова. Ибо это отдых, полный деятельности. «Отец Мой доныне делает, — сказал Он на земле, — и Я делаю». И это верно в отношении Его невидимой и небесной жизни. Стихи, которые приложены в конце Евангелия от Марка, рисуют для нас картину: «Они ходили повсюду, проповедуя Слово»: Он сидел «по правую руку Бога». Две половины не сливаются воедино. Командир отдыхает; Солдаты несут на себе основную тяжесть боя. Да! но затем появляется слово, которое связывает две половины вместе. «Они ходили повсюду, проповедуя, и Господь содействовал им».
Упокоение Христа указывает не только на прекращение, но, скорее, на завершение Его дела на земле, кульминацией которого стал Крест; эта работа на земле является основой еще более могущественной работы, которую Он совершает на небесах. Итак, апостол Павел возводит, так сказать, великую лестницу, по которой наша вера последовательно поднимается, когда говорит: «Умерший, вернее, воскресший, Тот, кто даже по правую руку
Бог, и ходатайствующий за нас». Покой Его наполнен благотворной деятельностью для всех любящих Его.
Опять же излагается царственность, участие в Божественном владычестве. В высшей степени метафорический язык нашего текста и параллельных стихов в других местах представляет эту истину в двух формах. Иногда мы читаем о «сидении по правую руку Бога»; иногда, как здесь, мы читаем о «сидении на престоле». «Правая рука Бога» повсюду. Это не местное обозначение. «Правая рука Господа» — это инструмент Его всемогущества, и говорить о Христе как о сидящем по правую руку Бога — значит просто выразить в символических словах великую мысль о том, что Он владеет силами Божества. Когда мы читаем о Нем как о восседающем на престоле Божьем, мы должны аналогичным образом перевести этот образ в эту ошеломляющую и в то же время наиболее несомненную истину, что Человек Христос Иисус вознесен до высшего, вселенского владычества и что все силы всемогущего Божества покоятся в руках, на которых вера все еще носит отпечатки гвоздей.
Но опять же, эта встреча Христа с Отцом наводит на мысль, о которой нам подобает не говорить, об общении с Отцом — глубоком, сокровенном, непрерывном, превосходящем все, что мы можем помыслить или сказать. Мы слушаем Его, когда Он говорит: «Прославь Меня славою, которую Я имел у Тебя прежде бытия мира». Мы склоняемся перед мыслью, что то, о чем Он просил в этой молитве, было возвышением одного из нас, человечества Иисуса. , в это неразрывное единство со славой Божией. И тогда мы улавливаем чудесные слова: «Как и я».
II. Это подводит меня ко второй мысли, о которой можно будет рассказать более кратко после предыдущего изложения, а именно к доле рядового в победе и отдыхе капитана. «Я дам сесть со Мною на Моем престоле, как и Я».
Что касается первого из них, нашей доли в триумфе и завоевании Господа, я хочу сказать только одно, а именно следующее: я с благодарностью признаю это для многих, кто не разделяет со мной того, что я считаю учение Священного Писания, а именно вера в то, что Христос был более чем примером, их частичная вера, как я думаю, в Него как реализованный идеал, живой образец того, как люди должны жить, дала силу для гораздо более благородных и чистых жизни, чем можно было бы достичь в противном случае. Но, братья, мне кажется, что мы хотим гораздо большего, чем образец, гораздо более тесного и тесного союза с Победителем, чем простое изложение возможности совершенной жизни, реализованной в Нем, прежде чем мы сможем разделить Его победу. В конце концов, какое мне дело до того, что Иисус Христос прожил такую жизнь, кроме стимулов и упреков? Ничего. Но когда мы сможем связать слова в горнице: «Я победил» и слова с небес: «Как и Я победил» со словами того же Апостола в его послании: «Это победа, побеждающая мир» «даже наша вера», то мы разделяем победу Капитана совсем иначе, чем те, кто видит в Нем только образец, который стимулирует и вдохновляет. Ибо если мы уповаем на этого Спасителя, то та самая жизнь, которая была в Господе Иисусе и которая в Нем победила мир, перейдет в нас; и закон духа жизни в Господе сделает нас более чем победителями через Возлюбившего нас.
И тогда победа обеспечена, поскольку Христос живет в нас и делает нас победителями, и наше участие в Его престоле также обеспечено.
Наступит отдых, прекращение усилий, конец тяжелого труда. Больше не будет головной боли, напряженных мышц, утомленных мозгов, усталых сердец, волочащихся ног. Больше не будет необходимости в сопротивлении. Шлем устареет, его место займет лавровый венец. Тяжелые доспехи, которые проржавели одеяния, на которых они были закреплены, будут отброшены, и развевающиеся одежды, на которых не останется пятен от золотых тротуаров, станут одеждой искупленных. У всех нас было достаточно работы, достаточно усталости, достаточно сражений и достаточно побоев, чтобы мы были благодарны за мысль, что мы сядем на престол.
Но если это будет отдых, подобный Его, и если это будет отдых королевской семьи, в нем будет много работы; работа такая, которая подходит нам и благословенна. Я не знаю, какое новое возвышение или какая власть будет дарована тем, кто вместо верности управителя призван осуществлять деятельность Господню над десятью городами. Я не знаю, и мне все равно; достаточно знать, что мы сядем на Его престоле,
Но не забудем последнюю из мыслей: «Они воссядут со Мною». Ах! там вы касаетесь центра — «Уйти и быть со Христом, что гораздо лучше»; «Отсутствует в теле; предстать перед Господом». Мы не знаем, как это сделать. Губы сомкнуты, что, возможно, могло бы говорить; только то мы знаем, что не так, как капля воды впитается в океан и потеряет, мы, индивидуальность, соединимся с небом. Всегда будут двое, иначе не было бы блаженства в том, чтобы двое были одним; но наше общение с Ним будет настолько близким, насколько это совместимо с ощущением того, что я являюсь собой и что Он является Самим Собой. «Тот, кто соединен с Господом, есть один дух».
Братья, этому поколению было бы гораздо лучше, если бы вы чаще размышляли об обещаниях и угрозах Писания относительно будущего. Я считаю, что в немалой степени теплота современной Лаодикии объясняется тем сравнительным пренебрежением, в которое в наши дни впали христианские учения по этому вопросу. В этих проповедях об этих семи обетованиях я постарался донести их хотя бы до ваших мыслей и сердец. И я умоляю вас, чтобы вы больше, чем вы это сделали, «уважали воздаяние за награду» и позволили этому будущему блаженству войти в качестве вспомогательного мотива в вашу христианскую жизнь.
Мы можем собрать все эти обещания вместе, и даже тогда нам придется сказать: «Нам еще не сказано и половины». «Еще не видно, кем мы будем». Символы и отрицания, и только они, учат нас малому. что мы знаем об этом будущем; и когда мы пытаемся расширить и соединить их, я полагаю, что наши представления соответствуют реальности примерно так же, как сны куколки соответствуют тому, чем она была бы, когда была бы бабочкой. Но уверенность и ясность не обязательно связаны друг с другом. «Еще не открылось, кем мы будем, но мы знаем, что, когда Он явится, мы будем подобны Ему». Возьмите «как и я» за ключ, который откроет все тайны этого славного будущего. «Слуге достаточно того, чтобы он был своим Господином».
Откровение 5:6 — СЕМЬ ГЛАЗ ЗАКЛАНЕННОГО АГНЦА
«...Агнец как бы закланный, имеющий... семь очей, которые суть семь духов Божиих, посланных во всю землю» — Откровение 5:6.
ДЖОН получил двойное поручение: написать то, что есть, и то, что будет. Я полагаю, что вещи, которые есть, означают невидимые реальности, которые мелькнули перед внутренним взором одинокого провидца в тот символический момент, когда открылась дверь на Небеса. Все, что здесь есть, — видимость и иллюзия; единственное существенное существование находится внутри завесы. И из всех тех «вещей, которые есть» в вневременном, вечном существовании, это видение «Агнца на престоле, как бы он был заклан», является центром.
Между Великим Белым Престолом и внешним кольцом поклоняющихся, олицетворяющим в «живых созданиях» венец и славу тварной жизни, а в старцах — венец и славу искупленного человечества, стоит Агнец закланный, что является символическим образом. возвестить, что во веки веков через Христа и ради Его жертвы переходят во вселенную все Божественные дары и из вселенной восходит всякая благодарность и хвала. Его мужественность вечна, влияние Его жертвы в Божественном управлении и управлении никогда не прекращается.
Атрибуты, которыми этот стих одевает убившего Агнца, нелепы; но, может быть, по причине самого их несоответствия тем более поразительны и значительны. «Семь рогов» — знакомая эмблема совершенной власти; «семь глаз» интерпретируются самим провидцем как выражение полноты Божественного Духа.
Глаз кажется уникальным символом Духа, но его можно использовать как указание на самый быстрый и тонкий путь, которым влияния человеческого духа передаются во внешнюю вселенную. Во всяком случае, какова бы ни была причина выбора эмблемы, ее толкование лежит здесь, в словах самого нашего текста. Итак, учение этого символа таково: «Он, будучи вознесен десницей Божией и приняв обетование Отца, изливает сие». Вся полнота духовной Божественной силы находится в руке Христа, чтобы передать миру.
I. «Агнец закланный» — это Господь и Податель Духа. Он «имеет семь Духов Божиих» в самом простом смысле этого слова: мужественность нашего Брата, умершего за нас на Кресте, вознесенного к правой руке Бога, облечена и прославлена всякой полнотой Божественного. Духом, и со всеми тайнами жизни Божией. Все, что есть в Божестве, духа и силы; какая бы то ни было быстрая вспышка энергии; всякую мягкость и изящество; всякую святость и великолепие; все присуще Человеку Христу Иисусу; Кому даже в Его земном смирении и уничижении Дух не был дан мерой, но кому в высоте Его небесной жизни этот Дух дан еще более чудесным образом, чем в Его смирении. Ибо я полагаю, что возвышение, которым возносится Христос, есть не только перемена положения, но в некотором смысле прогрессивное человеческое начало Его; и сейчас на Небесах еще более полно обитающего Духа, чем здесь, на земле.
Но в великих словах моего текста Он предстает перед нами не как получатель, а как даритель Духа. Все, что Он имеет от Бога, Он имеет для того, чтобы Он мог отдать. Все, что принадлежит Ему, принадлежит нам; мы разделяем Его полноту и обладаем Его благодатью. Он отдает Свою жизнь, и это самая центральная идея христианства.
В мире существует очень много несовершенных взглядов на работу Христа. Самый низший из них, самый несовершенный, настолько несовершенный и фрагментарный, что едва ли вообще стоит называть христианством, — это взгляд, признающий Его просто Примером, Руководителем, Учителем. Выше этого возникает точка зрения, распространенная среди ортодоксальных людей более поверхностного типа — точка зрения, которая, боюсь, все еще слишком распространена среди нас, — которая считает, что вся работа Иисуса Христа завершилась на Кресте. Оно думает о Нем как о чем-то бесконечно большем, чем Учитель, Руководитель и Пример, но останавливается на мысли о Его великой примиряющей смерти как о завершении Его дела, и слышит, как Он говорит с Креста: «Совершилось», с веру, которая, какой бы подлинной она ни была, не может не считаться несовершенной, если она не дополнена воспоминанием о том, что это был всего лишь один том Его работы, завершенной, когда Он умер на Кресте. Его смерть на самом деле была переходом к форме работы, которая, во всяком случае, была, если не более возвышенной, отличной от работы, завершенной на Голгофе. Его земная жизнь завершила Его совершенное послушание как Образца и Сына; Его смерть на Кресте завершила Его могущественную работу самоотдачи и жертвы, которая есть умилостивление и искупление грехов всего мира. Его жизнь на земле и Его смерть на Кресте, вместе взятые, завершили Его великую работу по раскрытию Отца, поскольку это откровение зависело от внешних, объективных фактов. Но Его жизнь на земле и Его смерть на Кресте даже не начали дело, а только положили начало ему, сообщению людям жизни, которая была в Нем Самом. Он жил для того, чтобы исполнить послушание и явить Отца. Он умер, чтобы «отвергнуть грех» и еще полнее раскрыть Отца. И ныне, превознесенный по правую руку Бога, Он действует на протяжении веков в том, что является плодом Его Креста и венцом Его жертвы, сообщением людям, мгновение за мгновением, Его собственной совершенной жизни, чтобы они тоже может жить вечно и быть подобным Ему.
Он умер, чтобы мы не умерли; Он живет для того, чтобы жизнь, которой мы живем во плоти, была Его жизнью, а не нашей. Мы не можем проводить сравнения между величием различных направлений работы нашего Учителя, но мы можем сказать, что Его земная жизнь и Его позорная смерть являются основой работы, которую Он совершает сегодня. Итак, дорогие братья, в то время как девятнадцать столетий назад Его торжествующие слова: «Совершилось», прозвучали похоронным звоном по владычеству греха и первой надеждой на освобождение мира, другой голос, еще далеко впереди, в веках, ждет своего часа. разговорный; и только когда мир наполнится славой Его Креста и силой Его жизни, будет провозглашено: «Совершилось!»
Промежуток между этими двумя наполнен деятельностью того закланного Агнца, который Своей смертью стал Господом Духа; и через Его кровь может сообщить всем людям жизнь Своей души. Господь Духа — это Агнец закланный.
II. Затем позвольте мне попросить вас, во-вторых, взглянуть на данное здесь изображение бесконечного разнообразия даров, которые дарует Христос.
На протяжении всей Книги Откровения мы находим это замечательное выражение, в котором о Духе Божием говорится не как о Его личном единстве, а как о семеричном разнообразии. Итак, в начале письма мы находим приветствие: «Благодать и мир от Того, Кто есть, был и грядет»; и от семи Духов, находящихся перед Его Престолом. И снова мы читаем в одном из писем к церквям: «Так говорит Имеющий семь духов Божиих и семь звезд»; «соответствие отмечается между номерами каждого». И снова мы читаем в ранней части того же видения, в предыдущей главе, что перед престолом пылали семь факелов, «которые суть семь Духов Божиих». «семь духов Божиих посланы по всей земле».
Теперь очевидно, что здесь не идет речь о личности и единстве Божественного Духа, что достаточно признается и в других частях Апокалипсиса, таких как «Дух и Невеста говорят: «Прииди!»» и тому подобное. ; но что в уме евангелиста находится разнообразие действий и действий этого единого Духа.
И число семь, конечно, сразу наводит на мысль о совершенстве и завершенности. Так возникает мысль о бесконечном, безграничном, многообразии и чудесном разнообразии действий этого великого жизненного духа, исходящего от Иисуса Христа.
Подумайте о количестве обозначений, которыми этот Дух описан в Новом Завете. В отношении всего, что относится к интеллектуальной жизни, Он есть «Дух премудрости», а «освещения в познании Христа» Он — «Дух Истины». есть «Дух святости», «Дух свободы»; Дух самообладания, или, как это переведено в нашей Библии, «здравый дух»; «Дух любви». По отношению ко всему, что относится к практической жизни, Он есть «Дух совета и могущества», «Дух силы». По отношению ко всему, что относится к религиозной жизни, Он есть «Дух любви». «Дух Усыновления, посредством которого мы взываем, Авва! Отец!'; «Дух благодати и моления», «Дух жизни». Таким образом, во всем спектре человеческих способностей и природы, во всем его интеллектуальном, моральном, практическом и религиозном существе существуют дары, которые подходят каждой стороне и каждой части. этого.
Подумайте о разнообразии символов, под которыми Он представлен: «елей» с его мягким, нежным потоком; «огонь» с его быстрой преобразующей и очищающей энергией; вода освежающая, удобряющая, очищающая; дыхание, оживляющее, оживляющее, очищающее кровь; ветер, нежный, как вздох младенца, громкий и могучий, как ураган, иногда едва приподнимая листья на нежной весенней траве, иногда опуская город на низинку. Оно различно в проявлении, проходит все степени, применяется ко всем сторонам человеческой природы, способно выполнять все функции, которых требует наша немощь, помогает нашим немощам, ходатайствует за нас и в нас, неизреченными воздыханиями, запечатлевает и утверждает наше обладание Его милость; исследование глубин Божьих и раскрытие их нам; направляющий на всякую истину, освобождающий нас от закона греха и смерти. Существуют различные действия, но Дух один и тот же. Он изменчив и принимает любую форму, необходимую для наших нужд.
Подумайте обо всех человеческих слабостях, несчастьях, грехах, страстях — каждый из них — открытая дверь, через которую может прийти Божья благодать; каждый из них представляет собой форму, в которую может течь богатая расплавленная руда этого золотого Духа. Все, что нужно человеку, он найдет в бесконечном разнообразии духовной помощи и силы, которую готов дать Агнец закланный. Это похоже на старую басню о манне, которая, как говорят нам раввины, вкусила на каждой губе именно то, что каждый человек выбрал. Итак, это питание свыше становится для каждого человека тем, в чем нуждается каждый человек. Вода примет форму любого сосуда, в который вы решите ее налить; Дух Божий принимает ту форму, которую навязывают ему наши слабости и нужды.
И если ты хочешь познать неисчерпаемое разнообразие семи Духов, которые дает Агнец, узнай множественность и меру, многообразие и глубину человеческих потребностей, слабости, печали и греха, и да, ты узнаешь, сколько Дух Божий способен отдавать и при этом оставаться полным и неистощимым.
III. Более того, мой текст предполагает непрерывную преемственность даров, которые должен дать закланный Агнец.
Язык оригинала для любого из вас, кто сможет с ним ознакомиться, покажет вам, что слово «посланный» можно перевести как «посылаемый», выражая постоянную передачу.
Ах! Божий Дух не дается однажды, а затем прекращается. Оно дается, а не урывками. Люди говорят о «пробуждениях», как будто были времена, когда Дух Божий сходил в большем количестве, чем в другие времена, на мир, на церкви или на отдельных людей. Это не так. Есть различия в нашей восприимчивости; изменений в его устойчивом оттоке нет. Светит ли солнце с разной скоростью, иногда ли его лучи прерываются или льются с меньшей энергией, или же именно положение Земли определяет разницу между летом и зимой, днями и ночами? в то время как огромный центральный шар излучает лучи с одинаковой скоростью всю мрачную тьму, все морозные дни? И так дары Иисуса Христа изливаются из Него с равномерной непрерывной скоростью, без перерывов в золотых лучах, без пауз в непрерывном потоке. Пятидесятница уже давно позади, но огонь, зажженный тогда, не угас в серый пепел. Давно уже течет этот ручей, но он еще не сжался в своих берегах. Во веки веков, с непрерывной непрерывностью, независимо от того, получают ли люди или воздерживаются, Он сияет, сообщая Себя и изливая Дух благодати, да! даже в не принимающий мир! Сколько солнечного света кажется потерянным, сколько влияния этого Духа кажется потерянным, и все же он льется навсегда.
Мужчины говорят о христианстве как об изнеженном. Сегодня люди оглядываются на прежние времена и говорят: «Где Господь Бог Илии?» В прежние времена не было ничего такого, чего нет у нас с вами, и христианство не вымрет, и Церковь Божия не вымрет. , пока солнце вечное не лишит своих лучей и не забудет светить. Семь Духов изливаются так же, как и вначале, и так же — благословен Бог! — они сделают до конца.
IV. И, наконец, мой текст предполагает повсеместное распространение этих даров. «Семь духов Божиих посланы по всей земле». Эти слова являются цитатой из замечательного пророчества из книги Захарии, в котором говорится о «семи глазах Бога», говорящих:
«Туда и сюда по всей земле».
Нет никаких ограничений для этих даров какой-либо одной расе или нации, как это было в старые времена, равно как и никаких ограничений для демократии. «На рабов Моих и на служанок Моих изолью от Духа Моего». В былые времена вершины гор касались лучей, и все скромные долины лежали глубоко в тени и тьме. Теперь восходящий солнечный свет льется в самые глубокие расщелины, и ни одно сердце, столь бедное, столь неграмотное, столь невежественное, не может принять полный солнечный свет этого Духа.
Конечно, в самом широком смысле эти слова верны в отношении всеобщего распространения духовных даров Христа; ибо весь свет, которым видят люди, — это Его свет; и все глаза, которыми они когда-либо смотрели на истину, или красоту, или добро, исходят от Того, Кто есть «Господин-свет всего нашего видения». И поэт, и художник, и мыслитель, и учитель, и филантроп, и каждый человек, который помогал своим собратьям или имел хоть какой-то проблеск какого-либо аспекта или частички Божественного совершенства, видел око класса или ордена. Христианство как истинный Господь было в некоторой степени даровано ему, и «вдохновение Всемогущего дало ему понимание».
Но всеобщее распространение духовных даров такого рода – это не то, что имеется в виду в моем тексте. Это означает дары более высокого религиозного характера. И мне нет нужды напоминать вам о том, как над обширными землями, которые были языческими, когда Иоанн на своем скалистом Патмосе получил это видение, теперь воссияла слава Христа и познание Его имени. Подумайте обо всех сокровищах литературы христианской церкви в латинских и африканских тевтонских землях, которые пришли со дня написания этой главы. Подумайте о том, какой была Британия тогда и чем она является сегодня. Вспомните героизм, святость, просветление, которые с тех пор сияли над этими тогда варварскими землями; и поймите, как все это произошло, потому что от Агнца у Престола был послан по всей земле Дух, который есть мудрость, святость и жизнь.
И подумайте, как неуклонно сквозь слои общества, которые во времена основания Церкви считались изгоями и презренными, просачивалось и просачивалось знание о Себе и о Его благодати; и как среди бедных, смиренных и изгоев, среди распутников и грешников выросли цветы святости и красоты, о которых раньше никто и не мечтал; и мы поймем, как все классы во всех странах могут получить часть семичленного Духа.
Каждый христианин, мужчина и женщина, вдохновлен не быть учителем непогрешимой истины, а вдохновлен в истинном и глубоком смысле того, что в них обитает Дух Иисуса Христа. «Если кто-то не имеет Духа, тот и не Его». Все мы, какими бы слабыми, грешными мы ни были, невежественными и часто сбитыми с толку, можем обладать этой Божественной жизнью, чтобы жить в наших сердцах.
Только, дорогие братья, помните, что именно закланный Агнец дает Духа. И если мы не будем смотреть на Агнца закланного как на нашу надежду и уверенность, мы не получим его. Увечное христианство, имеющее Христа, но не имеющее закланного Агнца, имеет мало Его Духа; но если вы доверитесь Его Жертве и возложите всю свою надежду на Его Крест, тогда в ваши сердца придет Его могущественная благодать, и «закон Духа жизни в Господе Иисусе сделает вас свободными от закона грех и смерть».

Откровение 7:9 — МНОЖЕСТВО ПАЛЬМОНОСЯЩИХ
«... вот, великое множество... стояло пред престолом и пред Агнцем, облеченное в белые одежды и с пальмами в руках своих» — Откровение 7:9.
Провидец собирается раскрыть потоки страданий, которые обрушатся на землю при звуке семи труб, как лавины, сброшенные шумом. Но прежде чем наступит грохот их падения, наступает затишье.
Он видит ангелов, сдерживающих ветры, как собак на поводке, чтобы они не дули, и все разрушительные силы приостанавливаются. В паузе перед бурей он видит два видения: первое — о запечатывании служителей Божьих, залог того, что среди всемирных бедствий они будут в безопасности; и во-первых, это видение моего текста, уверенность в том, что за бурями ждет спокойная область жизни и славы. Это видение предназначено для того, чтобы подготовить все поколения к испытаниям, большим или малым, привлечь веру и любовь вверх и вперед, успокоить печаль, уменьшить масштабы смерти и боль разлуки, а также воспитать в нас смиренные желания, которые: когда придет наше время, мы тоже сможем присоединиться к этому великому множеству.
Никогда не будет неуместным взглянуть глазами Провидца на эту ликующую толпу. Поэтому я обращаюсь к этим словам и разбираюсь с ними самым простым образом, просто принимая каждое предложение в том виде, в котором оно есть, хотя, по причинам, которые появятся позже, изменив порядок, в котором мы их рассматриваем, я думаю, что, взятые вместе, они расскажите нам все, что мы можем или должны знать об этом будущем.
I. Обратите внимание на множество пальм, несущих пальмы.
Пальма у греков и римлян была знаком победы. Обычно именно так понимают здесь смысл эмблемы, как это было взято в известном гимне:
«Наконец-то больше, чем просто победители».
Но было хорошо отмечено, что в еврейской практике нет никаких следов такого использования ладони и что все символы этой Книги Откровения вращаются в пределах круга еврейских идей. Поэтому, какой бы уместной ни была идея победы, она, как я понимаю, не та, которая предлагается здесь в первую очередь. Где же нам искать значение символа?
В еврейской практике пальмовые ветви широко использовались, поскольку согласно предписанию ритуального закона их следует использовать во время праздника кущей, когда люди прятались, чтобы взять пальмовые ветви и «радоваться». пред Господом семь дней.» Здесь нам на ум приходит именно то явно иудейское использование пальмовой ветви, а не языческое, простое завоевание.
Итак, если мы хотим понять все значение и силу этого символа толпы с пальмами в руках, мы должны спросить, в чем заключалось значение этого еврейского праздника. Как и все другие еврейские праздники, первоначально это был праздник природы, относящийся к определенному времени года, а впоследствии с ним стали ассоциироваться напоминания о чем-то из истории народа, который он отмечал. Оба этих двойных аспекта — природный и исторический — следует иметь в виду. Давайте сначала возьмем старшего. Множество пальм перед Престолом наводит на мысль о ликующих жнецах окончания жатвы. Дело года сделано, дни посева прошли, дни жатвы наступили. «Те, кто соберут его, будут есть его во дворах Господних.» И таким образом метафора моего текста раскрывается в той великой мысли, что настоящее и будущее тесно связаны друг с другом и что последнее является временем для реализации, в собственный опыт, результаты той жизни, которую мы здесь прожили. Сегодня время сева; толпа с пальмами в руках — жнецы. Брат! что ты сеешь? Будет ли это для вас радостным праздником, когда вам придется пожинать то, что вы посеяли? Вы разбрасываете отравленное семя? Сеете ли вы сорняки или сеете добрые плоды, которые спустя много дней найдутся для похвалы, чести и славы? Посмотрите на свою жизнь здесь как на всего лишь приводящую в движение целый ряд причин, последствия которых будут своевременно воздействовать на вас там, в будущем. То великое множество пожало то, что посеяли, и радовалось жатве. Должен ли я? Мы подобны операторам телеграфа, прикасающимся здесь к клавишам, которые оставляют отпечатки на лентах в стране за морем, и когда мы доберемся туда, нам придется прочитать то, что мы здесь написали. Как вам понравится, когда ленточку вынут из машины и разостлают перед вами, а вам придется перебирать ее по слогам и переводить все точки и тире в то, что они означают? Это будет праздник или день печали. Но независимо от праздника или нет, очевидным и неоспоримым является тот факт, что «что посеет человек, то он и пожнет», и ему придется не только пожинать это, но и есть это, и насыщаться плод его собственных дел. Это первая мысль,
Обратитесь к другому. То множество пальм с пальмами, соблюдающее праздник кущей, напоминает нам о другом аспекте праздника в его первоначальном замысле, который заключался в воспоминании всего, что Бог сделал для людей, когда они проходили через пустыню, и о ликовании во время их устойчивое жилище, над «путем, которым вел их Господь, Бог их», и над всем прочим, куда Он вел их. Таким образом, возникает другая идея: те, кто перешел в это великое Присутствие, оглядываются назад на тьму и уныние, на борьбу и перемены, на засуху и пустыню, на врагов и страхи, и на все это. находите поводы для радости и причины для благодарности. Без памяти не может быть личности, и память о скорбях превращается в радость, когда мы начинаем видеть весь смысл и направление скорби. Когда они проходили через нее, пустыня была унылой, одинокой, сухой и выжженной. Но, подобно мрачному горному хребту, увиденному в преображающем свете восхода солнца издалека, вся мрачность превращается в красоту, и длинный унылый участок, если смотреть издалека, выглядит одним непрерывным проявлением Божественной любви и присутствия. То, что было мрачной скалой и холодным льдом, когда мы были рядом с ним, облачено в фиолетовые и пурпурные оттенки, которые приносит отдаленность, и на это сияет озаряющий и объясняющий свет свершившегося замысла Бога. Итак, праздник — это праздник наследования последствий и праздник воспоминаний о прошлом.
Есть еще один аспект этой метафоры, который я могу упомянуть в одном предложении. Позднее в иудаизме к первоначальному назначению Праздника кущей добавились и другие черты, и среди них был один, который Сам наш Господь использовал как повод изложить один аспект Своей работы. «В последний день, в тот великий день праздника», жрецы спустились из Храма, наполнили свои золотые вазы у источника, принесли воду и вылили ее во дворах Храма, распевая древнее песнь пророка: «С радостью почерпаете воду из источников спасения». И наш Господь в Своей земной жизни использовал этот последний день праздника и его церемонию как точку приложения для Своего откровения о Себе, поскольку Он давший людям истинную живую воду. Подобным образом, расширение моего текста, которое происходит в последующих стихах, относится, как кажется, к празднику и к использованию его самим Господом, когда мы читаем, что «Агнец, Который посреди Трон будет их Пастырем и приведет их к источникам живой воды».
Таким образом, символ праздника напоминает нам не только мысль о возмездии и упокоении, но также и мысль обильного сообщения всех средств для всех желаний и жажд зависимой и ищущей души. Все, в чем может нуждаться там человеческая природа, во всей полноте она получает от Иисуса Христа. Раввины говорили, что тот, кто не видел радости Праздника Кущей, не знает, что такое радость; и я бы сказал, что пока и мы не станем там с ладонями в руках, мы не узнаем, на какую глубокую, горячую, спокойную, постоянную радость способно человеческое сердце.
II. Обратите внимание на их место и положение.
Они стоят перед Престолом и перед Агнцем. Теперь это увело бы меня слишком далеко от моей нынешней цели, чтобы просто указать в одном предложении на это замечательное и потрясающее сопоставление «Престола» и «Агнца», где Агнец — это распятый Христос. Что же подумал о Христе человек, отважившийся на такую форму речи, соединив вместе «Престол» Божественного Величия и закланного «Агнца», который есть Христос, что он должен отделить Его от всего множества людей и соединить Его? с единственным Богом? Я только спросить. Я оставляю вас ответить.
Но я обращаюсь к двум моментам — «перед Престолом и Агнцем» и «стоянием»; и эти две, как мне кажется, наводят на две мысли, которые, хотя мы и не можем многое сделать, чтобы их заполнить, тем не менее вполне достаточны для просветления, для мужества и надежды. Эти две мысли — мысль о близости и мысль о служении. «Пред престолом и Агнцем» — это всего лишь живописный способ сказать: «отойти и быть со Христом, что гораздо лучше». Я не предпринимаю никаких попыток объяснить способ такой близости. Все, что я говорю, это то, что это плохое дело, если мы позволяем плоти и чувствам объяснять нам, что подразумевается под «близким» и «далеким», ибо даже здесь, пока мы запутались в этом телесном существовании и нашей зависимости в условиях времени и пространства мы знаем, что существует близость, опосредованная симпатией и любовью, которая не зависит от внешнего разделения в пространстве, выживает и игнорирует его. Каждое любящее сердце знает, что где сокровище, там и сердце, а где сердце, там и человек. И то же самое, что связывает нас вместе, хотя между нами катятся огромные океаны, в своей высшей форме свяжет с Ним души, любящие Иисуса Христа, где бы в пространстве они и Он ни находились. Здесь у нас пять чувств, пять окон, пять ворот. Если бы наши уши были другими, мы бы слышали звуки, пронзительные и глубокие, которые сейчас для нас являются тишиной. Если бы наши глаза были другими, мы бы видели лучи на обоих концах спектра, которые сейчас невидимы. Тело столько же скрывает, сколько и раскрывает, и мы можем смиренно верить, что, когда совершенный дух облачен в свой совершенный орган, духовное тело, то есть тело, которое отвечает всем потребностям духа и является его телом. подходящий инструмент, тогда многие из тех мелодий, которые сейчас проходят мимо нас неслышными, наполнят сладостью наши чувства, и многие из этих сверкающих сияний, которые мы теперь не можем собрать в зрительные впечатления, тогда засияют перед нами в совершенном свете. Мы будем рядом с Ним, и быть со Христом, как бы это ни было опосредствовано (и мы не можем сказать, как), — это все, что вам нужно, для мира, для благородства, для блаженства, для бессмертия. Братья! иметь Христа со мной здесь — моя сила; быть там со Христом — мое блаженство. Они находятся «перед Престолом Божьим и Агнцем». Я не думаю, что мы знаем что-то большее, чем это, и я уверен, что нам не нужно ничего сверх этого, если мы правильно понимаем все, что это означает.
Но я сказал, что здесь есть другая идея, и она подразумевается в словах «они стояли перед Троном» и далее раскрывается в расширении моего текста, который следует за ней как интерпретация: «Поэтому они находятся перед Троном Богу и служите Ему день и ночь в Храме Его». Какова может быть природа служения, не стоит спрашивать, вспомним только, что карикатура на христианское небо, которую часто бросали в насмешку над христианским народом, а именно, что это вечность праздности и псалмопения, не имеет никакого основания в Писании, потому что новозаветная концепция соединяет две мысли: быть со Христом и служить Христу. Вспомните, например, притчу о фунтах и талантах, в которой изложен великий закон. «Ты был верен в малом; Я поставлю тебя правителем над многим» и обратите внимание, как здесь «эти... пришедшие от великой скорби» не только находятся в Его присутствии, но и активно служат Ему. То же самое смешение мы имеем, еще более определенно изложенное в последней главе этой книги, где мы читаем о «тех, кто служит Ему и видит лицо Его»; где две идеи жизни созерцания и увлеченного видения и жизни деятельного служения и радостного труда спаяны вместе как не только не несовместимые, но абсолютно необходимые для полноты друг друга.
Но помните, что если там должно быть служение, то здесь есть площадка для упражнений, где мы должны развивать способности и приобретать привычки, которые там найдут более широкий простор и большее поле деятельности. Я вообще не знаю, для чего мы здесь в этом мире, если только не для того, чтобы подготовить нас к небесам. Я не знаю, есть ли что-нибудь стоящее, что человек должен сделать в этой жизни, если только это не будет обучением тому, что будет делать что-то там, что будет более полно соответствовать его способностям. Так какой работой ты занимаешься, друг? Сможете ли вы продолжать такую работу, когда преодолеете все тривиальности этой жизни? Умоляю вас, помните, что жизнь на земле — это недоумение и загадка, для которой нет решения, длинная ирония, если только там, за гробом, Он не найдет для более благородного дела, к которому нас здесь готовят. И я молюсь, чтобы вы позаботились о том, чтобы ваша жизнь здесь, на земле, была такой, чтобы подготовить вас к служению на небесах днем и ночью. Как я могу донести это до ваших сердец и совести? Я не могу; вы должны сделать это сами.
III. Наконец, обратите внимание на их одежду.
«Одетый в белые одежды» — одежда, конечно, во всех языках означает характер, в который в результате своих поступков человек облачается, тот его вид, который виден миру, «привычка» его дух, как мы говорим (а слово «привычка» означает и обычай, и костюм). «Белый» — это, конечно, небесный цвет; «белые престолы», «белые кони» присутствуют в этой книге, и белый цвет не мертв, а сияет, как одежды нашего Господа на горе Преображения, такие белые, какие делает солнечный свет, озаряющий снежное поле. Итак, одежда, одежда духов отличаются блестящей чистотой или славой, если выразить все это одним словом. Но более важным является вопрос: откуда у них такие одежды? Расширение нашего текста, на которое я уже не раз ссылался и которое следует сразу за ним, дает ответ на этот вопрос. «Они омыли одежды свои и убелили одежды свои Кровию Агнца». «Омыли»; тогда им есть чем заняться. «Кровь Агнца» была средством очищения; тогда очищение не было результатом их собственных усилий. Очищение – это не просто прощение, оно включает в себя также формирование характера: чистого, белого, блестящего. И кровь Агнца делает это. Ибо Христос Своей смертью принес нам прощение, а Христос Своей вложенной жизнью приносит каждому из нас, если мы захотим, очищение, которое полностью очистит нас. Только нам есть чем заняться. Мы действительно не можем очистить себя. Ни на одной мыловаренной фабрике в мире нет такого моющего средства, которое вычистит пятна вашего характера или снимет с вас вину прошлого. Но Иисус Христос Своей смертью приносит прощение, а Своей жизнью, переданной нам, изменит характер и постепенно сделает нас чистыми. Он «омыл нас от наших грехов Своей Кровью». Мы должны омыть свои одежды и убелить их «Кровью Агнца». Он принес средства; мы должны их нанять. Если мы это сделаем, если мы не только доверимся Ему в прощении, но и примем Его для очищения и изо дня в день честно будем стараться добиться все большей и большей белизны одежд, наш труд не будет напрасным. Если и только если мы сделаем это и увидим, как пятно за пятном постепенно исчезает с одежды под нашими руками, мы можем смиренно надеяться, что, когда мы умрем, к пальмоносному множеству белых одежд прибавится еще одно. стоящие пред престолом и пред Агнцем. «Блаженны омывающие свои одежды, чтобы иметь право на Древо Жизни» и войти через ворота в Город.
Откровение 15:2, 3 — ПЕСНЯ МОИСЕЯ И ЯГНЦА
«И увидел я как бы стекло из стекла, смешанное с огнём: и одержавшие победу над зверем и образом его... и числом имени его, стоят на стеклянном море, имея арфы Божии. 3. И поют песнь Моисея, раба Божия, и песнь Агнца» — Откровение 15:2, 3.
Форма этого видения частично сформирована обстоятельствами Провидца, а частично воспоминаниями из истории Ветхого Завета. Что касается первого, то вряд ли случайно Книга Откровения связана с намеками на море. Мы всегда находимся вдали от музыки ее волн, разбивавшихся о скалистый Патмос, где она была написана. А «стеклянное море, смешанное с огнем» — это всего лишь фотография того, что Иоанн, должно быть, видел много раз тихим утром, когда восход солнца заливал спокойную поверхность; или часто вечером, когда ветер стихал на закате, и закатное сияние окрашивало водную равнину угасающим великолепием. — Не менее очевиден и намек на историю Ветхого Завета. Мы не можем не признать воспроизведение с некоторыми изменениями той сцены, когда Моисей и его искупленный народ смотрели на океан, под которым лежали их угнетатели, и возносили радостное благодарение. Итак, здесь, в предвкушении, в торжественной паузе перед вынесением приговора, представлены духи, умудренные победой, собравшиеся на берегу этого стойкого океана, возносящиеся, как старый гимн торжествующей благодарности над разрушительным. суды и смешение песни Моисея и Агнца во свидетельство единства духа, которое проходит через все проявления Божьего характера от начала до конца. Его суждения всегда верны; Целью всех Его самых ужасных дел является то, чтобы люди могли познать Его и полюбить Его; и у тех, кто глубже всего заглядывает в тайны и наиболее верно понимает реалии вселенной, на устах будет звучать хвала за все, что сделал Бог.
I. Обратите внимание на торжествующий хор.
«Я видел одержавших победу над зверем, и над образом его, и над числом имени его». Сейчас я не буду погружаться в апокалиптические рассуждения. В мои обязанности сейчас не входит ни задавать, ни отвечать на вопрос, является ли этот Зверь из Откровения личностью или тенденцией. Для моей настоящей цели меня не волнует, является ли это личностью, воплощением определенных тенденций, личностью в прошлом или в будущем; было ли это завуалированным обозначением императора Нерона, или же это пророчество о каком-то еще нерожденном человеческом воплощении трансцендентного зла. Вопрос, который я хотел бы задать, скорее такой: — Кто бы ни был зверем, что делает его зверем? И если мы подумаем об этом, то, возможно, получим от этого некоторую пользу. Что в нем звериного начала, кем бы он ни был? И ответ не за горами — безбожное себялюбие, вот «начертание зверя». , что природа опустилась ниже человечества и коснулась низшего уровня животных. Люди так устроены, что они должны либо подняться до уровня Бога, либо непременно опуститься до уровня животного. И где бы вы ни увидели людей, живущих своими фантазиями, ради собственного удовольствия, в забвении и пренебрежении сладостными и мистическими узами, которые должны связывать их с небом, там вы увидите «образ зверя и число имени его».
Но помимо этого безбожного эгоизма мы можем указать на простой анимализм как на буквально начертание зверя. Тот, кто живет не по совести и вере, а по плотским наклонностям и чувствам, опускает себя до уровня инстинктивной животной жизни и ниже ее, потому что он отказывается подчиняться способностям, которыми они не обладают, и что такое природа в это деградация в нас. Посмотрите на бесстыдную чувственность, которая сегодня отличает многих «уважающих свой народ». Посмотрите на отвратительную телесность большей части популярного искусства и поэзии. Посмотрите, как чистая животная страсть, похоть плоти, похоть ока и любовь к вкусной еде и обилию питья колеблются и губят тысячи мужчин и женщин среди нас. Посмотрите, какие искушения подстерегают каждого молодого человека после наступления сумерек на каждой улице наших великих городов. Посмотрите на тонкую культурную оболочку самой уродливой похоти. Поцарапай джентльмена, и ты найдешь сатира. Будет ли большим преувеличением, учитывая факты современной английской жизни, сказать, что весь мир восхищается этим зверем и поклоняется ему?
Далее заметьте, что чтобы вырваться из-под власти зверя, нужно пробиться наружу. Язык моего текста чрезвычайно важен.
Этот апокалиптический писатель не заботится о грамматике и гладкости, лишь бы он мог выражать свои идеи; и он употребляет здесь такую форму речи, от которой у грамматических пуристов волосы встают дыбом, потому что она энергично выражает его мысль. Он называет этих торжествующих хористов «победителями зверя», подразумевая, что победа над ним — это бегство из владычества, в котором находились победители до своей победы. Они как бы вырвались из страны рабства и, подобно восставшим рабам, добились свободы и двинулись вперед с триумфом. Вероятен намек на исход Израиля. «Египет был рад, когда они расстались». Таким образом, рабы этого нового фараона обретают свободу посредством конфликта, и плодом их победы является полное бегство от тирана.
Эта победа возможна. Апокалипсис показывает нам, что есть две противоборствующие Силы — это называется «зверь» с одной стороны и «Агнец» с другой. В видении Провидца эти двое делят мир между собой. Другими словами, Иисус Христос победил звериные наклонности нашей природы, эгоистичное безбожие, которое склонно околдовать и сплести свои цепи над всеми нами. Воин-Агнец, как бы необычно и нелепо ни звучало это сочетание, — это Победитель. Он побеждает, потому что Он — Агнец жертвы; Он побеждает, потому что Он — Агнец невинности; Он побеждает, потому что Он — Агнец кротости, кроткий и, следовательно, всепобеждающий. Клянусь небесами, мы побеждаем. Через веру, которая опирается на Его силу и победу, мы тоже можем победить. «Это победа, которая побеждает мир, даже нашу веру».
Молодые мужчины и женщины, могу ли я обратиться с обращением специально к вам? Не позволяйте пленникам, как скоту, увести себя на бойню очарованием и соблазнами этого бедного, мимолетного настоящего. Держи пяту свою на шее животного, которое внутри тебя; берегите то эгоистичное безбожие, в которое мы все склонны впасть. Прислушайтесь к трубному зову, который должен тронуть ваши сердца и призывает вас к свободе и победе через кровь Агнца. И, смиренно приняв Его как свою Жертву, своего Вождя и свою Силу, запишитесь среди тех, кто в Его благоприятное время выйдет победителем из зверя и из его образа.
II. Еще далее обратите внимание на положение этого победного хора.
«Я видел как бы стеклянное море, смешанное с огнем; и они стоят на стеклянном море». Конечно, уместность образа, а также сила языка оригинала сразу наводят на мысль, что под «на стеклянном море» здесь мы должны понимать рядом с ним. Как Моисей и искупленное воинство стояли на берегу Красного моря, так и эти завоеватели изображены стоящими на безопасном берегу и взирающими на это стеклянное море, смешанное с огнем, которое спокойно, кристально ясно, стабильно и тем не менее, пронизанный красными линиями карательного суда, он спит над похороненными угнетателями.
Обратите внимание, что помимо живописной уместности и исторических намеков, это стеклянное море имеет отчетливое символическое значение. Мы видим это также в великом видении в четвертой главе, где Провидец видит нормальный и идеальный порядок вселенной, который представляет собой центральный престол, «Агнца закланного» в промежутке между Троном и существа как посредники; а вокруг четыре существа Хюинг, которые представляют полноту творения, и двадцать четыре старца, которые представляют Церковь в Ветхом и Новом Заветах как единое целое.
Далее следует: «Прежде Трона было стеклянное море», которое не может быть какой-либо частью материального творения и, по-видимому, имеет только одно объяснение, а именно то, что оно стонет совокупность Божественных деяний. «Твои суждения очень глубоки». «О! глубина богатства и премудрости, и познания Бога; как неисследимы суды Его и неисследимы пути Его». Такое значение точно соответствует нашему нынешнему отрывку, ибо море здесь представляет собой то, под чем тиран погребен навеки.
Этот великий океан суда Божьего кристально чист — ясен, хотя и глубок. Нам так кажется? Ах! мы стоим перед тайной дел Божьих, часто сбитые с толку и нередко не желая подчиняться. Растерянность, возникающая из-за их безвестности, часто почти мучительна и иногда приводит людей к атеизму или чему-то вроде него. И все же здесь есть уверенность в том, что это море кристально дорогое, и что если мы не можем заглянуть в его самые глубокие глубины, то это не потому, что там есть какая-то грязь или нечистота, а отчасти потому, что свет сверху гаснет, прежде чем он достигнет бездны. и отчасти потому, что наши глаза неспособны исследовать его глубины. Сам по себе он прозрачен, поднимается и опускается без «трясины и грязи», как голубое Средиземное море на мраморных скалах итальянского побережья. Если оно ясно, насколько видит глаз, будем верить, что и за пределами досягаемости глаза ясность такая же.
И это кристальный океан, спокойный. Те, кто стоит там, одержали победу и несут образ Мастера. По причине своего завоевания и по причине своей симпатии к Нему они видят, что то, что нам, бросающимся на его поверхность, кажется таким беспокойным и бурным океаном, таким же спокойным и неподвижным, водная равнина, и все волнение волн утихло в легкую рябь на поверхности, поэтому для тех, кто смотрит вниз на море, которое привело их сюда, все тихо - и их видение, а не наше, является истинным.
Это «стеклянное море, смешанное с огнем.» Божественные акты возмездия как бы мелькают в нем, если можно так сказать, как те красные полосы, которые видны в венецианском стекле, или как какой-то океан, ударенный с одной стороны. каждой волны огненным солнечным светом, а другая сторона каждой темна. Итак, сквозь эту огромную глубину деяний Бога вспыхивает огонь возмездия. Те, кто победил животное, безбожное «я», видят смысл и милосердие отношений Бога с миром; и мы здесь, в той мере, в которой мы стали победителями грубого анимализма и более тонкого эгоизма, которые имеют тенденцию управлять всеми нами, и в той мере, в которой мы носим образ Иисуса Христа и, следовательно, пришли к сочувствию Он может прийти к более ясному пониманию и с более непоколебимой верой поверить в праведность и милость всего, что сделает Бог.
III. Наконец, обратите внимание на повод песни и на саму песню.
«Они поют песнь Моисея и Агнца» Песня Моисея была песней триумфа над разрушительным судом; «Песнь Агнца», говорится в тексте, настроена на ту же тональность. Из этого можно извлечь один общий урок, которого у меня нет времени касаться, а именно, сущностное единство, несмотря на все поверхностные различия, откровения Бога в Ветхом Завете посредством закона и чудес. и карательные действия, и откровение Бога в Новом Завете через Крест и Страсти Иисуса Христа. Люди противопоставляют Ветхий Завет Новому; Бог Ветхого Завета против Бога Нового. Иногда нам говорят, что существует антагонизм. Современные учителя хотят, чтобы мы отрицали, что Старое — это предзнаменование Нового, а Новое — исполнение Старого. Мой текст утверждает, вопреки всем подобным заблуждениям, плодотворный принцип фундаментального единства обоих; и предлагает нам найти в одном цвет, а в другом плод, и провозглашает, что Бог, Который обрушил воды океана на угнетателей, есть Бог, милующий всех, в Господе, Его умирающем Сыне.
И здесь есть еще один принцип, «к которому мне нужно лишь прикоснуться, поскольку я уже предвидел многое, что можно было бы сказать о нем, и это совершенная гармония карательных действий разрушительных действий Бога в этом мире». и высочайшее представление о Его любви и милосердии, которое несет нам Евангелие. «Когда гибнут нечестивцы, — говорит одна из старых пословиц, — раздается крик». Так и должно быть. Когда какое-то седое угнетение, веками обманывавшее человечество, с его орудиями и сообщниками, сметено с лица земли, тем больше люди проникаются смыслом миссии и дела Иисуса Христа и тем больше они чувствуют сострадательное негодование. что они должны чувствовать, видя, как люди увлеклись злом и стали несчастными из-за угнетения, тем больше они будут радоваться. Божьи дела призваны проявить Его характер и сделать это для того, чтобы все люди могли знать и любить Его. Поэтому мы можем быть уверены и твердо придерживаться уверенности в том, что все, что Он делает, какими бы разными ни казались методы, исходит из одного неизменного и постоянного мотива и ведет к одному неизменному и определенному мотиву. Мотивом является Его собственная любовь; конец славы Имени Его в любви и познании людей, чья жизнь и блаженство зависят от их познания и любви к Нему.
Итак, дорогие друзья, не будем слишком торопиться, говоря, что то, то и другое несовместимо с высшими представлениями о Божественном характере. Я верю настолько искренне, насколько это возможно для любого человека, что Бог вложил Свое свидетельство в нашу совесть и умы и что все Его дела выдержат любое испытание, которому могут подвергнуть человеческий разум, человеческая совесть и человеческое сердце. Только у нас нет всех материалов; мы смотрим на незавершенную работу; наши глаза не настолько образованы, чтобы мы могли безошибочно произнести, увидев небольшой отрезок круга, каков он, диаметр и его стреловидность.
Я всегда с подозрением отношусь к той грубой манере решения вопросов об откровении Божием, когда человек говорит: «Я не могу принять то или иное, потому что это противоречит моему представлению о Божественной природе». безошибочно точны, если только вы не отрицаете возможность их образования, вы должны признать, что согласие с ними — всего лишь непреложное правило. И мне кажется, что гораздо мудрее и более соответствует той скромности, которая нам приличествует, быть осторожными в высказываниях о том, что подобает или не подобает Богу делать, и пока мы не достигнем той более высокой точки видения, где, находясь выше, мы можем заглянуть глубже и сказать: «Судья всей земли должен поступить правильно». Если Он делает это, то это правильно». Во всяком случае, давайте придерживаться простой истины: «О Господь! Ты сохраняешь человека и скот», и тогда мы можем осмелиться сказать: «Суды Твои — глубокая бездна», и под этой глубочайшей бездной, как под корнями холма, под океаном, находится праведность Божья, подобная великой горы.
Последняя мысль, которую я хотел бы предложить, заключается в том, что, согласно учению моего текста, мы можем принять эту старую-старую историю об искупленных рабах, сбитом с толку угнетателе, Божественном вмешательстве и подавляющем океане как пророчество, полное сияющей надежды на врага. мир. Именно так оно используется здесь. Фараон — это зверь, Красное море — это «стеклянное море, смешанное с огнём», искупленные израильтяне — это те, кто завоевал себе путь из-под власти зверя, а песнь Моисея и Агнца — это параллельная песня. под ритмы древнего триумфального хора и празднуя уничтожение той силы, которая отвлекла мир от Бога. Таким образом, мы можем верить, что, как Израиль стоял на песке и видел мертвых египтян на берегу моря, так и человечество однажды, избавленное от всего своего скотства и эгоизма, вознесет песнь благодарения царю-победителю, который утопил своих врагов. в глубине Его собственных праведных судов.
А что касается мира, то и индивидуумов. Если вы возьмете Зверя своим фараоном и своим надсмотрщиком, вы «потонете» вместе с ним, «как свинец в могучих водах: если вы возьмете Агнца для своей жертвы и своего Царя, Он разорвет узы с ваших рук». и сниму ярмо с шеи твоей, и буду вести тебя во всю жизнь твою; и ты встанешь, наконец, когда наступит вечное утро, и увидишь, как его заря коснется золотым светом спокойного океана, под которым навеки погребены твои угнетатели, и вознесешь радостные благодарения Тому, Кто омыл тебя от грехов твоих в Его собственная кровь, и сделал вас победителями над «зверем, и образом его, и числом имени его».
Откровение 21:1-7; 22-27-НОВЫЙ ИЕРУСАЛИМ НА НОВОЙ ЗЕМЛЕ
«И увидел я новое небо и новую землю, ибо первое небо и первая земля прошли; и моря уже не было. 2. И я, Иоанн, увидел святый город Иерусалим, новый, сходящий от Бога с небес, приготовленный, как невеста, украшенная для мужа своего. 3. И услышал я громкий голос с неба, говорящий: вот. скиния Божия с человеками, и Он будет обитать с ними, и они будут Его народом, и Сам Бог будет с ними и будет их Богом. 4. И отрет Бог всякую слезу с очей их; и не будет уже смерти, ни скорби, ни плача, ни боли уже не будет, ибо прежнее прошло. 5. И сказал Сидящий на престоле: вот, творю новое. И сказал мне: напиши, ибо слова сии истинны и верны. 6. И сказал Он мне: совершилось. Я Альфа и Омега, начало и конец. Жаждущему источника воды жизни дам даром. 7. Побеждающий наследует все; и буду ему Богом, и Он будет Сыном Моим... 22. И храма я не видел в нем, ибо Господь Бог Вседержитель и Агнец суть храм Его. 23. И город не имел нужды ни в солнце, ни в луне, чтобы светить в нем, ибо слава Божия осветила его, и Агнец — свет его. 24. И народы из спасенных будут ходить во свете его, и цари земные принесут в него славу и честь свою. 25. И ворота его не будут запираться днем, ибо не будет там никакой силы. 26. И принесут в него славу и честь народов. 27. И не войдет в него ничто оскверняющее, и все, что делает мерзость и делает ложь, кроме тех, которые написаны у Агнца в книге жизни». — Откровение 21:1-7; 22-27.
«Новый Иерусалим» может быть основан только под «новым небом» и на «новой земле». Провидец, естественно, затрагивает их, прежде чем описать его.
И тот факт, что они здесь рассматриваются как обеспечивающие поле для этого, делает буквальную интерпретацию их значения более вероятной. Если «новое небо и новая земля» означают обновленное состояние человечества, то какая разница между ним и насаждённым на нём новым Иерусалимом? Нам следует вспомнить весь поток ветхозаветных и новозаветных представлений, согласно которым все материальное творение «подвластно суете» и предназначено к избавлению. Современная астрономия видела миры, пылающие в небе и проходящие мимо огненного изменения в новые формы; и возможность того, что небеса растворятся, элементы расплавятся от сильного жара и возникнут новые небеса и новая земля, не подлежит сомнению. В каком смысле они «новые»? «Новый» здесь, как может показать применение этого термина к Иерусалиму, не означает только что созданный, но обновленный, обновленный и подразумевает, а не отрицает факт предыдущего существования. Итак, во всем Священном Писании говорится о воссоздании материального мира, посредством которого он переходит из рабства тления в «свободу славы детей Божьих», и устанавливается последнее место града Божия. как будто это не какой-то далекий туманный рай в космосе, а «тот новый мир, который есть старый».
«И моря больше нет», вероятно, следует понимать в символическом смысле, как тень отсутствия непокорной силы, таинственных и враждебных сил, разделяющих бездн разделения. В этот обновленный мир обновленный город спускается от Бога. Оно присутствовало с Ним до своего проявления на земле, как все, что должно проявиться во времени, вечно пребывает в Божественном разуме, и как оно было реализовано в личности вознесшегося Христа. Когда Он снова сойдет с небес, город придет вместе с Ним. Это «новый Иерусалим», поскольку идеи, частично воплотившиеся в старом Иерусалиме, находят в нем полное и облагороженное выражение. Совершенное состояние совершенного человечества представлено тем обществом слуг Божиих, символом которого был древний Сион. В нем исполняется весь сияющий поток пророчеств о «невесте земли и неба», браке совершенного мужчины с совершенным Царем.
II. Видение дополняется словами, объясняющими Провидцу то, что он увидел (ст. 3, 4), и все вращается вокруг двух великих мыслей — благословенной близости союза, ныне усовершенствованного и ставшего вечным между Богом и людьми, и последующего рассвета новый, тревожный день, в который все человеческие беды будут сметены. Первое обетование отлито по образцу Ветхого Завета, как и почти все символы и пророчества этой Книги Откровения. По внешнему виду скиния стояла в центре стана в пустыне, и в символе Шекины Бог обитал с Израилем, и они были по имени, а также по внешнему отделению и посвящению Его народом. В воинственном состоянии Церкви на старой земле Бог действительно жил со Своим народом, но, увы! многие перерывы в общении были вызваны тем, что Его народ осквернил храм. Но в этом будущем все, что было символом, станет духовной реальностью, и не будет разделения между Богом, обитающим среди людей, и людьми, в которых Он обитает. Взаимные отношения владения друг другом должны быть совершенными и вечными. Это самая светлая надежда для нас, и из нее проистекают все остальные блаженства. Его присутствие отгоняет все зло, как взошла луна очищает небо от облаков. Как может печаль, или плач, или боль, или смерть жить там, где Он, как Он будет в совершенном городе? Неописуемое будущее лучше всего описывается отрицанием всего печального и врага жизни. Обратите вспять земные страдания, и вы познаете кое-что о небесных радостях. Но начните с присутствия Бога, иначе вы ничего не узнаете об их самой радостной радости.
III. Великий голос говорит снова, провозглашая гарантии видения и условия его осуществления (ст. 5-7). Как мы можем быть уверены, что эти лучезарные надежды лучше заблуждений, огней, брошенных на черную завесу неведомого будущего отражением нашего собственного воображения? Только потому, что «Сидящий на престоле» и, следовательно, суверенный над всем сущим, заявил, что Он «сотворит все новое». Его сила и верное слово являются единственной гарантией. Поэтому провидцы могут писать, а мы можем читать и быть уверены, что, когда небо и земля прейдут, Его слово не только не прейдет, но и принесет новые небеса и новую землю. Исполнение настолько верно, что для божественного разума все это «сбылось». Вера может разделить божественную прерогативу видеть вещи, которые не являются такими, как если бы они были, и сделать будущее настоящим. Тот, кто есть Альфа, начало, из которого произошло все, есть Омега, конец, из которого произошло все. В этом заключается уверенность в том, что вселенная движется к Богу, своему источнику, и что, наконец, человек, пришедший от Бога, вернется на небеса, и Эдем будет превзойден новым Иерусалимом.
Условия входа в город изложены в словах, напоминающих множество пророчеств и обещаний. Жажда — это состояние питья воды жизни, как с удовольствием рассказывает Иоанн Богослов, Иисус сказал это у колодца в Самарии и во дворе храма. Борьба и победа делают Его детей наследниками всего этого, как Христос говорил Духом церквям. Христианская победа совершенствует отцовские и сыновние отношения между Богом и нами. И все три обетования являются лишь вариациями ответа на вопрос: Как мне стать гражданином того града Божия?
IV. Далее следует более полное, весьма символичное по окраске описание города (ст. 22-27), в котором пространство позволит нам лишь заметить, что мы имеем, во-первых, два изображения, в каждом из которых выражена слава города. отсутствием в нем великого блага, вызванным присутствием большего, меньшее из которого было лишь призрачным подобием. Нет ни храма, ни внешней святыни, ни места особого общения, ни зависимости от внешнего, потому что общение с Богом и Агнцем совершенное, непрерывное, духовное. Здесь нет ни солнца, ни луны, ни искусственного света, ибо свет, в котором граждане видят свет, гораздо ярче их слабых лучей. Этот свет вечен, и никакая ночь никогда не омрачит небо. Этот свет привлекает к себе всех людей. Возможно, Провидец думает, что короли и народы все еще существуют, но более вероятно, что он переносит черты старой земли в настоящее, чтобы выразить великую надежду на то, что все будут привлечены к свету, а царские особы и нации сольются воедино. в гражданстве. Одно торжественное слово ограничивает универсальность видения. Ничто не исключает, кроме нечистоты, но она исключает. Список граждан — это книга жизни Агнца, и наши имена могут быть записаны там. Только мы должны быть чистыми, жаждать воды жизни, сражаться и побеждать через Иисуса,
Откровение 21:1 – МОРЯ БОЛЬШЕ НЕТ
«И моря уже не было» — Откровение 21:1.
«Я ИОАНН, — говорит Апокалипсис в начале, — был на острове, называемом Патмос, для свидетельства об Иисусе». В этой, единственной пророческой книге Нового Завета, мы находим тот же факт, который встречается нам в старые пророчества говорят, что обстоятельства жизни пророка окрашивают и становятся средством представления духовных истин, которые он должен говорить. На протяжении всей книги мы слышим плеск волн. Перед престолом было «море огня, смешанного со стеклом». Звезда Полынь упала «на море». Из моря восстает зверь. Когда великий ангел хотел объявить о разрушении Вавилона, он бросает могучий камень в океан и говорит: «Так внезапно будет разрушен Вавилон». И когда Иоанн слышит голос хвалы искупленных, это «подобно голосу «вод многих», а также как голос «арфистов, играющих на арфах своих». И затем, когда в конце видения наступает рассвет, светлое и благословенное время, которое еще впереди, «новые небеса и ему открывается новая земля; и тот печальный, одинокий и отчужденный океан, бушевавший вокруг его маленького каменного святилища, ушел навсегда. Полагаю, мне не нужно отнимать ваше время, показывая, что это символ; что это вовсе не означает буквальный факт; что оно ничего не говорит нам о географии будущего мира, но является материальным воплощением великой духовной истины.
Что подразумевается под этим символом, лучше всего понять, вспомнив, как море предстает в Ветхом Завете. Еврей не был моряком. Все упоминания о великом океане в Ветхом Завете, и особенно у пророков, таковы, как если бы человек, очень мало знающий о нем, за исключением тех, кто смотрел на него с холмов Иудеи и часто задавался вопросом, что может лежать там, где небо и море сливаются воедино. Есть три основные вещи, которые он оттеняет в Ветхом Завете. Это символ тайны, мятежной силы, вечного беспокойства. И именно обетование прекращения всего этого изложено в высказывании: «моря больше не было». Не будет больше тайны и ужаса. Не будет больше «еды, возвышающей голос свой», и волн, бессильной пеной разбивающихся о престол Божий. Не будет больше метаний и суматохи меняющихся обстоятельств, и не будет больше беспокойства и беспокойства грешного сердца. Будут «новые небеса и новая земля». Старое человечество останется, а связь с небом сохранится, углубленная, прославленная и чистая. Но все печальное и все непокорное, все таинственное и все тревожное - пройдет навсегда.
I. Давайте тогда, чтобы проиллюстрировать это великое и запутанное обещание, сначала рассмотрим его как откровение будущего, в котором не будет более болезненной тайны.
«Путь Твой в море, и стезя Твоя в великих водах, и стопы Твои не известны», «Суды Твои — глубокая бездна», «О бездна богатства и премудрости, и познания Божия». ! Как неисследимы суды Его и неисследимы пути Его!» Таков преобладающий тон выражения, когда эта фигура появляется либо в Ветхом, либо в Новом Завете. Это наиболее естественно. Там тоже есть источники неясности. Мы смотрим на широкий океан, и кажется, что вдали он сливается с воздухом и небом.
Туман поднимается над его поверхностью. Вдруг на краю горизонта поднимается белый парус, которого еще минуту назад не было; и мы задаемся вопросом, глядя с наших холмов, что может быть за этими таинственными водами. И у этих древних народов были тайны, которых мы не чувствуем. Куда им следует прийти, если они отважатся плыть по его неизведанным течениям? И что же скрывается в его темных пещерах, чего не видели ни один глаз? Он поглощает жизнь, красоту и сокровища любого рода и поглощает их всех в своем упрямом молчании. Они погружаются в могучие воды и исчезают по мере спуска. Что было бы, если бы их слили? Какие откровения — дикие морские долины и горные ущелья; мертвецы, которые в нем, сила, которая там лежит, теперь все бессильно, богатство, которое потерялось в нем! Что бы мы увидели, если бы глубина и расстояние были уничтожены, и мы увидели бы то, что там, и что там, внизу?
И не окружена ли, братия, и наша жизнь тайной? И, увы! где бы ни было бедному человеческому сердцу тайна, там будет ужас.
Неизвестное всегда самое ужасное. Там, где нет определенных знаний, воображение населяет пустыри монстрами. Существует двойное ограничение наших знаний. Есть тайны, возникающие из-за необходимого ограничения наших способностей; и есть тайны, происходящие из неполноты откровения, которое Богу было угодно раскрыть. Глаз слаб, и свет тусклый. За горизонтом скрыто многое, чего не могут достичь наши глаза. Есть много такого, что покрыто безднами, чего наши глаза могли бы достичь, если бы бездны были далеко. Мы живем – живут самые мудрые из нас – и великие вопросы борются с нами, как тот ангел, который боролся с патриархом во тьме, пока не наступило утро. Мы так мало узнаем, кроме нашего собственного невежества, и мы знаем так мало, но ничего не знаем. Есть крепкие и упорные узлы, которые невозможно развязать; мы подчиняем им все свои способности и думаем, что они дают немного, но они никогда не дают; и мы грызем их, как гадюка напильник, и ничего не делаем, а тупим зубы!
Ой! некоторым сердцам здесь, конечно, эта мысль должна прийти как не наименее благородная и драгоценная из мыслей о том, что представляет собой эта будущая жизнь: «моря больше не будет»; и тайны, возникающие в результате милостивого ограничения Богом нашего видения, а также некоторые тайны, возникающие в результате мудрого и промыслительного вмешательства Бога в препятствия для нашего зрения, исчезнут. Это не сон, братья мои! Подумайте, как сам факт смерти разрешит многие загадки! насколько больше мы узнаем, изменив свою позицию! «Должна быть мудрость великой Смерти», и он «хранит ключи всех вероучений». Попытайтесь представить себе, как какой-то дорогой человек, который был рядом с нами всего мгновение назад, возможно, лишь мало сознавая свое собственное невежество и зная лишь немногое из путей Божьих, думая так, как мы, и говоря, как мы, и будучи пойманными в ловушку заблуждений, выросло в полный рост, и как поток настоящего знания и Божественной истины устремляется в сердце в тот момент, когда он окутывает могилу! Если бы они заговорили с нами, возможно, мы бы не поняли их новой речи, настолько мудрыми стали они, умершие.
Какие тайны вышли для них на свет? Я знаю, что нет. Кто может сказать, на какое странное расширение способностей способна эта наша душа? Кто может сказать, насколько наша слепота происходит от засоряющей нас плоти, от работы животного начала, столь сильного в нас? Кто может сказать, какие неведомые ресурсы и какие возможности новых сил дремлют и не подозреваются в нищем на навозной куче и в идиоте в приюте? По крайней мере, в этом мы уверены: мы «узнаем, как и мы познаны». Бог не будет познан, но Бог будет познан. Бог будет непостижим, но не будет в Господе никакой тайны, кроме той блаженнейшей тайны ощущения, что полнота Его естества еще превосходит наше понимание. Вопросы, которые сейчас заполняют весь горизонт нашего разума, сузятся до простой точки или получат ответ в результате самой смены позиции. Как многое из земных знаний перестанет быть применимым, когда на них упадет первый луч небесного света! Те проблемы, которые мы считаем такими загадочными: почему Бог делает то или иное с нами и с миром; что значит то и другое горе — что с ними станется? Оглянемся назад и увидим, что изгибающая линия вела прямо, как полет стрелы, к центру, и что конец венчает и оправдывает каждый шаг дороги. Что-то в тайне Бога будет раскрыто, ибо человек обладает силами, о которых еще и не мечтали, и «мы увидим Его таким, какой Он есть». Большая часть тайны человека и его связи с небом исчезнет; ибо тогда мы поймем весь путь, когда войдём в истинное святилище Божие.
Мужчины, которые любят знать, позвольте мне спросить вас, где вы получаете исполнение своих желаний, о которых часто мечтаете, кроме здесь? Поставьте перед собой это, как высшую истину для нас: Христос есть начало всей мудрости на земле. Начиная с этого момента, я могу надеяться разгадать оставшиеся тайны, когда, наконец, предстану, искупленный Кровью Агнца, в присутствии великого света Божьего.
Это не значит, что мы будем знать все, потому что это перестанет быть конечным. И если когда-нибудь сбудется кощунственное хвастовство, искусившее однажды человека: «Вы будете, как боги, знающие добро и зло», то душе, наполненной всеми познаниями, ничего не останется, как лечь и задыхаться в последний раз. По самой нашей природе и для нашего блаженства необходимо, чтобы было много неизведанного. Необходимо, чтобы мы всегда продвигались вперед. Только в оставшихся тайнах не будет ни ужаса, ни боли. «Моря больше не будет», но мы будем подниматься все выше и выше на гору Божию, и, поднимаясь, видеть все дальше и дальше в благословенные долины за ее пределами, и «узнаем, как мы известны».
II. Во-вторых, текст говорит нам о будущем государстве, когда мятежной силы больше не будет. В Ветхом Завете наводнения часто сравнивают с яростью народов и бунтом человека против Воли Божией. «Возвысили реки, Господи, возвысили реки голос свой. Господь на высоте сильнее шума вод многих; да, чем могучие морские волны». «Ты умиротворяешь шум волн и смятение людей». Подобным же образом это символическое упоминание, несомненно, обеспечивает один главный смысл чуда Христа, умиротворяющего бурю; Миротворец, умиротворяющий человеческие беспорядки. Здесь море выступает как эмблема необузданной силы. Он взбит дрожжевой пеной, гонит перед собой огромные корабли и огромные камни, похожие на камыши, и, кажется, получает дикое удовольствие, поедая медленно разъедающуюся землю и покрывая берег своими опустошениями.
«Море больше не будет». Бог позволяет людям действовать против Его Царства в этом мире. Так будет не всегда, говорится в моем тексте. Царство Божие на земле, и Царство Божие допускает противостояние. Странный! Но противостояние, даже здесь, на земле, все ни к чему не приводит. «Ты сильнее шума вод многих»; наводнения «возвысили голос свой»; но Ты «сидишь на реках, да, Ты сидишь царём навеки». Да, это опыт, повторяющийся снова и снова, в истории отдельных людей и в истории мира. Люди, возомнившие себя свободными и решившие восстать, собираются вместе и говорят, сначала бормоча, а затем смело и громко: «Расторгнем узы Его и свергнем с себя узы Его». Его небеса, и они продолжают работать, и дело, кажется, процветает, а сердца некоторых людей начинают подводить их от страха. Великая Армада гордо идет по водам, и девиз, который наша Англия выбила на своей медали, когда этот гордый флот был сбит с толку, служит эпитафией всему противостоянию Царству Небесному: «Господь дунул на них, и они были Что становится со всей его розовой яростью? Да вот что с этим происходит: ковчег Божий «движется по воде», и хотя дикие бури воют, сбивая его с пути, тем не менее, под всей внешней неразберихой и волнением есть, как в великой середине океан, тихое течение, которое течет устойчиво и сильно, и оно несет киль, который уходит достаточно глубоко, чтобы можно было в нем отдохнуть, в целости и сохранности в свой порт. Люди могут действовать против Царства Божьего, волны могут бушевать и бушевать; но под ними происходит могучая приливная волна, и Божьи цели осуществляются, и Божий ковчег приближается к желаемому пристанищу», и всякое сопротивление в конце концов становится бесполезным.
Но наступит время, когда больше не будет насилия мятежной воли, восстающей против Бога. Наш текст представляет собой благословенное обещание о том, что в том святом состоянии, к которому апокалиптическое видение переносит наши страстные надежды, прекратятся все раздоры против нашего лучшего Друга, всякое нежелание нести Его иго, чье иго приносит покой душе. Оппозиция, которая лежит в наших сердцах, однажды будет подавлена.
Все согласие всего нашего существа отдастся послушанию сыновей, служению Любви. Дикая мятежная сила будет смягчена и обретет мир и будет доведена до радостного принятия Его закона. Во всех регионах этого небесного состояния не будет ни резкой воли, ни вынужденного подчинения. Его «торжественные войска и приятные общества» будут двигаться в гармоничном согласии соответствующих сердец и окружать Его трон в непрерывной добровольной верности. На небесах будет Одна воля. «Море больше не будет»; ибо «рабы Его служат Ему», и шум волн утих навеки.
Прежде чем я продолжу, позвольте мне обратиться к вам, мой друг, по этому поводу. Вот для нас откровение полной безнадежности и тщеты всякого противодействия небу. Ой! что это за мысль, что всякая жизнь, восстающая против Господа, есть суетная жизнь, что на арканах она ни к чему не приводит, что никто не ожесточается против Бога и не преуспевает! Это правда в самом широком масштабе. Это верно в отношении самого узкого. Это верно в отношении всех тех бурь, которые восстали против Церкви Божией и Евангелия Христа, подобно «морским волнам, пенящимся от собственного срамота», и никогда не сотрясающим великую скалу, о которую они разбиваются. И это верно в отношении всех безбожных жизней; о каждом человеке, который выполняет свою работу, кроме как в любящем послушании Отцу своему Небесному. В мире есть одна сила и больше нет. Когда все будет разыграно и счета в конце будут исправлены, вы обнаружите, что сила, которая казалась сильной, если бы она восстала против Бога, оказалась слабой, как вода, и ничего не сделала, и является ничем! Не тратьте свою жизнь на работу, которую вы сами обрекаете на безнадежность! Лучше объединитесь с тенденциями Божьей вселенной и делайте то, что будет длиться вечно, и живите жизнью, имеющей надежду на плод, который останется. Подчинитесь небесам! Любите Христа! Исполняй Его волю! Доверьтесь Спасителю, который избавит вас от ваших грехов; и когда дикое колебание этого великого океана Безбожной силы и мятежного сопротивления утихнет в мертвую тишину, вы и ваша работа выстоите и будете жить крепко у стабильного престола Божьего.
III. Наконец, текст предсказывает такое положение вещей, при котором больше не будет беспокойства и волнений. Старая, старая фигура, которую, в свою очередь, высказывал весь мир, поколение за поколением, также является библейской и входит в полноту значения этого отрывка, стоящего перед нами. Жизнь — это путешествие по бурному морю; меняющиеся обстоятельства откатываются друг от друга, как неразличимые волны великого океана. Поднимаются бури и штормы. Там утомительное плавание, нет покоя, но «постоянно карабкаешься по поднимающейся волне». Это Его! Но несмотря на все это, друзья, когда-нибудь этому придет конец; и нам стоит подумать о нашем «доме-острове, далеко-далеко за морем». Конечно, некоторые из нас познали усталость от этого изменчивого состояния, усталость от работы и путешествия по этому миру.
Наверняка некоторые из нас жаждут найти якорную стоянку, пока длится шторм, и убежище в конце. Оно есть, если только вы поверите в это и настроитесь на него. Настал конец всему «утомленному веслу, усталому блужданию по полям бесплодной пены». На берегу стоит Христос; и там покой. Нет больше моря, а есть непрерывный покой, неизменное блаженство, вечная устойчивость радости и любви в доме Отчем. Мы идём туда? Живем ли мы для Христа? Доверяемся ли мы Господу Иисусу? Затем: «Он приводит нас в желанную гавань».
Еще одно: не только беспокойство происходит от хаоса меняющихся обстоятельств, но, кроме того, есть и другой источник беспокойства, который указывает нам этот самый символ. «Нечестивцы подобны взволнованному морю, которое не может успокоиться, чьи воды выбрасывают ил и грязь.» Эта беспокойная, бесполезная работа великого бездомного, голодного и стонущего океана — какая это картина сердца человека, у которого нет Христос, у которого нет Бога, у которого нет мира по прощению! Душа, охваченная собственной кипящей страстью, душа, над которой воют великие порывы искушения, душа, которая работает и не рождает ничего, кроме пены и грязи! Беспокойство, вечное беспокойство — это удел каждого человека, который не является дитем Божьим.
Некоторые из вас это знают. Хорошо, тогда придумайте одну картинку. Маленький барк качается в ночи, и одна фигура тихо поднимается на корме, протягивает упрекающую руку и произносит одно могучее слово: «Мир!» успокойся». И это слово послышалось среди всей суеты бури, и волны приникли к Его ногам, как собаки к своему хозяину. Это не выдумка, братья, это правда. Позвольте Христу говорить к вашим сердцам, и наступит мир и покой. И если Он сделает это, тогда ваш опыт будет подобен тому, который описан в великом старом псалме: «Хотя бы воды шумели и возмущались, и хотя горы содрогались от их набухания, но мы не устрашимся», ибо город стоит быстро, несмотря на волны, вьющиеся вокруг его самых нижних оснований.
«Смерть, сама смерть, будет лишь последним порывом угасающей бури, последним порывом утихшей бури. А затем – тишина зеленых внутренних долин земли нашего Отца, где больше не бывает бурь, не слышно громких ветров и не видно соленого моря; но вечное спокойствие и блаженство; всякая тайна исчезла, все бунты утихли и замолчали, и всем беспорядкам пришел конец навсегда! «Моря больше не будет», но вместо этого дикого и дрожжевого хаоса бурных вод будет «река, веселящая град Божий», река воды жизни, «исходящая от престола Божия». и Агнца».
Откровение 22:1—11 — ГОРОД, ГРАЖДАНЕ И ЦАРЬ
«И показал мне чистую реку воды жизни, светлую, как кристалл, исходящую от престола Бога и Агнца. 2. Среди улицы его, и по ту и по другую сторону реки, древо жизни, двенадцать раз приносящее плоды, дающее на каждый месяц плод свой, и листья дерева для исцеления. наций. 3. И не будет уже проклятия, но престол Бога и Агнца будет в нем; и рабы Его будут служить Ему: 4. И увидят лице Его; и имя Его будет на челе их. 5. И не будет ему там ночи; и им не нужна ни свеча, ни свет солнечный; ибо Господь Бог дает им свет, и они будут царствовать во веки веков. 6. И сказал Он мне: слова сии верны и истинны; и Господь Бог святых пророков послал Ангела Своего показать рабам Своим то, чему надлежит вскоре совершиться. 7. Вот, приду скоро: блажен соблюдающий слова пророчества книги сей. 8. И я, Иоанн, видел это и слышал. И когда я услышал и увидел, я пал поклониться к ногам Ангела, который показал мне это. 9. Тогда сказал мне: смотри, не делай сего; ибо я сослужитель тебе и братьям твоим пророкам и соблюдающим слова книги сей: Богу поклонись. 10. И сказал мне: не запечатывай чернил пророчества книги сей, ибо время близко. 11. Неправедный пусть еще делает неправду; и нечистый пусть еще сквернится; и праведный пусть еще праведный; и святой да освящается еще. — Откровение 22:1-11.
Будет ли видение нового Иерусалима реализовано в настоящем или в будущем? Такие особенности, как существование «народов» и «царей земли» вне ее (ст. 21, 24) и листья дерева жизни, предназначенные «для исцеления народов», говорят в пользу первого упоминания, в то время как его место в книге после первого и второго воскресения и суда и в самом конце всего, по-видимому, обязывает нас придерживаться последнего. Но на вопрос надо ответить в свете того, что христианская жизнь по существу одна в обоих мирах и что различие между условиями общества искупленных здесь и там лишь в степени. «Город» уже сошел с небес; его совершенная форма ждет своего проявления.
Этот отрывок является частично завершением этого видения (стихи 1-5), а частично началом эпилога всей книги (стихи 6-11). Заключительное описание города насыщено намеками на ветхозаветные пророчества.
Это похоже на финал какого-нибудь великого концерта, в котором все прозвучавшие на протяжении него темы собраны в последний величественный, мелодичный грохот. Здесь, в самой дальней точке, куда могут проникнуть глаза смертных, «дерево жизни», на которое взглянул первый из смертных глаз, снова раскачивает свои ветви. Конец приблизился к началу. Но теперь нет больше запрета срывать и есть, и теперь оно растет не в саду, а в городе, где введено совершенство человеческого общества.
Здесь, на последней странице Священного Писания, река, музыку журчания которой слышали Иезекииль и Захария, оживляющие все, что она омывала, и псалмопевец, «радующий город Божий», течет с более широким, река и дерево имеют один и тот же эпитет и приносят один и тот же дар горожанам. Все благословения, которые дает Иисус, суммируются как в Евангелии от Иоанна, так и в Апокалипсисе, как «жизнь». Единственная истинная жизнь — это жить как искупленные слуги Божьи, и эта жизнь принадлежит нам здесь и сейчас, если мы — Его. Это всего лишь «ручей» реки, которая радует нас здесь, этот плод еще не приобрел своего полного вкуса и изобилия. «Это жизнь, еще больше жизни, которой мы жаждем», и это желание будет удовлетворено там, где река всегда полноводна, и каждый месяц плоды висят созревшими и готовыми броситься в счастливые руки среди целебных листьев.
В стихах 3 и 4 мы переходим от города к горожанам. Совершенная чистота одевает их всех. «Не будет больше ничего проклятого; то есть любая нечистая вещь обязательно влечет за собой божественное «проклятие», и поэтому не будет никакого разделения, никакой прослойки между Царем и народом, но «престол Бога и Агнца будет там». уже видел Агнца вблизи престола Божия, но теперь видит Его разделяющим его в нерасторжимом союзе. Совершенная чистота ведет к совершенному союзу с Богом и (или, скорее, во Христе) и к непрерывному, радостному подчинению Его царственному правлению. И это совершенное подчинение является занятием и радостью всех граждан. Они — Его «рабы», и их оковы — золотые цепи чести и украшений. Они «служат Ему», служа священниками, и все их дела «начинаются, продолжаются и заканчиваются в Нем». Будучи верными в малом, они становятся правителями над многим, но при этом остаются рабами. хоть и правители.
В этом высшем служении закрывается усталый разрыв между активной и созерцательной жизнью. Мария и Марфа прекращают свои длительные разногласия, и взгляд на Его лицо не препятствует активному послушанию, как и совершение
Служение Ему отвлекает от созерцания Его красоты. «Имя Его будет у них на челе», заметное и безошибочное, уже не едва заметное и не часто скрытое, а пылающее на их челах. Известно, что они принадлежат Ему, потому что их характеры соответствуют Его характеру. Они несут «знаки Иисуса» в полной и видимой ассимиляции с Ним.
Видение завершается отголоском пророчества Ветхого Завета (Исаия 60:19). «Нет ночи» — пожалуй, самое благословенное из всех негативных описаний будущего состояния Иоанном, указывающее на навсегда устранение всего зла и горя, символизируемых тьмой, и указывающее на состояние, в котором не нужны никакие наши ухищрения, чтобы просветлить нашу жизнь. мрак с жалкими, искусственными свечами, ни каким-либо сотворенным светом, хотя и могучим и сияющим, как солнце, лучи которого угасают в невидимости перед бессмертным сиянием, которое изливается навеки от престола, освещая всякое прославленное лицо, обращенное к своему сиянию. . Таким образом, видя, служа и будучи подобны «Богу и Агнцу», они, вследствие этого, «будут царствовать во веки веков», ибо они такие, как Он, и пока Он живёт и царствует, они также живут и царствуют.
С 6-го стиха начинается эпилог. Ангел говорит так же, как и в
Откровение 1:1 представлено как «обозначающее» «откровение» Иоанну. Теперь он как бы ставит свою печать на законченном свитке пророчеств. Различить слова ангела и Иисуса невозможно.
Иисус говорит через него. «Се, гряду скоро» не может быть просто голосом ангела. Как и в стихе 12, его устами говорит более глубокий голос. Цель этого торжественного объявления – убедить азиатские церкви, а через них и всю Церковь во все времена, как важно соблюдать «слова пророчества книги сей». «Быстро», но прошло тысяча девятьсот лет. с того времени? Да; и во время всех них приходил Иисус, и слова этой книги постепенно исполнялись.
Опять же, скорое пришествие выдвигается как причина не запечатывать пророчество, как было заповедано в Откровении 10:4 и в других местах Ветхого Завета. И завершает наш урок очень торжественная мысль: наступает момент, накануне любого великого «дня Господня», когда больше нет ни времени, ни возможности для изменения морального или духовного настроения. «Слишком поздно, слишком поздно, вы не можете войти сейчас». Давайте «выиграем время», выкупим возможность, пока она еще в пределах нашей досягаемости.
Откровение 22:3, 4 — ТРОЙНЫЕ ЛУЧИ, КОТОРЫЕ СОЗДАЮТ БЕЛЫЙ СВЕТ НЕБЕС.
«...Рабы Его будут служить Ему: 4. И увидят лице Его; и имя Его будет на челе их» — Откровение 22:3, 4.
ОДИН вполне может отказаться от использования таких слов в тексте. Их возвышенная музыка обязательно заставит все наши слова казаться тонкими и бедными. Великие дела, о которых они заботятся, настолько высоко над нами и известны нам по столь немногим каналам, что обычно тот, кто говорит меньше всего, говорит о них мудрее. И все же это не может не быть полезным, если в благоговейном духе, без тщеславного любопытства, мы попытаемся запечатлеть в наших сердцах впечатления великих, хотя и смутных, истин, которые сияют в этих словах. Я знаю, что разговоры о будущей жизни часто представляют собой самую сентиментальную, туманную, непрактичную форму религиозного размышления, но нет никакой причины, почему так должно быть. Теперь я хочу очень просто попытаться выявить огромную силу и чудесный смысл слов, которые я осмелился прочитать. Они дают нам три элемента совершенного состояния человека — Служение, Созерцание, Подобие. Эти трое идеальны и безупречны.
I. Итак, первым элементом совершенного состояния человека является совершенная деятельность в служении Богу. Слова нашего текста примечательны тем, что два выражения «слуга» и «служить» не связаны друг с другом в греческом языке, как в английском, а представляют собой два совершенно независимых слова; первое означает буквально «раб», а второе ограничивается в Писании исключительно одним видом служения. Его никогда не использовали бы для каких-либо услуг, которые человек оказал мужчине; это исключительно религиозное слово. и означает только служение, которое люди совершают Богу, будь то в конкретных актах так называемого поклонения или в более широком поклонении в повседневной жизни. Так что если мы ненавидим здесь не понятие священства, то мы ненавидим очень близкое к нему понятие; и представление заключается в том, что деятельность. искупленный и совершенный человек, находящийся в высшем идеальном состоянии человечества, представляет собой деятельность, которая представляет собой все поклонение и направлена к открывшемуся Богу в Господе.
Итак, это первая мысль, на которую нам следует обратить внимание. Теперь мне кажется очень трогательным признанием усталости и неудовлетворённости жизни в целом то, что мечта о будущем, которая, несомненно, имеет наибольшее очарование для большинства людей, — это то, что говорит о нём как о Покое. Религия, имеющая наибольшее число приверженцев в мире, — религия буддистов — формально объявляет существование злом и проповедует как высшее достижимое добро, нечто, что едва ли отличается от уничтожения. И даже если мы не заходим так далеко, какое свидетельство об отягощенных сердцах и скорбных жизнях, и о работе, слишком великой для слабых пределов наших сил, то, что самая естественная мысль о блаженном будущем - это отдых! Легко смеяться над людьми, поющими гимны о том, что они сидят на зеленых и цветущих горах и считают труды своих ног: но ох! трагическая мысль о том, что какую бы форму ни приняла жизнь, какой бы полной радости, солнечного света и яркости она ни была, в глубине человека есть такое переживание, что единственное, чего он хочет, — это покоя и избавления от всего хлопоты и труд.
Это представление моего текста ни в коем случае не противоречит, а дополняет другое. Глубочайший отдых и высочайшая активность совпадают. Они делают это в Господе, который «работает до сих пор» в безмятежном спокойствии; они могут сделать это в нас. Колесо, вращающееся с максимальной скоростью, кажется, стоит на месте. Работа в ее самой интенсивной форме, приносящая удовольствие и отвечающая возможностям деятеля, является самой истинной формой отдыха. В пустоте есть укусы и мучения; только в радостной деятельности, не доходящей до степени напряжения и нежелательных усилий, можно найти истинный покой человека. И два стиха в этой Книге Откровения по этому вопросу, которые на первый взгляд кажутся противоположными друг другу, подобны двум сторонам сферы, которые соединяются и составляют совершенное целое. «Они отдыхают от своих трудов. Они не отдыхают ни днем, ни ночью».
От своих трудов — да; от труда непропорционального факультету — да я от нежеланной работы — да! от рассеянности и печали — да! А от радостной похвалы и энергичной службы — никогда! ни день, ни ночь. И вот, с полным пониманием сладости и блаженства спокойного Неба, мы говорим: Оно находится только там, где Ему служат Его слуги. Таким образом, первая мысль, представленная здесь, — это мысль о деятельности, избавленной от всего, что делает труд на земле обременительным и нежелательным; и что, следовательно, совпадает с глубочайшим и совершеннейшим покоем.
Может показаться странным думать о благословенной жизни, в которой нет никаких усилий, ибо усилия — это сама соль и пряность жизни здесь, внизу, и едва ли можно представить себе совершенное счастье духа, который никогда не обретает сияния тепла, которое приходит от упражнений в преодолении трудностей. Но, возможно, усилия, антагонизм, напряжение и испытания сделали свое дело, сформировав наш характер, и когда «школа окончена, мы сжигаем розгу»; и дисциплина радости может развить более благородные черты характера, чем когда-либо дисциплина печали. Во всяком случае, нам следует думать о работе, которая одновременно является отдыхом, и о служении, в котором есть непрерывное спокойствие.
Далее в эту первую идею входит понятие внешнего мира, над которым и в котором нужно работать; а также представление о воскресении тела, в котором может пребывать активный дух и через которое он может действовать.
Возможно, те, кто спят в Господе, в период между снятием этой смертной оболочки и наступлением того дня, когда они снова воскреснут из мертвых, неспособны к усилиям во внешней сфере.
Может быть, из-за отсутствия того прославленного тела Воскресения они спят в Господе в том смысле, что ложатся у ног Пастыря во дворе, пока не наступит утро, когда Он выведет их в новые места. пастбища. Возможно, это так. Во всяком случае, мы можем быть уверены в том, что в этом случае у них нет желаний, превосходящих их способности; и в этом также, я думаю, мы можем быть уверены, что независимо от того, смогут ли они сами вступить в контакт с внешней вселенной или нет, Христос для них в некоторой мере является тем, чем тело является для нас здесь сейчас, а прославленное тело будет в будущем; что, находясь вне тела, они присутствуют с Господом, и что Он является как бы сенсориумом, посредством которого они вступают в контакт с внешними вещами и получают познание, так что они могут отдыхать и ждать, не имея никакой работы. делайте и не прилагайте никаких усилий, и все же осознавайте все, что случается с близкими здесь, внизу, можете знать их в их страданиях и не оставаться равнодушными к их слезам.
Но все это — туманная область, в которую нам незачем заглядывать. Я подчеркиваю, что служение Небесам означает отдых, а служение Небесам означает внешнюю вселенную, в которой и истинное телесное тело, с помощью которого можно выполнять работу, доставляющую удовольствие.
Следующий момент таков: такое служение должно быть в гораздо более высокой сфере и гораздо более благородным образом, чем служение земле. Это соответствует аналогии с Божественными делами. Бог вознаграждает труд еще большим трудом. Силы, которые тренируются, применяются и доказываются в более узком регионе, поднимаются на более высокий уровень. Как, например, бедная крестьянская девушка, чей богатый голос раздался на жатве только для ее собственного удовольствия и удовольствия горстки слушателей, услышанный кем-то, почувствовавшим его сладость, может быть унесена в какую-то великую города и очаровывать королей своими тонами, так что служение, совершаемое в каком-нибудь маленьком уголке этой отдаленной, сельской провинции Божьей вселенной, воспринятой Им, будет вознаграждено более широкой платформой и более благородным местом для работы. «В малом ты был верен, над многим тебя поставлю». Бог посылает Своих детей работать здесь подмастерьями, и когда у них «выходит из своего времени» и они «находят ремесло», Он зовет их домой не для того, чтобы оставить их способности неиспользованными, а для того, чтобы практиковать в большом театре то, чему они научились на земле.
Следует отметить еще один момент, а именно, что высшим видом служения Небу должно быть служение другим людям. Закон для Неба, конечно, не может быть более эгоистичным, чем закон для земли, а именно: «Больший из вас пусть будет вашим слугой». Учителя, и закон для Него таков: «Даже Христос не Себе угождал». Совершенство ребенка, конечно же, не может отличаться от совершенства Отца, а совершенство Отца таково: «Он повелевает солнцу Своему «сиять». «и грядущие Его благословения — на неблагодарных и добрых».
Итак, высшее служение для человека — это служение другим; — как, где и кого мы не можем сказать. Мы тоже можем быть «служебными духами, посланными на служение» (Евреям 1:14), но во всяком случае не на нас самих может быть сосредоточена наша деятельность; и не в самокультуре может быть высшая форма нашего служения небу.
Последний пункт об этом первом вопросе заключается просто в следующем: вся эта высшая форма человеческой деятельности должна быть поклонением; все должно быть сделано по отношению к Нему; все должно быть сделано в подчинении Ему. Воля человека в Его работе должна быть настолько согласована с волей Бога, чтобы на все, на что указывала стрелка на большом циферблате, указывала и стрелка на маленьком циферблате. Послушание – это радость и покой. Знать и исполнять Его волю – это Небеса. Это Рай на земле, поскольку мы частично достигаем его, и когда с возросшими силами и устранением всех несовершенств, и в высшей сфере, и без перерывов мы выполняем Его заповеди, вслушиваясь в голос Его слова, тогда совершенный государство придет. Тогда мы войдем в свободу славы детей Божьих, когда будем служить Его рабами. Его в неутомимых делах, совершаемых для Него, которые составляют поклонение Небесам.
II. Далее, взгляните на второй из элементов здесь: «Они увидят лицо Его». Мне кажется, что выражение «видеть лицо Божие» в Писании употребляется двумя несколько разными способами, согласно одному из которых возможность видеть лицо утверждается, а по другому — отрицается.
Одно можно проиллюстрировать Божественным словом к Моисею: «Лица Моего не можно тебе увидеть». Никто не увидит Меня и останется в живых». Другой пример можно проиллюстрировать стремлением и уверенностью одного из псалмов: «Что касается меня, то я увижу лицо Твое в праведности».
Подобную антитезу, по-видимому, являющуюся противоречием, можно найти, сопоставив слова Спасителя: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят» со словами евангелиста: «Никто не имеет Я не думаю, что объяснение следует искать целиком в указании на разницу между настоящим и возможным будущим видением, но, скорее, я думаю, Библия учит тому, чему учит и разум: что никакого телесного видения Бога всегда возможно; далее, что никакое полное понимание и познание Его никогда не возможно, и, как я думаю далее, что никакое прямое познание Бога в Себе или контакт с ним невозможны для конечного человека ни здесь, ни там. А другая сторона заключается в таких словах, как эти, которые я уже цитировал: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят», «Как сквозь темное стекло, но тогда лицом к лицу». Где ключ? к кажущемуся противоречию? Вот, я думаю. Иисус Христос есть явленный Бог, только в Нем люди приближаются к сокрытому Божеству, Царю Невидимому, обитающему в свете недосягаемом.
Здесь, на земле, мы видим верой, а там будет видение, иное по природе, самое реальное, самое непосредственное и прямое, не сокровенного Божества в себе самом, но явленного Божества, проявленного в Господе, Который в Своем прославленном телесную Мужественность мы воспримем органами нашего прославленного тела; Кого в Его Божественной красоте мы будем знать и любить сердцем и умом, в знании прямом, непосредственном, далеко превосходящем по степени и отличающемся по природе от познания веры, которое мы имеем о Нем здесь, внизу. Но бесконечное Божество, лежащее за всеми откровениями Божества, останется таким, каким оно было во всех них — Царем-невидимкой, которого ни один человек не видел и не может увидеть. Они увидят Его лицо постольку, поскольку они смогут поддерживать общение и через свое прославленное тело иметь прямое познание Христа, явленного Божества.
Будет ли еще что-нибудь, я не знаю; Я думаю, что нет; но я уверен в том, что закон для неба и закон для земли таков: «Видевший Меня видел Отца».
Но есть еще один момент, которого я хотел бы коснуться в отношении этой второй мысли нашего текста, а именно, ее связь с предыдущим представлением: «Они будут служить Ему» — это работа во внешней сфере; 'они увидят
Его лицо» — это созерцание. Эти двое, жизнь труда и жизнь благочестивого общения — Марфа и Мария христианского опыта — антагонистичны здесь, внизу, и трудно примирить их противоречивые, изменчивые притязания и понять, сколько дать внутреннему миру. жизнь созерцания Христа и сколько внешней жизни служения Ему. Но, как говорится в моем тексте, эти две вещи будут смешаны воедино. «Рабы Его будут служить Ему», и во всей своей деятельности они не потеряют видения Его лица. Его слуги «увидят лицо Его»; и при всем спокойном блаженном взоре на Него они не ослабят усердия неутомимых рук и быстроты готовых ног. Раввины учили, что есть ангелы, которые служат, и ангелы, которые восхваляют, но эти два класса встречаются в совершенном человеке, чьи служения будут хвалой, чья похвала будет служением. Они идут исполнять Его волю, но всегда находятся в Доме Господнем. Они работают и смотрят; они смотрят и работают. Отдыхая, они служат, и, служа, они отдыхают; вечная деятельность и вечное видение принадлежат им. «Они служат Ему и видят Его лицо».
III. Последний элемент: «Имя Его будет на челе их». То есть, как я понимаю, явное подобие Господу, которому они служат, является высшим элементом совершенного состояния искупленных людей. В этой Книге Откровения мы много слышим о написании имен и чисел людей и сил на лицах и лбах людей; например, вы помните, мы читали о «числе зверя», написанном на его поклонниках, и о том, что «имя нового Иерусалима и имя Бога моего» были написаны как особая награда «на том, кто побеждает Метафора, как я полагаю, взята из старой жестокой практики клеймения раба именем его господина. Итак, основная идея этого выражения: «Его рабы будут носить Его имя на своих лбах» заключается в том, что их собственность должна быть видна всем, кто смотрит.
Но в этом есть нечто большее. Как сделать собственность видимой? Именем Его, находящимся у них на челе. Как его зовут'? В Писании повсеместно «Его имя» является Его явленным характером, и поэтому мы приходим к следующему: будут известны совершенные люди, принадлежащие небу в Господе, потому что они подобны подобию, и это подобие не может быть подтверждено. Он больше не скрывался в их сердцах, и его уже не было трудно разглядеть, настолько размыл и стер буквы имени несовершенствами их жизни, их эгоизмом и грехом; но оно загорится у них на лбу, ясно, как надпись на митре первосвященника, возвещающая о его посвящении Господу.
И поэтому эта прекрасная и благословенная мысль является героем совершенного сходства в нравственном характере, во всяком случае, и чудесного приближения и сходства в других элементах человеческой природы с прославленной человечностью Иисуса Христа, Господа нашего, что будет знаком того, что мы являемся Его.
Ой! какой контраст с частичным владением, оказавшимся частичным благодаря нашему частичному сходству здесь, на земле! Мы, как мужчины и женщины-христиане, говорим, что носим Его имя. Написано ли оно так, чтобы люди могли его прочитать, или оно похоже на имя какого-то человека, написанное буквами газовых струй над витриной магазина, наполовину сдуваемое каждым порывом ветра? Так ли Его имя написано в вашем сердце и характере? Брат мой, перед нами открывается великая и благословенная возможность более благородного союза с Ним, более близкого сближения, более ясного видения, более совершенного сходства. «Мы будем подобны Ему; ибо мы увидим Его таким, какой Он есть»!
Последнее слово. Эти три элемента: служение, созерцание, подобие; эти три по своей сути не отличаются от элементов жизни здешнего христианина. Вы можете наслаждаться ими, сидя на этих скамьях; в суете и суете повседневной жизни вы можете насладиться каждым из них. Если они вам не понравятся здесь, вы никогда не получите их там. Если ты никогда не служил никому, кроме самого себя, как смерть сделает тебя Его слугой? Если все глины вашей жизни вы отвернули ухо, когда Он говорил вам: «Ищите лица Моего», то какой смысл ожидать, что, когда молот смерти разобьет стекло, через которое вы видели темноту, «устойчивое все это ужасное лицо будет для тебя приятным зрелищем? Если всю свою жизнь вы пытались, как некоторые из вас, мужчины и женщины, старые и молодые, пытались и пытаются сейчас выгравировать имя зверя на своих лбах, то какой смысл ожидать, что, когда вы Уйдете из этой жизни, скверные знаки исчезнут в одно мгновение, и вместо них на вашем челе появятся «знаки Господа Иисуса»? Нет! Нет! Этих вещей не происходит; вам придется начать здесь, поскольку вы хотите закончить там. Доверьтесь Ему здесь, и вы увидите Его там. Служите Ему здесь, и вы будете служить Ему там. Напишите Его новое Имя в своих сердцах, и когда вы избавитесь от несовершенства жизни, вы будете носить Его имя на своих лбах.
А если вы этого не сделаете — я кладу это на совесть всех вас — если вы этого не сделаете, вы увидите Христа; — и тебе это не понравится! И ты понесешь не Образ Небесный, который есть жизнь, но образ земной, который есть смерть и ад!
Откровение 22:14 – ПОСЛЕДНЕЕ БЛАГОВЕЩЕНИЕ ВОЗНЕСШЕГО ХРИСТА
«Блаженны исполняющие Его заповеди, чтобы иметь право на Древо Жизни и войти воротами в город. — Откровение 22:14.
Пересмотренная версия гласит: «Блаженны омывающие свои одежды, чтобы иметь им право прийти к Древу Жизни».
Это может показаться очень большим изменением от «соблюдать заповеди Его» к «стирать одежды свои», но в греческом языке это всего лишь замена трех букв в одном слове, одной в следующем и двух в третьем. . И обе написанные фразы настолько похожи друг на друга, что писец, поспешный или на мгновение неосторожный, очень легко может спутать одну с другой. Не может быть никаких сомнений в том, что прочтение в Пересмотренной версии является правильным. Оно не только подкреплено огромным авторитетом, но и гораздо больше соответствует всему учению Нового Завета, чем то, что содержится в нашей Авторизованной версии.
«Блаженны соблюдающие Его заповеди, чтобы иметь право на Древо Жизни» возвращает нас к старому закону, и в нем нет более обнадеживающего звука, чем в громах Синая. Если бы это действительно были последние слова Христа, обращенные к нам, это было бы самым печальным примером того, как Он «снова строит то, что Он разрушил». ; и я мог бы почти сказать, что это «лишает Креста Христова никакого эффекта». всегда должны были держаться на уровне великой центральной евангельской истины: «Не по делам праведности, которые мы сотворили, но по милости Своей Он спас нас».
«Блаженны омывающие одежды свои, чтобы иметь право на Древо Жизни» — звучит в этом отчетливо, как музыка Нового Завета, и находится в полном соответствии со всем типом доктрины, которая проходит через эту книгу; и не недостоин быть чуть ли не последним словом, которое сказали уста Воплощённой Мудрости людям с Небес. Итак, принимая эту точку зрения, я хочу вместе с вами рассмотреть три вещи, которые ясно вытекают из этих слов: — во-первых, тот принцип, что если люди чисты, то это потому, что они очищены; «Блаженны омывающие одежды свои». Во-вторых, именно очищенные имеют неограниченный доступ к источнику жизни. И, наконец, именно очищенные входят в общество города. Теперь позвольте мне разобраться с этими тремя вещами:
Во-первых, если мы чисты, то это потому, что мы так созданы. Первая заповедь блаженства, которую Иисус Христос произнес с горы, была: «Блаженны нищие духом». Последняя заповедь, которую Он произнес с Небес, — «Блаженны омывающие одежды свои». результат духа, превозносимого в первом. Ибо нищие духом — это те, кто осознают себя грешными людьми; а те, кто осознает себя грешными людьми, очистят свои одежды кровью Иисуса Христа.
Полагаю, мне нет нужды напоминать вам, как постоянно этот символ одежды используется в Писании как выражение нравственного характера. Эта Книга Апокалипсиса насквозь пропитана еврейскими подтекстами и аллюзиями, и не может быть никаких сомнений в том, что в этой метафоре очищения одежд есть намек на то видение, которое апокалиптический провидец Ветхого Завета, Пророк Захария, когда увидел первосвященника, стоящего перед жертвенником в грязных одеждах, и прозвучало слово: «Снимите с него запачканные одежды». уста Самого Господа, особенно в истории о человеке, не одетом в брачную одежду, и в трогательном и прекрасном случае в притче о блудном сыне, где изобилие отцовской любви повелевает им бросить лучшую одежду. вокруг лохмотьев и худобы своего давно потерянного мальчика. Мне также не нужно напоминать вам, как Павел подхватывает эту метафору и постоянно ссылается на вложение и изъятие — надевание и откладывание нового и ветхого человека. В той же Книге Апокалипсиса мы видим, сияя сквозь нее, белые одежды очищенной души: «Они ходят со Мною в белых одеждах, ибо они достойны». «Я увидел великое множество людей, которых никто не мог сосчитать, которые омыли одежды их и убелили одежды их кровью Агнца».
И вот в этих последних словах собраны все эти намеки и воспоминания, густые и сгущающиеся, когда Христос говорит с Небес и говорит: «Блаженны омывающие одежды свои».
Что ж, тогда, я полагаю, мы можем грубо сказать, используя нашу более современную фразеологию, что одежда, о которой так часто говорится в Писании, по существу отвечает тому, что мы называем характером. Это не совсем мужчина — и все же это кобыла. Это «я» — и все же это своего рода проекция и выставление напоказ «я», одежда, накинутая на «скрытого человека сердца».
Это таинственное одеяние, которое почти соответствует тому, что мы подразумеваем под характером, изготовлено владельцем.
Это торжественная мысль. Каждый из нас носит с собой мистический ткацкий станок, и мы всегда ткём — ткём, ткём, ткём — эту одежду, которую носим, каждая мысль — нить основы, каждое действие — нить утка. Мы плетём её, как паук плетёт свою паутину, из собственных внутренностей, если можно так сказать. Мы его ткем, и красим, и режем, и сшиваем, а потом надеваем и носим, и оно прилипает к нам. Подобно улитке, которая ползает по вашему саду и создает свою раковину в процессе выделения из собственного вещества, так и вы и я создаем ту таинственную, торжественную вещь, которую мы называем характером, момент за моментом. Это наше собственное «я», измененное нашими действиями. Характер — это осадок потока поведения, который, как дельта Нила, постепенно поднимается над материнской рекой и ограничивает ее течение.
Следующий шаг, который я прошу вас сделать, — это тот, который, как я знаю, некоторым из вас не нравится, а именно: все одежды грязные. Я не говорю, что все одинаково забрызганы, я не говорю, что все одинаково густо испещрены плотью. Я не хочу говорить о догмах, я хочу говорить об опыте; и я обращаюсь к вашей совести с этим простым вопросом, на который каждый мужчина и женщина среди нас могут ответить, если захотят: правда или нет, что одежда вся испачкана грязью, попавшейся на грязных дорогах, с пятнами? у некоторых из нас - бунты, пиршества, кутежи и пьянство; грехи плоти, которые оставили свой след на плоти; но со всеми нами серыми и грязными по сравнению с белизной ризы Того, кто там над нами сидит?
Ах! если бы я мог донести до всех сердец, которые слушают меня сейчас, будь то сердца исповедующих христианство или нет, более глубокое, чем когда-либо, осознание того, насколько нечисты и испорчены наши характеры. Я не обвиняю вас в преступлениях; Я не обвиняю вас в вине в глазах мира, но, если мы серьезно задумаемся о нашем прошлом, разве мы не жили, некоторые из нас по привычке, все мы слишком часто, как будто Бога вообще не было, или как будто если бы мы не имели с Ним ничего общего? и не является ли это безбожие практическим атеизмом, источником всей нечистоты, из которого черные ручьи текут в нашу жизнь и пачкают наши одежды?
Следующий шаг: грязную одежду можно очистить. Мой текст не идет дальше изложения метода, но он опирается на великие слова этой Книги Откровения, которые я уже цитировал для другой цели, в которых мы читаем: «Они омыли одежды свои и сделали их белый в крови Агнца.» И тот же автор в своем Послании приводит тот же парадокс, который, кажется, был для него излюбленным способом выразить центральную евангельскую истину: «Кровь Иисуса Христа очищает от Иоанн увидел парадокс и увидел, что парадокс помог проиллюстрировать великую истину, которую он пытался провозгласить, что красная кровь отбелила черную одежду и что в ее полном приливе была прозрачная река воды жизнь, прозрачная, как кристалл, исходящая от Креста Христова.
Вину можно простить, характер можно освятить. Вину можно простить! Мужчины говорят: «Нет! Мы живем во вселенной неумолимых законов; «Что посеет человек, то он должен и пожать». Если он поступил неправильно, он должен унаследовать последствия».
Но вопрос о том, можно ли простить вину или нет, имеет лишь отдаленное отношение к последствиям. Вопрос не в том, живем ли мы во вселенной неумолимых законов, а в том, есть ли во вселенной что-нибудь, кроме законов; ибо прощение — это личный акт, и оно имеет лишь второстепенное и отдаленное отношение к последствиям поступков человека. Итак, если мы верим в личного Бога и верим, что Он вообще имеет какое-либо живое отношение к людям, мы можем верить — да будет благословенно Его имя! — в учении о прощении; и предоставьте неумолимым законам полную свободу действий, насколько это могут обеспечить Его мудрость и Его милость. Ибо суть христианского учения о помиловании не касается этих законов, но суть его такова: «О Господи! Ты прогневался на меня, но гнев Твой отвратился, Ты утешил меня!» Так что вина да будет ему прощена.
Пусть характер будет освящен и возвышен. Почему бы и нет, если вы можете привлечь достаточно мощную новую силу, чтобы воздействовать на него? И ты можешь Принести такую силу в блаженной мысли о смерти Христа за меня и в даре Его любви. Есть такая сила в мысли, что Он отдал Себя за наш грех. В Духе Христа есть такая сила, данная нам через Его смерть, чтобы очистить нас Своим присутствием в наших сердцах. И вот я, нет, кровь Иисуса Христа, сила Его жертвы и Грубости очищает от всякого греха, как в смысле снятия всей моей вины, так и в смысле изменения моего характера во что-то более высокое, благородное и чистое. .
Мужчина и женщина! Ты веришь, что? Если нет, то почему? Если да, то доверяете ли вы тому, во что верите, и живете ли жизнью, соответствующей этой уверенности?
Еще одно слово. Стирку ваших одежд должны производить вы. «Блаженны омывающие одежды свои». С одной стороны — вся полнота очищения, с другой — куча грязного тряпья, которое не будет очищено, если вы сидите и смотрите на него. Вы должны привести этих двоих в контакт. Как? Волшебным узом, соединяющим силу и слабость, чистоту и нечистоту, Спасителя и кающегося; волшебная связь простой обручения, доверия и подчинения очищающей силе Его смерти и Его жизни.
Только помните: «Блаженны омывающиеся», как можно было бы прочитать по-гречески. Не раз и навсегда, а непрерывный процесс, благословенный процесс, проходящий через всю жизнь человека.
Таковы условия в том виде, в каком они исходят из уст Христа, почти в последних словах, которые человеческие уши услышали от Него в действительности или в видении.
Таковы условия, при которых для людей возможна благородная жизнь и, наконец, Небеса, а именно: их скверный характер должен очищаться, и это происходит постоянно, ежедневным возвращением и обращением к Источнику, открытому Его жертвой и смертью.
Друзья, вы можете многое знать о красоте и благородстве христианства, вы можете многое знать о нежности и чистоте Христа, но если вы не постигли Его в этом характере, вам еще предстоит пройти внутреннее святилище, в которое вам предстоит войти. ноги твои ничего не знают, и сладчайшую сладость из всего ты еще не вкусил, ибо именно Его прощающая любовь и очищающая сила наиболее глубоко проявляют Его Божественную привязанность и привязывают нас к Себе.
II. Вторая мысль, которую я хотел бы предложить, заключается в том, что эти очищенные, и, следовательно, только они, имеют неограниченный доступ к источнику жизни: «Блаженны омывающие свои одежды, чтобы иметь право «на Древо Жизни». Это, конечно, возвращает нас к старому таинственному повествованию в начале Книги Бытия.
Хотя это не имеет непосредственного отношения к моей нынешней теме, я не могу не остановиться, чтобы отметить одну вещь: как замечательно и прекрасно, что последняя страница Откровения должна наклониться, чтобы коснуться первой страницы Бытия. История человека началась с ангелов с нахмуренными лицами и пылающими мечами, преграждающими путь к Древу Жизни. Здесь все заканчивается тем, что стража Херувимов снимается; или, скорее, возможно, они вкладывают свои мечи в ножны и становятся проводниками к больше не запретному плоду, вместо того, чтобы быть его стражами. Это великий символический способ Библии сказать, что все между ними — грех, страдание, смерть — является скобками. Божьему замыслу невозможно помешать, и концом Его величественного шествия через человеческую историю должен стать доступ людей к Древу Жизни, из которого в мрачные века — которые являются всего лишь мгновением в великой вечности — они были заблокированы их грехом.
Однако я хотел сказать не об этом. Древо Жизни выступает здесь как символ внешнего источника жизни. Под словом «жизнь» я понимаю здесь то, что я считаю преобладающим новозаветным значением, а именно не простое продолжение существования, а полное, благословенное совершенство и активность всех способностей и возможностей человека, которые сам этот Апостол отождествляет себя со знанием Бога и Иисуса Христа. И эта жизнь, говорит Иоанн, имеет внешний источник на Небесах, как и на земле.
Существует старая христианская легенда, абсурдная, как легенда, прекрасная, как притча, о том, что Крест, на котором был распят Христос, был сделан из дерева Древа Жизни. По идее это верно, поскольку Он и Его работа будут источником всей жизни на земле и на Небесах, будь то тело, душа или дух. Стирающие свои одежды имеют право неограниченного доступа к Нему, в присутствии которого, в этом более высоком состоянии, не может жить никакая нечистота.
Мне нет нужды останавливаться на затрагиваемой здесь мысли о том, что на земле и в начале христианского пути жизнь является основой праведности: в этом высшем мире, в очень глубоком смысле, праведность является состоянием более полная жизнь.
Древо Жизни, согласно некоторым старым раввинским легендам, внутренним движением подняло свои ветви высоко над нечистыми руками, протянутыми, чтобы прикоснуться к ним, и пока наши руки не очистятся верой в Господа, его богатейшие плоды будут висеть. недосягаемый, золотой, над нашими головами.
Ой! брат, полнота жизни Небесной дана только тем, кто, верою приблизившись к Иисусу Христу на земле, очистили себя тем самым от всякой скверны плоти и духа.
III. Наконец, только те, кто очистился, имеют доступ в общество города.
И здесь мы снова имеем целый ряд метафор Ветхого и Нового Завета, собранных вместе. В старом мире вся мощь и великолепие великих царств были собраны в их столицах: в Вавилоне и Ниневии в прошлом, в Риме в настоящем. По мнению Джона, все силы зла были сосредоточены в этом городе на холмах Северн. Для него все антагонистические силы, которые были надеждой мира, были сосредоточены в реальном идеальном городе, который, как он ожидал, сойдет с небес, — в новом Иерусалиме. И он и его брат, написавшие Послание к евреям, кем бы он ни был, — обучавшиеся по существу в одной школе, — преподали нам один и тот же урок, что наша картина будущего — это не одинокое или эгоцентричное небо, а о «городе, имеющем основания».
Бытие началось с сада, грех человека выгнал его из сада. Бог из зла творит добро, и вместо потерянного сада приходит лучшее — обретенный город. «Тогда величественный Эдем возвращается к человеку». Ибо, конечно, лучше, чтобы люди жили в городской деятельности, чем в сладости и праздности сада; Какими бы многочисленными и жалкими ни были грехи и печали больших городов, позором нашей современной так называемой цивилизации, тем не менее скопление огромных масс просто ради достойных целей порождает форму характера и высвобождает энергию и деятельность, которые никакой другой вид жизни не мог бы создать.
И поэтому я считаю, что великий шаг вперед делается, когда мы читаем о конечном состоянии человечества как его собрании в городе Божьем.
И наверняка там, среди торжественного войска и милого общества, давно любимые и давно потерянные будут снова найдены. Я не могу поверить, что, как Богородице и Иосифу, нам придется бродить взад и вперед по улицам Иерусалима, когда мы доберемся туда, в поисках наших близких. «Разве вы не знали, что Я буду в доме Отца?» Мы будем знать, где их найти.
«Мы снова сцепим их, А остальное с Богом».
Город является символом безопасности и постоянства. Жизнь больше не будет похожа на марш по пустыне, с изменениями, которые приносят только печаль, и в то же время унылую монотонность среди всего этого. Мы будем жить среди неизменной реальности, пребывая в неизменной, но постоянно растущей полноте и мире. С палатками будет покончено, мы поселимся в прочных особняках города, имеющих фундамент, и будем с изумлением восклицать, глядя на их несокрушимую силу нашими непривычными глазами: «Что за камни и какие здания здесь!» — и не один камень из них никогда не будет сброшен.
Дорогие друзья! Сумма всех моих жалких слов сейчас — это заработок, умоляющий каждого из вас принести всю вашу нечистоту на небеса, которые одни могут вас очистить. "Хотя ты умоешься селитрой и возьмешь много мыла, но беззаконие твое будет отмечено предо Мною, говорит Господь. Кровь Иисуса Христа очищает от всякого греха. Подчинись, молю тебя, ее очищающей силе". , по смиренной вере. Благодаря им вы сегодня обретете истинное обладание истинной жизнью и будете гражданами города Божьего, даже находясь в этой далекой зависимости от этой великой столицы. И когда наступит момент, когда вам придет время покинуть эту темницу, к вам придет ангел, «могучий и прекрасный, хотя лицо его будет скрыто», как некогда в древности к спящему Апостолу. Его прикосновение разбудит вас и проведет, едва сознавая, где вы находитесь и что происходит, от сна жизни, мимо первой и второй палаты и через железные ворота, ведущие в город.
Она плавно повернется на своих петлях, открываясь перед вами сама, и тогда вы придете в себя и будете уверены, что Господь послал Своего ангела и что Он привел вас в дом вашего сердца, в дом вашего сердца. город Божий, в который они входят как достойные его жители, омывающие одежды свои кровью Агнца.
Откровение 22:17 – ПОСЛЕДНЕЕ ПРИГЛАШЕНИЕ ХРИСТА С ПРЕСТОЛА
«Пусть придет жаждущий. И всякий, кто позволит ему брать воду жизни даром. — Откровение 22:17. Последние стихи этой последней книги Священного Писания подобны заключительной части какого-то великого концерта, в котором мы слышим, как все инструменты оркестра наполняют поток триумфа. В них попеременно слышно множество голосов. Иногда говорит Провидец, иногда ангел, иногда более глубокий голос с Трона, голос Самого Христа. Поэтому среди этих быстрых переходов часто бывает трудно определить, кто говорит; но ясно одно: как раз перед стихом, из которого взят мой текст, наш Господь провозглашал с престола Своё царствие и Своё скорое пришествие, чтобы «воздать каждому по делам его» и собрать Своих в город.
После этого торжественного произнесения Он на мгновение молчит, и наступает великая тишина. Затем слышится голос, говорящий: «Приди!» Это голос Невесты, в которой говорит Дух. Что ей следует сказать в ответ на Его обещание, как не излить свое желание об его исполнении? Как невесте не тосковать по жениху? Затем, очевидно, врывается Провидец, призывая всех, кто услышал обещание Христа и молитву Церкви, усилить ее крик тоски. Ибо действительно, Его пришествие есть Божественное «событие, к которому движется все Творение»; и в нем исполняются все мечты мира о золотом веке и залечиваются все раны мира. «Пусть услышавший скажет: «Приди!»
Но кто произносит мой текст? Очевидно, Сам Христос, хотя его сила не изменилась бы существенно, если бы это был голос Иоанна-Провидца. Это Его ответ на крик Церкви. Он откладывает Своё пришествие; по этой, среди других причин, чтобы весь мир мог услышать Его милостивое приглашение. Далее в этом стихе говорится о двух пришествиях — окончательном пришествии Христа в мир; приглашенное пришествие мира на небеса.
Теперь, я думаю, очевидно, что такой способ понимания нашего текста, с его живой сменой говорящих и тем, придает ему гораздо более богатый смысл, чем интерпретация, которая так распространена среди нас и которая признает во всем этом «Приходит» лишь указание на одну и ту же тему — приближение людей к небу через веру в Него.
Давайте же послушаем этот Голос с Престола, почти последние записанные слова вознесшегося Иисуса, в которых собрана вся Его любовь к людям и Его стремление благословить их.
I. Теперь позвольте мне прежде всего задать вопрос: к кому так призывает Христос с Престола?
Лица, к которым обращаются, обозначаются двумя описаниями: те, кто «жаждет», и те, кто «хотят». В одном аспекте первое обозначение является универсальным; в другом аспекте это ни в коем случае не так. Последнее обозначение, увы! что угодно, только не универсальное, потому что есть много людей, жаждущих; и, как ни странно, не будет удовлетворен. Но мы разберем эти два понятия и посмотрим на них по отдельности.
Первое качество — это потребность и чувство нужды. Эти две вещи, увы! не ходите вместе. Один универсален, другой ни в коем случае не таков. Когда человек хочет пить, он знает, что он есть. Но вполне возможно, что губы вашей души могут треснуть и почернеть от жажды, и вы можете даже не осознавать этого. Существует универсальная потребность, запечатленная в людях самим складом их духа, которая заявляет, что им необходимо иметь что-то или кого-то вне себя, на ком они могут опираться и от кого они могут быть удовлетворены. Сердце жаждет чужой любви; ум беспокоен, пока не постигает реальность и истину. Воля жаждет подчинения, хотя она и восстает против Учителя, и вся природа человека провозглашает: «Душа моя жаждет Бога; для живого Бога». Ни один человек не находится в покое, если он не живет в сознательной дружбе и не владеет сердцем Отца и силой Отца.
Но, братья, половина из вас не знает, что вас беспокоит. Вы осознаете гнетущее недовольство, настойчивое беспокойство, постоянное чувство стремления к чему-то большему, чем у вас есть, и это часто толкает вас на неверный путь. Существует такая вещь, как неправильное истолкование крика Духа, и это неправильное истолкование является преступлением и несчастьем миллионов людей и многих в этом здании этим вечером. Что они заглушат свои истинные потребности грудой мирских вещей, что они направят свои стремления к тому, что никогда не сможет их удовлетворить, что они отбросят все мысли об одной достаточной опоре, и удержании, и питании, и освежении, и Радость духа действительно является состоянием и несчастьем многих из нас.
Извращенные вкусы ни в коем случае не ограничиваются определенными формами заболеваний тела. То же извращение вкуса наблюдается и в отношении высших вещей.
Мы с вами созданы питаться Богом, и мы питаемся собой, и друг другом, и миром, и всем мусором, по сравнению с нашими бессмертными желаниями и способностями, которые мы находим вокруг себя. Мне иногда кажется, глядя на суетливую жизнь, среди которой мы живем, и на то, как с утра понедельника до вечера субботы каждый человек спешит за избранными занятиями, как будто мы все охвачены безумием, и погоня за мечтами; или, если можно взять такой пример, мы были подобны актерам на сцене, на каком-нибудь банкете в пьесе, которые с большим удовольствием притворяются, что ничего не пьют, из чашек, раскрашенных под золото, но которые всего лишь древесина. Правильно ли ты истолковываешь бессмертную жажду своей души? Имея нужду, брат, сознаешь ли ты нужду; и, если вы сознательны, знаете ли вы, где бьет фонтан, который будет питать его? Я боюсь, я боюсь, что есть много людей, которые, если бы они честно опросили свои сердца и посмотрели этому вопросу в лицо, должны были бы ответить: «Нет!» Это «как будто снится жаждущему, и вот!» он пьет; но он просыпается; и вот! он слаб, и душа его внутри него голодна».
Осмелюсь сказать, что многие не осознают этой жажды души. Нет! вы раздавили его и какое-то время вполне удовлетворяетесь мирским успехом или различными предметами, к которым вы приложили свои сердца. Это не продлится долго! Это не продлится долго! Это вряд ли продлится даже всю вашу жизнь. Это больше не продлится. Некоторые из нас могут быть подобны кактусу, который растет на жаркой, легкой почве в восточных землях, имея в мясистом стебле значительный запас влаги, который поможет ему пережить долгую засуху, но этот запас израсходуется. Будьте уверены в том, что, пока вы не попадете на небеса, вы будете жить «в сухости и жажде!» и где нет воды». Что касается чувства нужды, этот текст может вам не понравиться. Что касается реальности необходимости, то это, безусловно, так.
Затем взгляните на другое обозначение лиц, к которым приходит милосердный призыв Христа: «всякий, кто позволит ему взять». Итак, я сказал, что первое обозначение, с одной точки зрения, охватывало всю почву человечества. Мы не можем сказать того же об этом другом, ибо мы сталкиваемся лицом к лицу с тем странным и самым необъяснимым и в то же время самым достоверным и трагическим из всех фактов в отношении людей, что они действительно отвращают свою волю от милосердного призыва Бога, и что некоторые из них, грызя свои языки от жажды, все же нетерпеливой рукой отбрасывают сверкающую чашу, которую Он предлагает им даром. Нет ничего печальнее, нет ничего более несомненного, чем то, что мы, бедные маленькие создания, можем утверждать свою волю в присутствии Божественной любящей доброты и можем помешать, насколько это касается нас, совету Божию против нас самих. «Сколько раз Я собирался, — сказал растерянный, долготерпеливый Христос, — сколько раз собирался Я... а вы не собирались!» О! братья, ужасно думать, что при этой всеобщей нужде происходит такая частичная покорность Ему воли.
Я не вхожу здесь и сейчас в различные причины или оправдания, которые люди предлагают себе и друг другу в пользу своего нежелания принять Божественное милосердие, но осмелюсь сказать, что в основе огромное количество — не все, но огромное количество — предполагаемых интеллектуальных трудностей людей в отношении Евангелия. Воля подкупает понимание во многих регионах. Во всем мире мысли и знания очень распространено то, что человек верит или не верит в значительной степени под влиянием предубеждений или склонностей. Так что пусть никто не обидится, если я скажу, что то, чего нам следует остерегаться во всех сферах жизни, нам также следует остерегаться в нашем отношении к истинам Евангелия, и очень следить за тем, чтобы, когда мы думаем, что мы увлекаемая чистым, беспристрастным разумом, воля не вложила узду в нос коня и сбивает его с пути.
Но для большинства из вас, кто стоит в стороне от Иисуса Христа, истиной является то, что ваше отношение является просто негативным. Дело не в том, что вы не хотите иметь Его, а в том, что вы не хотите иметь Его. Но это негативное отношение, это пассивное безразличие, которое в основном исходит из сердца, которое не любит подчиняться условиям, которые навязывает Христос, создает положительное препятствие для того, чтобы вы получили в свои уста воду жизни. Вы знаете старую пословицу: Один человек может привести лошадь к воде, десять не смогут напоить ее. Мы можем подвести вас к воде, или вода к вам, но ни Христос, ни слуги Его не смогут вложить в ваши уста освежающую, животворящую жидкость, если вы так крепко сомкнете губы, что между ними не сможет пройти щетина. Вы можете помешать Христу, и когда Он говорит: «Возьмите, пейте!», вы можете покачать головой и пробормотать: «Не буду». большинство из нас, не являющихся христианами, таковыми не являются, это просто нежелание. Желать — это одно; желание – это совсем другое. Желать избавиться от гложущего беспокойства голодного сердца и насытиться — это одно; желание принять удовлетворение, которое дает Христос на условиях, которые изложил Христос, — это, увы! совсем другое.
Видя, что знать нашу нужду и быть готовым позволить Ему восполнить ее по-своему, является единственным необходимым условием, тогда как великолепно из этого последнего слова Христа с престола вытекает универсальность Его Евангелия. «Кто хочет», вот и все. Если вы выберете, вы можете. Никаких других условий не предусмотрено. Если бы существовало что-то такое, что было бы не под силу каждой душе человека на земле, тогда христианство свелось бы к узкому, провинциальному. секционная вещь. Но поскольку оно требует только потребности, которая является всеобщей; чувство нужды, которое может испытывать каждый мужчина; и готовность, которую каждый человек должен и может проявлять, — это Евангелие для мира, и это Евангелие для меня, и это Евангелие для каждого из вас. Смотрите, не отказывайтесь от предложенного напитка.
II. Во-вторых, это заставляет меня сказать несколько слов о том, что Христос с небес предлагает всем нам.
Эта книга Откровения, как я уже заметил в другой связи, является завершением великого Откровения Божия; и оно полно отголосков Его прежних слов. Река воды жизни журчала и звенела от первой главы Бытия до начала Откровения. Это река, протекавшая через Эдем; река, радующая своими потоками Град Божий, река Божественных наслаждений, из которой Бог напоит Своих детей; река, которую видел пророк, вытекающая из-под дверей Храма и несущая жизнь, куда бы она ни пришла; река, о которой провозгласил Христос, должна была течь, потому что в нее втекли все, кто должен верить в Него, «река воды жизни, чистая, как кристалл», которую Провидец только что видел исходящей от Престола Божьего и Ягненок. Слова нашего Господа, обращенные к самаритянке, и Его слова в тот последний великий день праздника, когда Он встал и воззвал: «Кто жаждет, иди ко Мне и пей», а также многие другие благодатные высказывания — все это собрано в одном месте. как бы в этом последнем Голосе с Трона.
Вода жизни — это не просто живая вода в том смысле, что она сверкает, сверкает и течет; но именно вода сообщает жизнь. «Жизнь» здесь следует понимать в том глубоком, насыщенном, всеобъемлющем смысле, в котором апостол Иоанн употребляет ее во всех своих произведениях. Это его сокращенный символ всей совокупности благословений, которые приходят к людям через Иисуса Христа и которые, полученные людьми, делают их поистине блаженными.
Первая мысль, которая возникает из этой «воды жизни», рассматриваемой как сумма всего, что Христос сообщает человечеству, — это то, что там, где она не течет или не принимается, там смерть. Ах, брат, это. истинная смерть — это отделение от Бога, а истинное отделение от Бога происходит не потому, что Он на небесах, а мы на земле; или потому, что Он бесконечен и непостижим, а мы — сиюминутные создания, но потому, что мы отступаем от Него сердцем и разумом и, как говорит другой Апостол, мертвы по преступлениям и грехам. Смерть при жизни, живая смерть, гораздо страшнее, чем когда бедное тело спокойно лежит на кровати и дух покидает бледные щеки. И эта смерть настигнет нас, если только она не будет изгнана из нас глотком воды жизни. Дорогие братья, это не риторика с кафедры; это глубочайший факт человеческой природы. Это не просто метафора. Я считаю, что смерть тела — это, так сказать, метафора, воплощение в материальной форме, как притча о гораздо более мрачных вещах, происходящих в области духа. И умоляю вас помнить, что по всему учению Писания, которое, я думаю, скреплено приговором пробудившейся совести, смерть есть отделение от Бога через грех; и единственное оживляющее зелье — это вода, которую дает Христос; или, скорее, как Он Сам сказал: «Пьющий Кровь Мою истинно имеет жизнь».
Но затем, помимо всех этих мыслей, приходят и другие, на которых мне нет нужды останавливаться: в этом великом символе воды, дающей жизнь, заключено удовлетворение всех желаний, удовлетворение и превосходство всех ожиданий, наполнение всех пустое место в сердце, в надеждах, во всей внутренней природе человека, и расточая на него все блага, составляющие истинную радость, истинное благородство и достоинство. Вечная жизнь не прекращается и с приходом физической смерти. Река — если можно изменить образ, с которым я имею дело, и рассматривать самого человека в его христианском опыте как реку — течет через узкое, темное ущелье, подобно одному из канонов американских ручьев, и доходит до самого глубокого места. глубины, куда не может проникнуть солнечный свет. Но воды не убавляются, хотя они и ограничены, и не задерживаются черными скалами, но на другом конце ущелья они выходят в сверкающий закат, сверкают и текут. А где-то в темном ущелье влились могучие притоки, так что поток становится шире и глубже и льется более величественным объемом к великому океану, из которого он первоначально вышел.
Брат, вот предложение — жизнь вечная, избавление от смерти греха, как вины, так и силы; излияние на нас всех благ, которые может пожелать наш жаждущий дух, и вечность этого благословенного существования и бесконечного удовлетворения в бесконечных веках вневременного бытия. Это предложения, которые Христос делает каждому из нас.
III. Наконец, то, к чему нас призывает Христос с небес.
«Жаждущий пусть приходит; и всякий, кто позволит ему взять!» Эти две вещи, приход и взятие, как мне кажется, охватывают по существу одну и ту же тему. Вы часто слышите, как искренние проповедники-евангелисты повторяют этот призыв: «Придите на небеса!» приди на небеса!» с большим рвением, чем с ясностью объяснения того, что они означают. Итак, я бы сказал в одном предложении решительно и настолько ясно, насколько я могу это выразить, что Сам Иисус Христос сказал нам, что Он имеет в виду. Потому что, когда Он был здесь, на земле, Он стоял и воззвал: «Кто жаждет, пусть придет ко Мне и пей». И Он объяснил Себя, когда сказал: «Приходящий ко Мне не будет голодать вовек, и верующий в Меня Никогда не буду жаждать». Итак, давайте отбросим метафоры «прийти» и «взять» и возьмемся за их толкование, данное Христом, и скажем, что единственное, что просит меня сделать Христос, — это довериться моему бедному, грешному полностью и уверенно, постоянно и послушно Ему. Вот и все.
Ах! Все! И вот здесь-то и возникает загвоздка. 'Мой отец! отец мой!» — возражали слуги Неемана, когда он был в сильном гневе из-за того, что ему велели идти мыться в Иордане; «Если бы пророк повелел тебе сделать что-нибудь великое, разве ты не сделал бы это?» Насколько же лучше, когда он скажет тебе: «омойся и очистись?» Странное нежелание Неемана сделать малое, чтобы произвести большое впечатление, в то время как он готов был приложить немало усилий, чтобы произвести его, повторяется снова и снова. и снова среди нас. Вы увидите, как люди покупают осуждение, дорогие, у которых не будет спасения, потому что это дар, и им нечего делать. Я действительно верю, что огромное количество людей предпочли бы, как индусы, втыкать крюки в мышцы спины и раскачиваться на конце веревки, если бы это обеспечило им рай, чем просто довольствоваться тем, что пришли в форме паупериса. и всем обязаны благодати небесной, а не своим делам.
Почему! В чем смысл всей этой новой жизненной силы Священнических представлений среди нас сегодня, эффективности таинств и всего остального, кроме слепоты к сияющей славе центральной истины Евангелия, которая ни что мы делаем, но просто Крестом Его и страстью, верою принятой в сердце наше, спасаемся ли мы? Братья, вы должны держаться не богословия о жертве Христа, а Христа, которого объясняет богословие о Его жертве. И если вы доверяете Ему, вы пришли к Нему в самом реальном смысле, и Его присутствие с вами, и вы присутствуете с Ним гораздо более реально, чем люди, которые сопровождали Его все время, пока Он входил и выходил среди людей. их здесь, на этой земле. Вот и все, что касается «приходи».
«Пусть возьмет». Что ж, и этот перевод — всего лишь проявление скромного доверия к Нему. Вера – это рука, которая, протянутая, хватает этот великий дар.
Вы должны сделать универсального Мессинга своим собственным. Река протекает мимо вашей двери, шире, глубже и величественнее, чем сам «отец вод». Но все это для вас ничего не значит, если вы не доведете до конца свой маленький кувшин, не наполните его и не принесете домой. «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня». Вы так говорите?
Дорогой брат! ты жаждешь? Я знаю, вы. Ты знаешь это? Готовы ли вы принять спасение Христа на условиях Христа и жить верой в Него, общением с Ним и послушанием Ему? Если да, то земля может отдавать или отказывать вам в своих водах, но вы не будете зависеть от них. Когда вся земля высохнет и высохнет, и всякая поверхность высохнет, у вас будет неиссякаемый источник, и вода, которую Христос «даст вам, будет в вас источником воды, истекающим в жизнь вечную». Иссякнут ли ваши запасы, когда смерть отсекет все, что течет из земных водоемов, ибо те, кто здесь пьют из реки, в дальнейшем пойдут к Источнику, и «они уже не будут ни алкать, ни жаждать, ибо Агнец, Который в Среди престола будет питать их и приводить их к живым источникам воды, и отрет Бог Господь всякую слезу с очей их».
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