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	2 КОРИНФЯНАМ
2 Кор. VII. 1. НАДЕЖДА И СВЯТОСТЬ
Имея поэтому эти обещания. . . очистим себя от всякой скверны плоти и духа, совершая святыню в страхе Божием» (2 Кор. VII. 1.
Против христиан, исповедующих христианство, часто обвиняют в том, что их религия имеет очень мало общего с общепринятой моралью. Эта насмешка вызвала множество насмешек и нашла отклик в самых разных тонах: очень часто она слишком правдива и совершенно справедлива, но если это когда-либо так, то следует ясно понимать, что это происходит не из-за религии христианских людей, а вопреки этого. Их злейший враг не осуждает их и вполовину так решительно, как их собственная религия: самое резкое порицание других не так резко, как упреки Нового Завета. Если есть что-то, на чем он настаивает больше, чем другое, так это то, что религия без морали — ничто, что единственное испытание, которому, в конце концов, должен подвергнуться каждый человек, — это то, какой у него характер и как он себя вел. он чистый или грязный? Все высокомерные претензии, все пылкие эмоции должны, наконец, столкнуться с вопросом, который задают маленькие дети: «Был ли он хорошим человеком?»
Апостол говорил об очень высоких и мистических истинах, о том, что все христиане есть храм Божий, о Боге, обитающем в людях, о том, что мужчины и женщины являются Его сыновьями и дочерьми; это те самые истины, на которых так часто пылкое воображение строило мистическое благоговение, имевшее мало общего с общими правилами добра и зла. Но Павел сохраняет верность чрезвычайно практической цели своей проповеди и сводит своих героев на прозаическую землю с простым здравым смыслом этого далеко идущего увещевания, которое он дает как подходящее заключение для таких небесных видений.
I. Христианская жизнь должна быть жизнью постоянного самоочищения.
Это послание адресовано церкви Божией, находящейся в Коринфе, со всеми святыми, находящимися во всей Ахаии.
Окинув взглядом эту обширную местность, Павел увидел рассеянную среди безбожных масс небольшую рассеянную группу, к каждому из которых относилось священное имя Святого. Они были глубоко запятнаны пороками своего времени и места, и после составления черного списка преступников ему пришлось сказать им: «Таковы были некоторые из вас», и он указывает пальцем на чудо, которое их изменило, и колеблется. не сказать о них всех: «Но вы омылись, но освятились, но оправдались именем Господа Иисуса и Духом Бога нашего».
Итак, первое, что имеет каждый христианин, — это очищение, сопровождающее прощение, и как бы его одежда ни была «запятнана плотью», она «омывается и убеляется кровью Агнца». Странное очищение, при котором черные пятна исчезают с одежды, залитой красной кровью! С очищением прощения и оправдания приходит, куда бы они ни пришли, дар Святого Духа — новая жизнь, зарождающаяся внутри старой жизни, не затронутая никаким контактом с ее злом. Эти дары повсеместно относятся к начальному этапу христианской жизни и требуют для обладания ими лишь восприимчивости веры. Они не допускают никакого участия человеческих усилий, и чтобы обладать ими, людям нужно только «взять то, что даровано им от Бога». Но на последующих стадиях христианской жизни кропотливые и постоянные усилия по развитию и применению этого бесплатного дара так же важны, как и на самой ранней стадии, они более чем бесполезны. Полученный дар должен быть внедрен в самую суть души и во всех бесконечных разнообразиях жизни и поведения. Христиане очищаются с самого начала, но им еще предстоит ежедневно очищать себя: закваска сокрыта в трех мерах муки, но «это дело всей жизни, пока не заквасится тесто», и ни один человек, даже если он имеет жизнь, которая была в Господе внутри него, вырастет «в меру полного возраста Христова», если только терпеливым и настойчивым усилием он не будет постоянно стремиться к «предыдущему» и ежедневно стремясь приблизиться к награде своего высокого призвания. Мы очистились, но нам еще предстоит очиститься.
Еще один парадокс связан с христианской жизнью, поскольку Бог очищает нас, а мы должны очищаться сами. Великая истина о том, что дух Божий в человеке является первоисточником всей его доброты и что праведность Христа дана нам, не является подушкой, на которую можно положить праздную голову, а должна быть, скорее, трубным призывом к усилиям. что тем самым гарантирует успех. Если бы нам предоставили задачу самоочищения собственными усилиями, мы вполне могли бы счесть ее невозможной. Человеку так же легко подняться с земли, взявшись за собственные плечи, как нам собственными усилиями подняться на более высокие высоты нравственного поведения; но если мы сможем поверить, что Бог дает импульс к чистоте и видению того, что такое чистота, и наделяет силой ее достижения, одновременно усиливая наше смутное зрение, пробуждая наши слабые желания и заряжая энергией наши искалеченные члены, тогда мы сможем с терпением проходите предлежащее нам поприще».
Надо отметить тщательность очищения, которое предписывает здесь Апостол. Избавляться следует не от того или иного недостатка или порока, а от «всякой скверны плоти и духа». Первое, конечно, относится прежде всего к грехам нечистоты, которые в глазах коринфских греков вообще не были грехами, а второе — к состоянию ума, когда фантазия, воображение и память были привлечены на службу злу. И то, и другое процветает в наши дни, как и в Коринфе. Большая часть современной литературы и новое евангелие «Искусство ради искусства» служат обоим, и каждый человек несет в себе склонность к тому и другому. Это не частичное очищение, которым Павел хотел бы нас удовлетворить: «всякая» нечистота должна быть изгнана. Подобно заботливым домохозяйкам, которые никогда не прекращают драку, пока на мебели остается пятнышко, мужчины-христиане должны считать свою работу незавершенной, пока в их теле или в их духе остается хоть малейший след нечистоты. Идеал может быть далек от реализации в любой момент, но это поставит под угрозу всю искренность и миролюбие их жизни, если они хотя бы в малейшей степени понизят совершенство своего идеала из уважения к несовершенству своей реализации это.
Из нашего собственного опыта должно быть совершенно ясно, что любое такое очищение — это очень длительный процесс. Никакой характер, хороший он или плохой, не формируется иначе, как путем медленного формирования: ни один человек не становится самым злым сразу, и ни один человек не становится освященным по желанию или в прыжке. Пока люди находятся в мире, столь изобилующем искушениями, «омывшемуся» нужно будет ежедневно «омывать свои ноги», запятнанные нечистым образом жизни, если он хочет быть «чистым до последней капли».
Пока дух заключен в теле и использует его в качестве инструмента, потребуется приложить немало усилий для очищения. Мы должны довольствоваться тем, что побеждаем одного врага за раз, и каким бы сильным ни был в нас дух странника, мы должны довольствоваться тем, что делаем шаг за шагом и продвигаемся очень медленно. Не следует также забывать, что по мере того, как мы приближаемся к тому, чем мы должны быть, нам следует лучше осознавать то, в чем мы не являемся теми, кем мы должны быть. Чем ближе мы приближаемся к небу, тем больше наша совесть будет просвещена в отношении тех подробностей, в которых мы еще далеки от Него. Пятнышко на полированном щите покажется таким ясным, чего никогда не было бы видно на ржавом. Святой, который ближе всего к Богу, будет больше думать о своих грехах, чем человек, который дальше всего от него. Итак, по мере того, как мы становимся более чистыми, перед нами откроется новая работа очищения, и это будет длиться столько, сколько сама жизнь.
II. Христианская жизнь должна быть не просто постоянным избавлением от зла, но и постоянным становлением добра.
Здесь Павел проводит различие между очищением себя от скверны и совершенством святости, и эти два понятия, хотя и тесно связаны и могут рассматриваться как лишь положительная и отрицательная стороны одного процесса, на самом деле различны, хотя на практике первое никогда не применяется. не достигается без последнего, а последнее не достигается без первого. Святость – это больше, чем чистота; это посвящение. Свято то, что посвящено небу, а святой — это тот, чьи ежедневные усилия направлены на то, чтобы все больше и больше посвятить себя, все свои способности и природу, мысли, сердце и волю небу и принять в себя все больше и больше Бога.
Очищение, к которому призывает Павел, будет успешным только в мере нашего посвящения, и посвящение будет подлинным только в мере нашего очищения. В этом заключается широкое и благословенное различие между мировой моралью и христианской этикой. Первое терпит неудачу именно потому, что ему не хватает отношения к Личности, которая является самой основой христианской нравственности, и оно превращает трудный и невыполнимый закон в любовь. Нет более бесполезной траты сил, чем трата сил учителей морали, у которых нет другого послания, кроме как «Будьте хорошими!» Будь хорошим! и нет никакого мотива, по которому можно было бы настаивать на этом, кроме удовольствий добродетели и недостатков порока, но когда смутность абстрактной мысли о добре закрепляется в живой Личности, и эта Личность сначала обращается к нашим сердцам и просит нас любить Его, и затем открывает перед нами незапятнанный свет своего собственного характера и умоляет нас походить на него, отталкивающее становится привлекательным: невозможное становится возможным, и «если любите Меня, соблюдите Мои заповеди» становится сдерживающей силой и победным импульсом в нашем жизни.
III. Христианская жизнь очищения и посвящения должна быть одушевлена надеждой и страхом.
Апостол, кажется, более непосредственно связывает надежду с очищением, а святость со страхом Божьим, но, вероятно, и надежда, и страх находятся в его уме как двойное основание, на котором должны покоиться и чистота, и посвящение, или двойная эмоция, которая произвести их обоих. Эти обетования напрямую относятся к предыдущим словам: «Я буду вам Отцом, и вы будете Моими сынами и дочерями», в которых все благословения, которые может дать Бог или люди могут получить, слиты воедино в одно блестящее и все- всеобъемлющее целое. Итак, все великие истины Евангелия и все благословенные чувства сыновства, которые могут возникнуть в человеческом сердце, предназначены для того, чтобы найти свой практический результат в святой и чистой жизни. Для этой цели Бог говорил с нами из густой тьмы; для этой цели Христос пришёл в нашу тьму; ради этой цели Он жил; ради этой цели Он умер; для этого Он воскрес снова; для этой цели Он посылает Свой Дух и управляет провидением мира. Цель всей Божественной деятельности по отношению к нам, людям, состоит не просто в том, чтобы сделать нас счастливыми, но в том, чтобы сделать нас счастливыми, чтобы мы могли быть добрыми. Тот, кого то, что он называет своей религией, лишь спасло от гнева Божьего и страха пыток, не выучил азбуку религии. Если Божьи обетования не вызовут у людей доброты, будет мало пользы от того, что они оживят их надежду. Радостная уверенность в нашем сыновстве оправдана только в той мере, в которой мы подобны нашему Отцу. Надежда часто обманывает и делает людей мечтательными и непрактичными. Обычно он рисует картины, гораздо более красивые, чем реальность, и без каких-либо теней; он слишком часто является стимулом и союзником неблагородной жизни и редко побуждает к героизму или стойкости, но его многочисленные недостатки происходят не от него самого, а от неправильного выбора объектов, на которых можно сосредоточиться. Надежда, которая поднимается от скитания по земле и обвивания существ и которая поднимается, чтобы схватить эти обещания, должна быть и в меру своей реальности является союзником всякого терпеливого терпения и благородного самопожертвования. Его видение грядущего добра полностью направлено на грядущего Христа, и «всякий человек, имеющий сию надежду на Него, очищает себя, как Он чист».
В опыте Павла не было противоречия между надеждой на Иисуса и страхом, направленным к Богу. Именно в страхе Божием должна быть совершенна святость. Есть страх, который не мучает. Более того, ни у сыновей, ни у дочерей нет любви без страха. В благоговейном трепете, с которым дети Божьи приближаются к небу, нет ничего рабского и никакого ужаса. Их любовь не только радостна, но и смирена. Поклоняющийся взор Его Божественному величию, благоговейное и благоговейное созерцание Его неизреченной святости и острое осознание, после всех усилий, расстояния между нами и Ним склонят сердца, которые любят Его больше всего, в самом смиренном поклоне перед Ним. Эти двое, надежда и страх, уверенность и трепет, подобны полюсам, на которых вращается весь круглый мир, и соединены здесь в одном результате. Те, кто «надеется на Господа», должны «не забывать дел Божиих, но соблюдать Его заповеди»; те, кто «называет Его Отцом», «кто судит нелицеприятно», должны «проводить время своего пребывания здесь в страхе», а их надежды и их страхи должны управлять колесами жизни, очищать их от всякой скверны и совершенствовать их. во всей святости.
 

	2 Кор. VII. 10 — СЕЧЬ ПО НЕБЕСАМ
«Благочестивая скорбь производит покаяние ко спасению, в котором нельзя каяться; а скорбь мира производит смерть» (2 Кор. VII. 10.
Ближе к завершению своей миссионерской карьеры апостол Павел резюмировал свою проповедь как направленную на соблюдение двух пунктов: «Покаяние перед Богом и вера в Господа нашего Иисуса Христа». Эти два, покаяние и вера, никогда не должны разделяться в мыслях, так как на самом деле они неразделимы. Истинное покаяние невозможно без веры, истинная вера не может существовать без покаяния.
Однако очень часто их разделяют даже искренние христианские учителя. В наши дни принято много говорить о вере и недостаточно о покаянии; и в результате затмевается сама идея веры и нередко проповедуется «Мир!» мир! когда нет мира». Евангелие, которое всегда говорит о вере и почти никогда не говорит о грехе и покаянии, действительно лишено некоторых из своих наиболее нежелательных характеристик, но также лишено и большей части своей силы, и оно может очень легко стать союзником неправедность и потворство греху. Упрек в том, что христианское учение о спасении через веру аморально по своей сути, черпает большую часть своей силы из забвения того, что «покаяние перед Богом» является таким же реальным условием спасения, как и «вера в Господа нашего Иисуса Христа». Здесь мы видим избавление апостола по поводу одной из этих двойственных мыслей. У нас есть три стадии: корень, стебель, плод; печаль, покаяние, спасение. Но есть правильная и неправильная печаль о грехе. Правильный вид порождает покаяние и через него достигается спасение; неправильный вид ничего не порождает и поэтому заканчивается смертью.
Проследим затем эти этапы, не забывая, что это не полное изложение дела и что его необходимо дополнить в духе уже приведенных мной слов другой частью неразделимого целого — «верой в нашу веру». Господь Иисус Христос».
I. Итак, сначала подумайте об истинной и ложной скорби о грехе.
Апостол считает само собой разумеющимся, что признание собственного зла и последующее покаянное сожаление лежат в основе всякого истинного христианства. Я не настаиваю ни на каком-либо единообразии опыта людей, так же как я не настаиваю на том, чтобы все их тела имели одну форму или одну пропорцию. Человеческие жизни бесконечно различны, человеческие наклонности тонко различны, и поскольку ни то, ни другое никогда не воспроизводятся в точности ни в каких двух людях, то и религиозный опыт двух душ не может быть совершенно одинаковым.
Мы не имеем права требовать — и это принесло много вреда — о невозможном единообразии религиозного опыта, равно как мы не имеем права ожидать, что все голоса будут звучать в одной тональности или все растения будут цвести в одной и той же тональности. месяц или таким же образом. Вы можете распечатать сколько угодно копий, например, рисунка цветка на печатном станке, и все они будут одинаковы, лепесток за лепестком, лист за листом, тень за тенью; но никакие две нарисованные от руки копии не будут так похожи друг на друга, и тем более не будут одинаковыми два настоящих бутона, распускающихся на кусте. Жизнь производит сходство с различиями; это машина, которая делает факсимиле.
Поэтому мы настаиваем на отсутствии педантического или нереального единообразия; и все же, оставляя широчайший простор для различий в индивидуальном характере и опыте и не требуя, чтобы человек был весь больной и запятнанный проказой греха на полжизни, и маленький ребенок, выросший на коленях своей матери, в воспитании и наставлении Господнем», и поэтому был сохранен «невиновным в многих преступлениях», получит тот же опыт; однако Писание, как мне кажется, и природа дела объединяются, утверждая, что существуют определенные элементы, которые, действительно, в различных пропорциях, можно найти во всяком истинно христианском опыте, и из них они незаменимы – и в очень большое число, если не в большинстве случаев, то фундаментальное — это то, что мой текст называет «благочестивой печалью».
Дорогие братья, разумное рассмотрение фактов нашего поведения и характера, несомненно, указывает на то, какое отношение нам подобает. Не так ли? Я не обвиняю вас в преступлениях перед законом. Я не думаю, что многие из вас живут в вопиющем пренебрежении элементарными принципами повседневной морали. Некоторые из них, без сомнения, таковы. Несомненно, здесь есть нечистые люди; есть люди, которые обычно едят и пьют больше, чем полезно для них; вне всякого сомнения, есть мужчины и женщины, которые живут в скупости и мирских отношениях и делают вещи, на которые обычное сознание населения указывает как на недостатки и пороки. Но я прихожу к вам, уважаемым людям, которые могут сказать: «Я не такой, как другие люди, несправедливые, прелюбодеи или даже как этот мытарь»; и молю вас, дорогие друзья, взглянуть на свой характер со всех сторон в свете праведности и любви Божией и защититься от обвинения, которое обвиняет вас в пренебрежении многими обязанностями и в грехе против Него. Как вы признаете себя «виновным или невиновным, грешным или негрешным?» Будьте честны сами с собой, и ответ не заставит себя долго ждать.
Обратите внимание, как в моем тексте проводится широкое различие между правильным и неправильным видом сожаления о грехе. «Божья печаль» буквально переводится как «печаль по небу», что может означать либо печаль, имеющую отношение к небесам, либо печаль, соответствующую Его воле; то есть то, что Ему угодно. Если первое, то будет второе. Я предпочитаю предполагать, что это первое, то есть печаль, имеющая отношение к небу. И затем есть другой вид скорби, которую Апостол называет «печалью мира», которая лишена упоминания о небе. Здесь мы имеем характерное различие между христианским взглядом на свои собственные ошибки и недостатки и скорбью мира, в котором нет никакого благословения и который никогда не приведет ни к чему подобному праведности и миру. Дело в том, что один имеет в виду небо, помещает его грех рядом с Ним, видит, как его чернота облегчается на фоне «яростного света» Великого Белого Престола, а другой не имеет такого отношения.
Если расширить это на мгновение, то многие из нас, когда наш грех позади и его горькие плоды находятся в наших руках, достаточно сожалеют о своих ошибках. Человек, лежащий в больнице разбитый, с грехами юности, разъедающими плоть его костей, часто сожалеет о том, что в последние дни он не жил более трезво, целомудренно и воздержанно. Этот мошенник-банкрот, который не получил увольнения, потерял свою репутацию и не может заставить никого одолжить ему достаточно денег, чтобы снова начать свое дело, когда он слоняется по улицам, ссутулившись в своих лохмотьях, очень сожалеет, что не сделал этого. держите прямую дорогу. «Печаль мира» вообще не имеет в себе мысли о Боге. Последствия греха раздражают многих людей, которые не испытывают никакого раскаяния в содеянном ими зле. Братья мои, такова ли позиция тех, кто меня сейчас слушает?
Опять же, люди часто сожалеют о своем поведении, не думая о нем как о грехе против Бога. Преступление означает нарушение закона человека, зло означает нарушение закона совести, грех – это нарушение закона Божьего. Некоторым из нас, возможно, придется сказать: «Я совершил преступление». Мы все готовы сказать: «Я много раз поступал неправильно»; но есть некоторые из нас, кто не решается сделать другой шаг и сказать: «Я согрешил». Грех имеет своим коррелятом Бога. Если нет Бога, нет и греха. Могут быть ошибки, могут быть неудачи, могут быть проступки, нарушения морального закона, поступки, совершаемые вопреки природе и конституции человека, и так далее; но если есть Бог, то мы имеем личные отношения с этой Личностью и Его законом; и когда мы нарушаем Его закон, это больше, чем преступление; это больше, чем вина; это больше, чем преступление; это более чем неправильно; это грех. Когда вы снимаете ставни с совести и позволяете свету Божьему проникнуть в ваши сердца и совесть, вы испытываете благотворную печаль, которая производит покаяние, спасение и жизнь.
О, дорогие друзья, я умоляю вас принять эти простые мысли близко к сердцу. Помните, я не призываю к строгому единообразию опыта или характера, но я говорю, что, пока человек не научится видеть свой грех в свете Божьем и в свете Божьем оплакивать его, он еще не познает « тесные врата, ведущие в жизнь».
Я считаю, что очень большая доля поверхностности и легкомысленности сегодняшнего христианства проистекает именно из-за того, что многие из тех, кто называет себя христианами, ни разу не увидели себя такими, какие они есть на самом деле. Помню, как однажды я выглянул из-за края кратера Везувия и заглянул в яму, всю кружащуюся в сернистых дымах. Заглядывали ли вы когда-нибудь таким образом в свои сердца и видели там клубящийся дым и сверкающий огонь? Если да, то вы прилепитесь к тому Христу, который является вашим единственным избавлением от греха.
Но помните, что нет никаких предписаний относительно глубины, количества или продолжительности времени, в течение которого следует ощущать эту печаль. Если, с одной стороны, это существенно, то, с другой стороны, есть очень много людей, которым надлежит ходить во свете и свободе Евангелия Божия, которые наводят на себя тьму и тучи тревожным вдумчивым вопросом: «Разве моя печаль достаточно глубока? Достаточно глубоко! Зачем? Какая польза от печали о грехе? Привести человека к покаянию и вере. Если у вас столько печали, сколько ведет вас к покаянию и доверию, то у вас достаточно. Не ваша печаль смоет ваш грех, а кровь Христа. Так пусть никто не беспокоится о вопросе: достаточно ли я скорблю? Единственный вопрос: «Привела ли меня моя печаль к Христу?»
II. И далее, взгляните теперь на следующую стадию. «Благочестивая скорбь производит покаяние».
Что такое покаяние? Несомненно, многие из вас ответят, что это «печаль о грехе», но этот наш текст ясно проводит различие между ними. Лишь немногие из великих ключевых слов христианства пострадали от более жестокого и недоброго обращения и были более затемнены недоразумениями, чем это великое слово. Оно ослабилось до покаяния, которое в обычном понимании означает просто эмоцию, о которой я уже говорил, а именно чувство сожаления о своем собственном зле. И оно еще больше застыло и деградировало, как по своим слогам, так и по своей сути, до покаяния. Но «покаяние» Нового Завета и Ветхого Завета – одно из двойных условий спасения – не является ни скорбью о грехе, ни делом возмещения и удовлетворения, а, как ясно выражается это слово, изменением цели в относительно греха, о котором оплакивает человек. Я не могу сейчас расширить и развить эту идею, как хотелось бы, но позвольте мне напомнить вам один или два отрывка из Писания, которые могут показать, что правильное понимание этого слова – это не печаль, а изменение отношения и цели по отношению к моему греху.
Мы находим отрывки, некоторые из которых приписывают, а некоторые отрицают покаяние Божественной природе. Но если и есть покаяние, которое возможно для Божественной природы, то оно, очевидно, не может означать сожаления о грехе, но должно означать изменение цели. В Послании к Римлянам мы читаем: «Дары и призвание Божие непреложны», что ясно означает «без изменения цели с Его стороны». И я прочитал в истории миссии Пророка Ионы, что «Господь раскаялся в зле, которое, как Он сказал, Он сделает им, и Он не сделал его». Здесь опять-таки идея покаяния ясно и отчетливо представляет собой изменение цели. Так запомните это и положите на сердце, дорогие друзья, что покаяние Нового Завета есть не праздные слезы и не подергивания тщеславного сожаления, а решительное отступление грешного сердца от грехов своих. Это «покаяние перед Богом», обращение от греха к Отцу, и именно это ведет к спасению. Скорбь отделена от покаяния в идее, как бы тесно они ни были переплетены на деле. Скорбь – это одно, а покаяние, которое она производит, – это другое.
Затем заметьте, что это изменение цели и отказ от греха производятся печалью о грехе, о которой я говорил; и что возникновение этого покаяния есть главное характерное различие между благочестивой скорбью и мирской скорбью. У человека могут быть приступы сожаления, но вопрос в том, имеет ли это какое-то значение в его отношении? Стоит ли он, после того как над ним пронеслась буря печали, лицом своим в ту же сторону, что и прежде; или оно развернуло его и направило в другую сторону? Тот род скорби, который соизмеряет мой грех со светом и чистотой Божией, оправдывает себя как истинный, потому что заставляет меня возненавидеть свое зло и отвернуться от него. Другой, принадлежащий миру, проходит надо мной, как пустой ветер сквозь арку, он свистит на мгновение и исчезает, и не остается ничего, что указывало бы на то, что он когда-либо был здесь. Один приходит, как один из тех ручьев в тропических странах, полгода сухой и белый, а затем наступает прилив мутных вод, жестокий, но скоротечный и не оставляющий после себя никаких результатов. Мой брат! когда у тебя болит совесть, что из этих двух вещей она делает? После укола следует команда, которую ваша Воля произносит: «Прямо в лицо!» или это «Как ты был»? Божья скорбь производит изменение отношения, цели, ума; печаль мира оставляет человека стоять там, где он был. Задайте себе вопрос: какой из двух вам знаком?
Опять же, истинным средством вызвать истинное покаяние является созерцание Креста. Закон и страх перед пытками могут повергнуть в печаль и даже привести к некоторому покаянию. Но именно великая сила любви и жертвы Христа действительно растопит сердце к истинному покаянию. Вы можете разбить лед на куски, но это все равно лед. Можно загрести дурака в ступе, и глупость его не отойдет от него. Страх наказания может сокрушить сердце, но не изменить его; и каждый фрагмент, подобно мельчайшим кусочкам магнита, будет иметь те же характеристики, что и вся масса. Но «благость Божия ведет к покаянию», когда блудный сын побежден и видит истинную безобразность свиного корыта, когда он вспоминает о любви отца. Я умоляю вас поддаться влиянию этой великой любви и смотреть на этот Крест, пока ваши сердца не растают.
III. Здесь мы подходим к последнему этапу. Спасение – это вопрос покаяния. «Благочестивая скорбь производит покаяние ко спасению, в котором нельзя каяться».
Какая связь между покаянием и спасением? Два предложения дадут ответ на вопрос. Без покаяния невозможно получить спасение. Вы не получите спасения через покаяние.
Вы не сможете получить спасение Божье, если не стряхнете свой грех. Бесполезно проповедовать человеку: «Вера, Вера, Вера!» если вы не будете проповедовать вместе с этим: «Отвергните свои беззакония». «Да оставит нечестивый путь свой и неправедный помыслы свои, и да обратится к Господу». Характер дела это запрещает. Явное противоречие в терминах и фактически абсолютная невозможность того, чтобы Бог спас человека спасением, состоящим в избавлении от греха, в то время как этот человек держится за свой грех. Итак, если у вас не будет только скорби, но покаяния, которое с решительным намерением отвращается от греха, как человек отворачивается от змея, вы не сможете войти в Царство Небесное.
Но вы не получите спасения за свое покаяние. Это не обмен, это не случай спасения делами, поскольку этим делом является покаяние:

		
				«Может ли мое рвение не знать передышки,

		

		
				Могли бы мои слезы течь вечно,

		

		
				Всё за грех не смог искупить,

		

		
				Ты должен спасти, и только Ты».

		

	

	[18]

	Не мое покаяние, а смерть Христа есть основание спасения всякого вообще спасающегося. Однако покаяние является непременным условием спасения.
Какая связь между покаянием и верой? Не может быть истинного покаяния без доверия Господу. Не может быть истинного доверия Господу без оставления моего греха. Покаяние без веры, насколько это возможно, есть одно долгое страдание; как боли тех бедных индуистских приверженцев, которые пройдут весь путь от мыса Коморин до святилища Джаггернаута и будут измерять каждый фут дороги длиной своего собственного тела в пыли. Люди сделают все и охотно принесут любую жертву, лишь бы не открыть глаза, чтобы увидеть то, что покаяние, соединенное рука об руку с верой, приводит самую провинившуюся душу к прощающему присутствию распятого Христа, от которого мир струится в самое темное сердце.
С другой стороны, вера без покаяния невозможна в каком-либо глубоком смысле. Но, насколько это возможно, оно порождает поверхностное христианство, которое смутно доверяет небу, не зная точно, в чем оно Ему доверяет и почему оно нуждается в Нем; и который может многое сказать о том, что я могу назвать менее важными частями христианской системы, и ничего не сказать о ее жизненном центре; который проповедует мораль, которая не является живой силой созидания; который практикует религию, которая не приносит ни радости, ни безопасности. Старое слово Учителя содержит в себе глубокую истину: «Это те, кто услышал слово и вскоре с радостью принял его». Не имея ни скорби, ни покаяния, ни глубокого сознания греха, «они не имеют в себе корня и во время искушения отпадают». Если должна существовать глубокая, всепроникающая, преобразующая жизнь грех и побеждающая дьявола вера, то это должна быть вера, укорененная глубоко в покаянии и скорби о грехе.
Дорогие братья, если по милости небес мои бедные слова хоть сколько-нибудь коснулись вашей совести, умоляю вас, не шутите с зарождающимся убеждением! Не стремитесь перекрыть рану. Берегите себя, чтобы все это не прошло в праздной печали или бессильном сожалении. Если вы это сделаете, вы ожесточаетесь и тем хуже от этого, и приближаетесь к тому состоянию, которое производит скорбь мира, ужасная смерть души. Не вздрагивайте от ножа, пока не будут вырезаны корни рака. Боль милосердна. Лучше рана, чем злокачественное новообразование. Подчинитесь Духу, который убедит вас в грехе, и прислушайтесь к голосу, призывающему вас оставить свои неправедные пути и мысли. Но не доверяйте никаким слезам, не доверяйте никаким решениям, не доверяйте никакому исправлению. Доверяйте только Господу, умершему за вас на Кресте, Чья смерть для вас, Чья жизнь в вас будет избавлением от вашего греха. Тогда вы обретете спасение, в котором, выражаясь поразительным языком моего текста, «не следует раскаиваться», которое не оставит сожалений в ваших сердцах в тот день, когда все остальное исчезнет и греховные сладости этого мира исчезнут. превратятся в пепел и горечь на устах людей, питающихся ими.
«Печаль мира приводит к смерти». Сейчас меня слушают мужчины и женщины, наполовину осознающие свой грех и сопротивляющиеся умоляющему голосу, который приходит к ним, которые в конце концов откроют глаза на реалии своей жизни, и в дикой страсти раскаяния , воскликните: «Я варил дурака и сильно заблуждался». Лучше основательно поработать над скорбью и через нее прийти к покаянию пред Богом и вере в Господа и таким образом обеспечить себе то спасение, ради которого ни один человек никогда не пожалеет, отдав даже весь мир, ибо он обретает его собственная душа.
 

	2 Кор. viii. 1-12 — ДАТЬ И ПРОСЬБЫ
«Более того, братия, мы воздаем вам благодатью Божией, дарованной церквям Македонии; 2. Как в великом испытании скорбью изобилие их радости и их глубокая бедность переполнились богатством их щедрости. 3. Ибо в их силах я свидетельствую, да, и сверх их сил они сами пожелали; 4. С великой просьбой молиться о том, чтобы мы получили дар и взяли на себя участие в служении святым. 5. И они сделали это не так, как мы надеялись, но прежде отдали себя Господу и нам, по воле Божией: 6. Так что мы желали Титу, чтобы он, как начал, так и кончил. и в тебе та же благодать. 7. Итак, когда вы изобилуете во всем, в вере, и речениях, и познании, и во всяком усердии, и в вашей любви к нам; смотрите, чтобы и вы изобиловали этой благодатью. 8. Говорю не по повелению, а по поводу настойчивости других и для того, чтобы доказать искренность вашей любви. 9. Ибо вы знаете благодать Господа нашего Иисуса Христа, что Он, хотя и был богат, но ради вас обнищал, чтобы вы обогатились Его нищетой. 10. И здесь я даю свой совет: ибо это целесообразно для вас, начавших раньше не только делать, но и идти вперед год тому назад. 11. Итак, совершите теперь это; чтобы, как была готовность хотеть, так может быть и исполнение того, что вы имеете. 12. Ибо если будет прежде желание, то оно принимается по тому, что человек имеет, а не по тому, что не имеет» (2 Кор. viii. 1-12.
Сбор средств из языческих церквей для их бедных братьев в Иерусалиме занимал у Павла большую часть времени и усилий перед его последним визитом в этот город. Многие события, наполнившие мир шумом и подробно описанные в истории, были менее значительными, чем этот первый результат объединяющего духа общей веры. Это было проявлением великой мысли: «Вы все одно в Господе Иисусе». Практическая помощь, вызванная глубоко укоренившимся чувством единства, преодолевавшим пропасть расового, языкового и социального разделения, была уникальной новинкой. Это была первая пульсация того духа христианской щедрости, который с тех пор неуклонно рос в силе и размахе. Глупые люди насмехаются над некоторыми его проявлениями. Более мудрые считают его существование не последним признаком божественного происхождения христианства.
Этот отрывок является ярким примером неподражаемой деликатности Апостола. Его слова полны того, что мы могли бы назвать тактом, если бы они не были явно спонтанным выражением правильного чувства. Они представляют собой совершенный образец истинного способа обращения за деньгами, а также отражают истинный дух, в котором следует обращаться с такими призывами.
В стихах с 1 по 5 Павел пытается стимулировать щедрость коринфян, рассказывая о щедрости македонских церквей. Его набросок обрисовывает в общих чертах картину того, каким должно быть всякое христианское денежное пожертвование. Прежде всего отметим определение благодеяния македонских христиан как «благодати», данной им небесами. Оно названо так дважды (стихи 1, 4), и то же имя применяется в отношении даяния коринфян (стихи 6, 7). Это правильный взгляд на денежные взносы. Возможность дать их и желание сделать это — дар Божий. Многие ли из нас думают, что призывы к услугам или деньгам — это неприятные обязательства, от которых нужно как можно легче избавиться! Истинный христианин будет благодарен, как за знак любви от Бога, за каждый случай даяния Ему. Для многих из нас было бы серьезным испытанием спросить себя, можем ли мы сказать: «Мне… . . дана ли эта благодать», что я должен расстаться со своими деньгами ради всего святого.
Обратите внимание также на прекрасную картину этих македонских дающих. Они были погружены в горести и беды, но они не иссякли их источники сочувствия. Ничто не может быть более эгоистичным, чем горе; и если у нас есть слезы для других, когда они горько текут для нас самих, мы хорошо закончили школу Господа. Павел называет беды македонян «доказательством их скорби», имея в виду, что она представляет собой доказательство их христианского характера; то есть по тому, как оно было перенесено; и в ней они еще имели «изобилие радости», ибо парадокс христианской жизни состоит в том, что она допускает сосуществование печали и радости.
Опять же, христианское пожертвование дает из скудных магазинов. «Глубокая бедность» не является оправданием для неотдачи и не будет помехой для желающего сердца. «Я не могу себе этого позволить» иногда является действительно веской причиной, но чаще всего это неискренняя просьба. Почему в тяжелые времена в первую очередь сокращаются подписки на религиозные цели?
Далее, христианское даяние уступает самым пределам своих возможностей, а иногда выходит за пределы так называемого благоразумия. Во всех регионах «власть до последней частицы является долгом», и если власть не подвергается напряжению, она не реализуется в полной мере. Пытаясь сделать то, что мы не можем сделать, мы делаем лучшее из того, что можем. Тот, кто хорошо держится в пределах своих предполагаемых способностей, вероятно, не сделает и половины того, что мог бы. Хотя существует предел, за которым щедрость даже по отношению ко Христу может стать нечестностью или пренебрежением к другим, столь же священным требованиям, опасность того, что современные христиане перейдут этот предел, невелика, и им нужен стимул, чтобы сделать немного больше, чем они думают, что могут сделать. вместо того, чтобы слушать хладнокровное благоразумие.
Более того, христианское даяние не ждет, пока его попросят, а использует возможность дать как «благодать» и настаивает на своих благодеяниях. Когда сборщика подписок просят принять их «с большой просьбой», это необычно, но это не было бы таким ненормальным, если бы христиане понимали свои привилегии.
Далее, христианское даяние начинается с самоотречения небу, за которым обязательно следует радостное приношение богатства. Эти македоняне сделали больше, чем надеялся Павел, и неожиданная величина их вклада объясняется тем, что они отдали себя небесам. Это глубочайший источник истинной щедрости. Если человек чувствует, что он не владеет собой, тем более он не будет чувствовать, что его имущество принадлежит ему. Владелец раба владеет участком сада раба, его хижиной и ее мебелью. Если я принадлежу небесам, то кому принадлежат мои деньги? Но сознание того, что мое добро принадлежит не мне, а Христу, не должно оставаться простым чувством. Они могут получить практическое воплощение, если я передам их представителям небес. Чтобы македоняне могли показать, что они считают свое имущество принадлежащим Христу, нужно было отдать его Павлу для бедных святых Христа. У Иисуса еще есть Свои представители, и людям бесполезно говорить или петь о принадлежности Ему, если они не подтвердят свои слова делами.
В стихе 6 коринфянам сообщается, что успех сбора пожертвований в Македонии побудил Павла послать Тита в Коринф, чтобы тот продвигал его там. Ранее Он посетил его с тем же поручением (гл. 12:14), а теперь приближается, чтобы совершить «эту благодать». Остальная часть отрывка представляет собой обращение Павла к коринфянам с просьбой о помощи в этом вопросе, и, конечно же, никогда такой призыв не был сделан в более достойном, благородном и возвышенном тоне. Он распространялся о щедрости других и тем самым одобрял стимулирование христианской щедрости точно так же, как другие благодати могут законно стимулироваться примером. Это деликатная почва, и требует осторожности, чтобы она не переросла в призыв к соперничеству, как это часто бывает, но сама по себе является совершенно законной и полезной. Но, отойдя от этого подстрекательства, Павел основывает свой призыв на более глубоких основаниях.
Во-первых, христианская щедрость необходима для полноты христианского характера. Похвала Павла в стихе 7 – это не просто лесть и не призвана привести коринфян в хорошее настроение. Ему будет что сказать впоследствии о скандалах и недостатках, но теперь он отдает им должное за все хорошее, что, как он знал, в них было. Вера, как всегда, на первом месте. Это корень всякого христианского совершенства. Затем следуют две благодати, в высшей степени характерные для греческой церкви и склонные в ней загнивать: речь и знание. Затем еще два, оба более эмоционального характера: искренность и любовь, особенно к Павлу как рабу Христову. Но всем этим прекрасным качествам не хватало полноты без венчающего изящества щедрости. Это венчающая благодать, потому что это практическое проявление высочайшего совершенства. Это результат сочувствия, бескорыстия, контакта со Христом, впитания Его духа. Любовь – это лучшее. По сравнению с ним речь, знания и искренность плохи. Эта грация подобна бриллианту, скрепляющему ожерелье из драгоценных камней.
Христианское пожертвование не требует приказания. «Я говорю не в порядке заповеди». Это плохая добродетель, которая подчиняется только заповедям. Подарки, сделанные потому, что их дарить является обязанностью, на самом деле являются не подарками, а налогами. Они не оставляют сладкого аромата на руке дающей и не приносят ничего тому, кто получает. «Я называю вас не слугами, а друзьями». Регион, в котором движется христианская либеральность, находится высоко над царством закона и его соответствующего обязательства.
Далее, христианская щедрость возникает спонтанно из сознательного обладания богатством Христа. Мы не можем здесь войти в тайну того, как Христос опустошил Себя от Своего богатства славы. Мы можем лишь прикоснуться к этому ошеломляющему факту, помня, что место, на котором мы стоим, является святой землей. Кто может измерить природу и глубину той самоотверженной славы, которую Он имел у Отца прежде бытия мира? Но, слава богу, нам не нужно его измерять, чтобы ощутить торжественную, благодатную силу обращения, которое оно к нам обращается. Поклонение чуду и благодарности, непоколебимое доверие и абсолютная самоотдача столь самоотверженной любви всегда должны сопровождать веру в эту тайну Божественного милосердия, воплощения и жертвы вечного Сына.
Но Павел хотел бы, чтобы мы помнили, что тот же могущественный поступок снисходительной любви, который является основанием всей нашей надежды, должен стать образцом для всего нашего поведения. Даже в Своем самом божественном и таинственном деянии Христос является нашим примером. Капля округляется по тем же законам, которые формируют планетарные сферы или само Солнце; и христиане лишь наполовину доверяют Христу, если они не подражают Ему. Какой эгоизм в наслаждении «собственными вещами» мог бы жить в нас, если бы мы должным образом подчинили себя влиянию этого примера? Как ужасно бедны и вульгарны призывы, с помощью которых иногда вытягивают деньги из недовольных владельцев и застегнутых карманов, звучат рядом с этим ищущим и волнующим сердце призывом: «Вы знаете благодать Господа нашего Иисуса Христа!»
Далее, христианская щедрость не будет проявляться в добрых намерениях и доброжелательных чувствах. Коринфяне были готовы со своими «желаниями» во время предыдущего визита Тита. Теперь Павел желает, чтобы они облекли свои добрые чувства в конкретную форму. Существует множество проявлений доброжелательности, которые никогда не станут благодеяниями. Совет здесь имеет очень широкое применение: «Как была готовность хотеть, так может быть и завершение». Мы все знаем, куда ведет дорога, вымощенная благими намерениями.
Далее, христианская щедрость принимается и вознаграждается по желанию, если она осуществляется по способностям. Хотя простого желания помочь недостаточно, оно является жизненно важным элементом действия, вытекающего из него; и в лепте вдовы ее может быть больше, чем в большом пожертвовании богача, а может быть и меньше. Условия принятия пожертвований двояки: во-первых, готовность, радостное желание давать, в отличие от закрытости сердец или неохотных даров; и, во-вторых, эта готовность, воплощенная в самом большом подарке. Отсутствие того и другого портит все. Наличие того и другого дает пустякам место в сокровищнице господина. Отец радуется, когда его ребенок приносит ему какой-нибудь совершенно бесполезный подарок не потому, что он должен, а потому, что он любит; и многие родители хранят такие вещи в священных хранилищах. Небеса умеют брать дары от Своих детей не хуже, чем мы, злые, умеем это делать.
Но милостивое изречение нашего перехода имеет и торжественную сторону; ибо если принимаются только дары «по тому, что человек имеет», то что становится со многими подарками, которые далеко не соответствуют нашим способностям и действительно даются не потому, что у нас есть желание, а потому, что мы не смогли избежать нежеланного необходимость расстаться с жалкой долей нашего имущества. Будет ли Бог удовлетворен теми небольшими дивидендами, которые мы предлагаем в качестве возмещения нашего огромного долга?
 

	2 Кор. viii. 9. БОГАТЫЕ, НО БЕДНЫЕ
«Ибо вы знаете благодать Господа нашего Иисуса Христа, что Он, хотя и был богат, но ради вас обнищал, чтобы вы обогатились Его нищетой» (2 Кор. viii. 9.
Апостол говорил о деле, которое нам кажется очень незначительным, но для него было очень важным, а именно, о сборе денежной помощи от языческих церквей для бедной церкви в Иерусалиме. По его мнению, этому проявлению христианского единства сопутствовали большие проблемы, и, большие они или малые, он применяет к этому вопросу самые высокие из всех мотивов. «Ибо вы знаете благодать Господа Иисуса Христа, что Он, хотя и был богат, но ради вас обнищал». Обычные вещи жизни следует направлять и формировать, обращаясь к самому высокому из всех вещей — примеру Иисуса Христа; и это во всей глубине Его уничижения, и даже в отношении Его креста и страсти. Здесь мы изложили в качестве образца, которому должна соответствовать христианская жизнь, глубочайшую концепцию того, какой была карьера нашего Господа на земле.
Вся христианская Церковь в это время собирается праздновать Рождество Господа нашего. Этот текст дает нам истинную точку зрения, с которой можно его рассматривать. Здесь мы видим работу Христа в ее глубочайшем мотиве: «Благодать Господа нашего Иисуса». Мы видим это в своем трансцендентном самообнищании: «Хотя Он был богат, но ради нас Он стал бедным». У нас есть это в самом главном смысле: «Чтобы вы через Его бедность могли стать богатыми». Давайте посмотрим на эти моменты.
I. Здесь мы видим глубочайший мотив, лежащий в основе всего дела Христа, открытый нам.
«Вы знаете благодать Господа нашего Иисуса Христа». Каждое слово здесь значимо. Очень необычно в Новом Завете найти выражение «благодать» применительно к небесам. За исключением знакомого благословения, я думаю, есть только один или два случая такого сочетания слов. Именно «благодать Божья» является преобладающим выражением во всем Новом Завете. Но здесь «благодать приписывается небу»; то есть Ему безоговорочно и без колебаний приписывается любовь Божественного сердца. И что мы подразумеваем под благодатью? Мы имеем в виду любовь к низшим. Это бесконечное снисхождение господина к любви. Его любовь угасает, когда охватывает нас. Поэтому очень важно использование здесь торжественного полного титула «Господь Иисус Христос», который усиливает снисхождение, подчеркивая высоту, с которой оно склоняется. «Благодать» тем более чудесна из-за величия и владычества, если не сказать больше, которые выражены в этом титуле «Господь». Самый высокий склоняется и стоит на уровне самого низкого. «Благодать» — это любовь, которая выражается к тем, кто заслуживает чего-то другого. И глубочайший мотив, который является самым ключом ко всем явлениям жизни Иисуса Христа, состоит в том, что все это есть проявление, как следствие, любви, которая, согнувшись, прощает. «Благодать» — это любовь, которая, склоняясь и прощая, сообщает всю себя недостойным и согрешающим получателям. И ключ к жизни Иисуса заключается в том, что мы продемонстрировали в ее действии любовь, которая не довольствуется тем, что говорит только обычным языком человеческой привязанности или совершает свои обычные дела, но сама побуждается передавать то, что превосходит все. другие дары человеческой нежности и отдать самое себя. Итак, любовь снисходительная, любовь, проходящая мимо недостоинства, не отвергаемая никаким грехом, не тронутая никаким гневом и никогда не позволяющая краснеть щекам и сердцу биться быстрее из-за всякого побуждения и любви. то, что довольствуется ничем иным, как полной отдачей и самоотдачей, лежит в основе всей этой драгоценной жизни от Вифлеема до Голгофы.
Но есть в нашем тексте еще одно слово, которое вполне можно здесь принять во внимание. «Ради вас», — говорит Апостол той коринфской церкви, состоящей из людей, ни одного из которых никогда не видели и не видели небеса. И все же внимание к ним было частью мотива, побудившего Господа к Своей жизни и Своей смерти. То есть, если обобщить мысль, эта благодать, таким образом склоняющаяся, прощающая и отдающая себя, есть любовь, которая собирает в свои объятия и в свое сердце все человечество; и универсален, потому что он индивидуализирует. Подобно тому, как каждая планета на небесах и каждое крошечное растение на земле окружены и отдельно получают благословение этого всеобъемлющего небесного свода, так и благодать объемлет все, потому что она учитывает каждое. Хотя это любовь к грешному миру, каждая душа из нас может сказать: «Он возлюбил меня и», следовательно, «отдал Себя за меня». Если мы не увидим под сладкой историей земной жизни этот глубинный источник всего этого, мы не сможем понять самой этой жизни. Мы можем подвергнуть его критике; мы можем воспринимать его в различных воздействующих, возвышающих, воспитательных аспектах; но, ох! братья, мы упускаем пылающий центр света, теплое сердце огня, пока не увидим пульсирующим во всех отдельных фактах жизни этот один, всеобразующий, всеоживляющий мотив; благодать – снисхождение, прощение, общение с самим собой, индивидуализация и вселенская любовь Иисуса Христа.
Итак, мы представляем здесь перед собой дело Христово в его…
II. Самое загадочное и неповторимое самообнищание.
'Он был . . . Он стал», — есть один странный контраст. «Он был богат. . . Он стал бедным», — есть еще один. 'Он был . . . Он стал.' Что это говорит? Ну, там говорится, что если вы хотите понять Вифлеем, вам нужно вернуться во времена, предшествовавшие Вифлеему. Смысл рождения Христа становится понятен только тогда, когда мы обращаемся к тому Евангелисту, который его не повествует. Ибо смысл этого здесь; «Слово стало плотью и обитало среди нас». Поверхность факта — это мельчайшая часть факта. Говорят, что под водой айсберга в семь раз больше, чем над поверхностью. И самый глубокий и важный факт о рождении Господа нашего заключается в том, что это было не только рождение Младенца, но и Воплощение Слова. 'Он был . . . Он стал.' Нам нужно вернуться назад и признать, что та жизнь началась не в яслях. Нам нужно вернуться назад и познать тайну благочестия, Бога, явленного во плоти.
И эти два слова «Он был… . . «Он стал», подразумевают другое, а именно то, что Иисус Христос, умерший по Своему избранию, не был пассивен в Своем рождении, но как в конце Своей земной жизни, так и в ее начале проявил Свою волю и родился потому что Он пожелал, и пожелал по «благодати Господа нашего Иисуса».
В этой связи весьма примечательно и заслуживает нашего размышления то, что во всех Евангелиях, когда Иисус говорит о Своем пришествии в мир, Он никогда не употребляет слово «рожденный» только один раз, и это было до римского периода. правителя, который не понял бы и не заботился бы ни о чем другом, которому Он сказал: «Для этой цели Я родился». Но даже когда он говорил с ним, Его сознание, что это слово не выражает всей истины, было настолько сильным, что Он не мог не добавить — хотя Он знал, что суровый римский прокуратор не обратит внимания на кажущуюся тавтологию — выражение, которое более верно соответствовало к факту: «и для того пришел я в мир». Эти две фразы не параллельны. Они ни в коем случае не являются синонимами. Один выражает внешний факт; другой выражает то, что лежит в его основе. «Для этой цели я был рожден». Да! «И ради этого пришел я». Он Сам выразил это еще более определенно, когда сказал: «Я исшел от Отца и пришел в мир». Я снова оставляю мир и иду к Отцу». Итак, две крайности земного проявления не являются ни одной из них; но перед одним и позади другого простирается тождество или единство Бытия и состояния. Одно как другое, рождение и смерть, в глубочайшей реальности можно рассматривать не только как то, что Он пассивно претерпел, но и как то, что Он активно совершил. Он родился и умер, чтобы во всем быть «подобным братьям Своим». Он «пришёл» в мир и Он «пошёл» к Отцу. Конец приближался к началу, и в обоих случаях Он действовал, потому что выбрал, и выбрал, потому что любил.
Итак, так много заключено в одной из этих двух противоположностей моего текста; и другое не менее глубоко и значимо. «Он был богат; Он стал бедным». В этой связи «богатый» может означать только обладатель Божественной полноты и независимости; а «бедный» может означать только то, что он обладает человеческой немощью, зависимостью и пустотой. Итак, для небес Назарета родиться означало обнищание. Если в Его рождении нет ничего большего, чем в рождении каждого из нас, то эти слова гротескно не соответствуют фактам дела. Ибо что касается небытия, которое является альтернативой, и обладания сознательным бытием, то, несомненно, существует контраст, прямо противоположный тому, который выражен здесь. Для нас родиться — значит быть наделенным способностями, богатством разумного, ответственного, добровольного существа; но к небу, если мы принимаем учение Нового Завета, рождение было шагом, бесконечным шагом вниз, и Он, единственный из всех людей, мог бы «стыдиться называть людей братьями». Но это обнажение Его Самого, в подробности которого я сейчас не хочу вдаваться, было результатом той снисходительной благодати, которая «не считала чем-то, за что можно держаться, быть равным Богу; но Он не прославил Себя, и был признан человеком, и стал послушен даже до смерти, даже смерти на Кресте».
Итак, дорогие друзья, мы познаем меру нисходящей любви Иисуса только тогда, когда читаем историю в свете этой мысли, что «хотя Он и был богат» всей полнотой того вечного Слова, которое было «в начале» с Богом», «Он обеднел», с бедностью, немощью, подверженностью искушению, слабостью, присущими человечеству; «и нашелся во всем подобно братьям Своим», чтобы Он мог помочь и поддержать их всех.
Последнее, что здесь есть —
III. Дело Христа изложено в своем высочайшем исходе.
«Чтобы мы через Его бедность могли стать богатыми». Разумеется, противоположные выражения следует понимать в одном и том же смысле и с одинаковой широтой применения в обоих предложениях. А если так, то просто подумайте с благоговением, удивлением и благодарностью о бесконечных перспективах славных возможностей, которые открыты для нас здесь. Христос был богат той Божественной славой, которую имел у Отца прежде бытия мира. «Он стал бедным», приняв на себя слабость мужественности, которую мы с вами несем, чтобы мы, в человеческой нищете, которая подобна Его бедности, могли разбогатеть богатством, подобным Его богатству, и что, когда Он спустился на землю сокрывая Божественное человеческим, мы можем подняться на небеса, облачая человеческое в Божественное.
Ибо, конечно, нет ничего более ясно изложенного в Писании, и я смею сказать ничего, чему любой глубокий и жизненный христианский опыт даже здесь дает более уверенное подтверждение, чем тот факт, что Христос стал подобен нам, чтобы каждый из нас мог стать подобным Ему. Божественная и человеческая природа подобны, и факт Воплощения, с одной стороны, и прославления человека обладанием божественной природой, с другой, одинаково опираются на это фундаментальное сходство между божественной природой и человеческой природой. который Бог создал по Своему образу. Если то, что в каждом из нас непохоже на Бога, очищено, как это может быть очищено, верой в милого Господа, то подобие, как само собой разумеющееся, вступает в силу.
Закон всякого возвышения состоит в том, что всякий, кто хочет подняться, должен наклониться; и цель всякого наклонения — поднять смиренного до места, откуда склонилась любовь. И это одновременно закон для воплощения Христа и для возвышения христианина. «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его таким, какой Он есть». И великая любовь, склоняющаяся, всепрощающая, раскрывающая себя любовь, не достигнет своего конечного результата и не достигнет полностью тех целей, к которым она когда-либо стремилась, до тех пор, пока все, кто ее получил, не «изменятся от славы к славе даже в образ Господень». Мы не понимаем Иисуса, Его колыбель или Его Крест, если, с одной стороны, не увидим в них Его опустошения Себя, чтобы Он мог наполнить нас, а с другой стороны, не увидим, что это единственный результат, который оправдывает их и удовлетворяет Его. , наше полное соответствие Его образу и наше участие в той славе, которую Он имеет по правую руку Бога. Это перспектива человечества, и это возможно для каждого из нас.
Я не останавливаюсь на других аспектах этого великого самоопустошения нашего Господа, таких как откровение в нем нам самого сердца Бога и самого божественного в божественной природе, которым является любовь, или такого, как сочувствие, которое становится возможным благодаря Ему и которое является не только жалостью Бога, но и состраданием Брата. Я также не касаюсь многих других аспектов, которые полны укрепления и учения. Эта великая мысль о том, что Иисус разделил нашу человеческую нищету, чтобы мы могли поделиться Его божественным богатством, является кульминацией учения Нового Завета и христианской надежды. В нас есть, несмотря на все наши прегрешения, то, что древние богословы называли «божественной природой», способной возвыситься до участия божественности, способной очиститься от всех пятен и пятен, которые делают нас столь непохожими на Него. по чьему подобию мы созданы.
Братья, не будем забывать, что эта снисходительная, и всепрощающая, и самоотверженная любовь имеет своим главным орудием обращение к нашему сердцу – не колыбель, а Крест. Сегодня многие люди говорят нам, что центр христианства лежит в мысли о воплощении. Да. Но Сам Господь сказал нам, для чего это нужно.
«Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать Свою жизнь для искупления многих». Только когда мы посмотрим на этого Господа в Его смерти и увидим там самую низкую точку, до которой Он склонился, и высшее проявление Его благодати, мы потянемся отдать Ему свои сердца и жизни в благодарности, в доверие и подражание: и поставим Его перед нами как образец нашего поведения, а также как объект нашего доверия.
Братья, мой текст изначально был произнесен как мотив и пример небольшой денежной ответственности. Принимаете ли вы колыбель и Крест как закон своей жизни? Ибо от этого зависит та же необходимость, которая заставила Иисуса спуститься на наш уровень, если Он хочет поднять нас на Свой; прожить свою жизнь и умереть нашей смертью, если Он сделает нас причастниками Своей бессмертной жизни и избавит нас от смерти; делает абсолютно необходимым, чтобы, если мы хотим жить ради чего-то более благородного, чем наше собственное жалкое, преходящее самовозвеличивание, мы тоже должны научиться унижаться, чтобы прощать, отдавать себя, и должны умереть, отдав себя и жертвуя, если мы когда-либо будем сообщать о любой жизни или благах жизни другим. Он возлюбил нас и отдал Себя за нас. Он подал нам в этом пример, который Он рекомендует нам Своими словами, когда Он говорит нам, что «если пшеничное зерно» должно принести «много плода», оно должно умереть, иначе оно «пребудет одно». Если мы не умрем, мы никогда не будем жить по-настоящему; если мы не умрем для себя ради других, и, подобно Иисусу, мы будем жить одни в одиночестве, замкнутом в себе эгоизме. Итак, живя, мы мертвы, пока живем.
 

	2 Кор. viii. 11. ЖЕЛАТЬ И НЕ ДЕЛАТЬ
«Теперь совершите это; что, как было желание, так может быть и исполнение» (2 Кор. viii. 11.
Пересмотренная версия гласит: «Но теперь завершите и это действие; что, как была готовность желать, так и завершение может быть и за пределами твоих способностей». Сбор денег для почти нищей церкви в Иерусалиме занимал большую часть ума Апостола в день написания двух писем к Коринфской церкви. Мы узнаем, что эта церковь была первой, согласившейся на проект, а затем весьма явно воздерживалась от выполнения своих обещаний и исполнения своих добрых намерений. Итак, Апостол в главе, из которой взят мой текст, с удивительной деликатностью, достоинством и глубиной излагает истинный принцип не только христианского даяния, но и христианского прошения. В тексте говорится, что бурные чувства братской симпатии и щедрости, которые вдохновляли коринфян год назад, теперь должны принести некоторые плоды в действии. Итак, Павел собирается послать Тита, своего тогдашнего правого человека, чтобы тот поторопился завершить сбор и покончить с этим. Текст, по сути, является посланием, которое должен был передать Тит; но у него гораздо более широкое применение. Это полезный совет для всех нас относительно очень многих других вещей: «Как была готовность хотеть, так пусть будет и исполнение».
Решения, благородные, добрые и подобные Христу, имеют странную способность обманывать людей, которые их принимают. Поэтому всем нам нужен увещевание не обманываться, воображая, что мы сделали, хотя мы всего лишь пожелали. Конечно, мы не сделаем этого, если не захотим. Но, как свидетельствует наш опыт, между этими двумя вещами существует огромный разрыв. Все мы знаем, какое это место, к которому, по старой пословице, дорога вымощена благими намерениями; и единственный способ восстановить эту мостовую — это следовать советам Павла здесь и всегда и немедленно претворять в жизнь решения нашего сердца. Теперь я хочу сказать две или три очень ясные и простые вещи по этому поводу.
I. Я хотел бы, чтобы вы подумали о необходимости этой заповеди.
Учтите, что ошибка, о которой здесь предупреждается, является универсальной. Какими другими людьми мы были бы, если бы наши решения приносили плоды в поведении! Это верно во всех сферах жизни, но особенно это верно в отношении религии. Обвиняющая трагедия многих жизней, и я осмелюсь сказать, некоторых из моих слушателей, заключается в том, что люди снова и снова решали, что они будут христианами, но они еще не христиане; только потому, что они позволили «естественному оттенку решимости быть болезненным» той или иной бледностью, и так решались, решались и решались, пока каждый нерв действия не сгниет, и они умрут нехристианскими. Осмелюсь сказать, что сейчас меня слушают мужчины и женщины, возможно, с седыми волосами, которые могут вспомнить времена, когда в весенний период их юности они говорили: «Я отдам свое сердце небу и поверю свою веру над ним'; и они еще этого не сделали. Итак, теперь, «как была готовность хотеть, так пусть будет и исполнение».
Но я хочу сказать слово не только по поводу этого самого важного из всех решений. Я уверен, что все христиане знают, что значит снова и снова иметь в своем сердце волнение, которое они смогли консолидировать в решимость, но не смогли воплотить в жизнь. «Дети родились, и нет сил их родить». Это верно для всех нас, более или менее, и это совершенно верно для многих из нас, исповедующих христианство. Мы пытались исцелить – мы решили, что вылечим – явные и вопиющие дефекты и недостатки в нашей христианской жизни. Мы решили, и наступили сильные морозы, и цветы упали на траву, прежде чем они успели дать плоды. Я знаю, что это так о тебе, потому что я знаю, что это так и обо мне. И поэтому, дорогие братья, я обращаюсь к вам и спрашиваю, не имеет ли увещевание моего текста острой остроты для каждого из нас – не требует ли универсальность этого недостатка, чтобы мы все серьезно обдумали данное здесь увещевание прежде нас?
Затем позвольте мне еще раз напомнить вам, как это предписание приходит к нам из соображений силы оппозиции, с которой нам всегда приходится бороться, в каждой честной попытке привести в действие наши лучшие решения. Пытались ли вы когда-нибудь вылечить какую-нибудь маленькую привычку, какой-нибудь пустяк, манеру поведения или поворот пальца, или какое-то отношение или тон, которые могли быть уродливыми и неловкими, и от которых люди говорили вам, что лучше было бы избавиться от них? ? Ты знаешь, как это тяжело. Между идеалом и его реализацией в жизни всегда лежит огромная пропасть. Пока мы движемся в вакууме, мы движемся без каких-либо трений или затруднений; но как только мы выходим в мир, где есть атмосфера и противодействующие силы, тогда появляется трение, и скорость уменьшается; и мы никогда не станем теми, кем стремимся быть. Мы начинаем с великих целей и заканчиваем очень плохими результатами. В ранние годы мы все начинаем с представления о том, что наша жизнь будет сияющей и прекрасной, и совсем не похожей на то, что делают из нее ограничения власти и антагонизмы, с которыми нам в конце концов придется столкнуться. Древу наших жизненных дел приходится расти, как искривленные сосны на склонах Альп, во время многих бурь, с тяжелыми бременами снега на ветвях, и его бьют бури со всех концов неба; и поэтому он становится корявым и узловатым и совсем не похож на ту симметричную красоту, которая, как мы мечтали, украсила бы его. Мы начинаем со слов: «Приходите! Построим башню, вершина которой будет достигать неба»; и мы, наконец, довольны, если построили какой-нибудь полуразрушенный сарайчик, где мы сможем укрыться для головы от взрыва.
И трудности с воплощением в жизнь наших лучших качеств преследуют нас в вопросе претворения наших резолюций в жизнь. Что выступают против этого? Слабая воля, слишком часто порабощенная страстями, плотью и привычками, и все вокруг нас создают препятствия на пути к осуществлению наших сознательных убеждений, наших глубочайших решений; препятствия на пути к тому, чтобы мы были верны себе; которым, увы, слишком многие из нас обычно, а иногда и все мы, поддаются. В таком случае, разве нам всем не нужно задуматься в глубине своего сердца и молиться о благодати, чтобы сделать девизом нашей жизни: «Как была готовность желать, так и быть исполнением»?
II. Подумайте о важности этого совета.
Это осознается разумом и совестью, когда мы смотрим на катастрофические последствия того, что резолюции остаются бесплодными. Подумайте, насколько мы склонны обманывать себя, ставя перед собой нереализованные цели. Быстрая реакция, которую легкомысленная натура может дать на призыв к благородной мысли или высоким принципам, ошибочно принимается за действие, и мы склонны думать, что желание почти так же полезно, как если бы мы сделали то, к чему наполовину решили. И когда такой человек думает: «Я хорошо справился с тем, что решил», возникает своего рода сияние удовлетворения. Дьявол позволит вам решать сколько угодно — чем больше, тем лучше; только чем легче вы решите, тем с большей вероятностью он будет блокировать реализацию. Давайте позаботимся о том соблазнительном искушении, которое склонно заставить нас всех хвастаться хорошими решениями и воображать, что они почти эквивалентны их собственному осуществлению. Чеки — это очень хорошо, если в банковских подвалах есть слитки, чтобы расплатиться по ним при наступлении срока платежа, но если это не так, то их выдача является преступлением и мошенничеством. Наши резолюции, принятые и забытые, как и многие из наших хороших резолюций, немногим лучше.
Обратите также внимание на то, как быстро растет привычка заменять серьезные действия легкомысленными решениями.
И заметьте далее, как жалко и изнурительно нести мертвый груз таких неосуществленных намерений.
Ничто так не ослабляет человека, как множество решений, которые, как он знает, он никогда не выполнял. Они ослабляют его волю, отягощают его совесть, стоят на пути его надежд, заставляют его чувствовать, будто следы зла слишком прочны и сильны, чтобы их можно было когда-либо сломать. «О, несчастный я человек!» — сказал тот, кто испытал на опыте, что значит желать добра, а не найти, как его совершить, — кто избавит меня от тела смерти сей? Ужасно носить труп на спине. Именно это думал Павел и сделал человек, взваливший на свои плечи бесплодные решения, которые погибли при рождении и так и не повзрослели. Слаб и несчастен всегда тот человек, который торопится принять решение и медленно выполняет свои решения.
III. А теперь позвольте мне сказать несколько слов, прежде чем я закончу, о том, как бороться с этой всеобщей и серьезной болезнью.
Что ж, я должен сказать, что для начала давайте очень трезво и постоянно примем в своем сознании осознание того факта, что болезнь существует. И тогда позвольте мне сказать: давайте будем решать проблемы гораздо медленнее, чем обычно. «Лучше не давать клятвы, чем дать клятву и не исполнить». Человек, у которого никогда не было решимости отказаться от какого-нибудь преступного пристрастия, скажем, от выпивки, возможно, менее преступен и, конечно, менее слаб, чем человек, который, когда у него болит голова, и последствия его потакания своим слабостям ярко осознаются. мимо него, решает стать трезвенником и вскоре натыкается в первую же открытую пивную, а затем вытаскивает пьяницу. Не давайте клятвы, пока не решите заплатить. Помните, что определение чего-либо, особенно всего, что касается моральной и религиозной жизни, — это торжественный акт; и что вам гораздо лучше держать свою волю в напряжении, чем с бездумным легкомыслием приступить к решению и оставить его в прежнем состоянии.
Кроме того, привычку оперативно выполнять свои решения, как и все другие привычки, можно культивировать. И мы можем культивировать его в мелочах, в мельчайших мелочах повседневной жизни, мириады которых составляют саму жизнь, чтобы это стало привычкой нашего ума, когда придется принимать великие решения. Человек, который изо дня в день приучает себя к мелочам повседневной жизни позволять действию следовать за решением, как раскат грома следует за вспышкой молнии, - это человек, который, если он побужден принять большое решение относительно его религия или его поведение, скорее всего, осуществят это. Получите на свою сторону магическое влияние привычки, и вы многое сделаете, чтобы победить зло неудачных решений.
Однако следует сказать и нечто гораздо большее. Апостол не ограничился в уже упомянутом отрывке оплакиванием жалкого состояния, в котором находилось желание, но не нашел, как его исполнить. Он задал вопрос и с торжеством ответил на него: «Кто избавит меня?» великими словами: «Благодарю благость через Иисуса Христа, Господа нашего». В этом секрет; держитесь рядом с Ним, доверяйте Ему, откройте свои сердца влиянию того Божественного Духа, который делает нас свободными от закона греха и смерти. И если таким образом, зная свою слабость, сознавая свою опасность, смиренно стараясь воспитать в себе привычку немедленного исполнения всех намеченных обязанностей, мы предаем себя в руки Господа, и ждем, и просим, и верим, что обладаем Его очищающим Духом, тогда не будем просить и ждать напрасно. «Совершите свое собственное спасение, . . . ибо Бог действует в вас и хотение, и действие».
 

	2 Кор. ix. 8. ИЗОБИЛЬНАЯ БЛАГОДАТЬ
«Бог силен сотворить для вас всякую благодать; чтобы вы, всегда имея во всем достаточно, изобиловали всяким добрым делом» (2 Кор. ix. 8.
Помимо всех других своих качеств, Апостол был чрезвычайно хорошим деловым человеком; и у него было поле для проявления этого качества в пожертвованиях для бедных святых Иудеи, которые занимают так много места в этом письме и в течение столь длительного периода времени занимали так много его мыслей и усилий. Именно ради того, чтобы показать на реальной демонстрации, которая «тронула бы сердца» иудейских братьев, абсолютное единство двух половин Церкви, язычников и иудеев, Апостол так потрудился в этом вопросе. Слова, которые я прочитал для своего текста, звучат как очень искренний призыв к коринфским христианам с просьбой о финансовой помощи. Он останавливается на той же мысли, которая выражена в известных словах: «Что я дал, то я сохранил; то, что я сохранил, я потерял».
Но хотя слова моего текста в первую очередь применимы к денежным вопросам, вы видите, что они носят тщательно общий, универсальный характер. Апостол, по-своему, поднимает небольшое «мирское» дело в высокую духовную область; и он излагает в моем тексте широкий общий закон, который затрагивает самые глубины христианской жизни.
Обратите внимание, что здесь в трех предложениях мы имеем три стадии, которые мы можем осмелиться различить как источник, бассейн и поток. «Бог силен сотворить для вас всякую благодать» — вот источник. «Чтобы вы всегда имели вседостаточность во всем» — вот чаша, принимающая струю из источника. «Пусть изобилует всяким добрым делом» — вот пар, идущий из чаши. Фонтан льется в чашу, чтобы поток из чаши питал поток.
Эта мысль Павла затрагивает суть вещей. Итак, давайте посмотрим на это.
I. Фонтан.
Христианская жизнь во всех ее аспектах и переживаниях — это истечение «Источника жизни», дающего Бога. Обратите внимание, как выразительно Апостол в контексте подбирает слова, выражающие универсальность: «всякая благодать». . . вседостаточность всех вещей. . . всякое доброе дело». Но даже эти выражения не удовлетворяют Павла, и ему приходится повторять слово «изобиловать», чтобы дать хотя бы смутное представление о его понимании полного прилива, бьющего из источника. Это «вся благодать», и это изобилующая благодать.
Что же он подразумевает под «благодатью»? Это слово является своего рода сокращением всей суммы незаслуженных благословений, которые приходят к людям через Иисуса Христа. Прежде всего, оно описывает то, что мы, за неимением лучшего выражения, должны называть «предрасположенностью» в божественной природе; и тогда, если так посмотреть, это означает безусловную, незаслуженную, спонтанную, вечную, снисходительную, прощающую любовь Бога. Это благодать в основном употреблении этого выражения в Новом Завете.
Но у господина нет праздных «нравов». Они всегда заряжают энергией, и поэтому это слово плавно переходит от значения предрасположения к его проявлению и деятельности, а «благодать» нашего Господа — это любовь в проявлении. И затем, так как божественные энергии никогда не бывают бесплодными, то это слово переходит далее и означает все блаженные и прекрасные вещи в душе, которые являются следствием прометеевой истины любящей руки Божией, результатом в жизни внутреннего дарования. что имеет свою причину, свою единственную причину в непрестанной, неиссякаемой любви господина, незаслуженной и свободной.
Это, очень поверхностно и неадекватно изложенное, дает, по крайней мере, представление о полноте и величии смысла, заключенного в этом глубоком новозаветном слове «благодать». Но здесь апостол подчеркивает разнообразие форм, которые принимает один божественный дар. Это «всякая благодать», которую Бог может изобиловать по отношению к вам. Итак, вы видите, что этот трансцендентный дар божественного сердца, когда он входит в наш человеческий опыт, подобен метеору, когда он проходит в атмосферу земли, загорается и вспыхивает, осыпая множество сияющих точек света. . Благодать многогранна, многогранна для нас, но едина по своему источнику и по своему характеру. Ибо что же в сущности дает нам Бог в Своей благодати как Свою благодать? Сам; или, если хотите, выразить это в другой форме, это означает то же самое – новую жизнь через Иисуса Христа. Это энциклопедический дар, заключающий в себе всю благодать. И подобно тому, как физическая жизнь в каждом из нас, одна во всех своих проявлениях, дает множество результатов, и блестит в глазах, и краснеет в щеках, и дает силу руке, и гибкость и ловкость пальцам и быстроту нога: так и та одна благодать, которая, будучи многообразна в своих проявлениях, едина по своей сущности. Милостей много, Милость одна.
Но эта благодать не только многогранна, но и изобилует. Не совместимо ни с богатством Божиим, ни с Его любовью, что Он дает скудно или как бы открывает только палец руки, полной Его даров, и выпускает понемногу. На этом огромном потоке нет шлюзов, которые могли бы регулировать его течение и давать то болезненную струйку, то полный фонтан, но этот источник всегда изливается и «изобилует».
Но затем нас останавливает другое слово в первом предложении: «Бог способен творить». Павел не говорит: «Бог создаст». Он возлагает на нас всю тяжесть ответственности за то, чтобы эта способность стала действовать на нас. Есть условия; и хотя мы можем иметь доступ к этому полному источнику, он не изольет на нас «всякую благодать» и «изобильную благодать», если мы не будем соблюдать их и таким образом не превратим способность Бога давать в действительное даяние.
И как нам это сделать? По желанию, по ожиданию, по прошению, по верному управлению. Если у нас есть все это, если мы обучаем себя и опыт помогает в обучении, чтобы увеличить наши ожидания, Бог улыбнется нам и «совершит более всего», о чем мы «думаем», а также больше всего что мы «спрашиваем». Братья, если наши запасы скудны, когда полный источник бьет в наши бока, то мы «не в Господе стеснены, мы стеснены в себе». Христианские возможности — это христианские обязательства, а то, что мы можем иметь и чего не иметь, — это наше осуждение.
Далее я перехожу к тому, что я, может быть, слишком причудливо, назвал
II. Бассейн.
«Бог силен сотворить для вас всякую благодать, чтобы вы, всегда имея во всем достаточность», могли. . . и т. д.
Результатом всего этого многогранного и обильного излияния благодати из источника является то, что чаша может наполниться. Учитывая бесконечный источник и маленький приемник, мы могли бы ожидать чего-то большего, чем просто «достаточность».
Божественной благодати достаточно. Разве этого не более чем достаточно? Да, без сомнения. Но Павел хочет, чтобы мы почувствовали, говоря простым языком, что добрые дары божественной благодати всегда будут соразмерны нашему труду, а также нашим страданиям. Мы почувствуем, что у нас достаточно, если мы будем такими, какими должны быть. Достаточность — это больше, чем человек получает где-либо еще. 'От добра добра не ищут.' И если у нас есть сила, которая у нас может быть, чтобы выполнить дневные задачи, и сила, чтобы нести дневные кресты, и сила, чтобы принять дневные печали, и сила, чтобы справиться с дневными искушениями, то это ровно столько, сколько нам нужно, чтобы пожелать. иметь, даже из полноты Божией. И мы получим это, дорогие братья, если только выполним условия. Если мы будем проявлять ожидание, желание, прошение и верное управление, мы получим то, что нам нужно. «Обувь твоя будет железная и медная», если дорога крутая и каменистая, из-за которой кожа изнашивается. «Каковы дни твои, такой будет и сила твоя». Бог не бросает Своих воинов в неумелой атаке на какую-то неприступную гору, где они кучами убиты у подножия; но когда Он возлагает заповедь на мои плечи, Он вселяет в меня силу и, согласно старой доброй старой поговорке, которая принесла утешение многим печальным и отягощенным сердцам, заставляет спину нести бремя. Тяжелая задача или сокрушительная печаль часто являются ключом, открывающим дверь Божьей сокровищницы. У вас было очень мало опыта ни жизни, ни христианской жизни, если вы к этому времени не усвоили, что чем тяжелее ваш труд и тем темнее ваши печали, тем могущественнее были Божьи поддержки и тем звезднее сияли огни. на твоем пути. «Что вы всегда имеете вседостаточность во всем».
Еще одно слово: эта достаточность должна быть более однородной, однородной в божественном замысле и в том, что касается течения источника. Всегда имея, я могу быть уверен, что всегда буду иметь. Конечно, я знаю, что, поскольку наша физическая природа обуславливает наш духовный опыт, будут взлеты и падения, моменты освобождения и моменты рабства. Бывают моменты, когда цветок раскрывается, и времена, когда он закрывается. Но я уверен, что большая масса христиан может иметь гораздо более ровную температуру в своем христианском опыте, чем сейчас; что мы могли бы, если бы захотели, получить гораздо больше экспериментальных знаний об этом «всегда» моего текста. Бог имеет в виду, что таз всегда должен быть полным до самого верха мраморного края, и что чем больше из него черпается, тем больше должно перетекать в него. Но очень часто это похоже на водоемы на холмах какого-нибудь большого города во время засухи, где большие участки дна обнажаются и снова, когда начинается засуха, заполняются до верха подпорной стены. Этого не должно быть. Наша христианская жизнь должна протекать на высоком уровне. Почему нет? Возможности – это обязанности.
И вот, наконец, мы имеем то, что, придерживаясь моей метафоры, я называю
III. Поток.
«Чтобы вы, всегда имея во всем достаточно, изобиловали всяким добрым делом».
Вот для чего Бог дает нам Свою благодать; и это очень важное соображение. Целью отношений Бога с нами, бедными, слабыми, грешными созданиями, является характер и поведение. Конечно, вы можете обозначить конец множеством других способов; но были ужасные пороки, возникающие из-за того, как слишком часто говорили евангелические проповедники, как будто конец отношений Бога с нами был той неопределенной вещью, которую они называют «спасением» и под которой многие из их слушателей понимают их не больше и не меньше, чем уклонение от ада. Но Новый Завет, при всем его мистицизме, даже когда он взлетает выше всего и больше всего говорит о совершенстве человечества, а цель Божьих дел состоит в том, чтобы мы могли «наполниться полнотой Божией», никогда не теряет своей полезности. разумно придерживаться общих моральных принципов повседневной жизни и провозглашает, что мы получаем все, чтобы иметь возможность «сохранять добрые дела для необходимых целей». И если мы примем это близко к сердцу и вспомним, что правильное вероучение, живая вера и драгоценные, избранные, внутренние эмоции и переживания — все это предназначено для того, чтобы превратиться в жизнь, наполненную и сияющую общей моралью и «добрыми делами», а не подразумевая под этим вещи, которые в популярной фразеологии называются этим именем, но «все, что прекрасно». . . и достославен» — тогда мы поймем немного лучше, для чего мы здесь, и за что умер Иисус Христос, и для чего Его Дух дан и живет в нас. Итак, «добрые дела» — это конец, в одном очень важном аспекте, всей той лавины благодати, которая извечно обрушивалась на нас с высот Божиих.
Следует отметить еще одну вещь: в своем характере и поведении мы должны копировать «дающую благодать». Посмотрите, как красноречиво и многозначительно в первом и последнем предложениях моего текста повторяются одни и те же слова. «Бог силен умножить всякую благодать, чтобы вы изобиловали во всяком добром деле». Подражайте Богу в многосторонности и обилии добра, которое исходит из вашей жизни и поведения благодаря обладанию вами этой божественной благодатью. И помните: «кто имеет, тому будет дано». Мы молимся о большей благодати; нам, без сомнения, нужно молиться об этом. Пользуемся ли мы благодатью, которую дал нам Бог? Если мы этого не сделаем, то остаток того великого слова, которое я только что процитировал, исполнится в вас. Не дай Бог, чтобы кто-либо из нас принял благодать Божию напрасно и поэтому подвергся суровому и неизбежному приговору: «У того, кто не имеет, отнимется даже то, что он имеет!»
2 Кор. ix. 15. НЕИЗВЕСТНЫЙ ДАР БОЖИЙ
«Благодарение Богу за Его неизреченный дар» (2 Кор. ix. 15.
Кажется странным, что когда-либо могли возникнуть какие-либо сомнения относительно того, какой именно дар вызывает этот взрыв благодарения. Лишь одно из многих милостей Божьих достойно такого выделения. Есть одно пылающее центральное солнце, которое сияет среди всей галактики огней, наполняющих небеса. Есть один дар Божий, который, среди всех остальных, заслуживает названия «неизреченный». Дар Христа влечет за собой все другие божественные дары. «Как не мог бы Он с Ним даровать нам и все».
Связь, в которой стоит эта внезапная струя хвалы, весьма примечательна. Апостол останавливался на христианской обязанности давать щедро и с радостью, а также на великом законе, согласно которому радостный дающий «обогащается», а не обеднеет благодаря этому, в то время как получатели, со своей стороны, благословляются, вызывая благодарность к дающим. . И это созерцание счастливого обмена благодеяниями и благодарностями между людьми приводит пылкого апостола к мыслям, которые всегда были готовы сорваться с его уст, — о Боге как великом образце даяния и благодарности к Нему, которая должна наполнить все наши души. . Выражение «невыразимое» здесь — это то, на чем я хочу сейчас остановиться главным образом. Это буквально означает то, что не может быть полностью заявлено. Язык терпит неудачу, потому что мысль терпит неудачу.
I. Дар исходит от невыразимой любви.
Бог так возлюбил мир, что отдал Своего единородного Сына. Любовь – причина дара: подарок – это выражение любви. В Евангелии от Иоанна говорится, что Сын, сущий в лоне Отчем, явил Его. Здесь Павел использует родственное слово для обозначения невыразимого, которое можно перевести как «то, что не может быть полностью выражено». Провозглашение Отца отчасти состоит в том, что Он объявляется неизреченным, провозглашение имени Его состоит отчасти в том, что оно провозглашается именем, которое нельзя провозгласить. Язык терпит неудачу, когда его применяют для выражения человеческих эмоций; никакой язык никогда не сможет полностью служить сердцу. Есть ли мысли, слишком великие для слов, или нет, есть эмоции, слишком великие. Язык всегда «слабее нашего горя» и нередко слабее нашей любви. Это лишь поверхностная вода, которую можно слить через узкий канал речи: центральная глубина остается. Если так обстоит дело с человеческой любовью, то тем более так должно быть с любовью Божией? Со смиренным снисхождением Он использует все сладкие образы, почерпнутые из земных отношений, чтобы помочь нам понять Его. На службу задействовано каждое дорогое имя — отец, мать, муж, жена, брат, друг, и в конце концов любовь, которая по очереди оделась в них всех и использовала их всех, чтобы дать слабый намек на свою собственную совершенство, остается невысказанным. Мы знаем человеческую любовь, ее ограничения, ее изменения, ее излишества, ее недостатки и не можем не чувствовать, как недостойно отражать для нас то совершенство в Господе, которое мы осмеливаемся назвать столь запятнанным именем. Аналогии между тем, что мы называем любовью в человеке и любовью в Господе, должны быть дополнены различиями между ними, если мы хотим когда-либо приблизиться к достойному пониманию невыразимой любви, лежащей в основе невыразимого дара.
II. Дар предполагает невыразимую жертву.
Человеческая любовь желает отдать своему предмету самые драгоценные сокровища и тогда бывает наиболее блаженна: божественная любовь не может уступить человеческой в этом наиболее характерном из своих проявлений. Конечно, копия не должна превосходить оригинал, а зеркало не должно сверкать ярче солнца, которое в самом ярком случае лишь отражается. В таком случае мы можем лишь заикаться, когда пытаемся найти слова. Как предупреждает нас наш текст, мы пытаемся высказать невыразимое, когда пытаемся говорить о том, что Бог отказался ради нас; но как бы ни казалось, что такая мысль запрещена другими аспектами божественной природы, она, по-видимому, связана с великой истиной: «Бог есть любовь». Поскольку Он есть, Его благословение также должно заключаться в передаче и расставании с тем, что Он дает. Смиренный верующий в еврейские времена любил достаточно, чтобы сказать, что он не принес бы Богу приношения, которые ему ничего не стоили, и эта любовная высота самоотдачи была на самом высоком уровне, но была скромной имитацией любви, на которую он взирал. Когда Павел в Послании к Римлянам говорит: «Тот, Кто не пощадил Сына Своего, но предал Его за всех нас», он, очевидно, намекает и почти цитирует божественные слова Аврааму: «Видя, что Ты не удержал Его сын твой, единственный сын твой, от Меня», и этот намек позволяет нам провести параллель с тем, что сделал Бог, когда послал Своего Сына, с тем, что сделал Авраам, когда с сокрушенным сердцем, но с покорностью он связал и положил Исаака на жертвенник и растянул протянул руку с ножом, чтобы убить его. Такое представление противоречит вульгарным представлениям о бесстрастном, самодовлеющем, ледяном божестве, но размышление над фактами нашего собственного опыта и над благословенными тайнами нашей собственной любви приводит нас к мысли, что какая-то тень утраты прошла через бесконечность. и вечная полнота божественной природы, когда «Бог послал Сына Своего, созданного от женщины». И не можем ли мы пойти дальше и сказать, что, когда Иисус на Кресте воскликнул из тьмы затмения: «Боже мой! Боже мой! Почему Ты оставил меня?» было что-то на небесах, соответствующее тьме, покрывавшей землю, и что-то в сердце Отца, что отвечало сердцу Сына. Но наш текст предупреждает нас, что такие вопросы не предназначены для нашего разговора и лучше всего рассматривать их не как вопросы, возможно, ошибочные предположения, а как материал для скромной благодарности Богу за Его неизреченный дар.
Но какова бы ни была истина о любви пославшего Отца, не может быть сомнения в любви пришедшего Сына. Ни один человек не помогает своим ближним в страданиях, кроме как ценой своих собственных страданий. Сочувствие означает сочувствие, и единственным обязательным условием любой спасательной работы любого рода является то, что спасатель должен нести на своих плечах грехи или горе, которые он способен вынести. Бессердечная помощь – это не помощь. Неважно, дает ли тот, кто «стоит и говорит: «Оденьтесь и питайтесь»,» или не дает «необходимое», он будет всего лишь «жалким утешителем», если сердцем и чувством он не войдет в в печали и боли, которые он стремится облегчить. Нам нет нужды останавливаться на известных истинах о Нем, Который был «мужем скорбей и изведавшим скорби». Всю свою жизнь Он соприкасался со злом, и для Него это соприкосновение было подобно соприкосновению обнаженной руки с раскаленным железом. Грехи и беды мира проложили Его путь по нему, как путь босых ног по острым камням. Если бы Он никогда не умер, все равно было бы верно, что «Он был изранен за преступления наши и изранен за беззакония наши». На Кресте Он завершил возлияние, продолжавшееся всю Его жизнь, и «излил душу Свою на смерть», как Он изливал ее всю Свою жизнь. У нас нет меры, по которой мы могли бы оценить неизбежные страдания в таком мире, как наш, такого духа, как Христов. Мы, возможно, знаем кое-что об одиночестве неблагополучного общества; о боли, вызванной видением страданий, которые мы не можем утешить, об ужасах проживания среди нечистот, которые мы не можем очистить, и о стремлении сбежать от всего этого в какое-нибудь гнездо в пустыне, но все это — лишь слабейшие тени воплощенных печалей. имя которого среди людей было Иисус. Нет ничего более жалкого, чем то, как наш Господь держал все эти печали в Своем сердце, так что они почти никогда не выходили на свет. Однажды Он позволил заглянуть в эту скрытую комнату, когда сказал: «О неверное поколение, как долго Мне быть с тобой, как долго Я буду терпеть тебя?» Но по большей части Его печаль была невысказанной, потому что она была «невыразимой». Однажды под дрожащими оливами в лунном свете Гефсимании Он обратился с жалкой просьбой о той небольшой помощи, которую могли оказать Ему три сонных человека, когда Он воскликнул: «Душа Моя скорбит даже смертельно». Оставайтесь здесь и бодрствуйте со Мной», но по большей части молчание, которому Его судьи «очень дивились» и неистовствовали так же, как и дивились, было нерушимым, и как «овца перед стригущими ее нема», так и «овца перед стригущими ее нема», так и Он не открыл уст Своих». Жертва Его смерти была по большей части молчаливой, как и жертва Его жизни. Не должно ли оно вызвать у нас потоки хвалы и благодарности небу за Его неизреченный дар?
III. Дар приносит с собой невероятные результаты.
В Господе сокрыты «все сокровища мудрости и знания». Когда Бог дал нам Себя, Он дал нам хранилище, в котором содержатся сокровища истины, которые никогда не могут быть полностью постигнуты и которые, даже если они будут постигнуты, никогда не могут быть исчерпаны. Тайна Божественного Имени, явленная в Господе, тайна Его личности — это темы, которыми с тех пор питается христианский мир и которые полны пищи не только для понимания, но гораздо больше для сердца. и воля сегодня такая же, как и всегда. Мир может думать, что он оставил учение Иисуса позади, но на самом деле учение далеко впереди, и мировая практика лишь медленно приближается к его несовершенному достижению. Евангелие есть путеводитель человечества, и каждое поколение черпает из него что-то большее и прогрессирует в той мере, в какой оно следует за Христом; а что касается расы, то и личности. Каждый из учеников Христа находит свой дар и по мере своей верности найденному делает все новые открытия в неисследимом богатстве Христовом. После того, как все насытятся, остаются еще полные корзины, которые нужно набрать.
Тот, кто наиболее полно изучил глубины Иисуса, всегда первым признает, что он был всего лишь ребенком, «собирающим камешки на берегу, в то время как великий океан лежит перед ним неизведанным». Ни одна душа, ни множество душ не могут истощить Иисуса; ни наш индивидуальный опыт, ни опыт верующего мира не могут полностью осознать нескончаемое богатство, заложенное в Нем. Он — Альфа и Омега всей нашей речи, первая и последняя буквы нашего алфавита, между которыми лежат все остальные.
Дар завершается последствиями, пока еще невыразимыми. Даже первые благословения, которые самая смиренная вера получает из пронзенных рук, содержат в себе больше, чем могут выразить слова. Кто когда-либо говорил адекватно и в полном соответствии с действительностью, что значит иметь прощающую любовь Божию, изливающуюся на душу? Многие певцы пели сладкие псалмы, гимны и духовные песни, которыми питались поколения благочестивых душ, но никто из них не изрек ни глубочайшего блаженства христианской жизни, ни спокойного восторга общения с Богом. Легко произнести слова «прощение, примирение, принятие, общение, вечная жизнь»; слоги можно произносить, но кто знает или может высказать глубину значений? После всех человеческих слов нам не сказана и половина, и как каждая душа несет в себе нераскрытые чувства и является тайной после всякого откровения, так и то, что дар Божий приносит душе, в конце концов невыразимо, и слова: не может быть произнесено», которое слышат те, кто восхищены на третье небо.
Тогда мы сможем распространить наши мысли на будущую форму христианского опыта. «Пока еще не видно, какими мы должны быть». Все наши представления о будущем существовании обязательно должны быть неадекватными. Ничто, кроме опыта, не может открыть их нам, и наш опыт там будет способен к бесконечному расширению, и в вечности будет бесконечный рост в присвоении неизреченного дара.
Для нас единственное вознаграждение, которое мы можем сделать за неизреченный дар, — это принять его с «благодарением Богу» и отдачей Ему своих сердец. Бог изливает на нас эту любовь свободно, без ограничений. Оно невыразимо по глубине своего источника, по способу своего проявления, по славе своих результатов. Это похоже на огромный поток, берущий начало в непроходимых горах, широкий и глубокий, и ведущий к залитому солнцем океану. Мы стоим на берегу; давайте доверимся его широкой груди. Оно доставит нас в целости и сохранности. И будем следить, чтобы дар Божий не был получен нами напрасно.
 

	
2 Кор. Икс. 5 и 6 — ВОИНСТВЕННОЕ СООБЩЕНИЕ
«Норгнув замыслы и всякое превознесение, восстающее против познания Божия, и пленив всякую мысль в послушание Христу; и будьте готовы отомстить за всякое непослушание, когда послушание ваше исполнится» (2 Кор. Икс. 5 и 6 (Р.В.).
Ни одно из писем Павла не наполнено таким личным чувством, как это. Написано, по большей части, с пылом; он услышал от своего доверенного Тита весть, которая, с одной стороны, наполнила его благодарностью, выражением которой является первая половина письма; но были и вести совсем иного рода, и с этого момента письмо бурлит чувствами, которые они вызвали. В Коринфской церкви существовала партия, вероятно, иудействующие, которая отрицала его авторитет и горько отзывалась о его характере. Очевидно, они противопоставили силу его писем слабости его «телесного присутствия» и речи. Они намекнули, что его «лай был хуже, чем его укус». Их язык, переведенный на простой английский, будет примерно таким: «Ах! Он очень смел на расстоянии, позвольте ему подойти и встретиться с нами лицом к лицу, и мы увидим разницу. Распарываясь в своих письмах, он будет достаточно кроток, когда будет здесь».
Эти клеветники, по-видимому, думали о Павле так, будто он «боролся по плоти», и именно это обвинение заключается в том, что в своем противостоянии злу в Коринфе он руководствовался эгоистическими соображениями и мирскими интересами, что, по-видимому, и заставило апостола в огне. В ответ он изливает быстрые, негодующие вопросы, острую иронию, горячее самооправдание, страстные протесты, вспышки гнева, внезапные струи нежности. Какая позиция для него, чтобы сказать: «Я не низкий интриган; Я работаю не на себя». Однако общий удел всех таких людей — быть неправильно понятыми маленькими ползучими существами, которые не могут поверить в героическое самозабвение. На насмешку о том, что он «ходил по плоти», он отвечает в этом контексте, говоря: «Да, я живу во плоти, моя внешняя жизнь подобна жизни других людей, но я не иду в солдаты по плоти». . Не для своего грешного «я» я получаю правила битвы своей жизни, и не получаю я своего оружия от плоти. Они не смогли бы делать то, что делают, если бы это было их происхождением: они от Бога и поэтому могущественны». Тогда метафора как бы загорается, и в нашем тексте он расширяет фигуру военного дела и ставит перед нами разрушение крепостей, захват их гарнизонов и уведение их в другую землю, суровое наказание повстанцы, которые все еще сопротивляются, и милосердная задержка в осуществлении этого решения. Было высказано предположение, что в нашем тексте есть намек на истребление пиратов в родной Киликии Павла, которое произошло примерно за пятьдесят или шестьдесят лет до его рождения и закончилось разрушением их разбойничьих крепостей и взятием в плен нескольких тысяч человек. Так это или нет, но разожженное воображение апостола излагает здесь великие истины о том, какие последствия его послание должно было произвести и, слава богу, произвело.
I. Противоборствующие крепости.
Апостол представляет себя и своих братьев-проповедников Христа выступающими на милостивую брань. Он думает о мощных скальных крепостях с высокими стенами, которые не одобряют любого нападающего. Несомненно, он думает в первую очередь о противодействии, с которым ему пришлось столкнуться в Коринфе со стороны иудействующих, о которых мы говорили, но применение этой метафоры выходит далеко за рамки мелких распрей в Коринфе и несет нам полезный урок о том, что одна главная причина то, что удерживает людей от Христа, — это слишком завышенная самооценка. Некоторые из нас заключены в крепость самодостаточности: мы не признаем смиренно свою зависимость от Бога и превратили самостоятельность в закон своей жизни. Есть много голосов, некоторые из них нежные и сильные, которые сегодня проповедуют это Евангелие. Оно находит живой отклик во многих сердцах, и в каждом из нас есть что-то, к чему оно обращается. Мы часто испытываем искушение дерзко сказать: «Кто над нами Господь?» И учение, предписывающее нам полагаться на самих себя, настолько вполне соответствует высшей мудрости и благороднейшей жизни, что и добро, и зло в каждом из нас способствуют его укреплению. Самостоятельность — великая добродетель и мать большой энергии и благородства, но это также великая ошибка и великий грех. Быть настолько самодостаточным, чтобы не нуждаться во внешнем, — это хорошо; быть настолько самодостаточным, чтобы не нуждаться в Боге и не видеть его, — это гибель и смерть. Название, которое, как говорит нам один из наших великих мыслителей, юморист поместил на обороте тома неортодоксальных трактатов: «Каждый человек сам себе искупитель», претендует на самодостаточность, которая более или менее бессознательно отгораживается от многих людей. от спасения Христова.
Это крепость культуры и ее гордость, в которой многие из нас сегодня окопались против Евангелия. Настроение, в которое склонны впадать люди культуры, явно неблагоприятно для восприятия ими Евангелия, и это происходит не потому, что Евангелие враждебно культуре, а потому, что культурные люди не хотят, чтобы их ставили на один уровень с мытарями. и блудницы. Они менее склонны были бы идти на пир, если бы на нем были зарезервированы места для высокопоставленных лиц и отдельный вход к ним. Если бы у мудрых и разумных было больше того и другого, они были бы подобны младенцам, которым все это открывается, и им бы тоже это открылось. Не знание, а высокомерие, являющееся результатом тщеславия познания, препятствует Богу и является одной из самых сильных крепостей, против которых должно быть применено оружие нашей войны.
Это крепость невежества. Большинство людей, которые удерживаются от Христа, являются таковыми потому, что не знают ни себя, ни Бога. Наиболее распространенной характеристикой поверхностной жизни большинства людей является их абсолютное незнание факта греха; они не знают его ни как универсального, ни как личного. Они никогда не погружались достаточно глубоко в глубины своего сердца, чтобы испугаться уродливых существ, спящих там, и никогда не размышляли о своем собственном поведении с достаточной серьезностью, чтобы распознать его отклонения от закона справедливости. следовательно, средний человек совершенно не осознает греха и совершенно чужд самому себе. Чаша была выпита и опьянена миром, а массы людей совершенно не подозревают, что она их опьянила.
Они не знают Бога так, как они есть сами по себе, и если в какой-то момент при какой-то вспышке света они увидят себя такими, какие они есть, они думают о Боге так, как если бы Он был таким же, как они сами, и отступают на второй план. смутная вера в смутное милосердие своего полуверующего господина как надежда на смутное спасение. Люди, которые таким образом ведут себя тщеславно, никогда не почувствуют своей нужды в Иисусе, а ленивое незнание самих себя и такая же ленивая вера в того, кого они называют своим Богом, являются крепостью, против которой они бросят вызов силе Божьей, чтобы изготовить любое оружие. могучей войны, чтобы ее свергнуть.
II. Разрушение крепостей.
Первым результатом любого реального контакта со Христом и Его Евангелием является раскрытие человека самому себе, разрушение его обманчивых представлений о том, чем он является, и разрушение высокой крепости, в которой он укрылся. Кажется странным, что то, что называет себя Евангелием, начинается с того, что заставляет человека восклицать с рыданиями и слезами: «О, несчастный я человек!» Но никогда не достигнет тех высот, на которые может вознести его Христос, кто не начнет свой путь восхождения с нисхождения в глубины, в которые Евангелие Христово начинает свое действие, погружая его. Неосознание греха обязательно приведет к безразличию к Спасителю, и пока мы не осознаем, что мы несчастны, бедны, слепы и наги, предложение золота, очищенного огнем, и белых одежд, в которые мы можем одеться, не будет для нас привлекательным. Сам факт греха порождает потребность в Спасителе; наше индивидуальное чувство греха заставляет нас осознать нашу нужду в Спасителе.
Павел верил, что оружие его войны было достаточно мощным, чтобы разрушить самую мощную из всех твердынь, в которых люди запирались против смиренного Евангелия спасения по милости Божией. Оружие, на которое он таким образом полагался, было тем же самым, на которое Иисус указывал Своим ученикам, когда, собираясь покинуть их, Он сказал: «Когда придет Утешитель, Он обличит мир во грехе, потому что они не верят в Меня». Иисус принес миру совершенное откровение святости Бога и предложил всем нам божественный образец человечности, чтобы упрекнуть и осудить нашу запятнанную и мятежную жизнь, и Он отвратил нас от поверхностной оценки поступков к тщательному изучению мотивы. Всеми этими и многими другими способами Он представил Себя миру совершенным человеком, воплощением святого Бога и откровением и осуждением грешного человечества. Однако на все это чудо красоты, мягкости и достоинства люди смотрят без трепета, и они не видят в Нем ни «красоты, которой они могли бы желать Его», ни исцеления, на которое они могли бы положиться. Способ, которым Павел воспламенял покаяние в нераскаявшихся душах, заключался не в том, чтобы размахивать над ними бичами закона или пытаться сотрясать души ужасом перед каким-либо адом, и тем более не в том, чтобы рассуждать с философским спокойствием об обязанностях долга и мудрости добродетельной жизни. ; его обращение к совести заключалось прежде всего в надавливании на сердце любви Божией в Господе Иисусе, Господе нашем. Когда сердце расплавлено, совесть не будет долго оставаться твердой. Мы не можем с любовью и верой смотреть на Иисуса, а затем самодовольно смотреть на себя. Не верить в Него — это грех грехов, и научить этому — первый шаг в деле Того, Кто никогда не заслуживает имени Утешителя более истинно, чем тогда, когда Он обличает мир во грехе.
Ибо христианство, которое не начинается с глубокого сознания греха, не имеет ни глубины, ни тепла и почти не имеет жизненной силы. Евангелие — не Евангелие, и мы почти сказали: «Христос — не Христос» тому, кто не чувствует себя, будучи разлученным со Христом, «мертвым в преступлениях и грехах». Наша религия со всей своей силой зависит, наша благодарность и любовь за всю их преданность, от нашего чувства, что «наказание нашего мира было возложено на Него, и что Его ранами мы исцелились». Поскольку Он отдал Себя за нас, вполне естественно, что мы отдаём себя Ему, но в этом будет мало рвения преданности или самоотдачи, если сначала не будет сознания смерти греха, а затем радостного сознания новизны жизнь в Господе Иисусе.
III. Пленников увели в другую землю.
Апостол продолжает свою метафору еще на шаг дальше, описывая то, что последовало за разрушением крепостей. Врагу, изгнанному из своих твердынь, ничего не остается, как сдаться и увести в плен в другую землю. Длинные вереницы пленников на ассирийских и египетских памятниках показывают, насколько знакомым был этот опыт. Можно отметить, что, возможно, наш текст рассматривает послушание Христа как далекую страну, в которую «должна была быть принесена всякая мысль». В любом случае, идея Павла здесь состоит в том, что цель всей борьбы между «плотью» и оружием Божьим состоит в том, чтобы сделать людей добровольными пленниками Иисуса Христа. Мы христиане в той мере, в какой подчиняем свою волю небу. Эта сдача основана на Его сдаче за нас и является нашим единственным адекватным ответом. «Послушание Христу» — это совершенная свобода; Его пленники не носят цепей и не знают ничего о принудительной службе; Иго Его легко не потому, что оно не давит на шею, а потому, что оно обложено любовью, и «бремя Его легко» не от собственного веса, а потому, что оно возложено на нас любовью и носят родные. любовь. Повелевает собой только тот, кто с радостью позволяет Христу командовать собой. Многие трудные задачи становятся легкими; кривые вещи выпрямляются, а неровности часто становятся удивительно ясными для пленников Христа, которых Он приводит в свободу послушания Ему.
IV. Судьба непослушных.
Павел думает, что в Коринфе найдутся упрямые противники, на которых он не может надеяться, что их «послушание будет исполнено», и он видит в двойном исходе маленькой борьбы, которая велась в Коринфе, притчу о более широкой борьбе. Результаты войн в мире. «Кто-то верил, кто-то нет»; таков был краткий обзор опыта всех Божьих посланников повсюду, и это их опыт сегодня. Несомненно, когда Павел говорит о «готовности отомстить за всякое непослушание», он намекает на применение своей апостольской власти против упрямых противников, которых он считает все еще упрямыми, и приятно отметить долготерпеливое терпение, проявленное к который он будет держать за руку, пока не будет выиграно все, что можно выиграть. Но мы не должны забывать, что поведение Павла — лишь слабая тень поведения его Господа, и что оружие, готовое отомстить за любое непослушание, было оружием Божьим. Если человек ожесточает себя против усилий божественной любви, выстраивает вокруг себя крепость самодовольства и запирает ее врата от милосердного входа обличения греха и познания Спасителя, и если он поэтому живет год за годом, Год спустя, в непослушании, оружие, которому, как он думает, он сам сопротивлялся, однажды заставит его почувствовать свое преимущество. Мы не можем восстать против спасения Иисуса, не навлекая на себя полностью злых и вредных последствий. Вялая совесть, голодные сердца, бурная воля, деспотические желания, тщетные надежды, а не тщетные страхи постепенно становятся пытками человека, который опускает решетку и поднимает мост, препятствующий входу Иисуса. На земле достаточно адов, если бы человеческие сердца были обнажены.
Но любовь, которая обязана поражать, предупреждает о своей готовности отомстить задолго до того, как позволит нанести удар, и делает это для того, чтобы ему никогда не пришлось падать. Пока возможно, что непослушные станут послушными небесам, Он сдерживает месть, которая готова обрушиться и однажды падет «на всякое непослушание». И только после того, как будут терпеливо испробованы все другие средства, Он позволит этому ужасному финалу рухнуть. Он нависает над головами многих из нас, даже не подозревающих, что мы идем под тенью скалы, которая в любой момент может прийти в движение и похоронить нас под своим весом. Он «в готовности», но все еще находится в состоянии покоя. Давайте проявим мудрость вовремя и поддадимся милосердному оружию, с помощью которого Иисус хотел проникнуть в наши сердца. Или, если метафора нашего текста представляет Его в слишком воинственном обличии, давайте послушаем Его собственную нежную мольбу: «Се, стою у двери и стучу; если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему».
 

	2 Кор. xi. 3. ПРОСТОТА ОТНОСИТЕЛЬНО ХРИСТА
«Но боюсь, чтобы не каким-либо образом, как змей хитростью своей прельстил Еву, так и ваши умы не испортились от простоты, которая в Господе» (2 Кор. xi. 3.
Пересмотренная версия, среди других изменений, гласит: «Простота по отношению ко Христу».
Неточная передача Авторизованной версии является причиной ошибки в значении этих слов, которая причинила большой вред. Предполагалось, что они описывают качество или характеристику, принадлежащую небесам или Евангелию; и, будучи истолкованы таким образом, они иногда превращались в лозунг ограниченности и интеллектуальной лени. «Дайте нам простое Евангелие» — таков был крик людей, которые считали себя евангелистами, когда были просто ленивы, и следствием этого было то, что от проповедников ожидали повторения банальностей, которые делали и их, и их слушателей вялыми. и свести образовательный аспект к евангелизационному аспекту функции христианского учителя.
Совершенно верно, что Евангелие просто, но верно и то, что оно глубоко, и лучше всего оценят его простоту те, кто наиболее честно старался постичь его глубину. Когда мы выпускаем наши маленькие звучащие строчки и обнаруживаем, что они не доходят до дна, мы начинаем еще больше удивляться прозрачности ясной бездны. Не о простоте во Христе, а о Христе говорит Апостол; не качество в Нем, а качество в нас по отношению к Нему. Тогда я хотел бы обратиться к двум мыслям, которые наводят на мысль эти слова. Прежде всего, то отношение ко Христу, которое подобает нашему отношению к Нему; и, во-вторых, вкратце, забота о его поддержании.
I. Итак, сначала посмотрим на то отношение ко Христу, которое подобает христианскому отношению к Нему.
Слово «простота» связано с оттенком презрения. Сказать о человеке, что он «простодушен», — несколько сомнительный комплимент. Все благородные слова, описывающие великие качества, окисляются под воздействием атмосферы и покрываются ржавчиной, как и все хорошие вещи со временем и в процессе использования имеют свойство портиться. Но понятие этого слова действительно очень благородное и высокое. Быть «без складки», что означает греческое слово и его эквивалент «простота», означает, с одной стороны, быть прозрачно честным и правдивым, а с другой — быть нестандартным. Нижняя сторона ткани отсутствует, она сложена вдвое под видимой верхней и идет в противоположном направлении; но все стремится к одному. Человек без подводных течений, без побочных целей, который до самых корней понимает то, что он выглядит, и все существо которого сплочено и направлено в одном направлении, без каких-либо оговорок и отступлений, - это «простой» человек. человек, которого имеет в виду Апостол. Такая простота есть истинная мудрость; такая простота преданности небу является единственным отношением сердца и ума, которое соответствует фактам нашего отношения к Нему. Эта связь представлена в контексте очень милым и нежным образом, в истинной линии библейского учения, в котором во многих местах говорится о Невесте и Женихе, и который на последней странице показывает нам жену Агнца, сошедшую с Небес. встретиться с мужем. Состояние благочестивых душ и их сообщества здесь, на земле, есть состояние помолвки. Их состояние на небесах — это состояние брака. Очень прекрасно видеть, как этот пламенный Павел, подобно подвижнику Иоанну, никогда не знавшему священных радостей этого состояния, держится за мысль о Женихе и Невесте и о своем индивидуальном отношении к ним обоим как к указанию на обязанности Церковь и забота Апостола. Он говорит, что был посредником, который, согласно восточному обычаю, устроил предварительные приготовления к свадьбе и привел невесту к жениху, и, как друг последнего, стоя рядом, очень радуется, услышав голос жениха, и заботится главным образом о том, чтобы в трепетном сердце обрученного не было примеси других любовей, но всесердечная преданность, исключительная привязанность и абсолютное послушание. «Я обручил тебя, — говорит он, — с одним мужем, чтобы представить тебя целомудренной девой небесам. Но я боюсь, что... . . ваш разум должен испортиться от простоты по отношению к Нему».
Эта метафора несет в себе все, что можно сказать об исключительности, глубине, чистоте и всепроникающей любви, которая должна привязать нас к небесам. Ту же мысль об искренней, единственной и абсолютной преданности передают и другие метафоры Писания: раб и воин Христа. Но все, что в них отталкивающее или резкое, смягчается и прославляется, когда мы созерцаем это в свете метафоры моего текста.
Так что я мог бы предоставить ему делать свою собственную работу, но мне, возможно, будет позволено проследить мысль в одном или двух направлениях.
Таким образом, отношение, соответствующее нашему отношению к небу, — это, во-первых, вера, которая смотрит на Него исключительно как на источник спасения и света. Особая опасность, которая тревожила Павла в отношении той маленькой общины христиан в Коринфе, была угрозой, которая в своей особой форме уже давно умерла и похоронена. Но принципы, лежащие в его основе, тенденции, к которым он апеллировал, и опасности, которые тревожили Павла для Коринфской церкви, вечны. Он боялся, что эти иудействующие учителя, которые преследовали его по пятам всю его жизнь и чья единственная цель, по-видимому, заключалась в том, чтобы построить на его фундаменте и разрушить его здание, проникнут в эту церковь и разрушят ее. Острота полемики в этой и контекстуальных главах показывает, насколько реальной и неизбежной была опасность. Теперь они рассказали людям, что у Иисуса Христа был партнер в Его спасительной работе. Они говорили, что послушание иудейскому закону, церемониальному и прочему, является условием спасения, наряду с доверием к Господу как к Мессии. И поскольку они таким образом делили дело спасения между Иисусом Христом и чем-то еще, Павел всю свою жизнь громил и осветлял их и, как он говорит нам в этом контексте, считал их проповедующими другого Иисуса, иного духа и иное Евангелие. . Эта конкретная ошибка давно умерла и похоронена.
Но неужели на его место не пришло ничего другого?
Разве этот старый враг не обрел новое лицо и не живет ли он среди нас так же реально, как жил тогда? Я думаю, что да; будь то в форме более грубого сакраментарианства и церковности, которые ставят таинства и церковь перед Крестом, или в форме решительного отрицания того, что смерть Иисуса Христа на Кресте является единственным средством спасения, или просто в форме форма грубого, распространенного желания иметь свой палец в пироге и участвовать в работе по спасению себя, как утопающий иногда наполовину топит своего спасателя, пытаясь использовать свои конечности. Эти тенденции, с которыми боролся Павел и которые, как он боялся, развратят коринфян от их простой и исключительной уверенности в Христе и только в Христе, как в основании и виновнике их спасения, вечны в человеческой природе, и нам следует быть начеку. на веки вечные против них. Приходят ли они в организованной, систематической, доктринальной форме или являются просто восстанием в наших сердцах ветхого Адама гордыни и самоуверенности, они в равной степени разрушают все дело Христа, потому что посягают на его уединенность и уникальность. . Это не Христос и что-то еще. Людей не спасает синдикат. Это только Иисус Христос, и «кроме Него нет Спасителя». Вы заходите в турецкую мечеть и видите крышу, поддерживаемую лесом тонких колонн. Вы заходите в капитул собора и видите в центре одну мощную опору, поддерживающую всю крышу. Один является символом безхристового множества тщетных опор, другой — одинокой силы и вечной достаточности одного Столпа, на котором покоится вся тяжесть спасения мира и который легко и триумфально возносит его ввысь. «Боюсь, чтобы ваши умы не развратились от простоты» разумной веры, направленной ко Христу.
И подобным же образом Он является единственным светом и учителем людей относительно неба, самих себя, их обязанностей, их судеб и перспектив. Он, и только Он, выявляет эти вещи. Его слово, исходит ли оно из Его уст, или из дел, которые являются частью Его откровения, или из голоса Духа, который берет Его и говорит в века через Его апостолов, должно стать «концом всякой борьбы». То, что Он говорит, и все, что Он говорит, и ничего иного, кроме того, что Он говорит, является вероучением христианина. Он, и только Он, есть «свет, просвещающий всякого человека, приходящего в мир». В этот день болтовни и смятения давайте прислушаемся к голосу Христа и примем все, что исходит от Него, и пусть языком наших самых глубоких сердец будет: «Господь, к кому нам идти?» У тебя есть только слова вечной жизни».
Опять же, наше отношение к небесам требует исключительной любви к Нему. «Требования» — некрасивое слово для обозначения любви. Мы могли бы сказать, и, возможно, точнее, разрешения или привилегии. Обрученная радуется тому, что ее долг — любить и хранить свое сердце чистым от всех конкурирующих привязанностей. Но тем не менее это ее обязанность, потому что это ее радость. Чем Христос является для вас, если вы христианин, и чем Он желает быть для всех нас, христиане мы или нет, имеет такой характер, что единственное подходящее отношение наших сердец к Нему в ответ — это отношение исключительная привязанность. Я не имею в виду, что мы должны любить только Его, но я имею в виду, что мы должны любить все остальное в Нем, и что, если какое-либо существо настолько задерживает или отклоняет нашу любовь, что она либо не проходит, посредством тварь в присутствие Христа, или тварь отвратила от Христа, тогда мы опустились ниже сладостного уровня нашей высокой привилегии и выиграли для себя несчастье, вызванное рассеянными и идолопоклонническими сердцами. Любовь к тому, кто сделал для нас то, что Он сделал, исключительна по самой своей природе, и ее исключительность является всепроникающей исключительностью. Центральный бриллиант делает маленькие камни вокруг него еще более блестящими. Мы должны любить Иисуса Христа во всем или не любить вообще. Разделенная любовь навлекает на себя осуждение, которое тяжело падает на голову неверной невесты.
Дорогие друзья, представление о сущности религии как любви есть не смягчение, а усиление ее строгих требований. Чем больше мы думаем об этой сладкой связи как об истинном союзе души с Богом, который является ее единственным пристанищем и домом, тем более разумной и настоятельной будет казаться старая заповедь: «Возлюби Его всем сердцем твоим и всей душой». , и сила, и ум».
Но, кроме того, наше отношение к небу таково, что ему не соответствует ничего, кроме абсолютного послушания Его заповеди. Должна быть простота, целеустремленность, которая, таким образом, подчиняется, подчиняется быстро, весело, постоянно. Во всех вопросах Его повеление — мой закон, и, так же, как я делаю Его повеление своим законом, Он сделает мое желание Своим мотивом. Ибо Он Сам сказал словами, которые объединяют наше послушание Его воле и Его согласие с нашими желаниями, так, как мы не осмелились бы сделать это, если бы Он не подал нам пример: «Если вы любите Меня, соблюдите Мои заповеди». . Если чего попросите во имя Мое, Я сделаю это». Исключительная любовь, которая связывает нас с этим Господом благодаря нашей вере только в Него, должна выражаться в непоколебимом, непоколебимом, безоговорочном и неохотном послушании каждому слову, исходящему из Его уст.
Эти краткие очерки представляют собой лишь самую жалкую попытку понять, что означают слова моего текста. Но какими бы они ни были, давайте помнить, что они представляют собой единственно правильный ответ спасенного человека спасающему Христу. «Вы не можете служить Богу и маммоне». Все, что не имеет веры, опирающейся только на Него, любви, соединяющейся с Его единственным, вседостаточным сердцем, и послушания, склоняющего все существо сладкому игу Его заповеди, является недостойным ответом на Любовь, которая умер, и это живет для всех нас.
II. А теперь мне остается только бросить взгляд на заботу о сохранении этой исключительной целеустремленности ко Христу.
Подумайте, чем это грозит. Я ничего не говорю о нынешнем брожении мнений, ибо на одного человека, отвлеченного от глубокой и искренней веры интеллектуальными соображениями, есть дюжина тех, у кого она украдена без их ведома, из-за их собственных слабостей и шумы мира. И потому полезнее нам думать обо всей толпе внешних обязанностей, наслаждений, сладостей и горестей, которые домогаются нас и стремятся нас увлечь. Кто сможет услышать тихий голос, говорящий о мире и мудрости, когда Ниагара ревет мимо его ушей? «Мир слишком много с нами, поздно и скоро. Покупая и продавая, мы растрачиваем свои силы» и отрываемся от нашей простой преданности этому дорогому Господу. Но возможно, что мы сможем так внести во весь этот водоворот центральный мир, что он не будет нас беспокоить; и возможно, что «едем ли мы, пьем или что бы мы ни делали, мы можем делать все во славу Его», чтобы мы могли, даже среди наших повседневных неотложных дел и забот, хранить наши сердца на небесах, и наши души в контакте с нашим Господом.
Но не только вещи без этого отвлекают нас.
Наши собственные слабости и своенравность, наши сильные чувства, наши страсти, наши желания, наши потребности — все это имеет противодействующую силу, которая требует постоянной бдительности, чтобы ее нейтрализовать. Ни один человек не может с равномерным упорством ухватиться за штангу, которая одна только и удерживает его от погружения в волны, если только он время от времени не напрягает мышцы. И ни один человек не может твердо держаться за Иисуса Христа, не прилагая сознательных усилий, направленных на то, чтобы улучшить свою хватку.
Если существуют опасности вокруг нас и опасности внутри нас, то дисциплина, которую мы должны соблюдать, чтобы обеспечить эту единую, единодушную преданность, достаточно очевидна. Давайте ясно осознавать эту опасность, чего некоторые из нас не осознают. Давайте проверим себя, чтобы на нас не посягало ползущее зло, пока мы все не осознаем этого, чего некоторые из нас никогда не делают. Давайте ясно поразмыслим над возможностью неопределенного возрастания близости и полноты нашего подчинения Ему – убеждения, которое исчезло из умов многих исповедующих христианство. Прежде всего, давайте найдем время или выделим время для терпеливого, привычного созерцания великих фактов, которые разжигают нашу преданность. Ибо если ты никогда не думаешь об Иисусе Христе и Его любви к тебе, как ты сможешь снова полюбить Его? И если вы настолько заняты своими мирскими делами, преследованием собственных амбиций или исполнением собственных обязанностей, как это может показаться, что у вас нет времени думать о Христе, Его смерти, Его жизни, Его Дух, Его жаждущее сердце по Его невесте, как можно ожидать, что ты испытаешь к Нему хоть какую-то глубокую любовь? Будем и мы с молитвенным терпением ждать того Божественного Духа, который еще теснее соединит нас с Господом нашим.
Если мы не сделаем этого, мы не получим счастья от нашей религии, и она не принесет ни похвалы небесам, ни пользы нам самим. Я не знаю более несчастного человека, чем наполовину христианин, по образцу, я бы сказал, обычного среднего человека, исповедующего христианство этого поколения. У него достаточно религии, чтобы колоть и жалить его, но недостаточно, чтобы побудить его отказаться от зла, которое он, однако, не может спокойно совершить. У него достаточно религии, чтобы «воспламенить свою совесть», но недостаточно, чтобы подчинить свою волю и сердце. Сколько моих слушателей находятся в таком состоянии, им предстоит решить. Если мы вообще хотим быть христианами, давайте будем этим изо всех сил. Пополам религия — это не религия.

		
				«Одна нога в море, другая на берегу;

		

		
				Одному постоянному никогда!'

		

	

	Таковы тысячи исповедующих христианство. «Я боюсь, чтобы ваш разум каким-либо образом не отвратился от простоты по отношению ко Христу».
 

	2 Кор. xii. 8, 9 — СИЛА В СЛАБОСТИ
«Об этом я трижды молил Господа, чтобы оно отошло от меня. И сказал Он мне: довольно для тебя благодати Моей; ибо Моя сила совершается в слабости. Поэтому я охотнее буду хвалиться своими немощами, чтобы обитала во мне сила Христова» (2 Кор. xii. 8, 9.
Эта весьма замечательная страница автобиографии апостола показывает нам, что и он принадлежал к великому воинству мучеников, которые с кровоточащими сердцами и пронзенными стрелами насквозь, тем не менее, совершали свое дело для Бога. Не имеет большого значения, каким было его жало в плоти. Исходное слово предполагает гораздо более тяжелую печаль, чем могла бы подразумевать метафора «шип». На самом деле это, кажется, означает не крошечный шип, который может быть наполовину скрыт в кончике пальца, а один из тех отвратительных кольев, к которым раньше применялось жестокое наказание в виде сажания на кол. И мысль Павла не в том, что ему предстоит вынести какую-то маленькую, тривиальную неприятность, а в том, что он как бы вынужден дрожать от этой огромной пытки.
Несомненно, он имеет в виду тот или иной телесный недуг. Гипотеза о том, что «жало в плоти» было жалом животного начала, побуждающим его ко злу, совершенно несостоятельна, потому что такое жало никогда не могло быть оставлено, когда искренне возносилась молитва о его удалении; и, если бы его оставили, оно никогда не могло бы стать поводом для прославления. Совершенно очевидно, что это была не слабость, которую он мог устранить своими собственными усилиями, не неспособность к служению, которая хоть в какой-то мере приближалась к ошибке, а чисто и просто какое-то наказание от руки Бога (хотя оно также могло рассматриваться как «посланник сатаны»), которое препятствовал ему в его работе и уничтожал всякую гордыню и опасность духовного возвышения вследствие обширности его религиозных привилегий.
Наш текст представляет нам как бы три наиболее поучительных витка потока мыслей, прошедших через ум апостола в отношении этого бремени, которое ему пришлось нести, и которые могут предоставить нам сегодня полезное размышление. Во-первых, это инстинктивное стеснение, которое находит убежище в молитве. Кроме того, благодаря молитве достигается понимание поддерживающей силы и целей шипа, который нельзя было вырвать. И затем, наконец, есть мир молчаливого согласия и воля, которая принимает – не неизбежное, но любящее.
I. Прежде всего мы видим инстинктивное отстранение от того, что мучило плоть, которое укрывается в молитве.
Есть чудесная, красивая и, я полагаю, намеренная параллель между молитвами слуги и Господина. Прошения Павла — это отголосок Гефсимании. Там, под трепещущими оливами, в прерывистом свете пасхальной луны, Иисус «трижды» молился, чтобы чаша прошла от Него. И здесь слуга, ободренный и наставленный примером Хозяина, «трижды» повторяет свое человеческое и естественное стремление к устранению боли, какой бы она ни была, которая, как ему казалось, так мешала эффективности и полноте, поскольку конечно, доставил радость от своего служения.
Но Тот, Кто молился в Гефсимании, был Тем, к кому Павел обратился со своей молитвой. Ибо, как это почти всегда бывает в Новом Завете, «Господь» здесь, очевидно, означает Христа, что очевидно из связи ответа на прошение с окончательным доверием и молчаливым согласием Апостола. Ибо ответ был: «Моя сила совершается в немощи»; и вывод Апостола таков: «С наибольшей радостью буду прославлять в немощах», чтобы сила или «мощь Христова обитала во мне». Поэтому молитва, с которой нам предстоит здесь иметь дело, — это молитва, возносимая небу, которое молилось в Гефсимании и которому мы можем принести свои просьбы и свои желания.
Обратите внимание, как эта молитвенная мысль, обращенная к Самому Учителю, помогает нам глубже проникнуть в самые священные и самые благословенные качества молитвы. Это всего лишь рассказ Христу о том, что у нас на сердце. О, если бы мы жили в истинном понимании того, что такое молитва на самом деле, — выплескивании наших сокровенных желаний и мыслей перед нашим Братом, который также является нашим Господом, — вопросами о том, о чем можно молиться, а о чем нельзя. о которых можно молиться, были бы неуместны и отпали бы сами собой. Если бы мы имели менее формальное представление о молитве и более полно осознавали, что это такое — речь доверчивого сердца к сочувствующему Господу, — тогда все, что наполняет наши сердца, выглядело бы подходящим предметом молитвы. Если что-то достаточно велико, чтобы заинтересовать меня, оно не слишком мало, чтобы о нем можно было поговорить с Ним.
Так вопрос, который часто решается на весьма абстрактных и глубоких основаниях, мало имеющих к делу отношения, — вопрос о том, допустима ли молитва о внешних благах, — отпадает сам собой. Если мне предстоит говорить с небом обо всем, что меня касается, должен ли я держать палец на всем этом великом отделе и молчать о нем? Одна из причин, почему наши молитвы часто бывают такими нереальными, заключается в том, что они не соответствуют нашим истинным желаниям и мыслям, которые заняты нашим умом в момент молитвы. Наши сердца полны каких-то мелких дел, представляющих ежедневный интерес, и когда мы преклоняем колени, ни слова об этом не слетает с наших губ. Может ли это быть правильно?
Разницу между различными объектами молитвы следует искать не в отказе от всего временного и внешнего, а в том, чтобы помнить, что есть два набора вещей, о которых нужно молиться, и над одним из них всегда должно быть написано: «Если будет Твое». воля», а поверх другого писать не нужно, потому что мы уверены, что исполнение наших желаний есть Его воля. Мы знаем о том, что «если просим чего по воле Его, Он слушает нас». Это может показаться очень бедной и ограниченной надеждой, которую можно дать человеку, что, если его молитва будет соответствовать предыдущему определению божественной воли, на нее будет получен ответ. Но этому воспользовалась радостная уверенность того Апостола, который глубже всего видел условия и блаженство гармонии воли Божией и человека. Но о другом наборе мы можем только сказать: «Не моя воля, но Твоя да будет». С этим предложением, не как формула на наших устах, но глубоко в наших сердцах, давайте возьмем все в Его присутствие - шипы и колья, уколы и раны, из которых вытекает жизненная кровь, - давайте возьмем все это к Нему, и будьте уверены, что мы не воспользуемся ни одним из них напрасно.
Итак, у нас есть Лицо, к которому обращена молитва, предметы, которыми она занята, и цель, на которую она направлена. «Снимите бремя» — было прошением Апостола; но это было ошибочное прошение и, следовательно, без ответа.
II. Это подводит меня ко второму из витков, как я осмелился их назвать, этого потока, а именно. понимание источника силы и цели шипа, который невозможно убрать. Господь сказал мне: «Довольно для тебя благодати Моей. Ибо сила Моя» (где слово «Мое» является дополнением, но необходимым) «совершается в немощи».
Ответом по форме и по существу является мягкий отказ от формы прошения, но это нечто большее, чем признание его сути. Ибо лучшим ответом на такую молитву и ответом, который имеет в виду истинный человек, когда он просит: «Сними бремя», должно быть не внешнее устранение давления печали, а придание силы, чтобы выдержать его. Есть два способа облегчить бремя: один — уменьшить его действительный вес, другой — увеличить силу плеча, которое его несет. И последнее — это Божий путь, путь Христа по отношению к нам.
Теперь заметьте, что ответ, который получает эта верная молитва, не является сообщением чего-то свежего, а является открытием очей человека, позволяющего увидеть, что у него уже есть все, что ему нужно. Ответ не таков: «Я дам тебе достаточно благодати», а «Моей благодати» (которую ты имеешь сейчас) «достаточно для тебя». Эта благодать дается и принадлежит скорбящему сердцу в тот момент, когда оно молится. Откройте глаза, чтобы увидеть, что у вас есть, и вы не будете просить, чтобы у вас отняли груз. Разве это не всегда так? Многие сердца несут какой-то тяжёлый груз; возможно, у кого-то неизлечимая печаль, кто-то поражен болезнью, которую, как они знают, невозможно вылечить, кто-то осознает, что кораблекрушение было полным и что горе, которое они несут сегодня, ляжет вместе с ними в прах. Да будет так! «Моей благодати (не будет, но) достаточно для тебя». И того, что у тебя уже есть, достаточно для всех, что обрушивается на тебя — болезней, разочарований, потерь и страданий. Положи на одну сторону все возможные, как и все действительные слабости, тяготы, боли, а на другую поставь эти два слова: «Моя благодать», и все они обратится в ничто и исчезнут. Если бы обеспокоенные христиане научились бы тому, что имеют, и использовали бы то, что уже имеют, они бы реже умоляли Его с тщетными просьбами отнять у них благословения, которые находятся в терниях во плоти. — Моей милости достаточно.
Как скромно говорит Мастер о том, что Он дает! 'Достаточный'? Нет ли запаса? Разве нет больше, чем хотелось бы? Избыток — это «чрезмерное изобилие», не только «превышающее то, что мы просим или думаем», но и гораздо большее, чем наша потребность. «Хлеба на двести пенсов недостаточно, чтобы каждый мог взять немного», — говорит Сэнс. Всемогущий говорит: «Принесите Мне несколько маленьких хлебов и рыбок»; и Вера распределила их среди толпы; и Опыт «собрал из оставшихся фрагментов» больше, чем было, когда началось умножение. Таким образом, используемая благодать увеличивается; дар растет по мере его использования. «Тому, кто имеет, будет дано». И «достаток» — это не просто адекватность, просто покрывающая степень потребности, без перекрывающихся границ, но превышающая ожидания, желания или необходимость; что ведет вперед к большим надеждам и более широкому раскрытию уст наших потребностей, чтобы излилось благословение.
Другая часть этого великого ответа, что Христос с Небес говорил в молящемся духе этого не разочарованного, хотя и отвергнутого Апостола, раскрыла цель скорби, как и первая часть открыла силу перенести ее. Ибо, говорит Он, излагая в нем великий закон Своего Царства во всех отношениях и во всех отношениях: «Сила Моя совершенна», то есть, конечно, совершенна в своем проявлении или действиях, ибо она совершенна сама по себе уже . «Моя сила совершается в слабости». Оно действует внутри и через человеческие слабости.
Бог работает сломанной тростью. Если человек возомнил себя железным столбом, Бог ничего не сможет сделать с ним или через него. Прежде всего нужно из него вырвать все самомнение и самоуверенность. Он должен быть унижен, прежде чем Отец сможет использовать его для Своих целей. Низины удерживают воду, и, если только шлюз открыт, тяготение Его благодати сделает все остальное и унесет поток в глубину смиренного сердца.
Его сила любит действовать в слабости, только слабость должна быть сознательной, а сознательная слабость должна перейти в сознательную зависимость. Там вы получаете закон для Церкви, для дел христианства в самом широком масштабе и в жизни отдельных людей. Сила, которая мнит себя таковой, есть слабость; слабость, которая знает себя таковой, — это сила. Единственным истинным источником Силы, как для христианской работы, так и во всех других отношениях, является Сам Бог; и наша сила принадлежит нам, но происходит от Него. И единственный способ обеспечить это происхождение — это смиренная зависимость, которую мы называем верой в Господа. И единственный способ, которым эта вера в Господа может когда-либо зажечься в душе человека, — это через ощущение своей нужды и пустоты. Итак, когда мы знаем, что мы слабы, мы делаем первый шаг к силе; точно так же, как, познав себя грешниками, мы сделали первый шаг к праведности; точно так же, как во всех регионах признание печального факта нашей человеческой необходимости есть начало радостной уверенности в радостном, торжествующем факте божественной полноты. Все наши пустоты, если можно так сказать, встречаются с Его полнотой, которая вписывается в них. Стоит только человеку осознать то, что он есть, и затем обратиться к Тому, Кто есть все, чем он не является, и тогда в его пустое существо вольется в радости вся полнота Божия. «Моя сила совершается в слабости».
III. Наконец, обратите внимание на спокойное окончательное согласие с любящей необходимостью продолжения печали. «Поэтому я с большей радостью буду хвалиться своей немощью, чтобы сила Христова могла обитать во мне». Воля полностью гармонирует с Христовой. Апостол начинает с инстинктивного отступления, затем переходит к осознанию цели своего испытания и поддерживающей благодати; и теперь он приходит к молчаливому согласию, которое является не пассивностью, а радостным триумфом. Он более чем покорен, он с радостью хвалится своей немощью, чтобы сила Христова могла «раскинуть над ним скинию». «Хорошо для меня, что я пострадал», — сказал старый пророк. Павел говорит еще на более высокой ноте согласия с волей Божией: «Радуюсь, что печалюсь». Я радуюсь слабости, потому что мне легче цепляться, и, цепляясь, я силен и побеждаю зло». Гораздо лучше, чтобы жало нашей печали было удалено, когда мы узнали, для чего оно предназначено, и поклонились ему, чем чтобы оно было удалено внешним удалением, которого мы иногда жаждем. Горе, испытание, неспособность, ограничение, слабость, которые мы используем как средство углубления нашего чувства зависимости от Него, — это благословение, а не горе. И если бы мы только вышли в мир, пытаясь истолковать его события в духе этого великого текста, мы бы реже удивлялись и оплакивали то, что иногда кажется нам неразрешимой тайной скорбей наших и других людей. Все они предназначены для того, чтобы нам было легче осознать нашу полную зависимость от Него и, таким образом, открыть наши сердца для более полного получения животворящего влияния Его всемогущей и самодостаточной благодати.
Вот урок для тех, кто должен нести какой-то крест и знает, что должен нести его всю жизнь. Если вы примете это, оно будет увенчано цветами. Вот урок для всех христианских работников. Служителям Евангелия особенно следует отбросить все мысли о своем собственном уме, интеллектуальных способностях, культуре, достаточности для своей работы и усвоить, что только опустошенные могут быть наполнены, и только когда они знают, что они ничто, они готовы к Бог, чтобы работать через них. И вот урок для всех, кто стоит в стороне от благодати и силы Иисуса Христа, как будто они не нуждаются в ней. Знаете ли вы это или нет, но вы — сломанная трость; и единственный способ навсегда связать вас и сделаться сильным — это признать свою греховность, свою необходимость, свою жалкую нищету, свою полную пустоту и прийти к Тому, Кто есть праведность, богатство, полнота, и сказать: «Потому что Я Я слаб, будь моей силой». Секрет всей благородной, героической, полезной и счастливой жизни заключается в парадоксе: «Когда я слаб, тогда я силен», а секрет всех неудач, несчастий, безнадежных потерь заключается в его обратном: «Когда я слаб, тогда я силен». сильный, значит, я слаб».
 

	2 Кор. xii. 14. НЕ ВАШ, А ВЫ
«Не твоего ищу, но тебя» (2 Кор. xii. 14.
Мужчины обычно быстро подозревают других в пороках, к которым они сами склонны. Тому, кто никогда ничего не делает, кроме как с оглядкой на то, что он может из этого извлечь, очень трудно поверить, что есть и другие люди, движимые высшими мотивами. Поэтому Павлу приходилось снова и снова сталкиваться с ненавистным обвинением в зарабатывании денег на своем апостольстве. Это был один из любимых камней, которые бросали в него его противники в Коринфской церкви, которых было очень много и очень горьких. В этом письме он не раз ссылается на обвинение. Делает он это с большим достоинством и с очень характерной и тонкой смесью негодования и нежности, почти игривости. Таким образом, в контексте он говорит этим коринфским ропотам, что он должен просить у них прощения за то, что не взял у них ничего и таким образом не оказал им почтения. Затем он сообщает им, что снова приедет к ним в третий раз и что этот визит будет отмечен такой же независимостью их помощи, как и другие. А затем он просто позволяет отблеск своего измученного сердца проявиться в словах моего текста. «Я ищу не твоего, а тебя». В этом говорит бескорыстная любовь, которая чувствует себя обязанной, но в то же время не желает унизиться и сказать, что это любовь и что она бескорыстна. Откуда Павел научился этому страстному желанию обладать этими людьми и всему этому подавлению себя в этом желании? Это была искра священного огня, капля бескрайнего океана, отголосок божественного голоса. Слова моего текста никогда не были бы словами Павла, если бы их дух не был сначала Христом. Я осмелюсь рассматривать их в этом аспекте, как излагающие требования Христа к нам и имеющие прямое отношение к вопросу христианского служения и христианской щедрости.
I. Итак, прежде всего замечу, Христос желает личного подчинения.
«Я ищу не твоего, а тебя» — это самый родной язык любви; но в наших устах, даже когда наша любовь чистейшая, к ней примешивается оттенок эгоизма, и очень часто стремление к чужой любви столь же чисто эгоистично, как и стремление к какому-либо материальному благу. Но поскольку человеческая любовь чиста в своем стремлении обладать другим, мы имеем право верить глубокой и чудесной мысли о том, что есть нечто соответствующее ей в сердце Христовом, что есть для нас откровение сердца Христова. Бог; и что, как бы мало мы ни были в состоянии истолковать весь смысл этого факта, Он протягивает к нам руку желания; и ради Себя, как и ради нас, желает приблизить нас к Себе и «удовлетворен», поскольку Он не без этого, когда сердца людей отдаются Ему и позволяют Ему любить их и расточать Себя на них. . Я не рискую вдаваться в эти глубины, но я хотел бы положить на наши сердца, что самый сокровенный смысл всего, что Иисус Христос сказал и говорит каждому из нас, через записи Его жизни, через пафос Его смерти, чудом Его Воскресения, славой Его Вознесения, силой дарованного Ему Духа есть: «Я ищу Тебя».
И, братья, наша самоотдача составляет суть нашего христианства. Наша религия не заключается ни в наших головах, ни в наших действиях; самое глубокое понимание этого состоит в том, что это полное подчинение себя небу, нашему Господу. Существует множество религий, которые являются религией головы и вероучения. Существует множество религий, которые являются религией рук и языка, а также форм, церемоний и таинств; внешнее поклонение. Существует множество религий, которые отдают Ему некоторые из наиболее поверхностных частей нашей личности, в то время как древний Анарх, Самость, спокойно восседает на своем темном троне в глубинах нашего существа. Но ни одна из этих религий не является той религией, которую требует Христос или которая нужна нам. Единственное истинное понятие о христианине — это человек, который может истинно сказать: «Я живу, но не я, но живет во мне Христос».
И это единственный вид жизни, который благословлен; наше единственное истинное благородство, красота, сила и сладость измеряются и точно соответствуют полноте нашего подчинения себя небесам. Пока Земля считалась центром планетной системы, на небесах царила лишь неразбериха. Сместите центр к солнцу, и все станет порядок и красота. Корень греха и мать смерти делает себя своим законом и Господом; зародыш праведности и первые пульсации жизни заключаются в том, чтобы отдать себя небу в Господе, потому что Он отдал Себя нам.
Полагаю, мне нет нужды напоминать вам, что эта самоотдача — нечто большее, чем просто яркая метафора: она подразумевает очень суровый факт; подразумевает, по крайней мере, две вещи: что мы отдали себя небу любовью сердца и неохотным подчинением нашей воли, независимо от того, повелевает ли Он или посылает страдания или радости.
И, о, братия, будьте уверены в том, что никакая подобная отдача себя в сладких взаимностях более высокой, чем человеческая привязанности, невозможна в общем и в большом масштабе, если вы из Евангелия вычеркнете великая истина: «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня». Я верю — и поэтому обязан проповедовать это, — что единственная сила, которая может полностью уничтожить и изгнать власть своего «я» из человеческой души, — это сила, заключенная в жертве Иисуса Христа на Кресте за грешных людей.
И хотя я хотел бы полностью признать все, что благородно и все, что эффективно, в системах религии или нерелигиозной морали, в пределах которых нет места для этого великого мотива, я уверен в том, что злое «я» внутри нас слишком сильна, чтобы ее можно было изгнать чем-либо, кроме старого послания: «Иисус Христос отдал Свою жизнь за тебя, неужели ты не отдашь себя Ему?»
II. Христос ищет личного служения.
«Я ищу. . . ты'; не только ради Моей любви, но и ради Моих инструментов; для Моих инструментов в достижении целей, ради которых Я умер, и в установлении Моего владычества в мире. Теперь я хочу сказать две или три очень простые вещи по этому вопросу, который очень близок моему сердцу и в некоторой степени ответственен за объем христианской деятельности и служения в этой моей общине. Братья, предание себя небу в делах непосредственной христианской деятельности и служения будет результатом действительного подчинения себя Ему в любви и послушании.
Я не могу представить себе человека, который в каком-либо глубоком смысле осознал свои обязательства перед этим Спасителем и в каком-либо реальном смысле совершил великий акт самоотречения и увенчал Христа своим Господом, живя до конца своей жизни, как это делают многие исповедующие христианство, немые и праздные, когда речь идет о работе для Учителя. Мне кажется, что среди многих желаний нынешнего поколения исповедующих христианство нет ничего более необходимого, чем то, чтобы волна нового посвящения прошла по Церкви. Если бы люди, называющие себя христианами, жили более привычно соприкасаясь с фактами искупительной жертвы Спасителя за них, не было бы необходимости сокрушаться о малочисленности работников по сравнению с подавляющим множеством полей, белых для жатвы. Если бы однажды этот поток нового ощущения дара Христова и, как следствие, новой полноты наших возвращенных Ему даров, хлынул бы на церкви, то все маленькие пустые овраги были бы заполнены мигающей волной. Ни челнок не движется, ни веретено не вращается, пока не устремится сильный импульс, рожденный огнем; и тогда все является деятельностью. Бесполезно бить, бить, бить праздных христиан и пытаться заставить их работать. Есть только одно, что заставит их работать, а именно то, что они будут жить ближе к своему Учителю и узнавать больше о том, чем они обязаны Ему; и таким образом становятся Его орудиями для любой цели, для которой Он пожелает их использовать.
Эта отдача себя для непосредственного христианского служения является единственным решением проблемы того, как завоевать мир для Иисуса Христа. Профессионалы этого сделать не могут. Мужчины моего класса не могут этого сделать. Мы во многом засорены тем фактом, что, будучи неизбежно зависимыми от наших общин в плане существования, мы не можем с настолько ясным акцентом, насколько это возможно, подойти к людям и сказать: «Мы ищем не вашего, а вас». Мне нечего сказать о нынешнем церковном устройстве современных христианских общин. Это полностью отвлекло бы меня от моих нынешних целей, но я хочу возложить это на вашу совесть, дорогие братья, что вы, у кого есть другие средства к жизни, кроме провозглашения имени Христа, имеете преимущество, от которого вы на свой страх и риск отказываетесь. Пока христианская церковь считала, что рукоположенный священник — это человек, который может делать то, чего не могут делать миряне, ограничение христианского служения священством было логичным. Но когда христианская церковь, особенно в лице нас, нонконформистов, пришла к убеждению, что служитель — это всего лишь человек, проповедующий Евангелие, что обязан делать каждый христианин, ограничения христианского служения официальному классу стали нелогичным пережитком. , совершенно несовместимое с фундаментальными принципами нашей концепции христианской церкви. И тем не менее, вот оно, опустошающее сегодня наши церкви и создающее комфортные условия для сотен хороших людей в небиблейской и нехристианской лени, потому что, воистину, проповедовать Евангелие — это дело служителя. Я знаю, что этой лени уже не так много, как раньше. Слава богу за это. Среди наших общин гораздо больше, чем в прежние времена, тех, кто осознал тот факт, что задача каждого христианина так или иначе состоит в том, чтобы представлять великий мир. Но все же, увы, в церкви, насчитывающей, скажем, 400 членов, можно сбить последний шифр и получить, вероятно, не слишком низкую оценку числа в ней людей, осознавших и выполнивших это обязательство. А как насчет остальных 360 «тупых собак, которые не лают»? И в этих 360, вероятно, найдутся несколько человек, которые смогут произносить речи и на политических платформах, и в научных лекториях, и по социальным и экономическим вопросам, только они не смогут, хоть убей, открыть рот и сказать хоть слово душа о Том, Кому, по их словам, они служат и Кому, по их словам, принадлежат.
Братья, этого прямого служения нельзя избежать или заменить денежным платежом. Раньше человек убегал от службы в милиции, если находил замену и платил за нее. Есть очень много хороших христиан, которые, кажется, думают, что армия Христа набирается по этому принципу. Но это ошибка. — Я ищу тебя, а не твоего.
III. Напоследок и только слово. Христос ищет нас и наших.
Не ты без своего, и тем более не твой без тебя. Здесь не место, и не время в конце проповеди говорить о такой широкой теме, как этика христианского обращения с деньгами. Но две вещи я скажу: самоосвящение крайне несовершенно, не включающее в себя освящение имущества, и, наоборот, освящение имущества, которое не вытекает из самоосвящения и не сопровождается им, есть ничто.
Итак, если великий закон самоотдачи должен действовать через всю христианскую жизнь, то этот закон, применительно к нашему обращению с тем, чем мы владеем, предписывает три вещи. Первое – это управление, а не собственность; и это по всему периметру наших владений. В зависимости от этого, гневные высказывания, которые мы сегодня слышим о неравном распределении богатства, будут становиться все более и более злыми, и будут в значительной степени оправданы тем фактом, что многие из нас, включая христиан, твердо усвоили эту идею. владения и совершенно забыли обязанность управления.
Опять же, закон самоотдачи, в его применении ко всему, что мы имеем, предполагает наше постоянное обращение к небесам в нашем распоряжении этим нашим имуществом. В этом отношении я не провожу различия между тем, что человек тратит на себя, тем, что он тратит на «благотворительность», и тем, что он тратит на религиозные объекты. Один принцип заключается в том, чтобы управлять, получать, копить, давать, наслаждаться, а именно, что в этом всем Господином должен быть Христос.
Опять же, закон самоотдачи в своем применении к нашему имуществу подразумевает, что в нашем использовании этого имущества должен присутствовать элемент жертвоприношения; будь то интеллектуальная собственность, приобретения, влияние, положение или материальное богатство. Закон помощи – это жертва, а закон христианина заключается в том, что он не должен приносить Господу Богу своему то, что ему ничего не стоит.
Итак, дорогие друзья, давайте все приблизимся к этому великому центральному огню, пока он не растопит наши сердца. Пусть любовь, которая является нашей надеждой, станет нашим образцом. Помните, что хотя лишь смутно и издалека результаты великой жертвы Христа могут быть воспроизведены в любых наших действиях, дух, который привел Его к смерти, — это дух, который должен наставлять и вдохновлять нас жить. Если только мы не сможем сказать: «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня; Я отдаюсь Ему»; и если наша жизнь не подтвердит это высказывание, мы не имеем права называть себя Его учениками.
 

	К ГАЛАТАМ
 

	Гал. ii. 20 — ОТ ЦЕНТРА К ОКРУЖНОСТИ
«Жизнь, которой я теперь живу во плоти, я живу верою Сына Божия, возлюбившего меня и отдавшего Себя за меня» (Гал. ii. 20.
В этом стихе мы видим множество парадоксов. Во-первых: «Я распят со Христом, но живу». Христианская жизнь – это умирающая жизнь. Если мы в каком-то реальном смысле соединены с небом, сила Его смерти делает нас мертвыми для себя, греха и мира. В этом регионе, как и в физическом, смерть является вратами жизни; и поскольку то, ради чего мы умираем в Господе, само по себе является лишь живой смертью, мы живем потому, что умираем, и пропорционально тому, как мы умираем.
Следующий парадокс: «Но не я живу, а живет во мне Христос». Христианская жизнь — это жизнь, в которой обитающий в нас Христос изгоняет и, следовательно, оживляет «я». Мы обретаем себя, когда теряем себя. Его пребывание в нас не разрушает, а возвышает нашу индивидуальность. Тогда мы наиболее истинно живем, когда можем сказать: «Не я, но живет во мне Христос»; душа моей души и я самого себя.
И последний парадокс — это парадокс моего текста: «Жизнь, которой я живу во плоти, я живу» (а не «посредством») «верой Сына Божьего». Истинная христианская жизнь движется одновременно в двух сферах. Внешне и поверхностно это «во плоти», на самом деле это «в вере». Оно не принадлежит материальному и не зависит от физического тела, в котором мы находимся. Мы здесь чужие, и истинная область и атмосфера христианской жизни и есть та невидимая сфера веры.
Итак, в этих словах моего текста мы видим откровенное признание христианином тайны своей жизни. Это подобно геологическому разрезу, оно спускается с поверхности, где трава и цветы, через различные слои, но идет глубже этих слоев, к огненному сердцу, пылающему ядру и центру всех вещей. Поэтому нам всем было бы полезно сделать разрез нашего сердца и посмотреть, сообразны ли там слои с теми, что здесь.
I. Давайте начнем с центра и пойдем на поверхность. Прежде всего, мы имеем великий центральный факт, названный последним, но вокруг которого собрана вся христианская жизнь.
«Сын Божий, возлюбивший меня и отдавший Себя за меня». Оба эти слова, «любящий» и «дающий», указывают назад на какой-то один определенный исторический факт, и единственный факт, который они могут иметь в виду, — это великий факт смерти Иисуса Христа. Это Его отказ от Себя. Это сигнал, высшее проявление и доказательство Его любви.
Обратите внимание (хотя я могу лишь в кратчайшей форме коснуться великих мыслей, которые собираются вокруг этих слов) на три аспекта того трансцендентного факта, центра и ядра всей христианской жизни, которые выходят на первый план в этих словах, стоящих перед нами. Смерть Христа — это великий акт самоотдачи, единственным мотивом которого является Его собственная чистая и совершенная любовь. Без сомнения, в других местах Писания мы излагаем смерть Христа как результат замысла Отца и читаем, что в этом чудесном отречении было два отказа: Отец «даром предал Его на смерть за всех нас». .' Апостол осмеливается в другом отрывке обнаружить это божественное подчинение, смутно намекающее издалека, в молчаливом, но покорном и неохотном подчинении, с которым Авраам отдал своего единородного сына на вершине горы. Но помимо этой неизреченной отдачи Отца Сына, Сам Иисус Христос, движимый только Своей любовью, охотно отдает Себя. Вся доктрина жертвы Иисуса Христа была искажена односторонним настаиванием на истине о том, что Бог послал Сына, забывая о том факте, что Сын «пришел»; и что Он не был связан ко Кресту ни веревками человеческого плетения, ни волей Отца, но что Он Сам привязал Себя к этому Кресту «нитями любви и узами человеческими» и умер ни от чего естественного. необходимости, ни от какого-либо навязывания Ему божественной воли не по своей воле, но потому, что Он захотел, и что Он захотел, потому что Он возлюбил. «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня».
Далее заметьте, что здесь наиболее отчетливо тот великий акт самоотверженной любви, который завершается на Кресте, рассматривается как предназначенный для человека в особом и своеобразном смысле. Я знаю, конечно, что, исходя из простой формулировки моего текста, мы не можем утверждать об искупительном и заместительном характере смерти Христа, поскольку предлог здесь обязательно означает не «вместо», а «во имя». Но, признав это, у меня есть еще один вопрос. Если смерть Христа произошла «во благо» людей, в каком смысле она принесет им пользу, если только не вместо людей? Смерть «для меня» — только для меня, когда я понимаю, что она «вместо» меня. И на практике вы обнаружите, что там, где полноценная вера в Господа Иисуса как смерть за все грехи всего мира, несущую наказание и уносящую его, начала колебаться и бледнеть, люди не знают, что делать. делайте вообще со смертью Христа и вообще перестаньте о ней говорить.
Если только Он не умер как жертва, я, например, не вижу, в чем, кроме простого сентиментального смысла, смерть Христа является смертью для людей.
И, наконец, по этому поводу обратите внимание, как здесь мы ярко выдвинули на первый план великую мысль о том, что Иисус Христос в Своей смерти заботится об отдельных душах. Мы проповедуем, что Он умер за всех. Если мы верим в этот величественный титул, который положен здесь как оправдание нашей веры, с одной стороны, и как основание возможности того, что блага Его смерти будут распространяться по всему миру, с другой стороны, т. е. Сын Божий – тогда мы не преткнемся от мысли, что Он умер за всех, потому что Он умер за каждого. Я знаю, что если вы считаете Иисуса Христа только человеком, то я говорю полную чушь; но я знаю также, что если мы верим в божественность нашего Господа, то не должно быть ничего, что могло бы нас преткнуться, а наоборот, в мысли, что Он умер не за абстракцию, что это не была смутная масса неизвестных существ, собравшихся вместе, но так далеко, что Он не мог видеть ни одного из их лиц, за которых Он отдал Свою жизнь на Кресте. Именно так, и только так, мы можем охватить всю массу человечества — упуская из виду отдельные личности. Мы обобщаем именно потому, что не видим отдельных единиц; но это не путь Бога, и это не путь Христа, который божественен. Для Него все разбито на части, и когда мы говорим, что божественная любовь любит всех, мы имеем в виду, что божественная любовь любит каждого. Я верю (и рекомендую вам эту мысль), что мы не постижим глубину страданий Христа, если не признаем, что грехи каждого человека сознательно увеличивали давление на бремя, под которым Он пал; и не представляем себе чудес Его любви, пока не поверим, что на Кресте Она различила и обняла каждого, а потому и объяла всех. Каждый человек может сказать: «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня».
II. Вот и все о первом центральном факте, который находится здесь. Теперь позвольте мне сказать несколько слов, во-вторых, о вере, которая делает этот факт основой моей личной жизни.
«Я живу верой Сына Божия, возлюбившего меня и отдавшего Себя за меня». Я не собираюсь погружаться в ненужные рассуждения о природе веры; но могу ли я сказать, что, как и все другие знакомые концепции, оно стало настолько гладким, что скользит по нашему ментальному небу, не огрубляя ни одного сосочка и не придавая вообще никакого смысла или вкуса? И я верю, что десятки таких людей, как вы, всю жизнь приходящие в церковь и часовню и воображающие себя вполне осведомленными во всей христианской истине, которую вы когда-либо услышите из моих уст, не уловят с какой-либо ясностью понимания значения этого фундаментального слова «вера».
Очень жаль, что из-за языковых случайностей оно ограничивается нашим отношением к небу. Итак, некоторые из вас думают, что это своего рода теологическое фокусирование, которое не имеет ничего общего и никогда не может быть замечено в повседневной жизни. Предположим, вместо затертого технического «вера» мы на минуту обратимся к новому переводу и скажем «доверие», как вы думаете, это вообще освежит для вас мысль? Это то же самое, что делает сладостью ваши отношения с женой и мужем, другом и родителем, которые, перенесенные на небеса и прославленные в процессе, становятся семенем бессмертной жизни и отворителем врат Небесных. Доверьтесь Иисусу Христу. Это живой центр христианской жизни; это процесс, посредством которого мы притягиваем общее благословение Евангелия в свои сердца и делаем мировую истину нашей истиной.
Мне также не нужно, я полагаю, настаивать на необходимости, чтобы наша христианская жизнь строилась по апостольским канонам, чтобы наша вера охватывала Христа во всех тех аспектах, в которых я говорил о Его работе. Не дай Бог, чтобы мне показалось, что я презираю рудиментарные и неполные чувства к Нему в каком-либо сердце, которое не сможет сказать «Аминь» на это заявление Павла. Я хочу очень серьезно настаивать, особенно обращаясь к молодежи, что истинная христианская вера — это не просто понимание человека, но это понимание Личности, которая «провозглашена Сыном Божьим» и чья смерть есть добровольное самоотречение, мотивированное Его любовью, для унесения грехов каждой отдельной души во всей вселенной. Это Христос, полный Христос, прилепившийся к Тому, к которому наша вера находит что-то достойное ухватывания. И я умоляю вас, не довольствуйтесь частичным пониманием частичного Спасителя; не закрывайте глаз ни на божественность Его природы, ни на действенность Его смерти, но помните, что истинное Евангелие проповедует Христа и Его распятого; и что для нас спасительной верой является вера, которая постигает Сына Божия, «возлюбившего меня и отдавшего Себя за меня».
Заметьте далее, что истинная вера — это личная вера, которая присваивает и как бы ограждает как мою собственную цель и пользу от дарования Себя Христом. Ленивым людям (а большинство из нас ленивы) всегда трудно перенести в свою личную жизнь и привнести в реальный контакт с собой и собственным опытом широкие, общие истины. Согласиться с ними, когда мы сохраняем их в их общности, очень легко и очень бесполезно. Бесполезно говорить: «Все люди смертны»; но насколько все меняется, когда тупой конец этого обобщения принимает форму точки и я говорю: «Я должен умереть!» Тогда оно проникает и прилипает. Легко сказать: «Все люди грешники». Это еще никогда никого не ставило на колени. Но когда мы закрываем с обеих сторон взгляд сбоку и смотрим прямо, на узкую линию нашей собственной жизни, до Престола, где восседает Законодатель, и чувствуем: «Я человек грешный», это отправляет нас к нашим молитвам. за прощение и чистоту. И точно так же никого никогда не пугала мысль о всеобщем суде. Но когда вы переводите это как «Я должен стоять там», ужас Господень убеждает людей.
Подобным же образом та великая истина, в которую мы все верим, а именно, что Христос умер за мир, совершенно бесполезна и бесполезна для нас, пока мы не перенесем ее в мир Павла: «возлюбил меня и отдал Себя за меня». Я не говорю, что сущность веры — это превращение общего утверждения в частное применение, но я говорю, что нет такой веры, которая не осознавала бы личного обладания благами смерти Христа, и это до тех пор, пока вы превратите широкое слово в послание для себя одного, вы еще не увидели блаженства христианской жизни. Вся река может течь мимо меня, но только та ее часть, которую я могу принести в свой сад через свои шлюзы, набрать в свое ведро и поднести к своим губам, принесет мне какую-либо пользу. Смерть Христа за мир есть обычное место поверхностного христианства, которое христианством не является; смерть Христа для меня, как если бы Он и я были единственными существами во вселенной, это смерть, на которой крепится и питается вера.
И, дорогой брат, ты имеешь право воспользоваться этим. Христос любит каждого, и потому Он любит всех; это процесс в божественном уме. Обратным является процесс раскрытия этого ума; Библия говорит нам: Христос любит всех, и поэтому мы имеем право сделать вывод, что Он любит каждого. Вы имеете такое же право считать каждого «кто бы то ни было» в Новом Завете своим собственным, как если бы на странице вашей Библии это «кто бы то ни было» было вычеркнуто, а ваше имя: Иоанн, Фома, Мария, Елизавета или какое-либо другое имя. это так, были помещены туда. «Он любил меня». Можете ли вы это сказать? Переходили ли вы когда-нибудь из области универсальности, смутной и бесполезной, в область личного присвоения личности Иисуса Христа и Его смерти?
III. И теперь, наконец, обратите внимание на жизнь, построенную на этой вере.
Истинная христианская жизнь двойственна. Это жизнь во плоти, а также жизнь в вере. Эти две, как я уже сказал, подобны двум сферам, в каждой из которых проходит путь человека, или, вернее, одна поверхностная, а другая центральная. Вот огромные брызги морских водорослей, плывущие золотом по беспокойной воде, поднимающиеся и опадающие на каждой волне или ряби. Да! но его корень находится глубоко, глубоко, глубоко под бурями, там, где есть движение, закрепленный на скрытой скале, которая никогда не может сдвинуться с места. И поэтому моя жизнь, если она вообще является христианской жизнью, имеет свою поверхность среди изменчивых изменений земли, но ее корень находится в безмолвной вечности центра всех вещей, который есть Христос в Господе. Я живу во плоти снаружи, но если я вообще христианин, то живу верой в отношении моего истинного и должного существа.
Эта вера, которая воспринимает Божественного Христа как личность, чья смерть, вызванная любовью, является моей жизнью и который по моей вере становится Постоянным Гостем в моем сердце; эта вера, если она чего-то стоит, будет формировать и влиять на все мое существо. Это даст мне мотив, образец и силу для всякого благородного служения и всей святой жизни. Единственное, что побуждает людей к истинному послушанию, — это то, что их сердца трогает твердая уверенность в том, что Христос возлюбил их и умер за них.
Иногда мы видели, как люди запускали двигатель вручную; и какой труд стоило заставить огромные кривошипы вращаться и поршни подниматься! Итак, мы поставили перед собой цель попытаться привести нашу жизнь к святости, красоте и благородству, а это удручающая работа. Есть гораздо лучший и более надежный способ: впустить пар, и это поможет. То есть пусть Христос в Своей умирающей силе и живая энергия Его пребывающего Духа занимают сердце, и деятельность становится блаженством, а работа — отдыхом, а служение — свободой и владычеством.
Жизнь, которой я живу во плоти, бедна, ограничена, измучена тревогами, отягощена тяжелыми страданиями, часто становится темной, серой и унылой по мере того, как мы приближаемся к концу, и всегда полна страданий и боли. Но если в этой жизни во плоти будет жизнь в вере, то есть жизнь Самого Христа, принесенная нам через нашу веру, то эта жизнь будет победоносной, тихой, терпеливой, устремленной, благородной, обнадеживающей, нежной, сильной, богоподобной. , будучи жизнью Самого Христа внутри нас.
Итак, дорогие друзья, проверьте свою веру этими двумя испытаниями: что она постигает и что делает. Если оно охватывает всего Христа, во всей славе Его природы и блаженстве Его дела, оно является подлинным; и оно доказывает свою подлинность тогда и только тогда, когда оно действует в вас любовью; оживляя все ваши действия, постоянно приводя вас в сознательное присутствие этого дорогого Господа и делая Его образцом, законом, мотивом, целью, спутником и наградой. «Для меня жить — это Христос».
Если так, то мы действительно живем; но жить во плоти — значит умереть; и смерть, которой мы умираем, когда живем в Господе, есть врата и начало единственной настоящей жизни души.
 

	Гал. iii. 1. Сглаз и очарование
«Кто прельстил вас, чтобы вы не покорялись истине, пред очами которой явился Иисус Христос, распятый среди вас?» – Гал. iii. 1.
Пересмотренная версия дает более короткую и, вероятно, правильную форму этого яростного вопроса. В нем опущены два пункта: «что вы не должны подчиняться истине» и «среди вас». Это упущение увеличивает остроту темы допроса, но при этом не теряет смысла.
Через весь этот вопрос проходит очень яркая метафора, которую обычные читатели могут легко упустить из виду. Вы знаете старое суеверие о сглазе, почти повсеместно распространенное на момент написания этого письма и даже сейчас на Востоке и до сих пор сохранившееся среди нас. Считалось, что определенные люди обладают силой взглядом причинять вред и, фиксируя взгляд своих жертв, высасывать из них саму жизнь. Поэтому Павел спрашивает, кто этот злой колдун, который таким образом очаровал непостоянных галатов и высасывает их христианскую жизнь из их глаз.
Поэтому очень уместно, если есть эта ссылка, которую несет в себе слово, переведенное как «околдованный», он продолжает говорить об Иисусе Христе как о явленном перед их глазами. Они видели Его. Как им удалось отвернуться и посмотреть на что-нибудь еще?
Но в качестве введения следует сделать еще одно замечание, касающееся всей силы выражения «очевидно изложенное». Используемое слово, как говорят нам комментаторы, — это то, которое используется для демонстрации официальных прокламаций или публичных объявлений в каком-нибудь заметном месте, например на форуме или рынке, где граждане могут прочитать. Итак, продолжая метафору, это слово можно было бы перевести, как предложили некоторые выдающиеся ученые, как «плакат» — «Перед чьими глазами был изображен Иисус Христос». Это выражение приобрело несколько неблагородные ассоциации из-за современной рекламы, но это не причина, по которой мы должны упускать из виду его силу. Итак, Павел говорит: «В моей проповеди Христос был явно представлен. Это похоже на какое-то необъяснимое волшебство, что, увидев Его, ты должен отвернуться, чтобы посмотреть на других». Безумие вызывает удивление, так же как и грех заслуживает упрека; и пламенный вопрос моего текста передает и то, и другое.
I. Придерживаясь метафоры, я сначала отмечу плакат, который показал Павел.
«Иисус Христос распятый предстал перед вами», — говорит он этим галатам. Теперь он имеет в виду, конечно, свою собственную работу по проповеди им Евангелия в начале. И эта яркая метафора поразительно предполагает две вещи. Мы видим в этом представление Апостола о том, что Ему надлежало сделать. Его должность была очень скромной: просто повесить прокламацию. Единственное достоинство прокламации состоит в том, что она должна быть краткой и ясной. Оно должно быть авторитетным, оно должно быть срочным, оно должно быть «написано крупным планом», оно должно быть легко понятным. И тому, кто обнародует его, не остается ничего другого, как закрепить его и убедиться, что оно разборчиво. Если я позволю себе углубить современную фразеологию, то Павел имеет в виду, что он был ни больше, ни меньше, как наклейкой купюр, что он вышел с плакатами и прикрепил их.
Ах! если бы мы, служители, повсеместно действовали бы в соответствии с смыслом этой метафоры, не думаете ли вы, что кафедра чаще была бы центром власти, чем сегодня? И если бы вместо того, чтобы излагать свои собственные изобретательности и домыслы, мы осознали бы тот факт, что нам приходится прятаться за широкой простыней, которую мы застегиваем, то во многих умирающих церквях появилось бы новое дыхание, и мы бы меньше слышали часто оправданных сарказмов по поводу неэффективности современной кафедры.
Но я перехожу от концепции Павла к его изложению своей темы. «Иисус явился среди вас». Если я могу немного изменить метафору, плакат, который прикрепил Пол, был похож на те, которые современная рекламная изобретательность размещает на всех наших стенах. Это была картинка-плакат, и на ней была изображена одна единственная фигура — Иисус, Личность. Христианство — это Христос, а Христос — это христианство; и везде, где есть кафедра или книга, посвященная скорее доктринам, чем Тому, Кто является Источником и Добычей всех доктрин, существует отклонение от первоначальной формы Евангелия.
Я знаю, конечно, что доктрины – которые являются лишь формальными и упорядоченными изложениями принципов, включенных в факты – должны вытекать из провозглашения личности, Христа. Я не такой дурак, чтобы восставать против теологии, как это делают некоторые люди в наши дни. Но я хочу подчеркнуть, что первая форма христианства — это не теория, а история, и что откровение Божие — это биография человека. Мы должны начать с личности, Христа, и проповедовать Его. Если бы все наши проповедники и все исповедующие христианство в своей личной религиозной жизни усвоили следующее: поскольку христианство — это прежде всего не философия, а история, а ее центр — не упорядоченная последовательность доктрин, а живой человек, действие то, что делает человека обладателем христианства, - это не интеллектуальный процесс усвоения определенных истин и их принятия, а моральный процесс цепляния с доверием и любовью к личности, Иисусу.
Но, кроме того, если кто-нибудь из вас обратится к оригиналу, вы увидите, что порядок предложения таков, что придаёт большое значение последнему слову «распятый». На плакате изображен не просто человек, а тот человек, который стоит на Кресте. Ах! Братья, сам Павел в словах моего текста указывает пальцем на то, что, по его замыслу, было пульсирующим сердцем всего его послания, жизненно важной точкой, из которой изливалась вся его сила и весь сияние его благословения. на человечество — «Христос распятый». Если на плакате изображен Христос в других отношениях и в других аспектах, без изображения Его распятого, то это несовершенное изображение Евангелия, которое проповедовал Павел и которым был Христос.
II. Теперь подумайте, во-вторых, о чародеях, которые притягивают взгляды.
Вопрос Павла — это не вопрос невежества, а риторический способ упрекать и выражать удивление. Он знал, и галаты достаточно хорошо знали, кто околдовал их. Все письмо представляет собой полемику, развернувшуюся в огне, а не на морозе, как некоторые аргументы, против весьма заметного класса учителей, а именно. те эмиссары иудаизма, которые прокрались в Церковь и взяли на себя особую функцию следить за шагами Павла среди языческих общин, которые он собрал вместе благодаря вере в Господа, и использовали все средства, чтобы сорвать его работу.
Я не могу не остановиться на мгновение на этой исходной ссылке моего текста, потому что она очень актуальна для нынешнего положения вещей среди нас. Чему учили эти люди в этом Послании, с которыми Павел сражается так, как если бы он был вместе с ними на лесопилке? Вот что: они не отрицали, что Иисус был Христом; они не отрицали, что вера привязывала к Нему человека, но говорили, что соблюдение внешних обрядов иудаизма необходимо для входа в Церковь и ко спасению. По их мнению, они не умаляли Христа, но прибавляли Ему. И Павел говорит, что добавлять — значит умалять; говорить, что необходимо что-либо, кроме веры в законченное дело Господа, — значит отрицать, что это законченное дело и вера в него являются средством спасения; и вся евангелическая система рухнет в небытие, если однажды вы это признаете.
Итак, есть ли сегодня кто-нибудь, кто говорит то же самое, с вариациями, вызванными изменением внешних условий? Неужели нет в пределах христианской церкви людей, повторяющих старое иудейское представление о том, что внешние церемонии — крещение и Вечеря Господня — необходимы для спасения и связи с христианской церковью? И не правда ли, что сейчас, как и тогда, они хотя и не умаляют явно, но представляют собой эти внешние обряды так, что умаляют единственную необходимость веры в совершенное дело Иисуса Христа? Центр смещается от личного союза с личным Спасителем посредством личной веры к участию во внешних таинствах. И я смею думать, что поток лавы, который в этом Послании к Галатам Павел изливает на иудействующих своего времени, нуждается лишь в небольшом отклонении, чтобы облить своим горячим потоком и поглотить сакраментальные теории наших дней. «О, неразумные галаты, кто вас околдовал?» Разве не похоже на какое-то зловещее колдовство то, что после евангельского возрождения прошлого века и начала нынешнего века снова возникает эта старая-старая ошибка и омрачает простоту евангельского учения, что дело Христа, постигнутое вера, без чего-либо другого, есть средство и единственное средство спасения?
Но мне не нужно тратить время на это оригинальное приложение. Давайте лучше подойдем поближе к нашей индивидуальной жизни и ее слабостям. Странная вещь, настолько странная, что если бы человек не знал этого сам, то вряд ли был бы склонен поверить в то, что человек, «вкусивший благое слово Божие и силы будущего мира» и познавший Иисуса Христа как Спасителя и Друг, должен отступить от Него и обратиться к чему-либо иному. И все же, странное и печальное, и похожее на какое-то волшебство, временами и в какой-то мере это переживание всех нас; и, увы! это очень трагический опыт многих, кто какое-то время шел за Учителем, а затем отвернулся и больше не ходил с Ним. Мы вполне можем задаться вопросом; но корень зла не в зловещем блеске колдунского ока без нас, а в слабости нашей собственной воли, и своенравии нашего собственного сердца, и блуждании наших собственных привязанностей. Мы часто стремимся к приходу злого влияния и готовы поддаться очарованию и отвернуться от Иисуса. Это загадочно, ведь почему люди должны выбрасывать бриллианты ради пасты? Это загадочно, потому что мы обычно не бросаем вещество, чтобы получить тень. Это загадочно, потому что человек обычно не опустошает свои карманы с золотом, чтобы наполнить их гравием. Это загадочно, потому что жаждущий человек обычно не отворачивается от полного, кипящего, живого источника, чтобы посмотреть, сможет ли он найти еще какие-нибудь капли, зеленые от накипи, застойные и пахучие, на дне какой-нибудь разбитой цистерны. Но все эти безумия являются здравомыслием по сравнению с безумием, в котором мы повинны бесчисленное количество раз, когда, познав сладость Иисуса Христа, мы отворачиваемся от прелестей мира. Обычаи, наше знакомство с Ним, истощение повседневных забот – как мельчайшие песчинки, которые приклеиваются к бумаге и делают кусок наждачной бумаги, достаточно прочный, чтобы сделать надпись на железе – соблазны мирских наслаждения, напряжение наших повседневных забот — все это как кольцо волхвов, стоящих вокруг нас, перед которыми мы бессильны, как птица перед змеем, и они околдовывают нас и уводят прочь.
Печальный факт подтверждался снова и снова в большом масштабе в истории Церкви. После каждого всплеска обновленной жизни и возвышенной духовности обязательно наступает период реакции, когда оцепенение и формальность снова заявляют о себе. Что последовало за Реформацией в Германии? Столетие смерти. Что последовало за пуританством в Англии? Всплеск похоти и безбожия.
Так было всегда, и так обстоит дело с каждым из нас, как мы слишком хорошо знаем. Ах, братья! соблазны вездесущи, и наши бедные глаза очень слабы, и мы отворачиваемся от Господа, чтобы взглянуть на этих уродливых чудовищ, которые ищут своим взглядом увлечь нас на погибель. Интересно, сколько среди этой аудитории исповедующих христианство, которые когда-то видели Иисуса Христа гораздо яснее, созерцали Его гораздо более пристально и обратили свои сердца к Нему с гораздо большей любовью, чем сегодня? Некоторые из великих горных вершин Африки видны только в течение часа или двух утром, а затем облака собираются вокруг них и скрывают их до конца дня. Это похоже на опыт многих исповедующих христиан, которые видят Его утром своей христианской жизни гораздо ярче, чем когда-либо после этого. — Кто тебя околдовал? Мир; но архи-колдун надежно сидит в наших сердцах.
III. Наконец, придерживаясь метафоры, позвольте мне предложить, хотя мой текст не затрагивает этого, Амулет.
В Египте и Палестине можно видеть любящих матерей, которые вешают на шею своим младенцам обереги, чтобы оградить их от влияния сглаза; и есть амулет, который мы можем носить, если захотим, и который защитит нас. В Дурном глазе нет очарования, если на него не смотреть.
Единственная цель волхва — отвести наш взгляд от Христа; вполне логично сказать, что способ победить объект — это сосредоточить свой взгляд на Христе. Если вы не будете смотреть на зловещий блеск сглаза, он не будет иметь над вами никакой власти; и если ты будешь пристально смотреть на Него, то, и только тогда, ты не будешь смотреть на него. Как Улисс в легенде, завяжите глаза и залейте воском уши, если не хотите, чтобы вас соблазняли ни песни, ни вид прекрасных форм сирен на их острове. Пристально смотреть на Иисуса Христа и с решимостью никогда не отворачиваться от Него — единственная защита от этих соблазнительных наслаждений вокруг нас.
Но, братия, есть Христос распятый, взирая на которого, мы находимся в безопасности среди всех соблазнов и сетей. Я сомневаюсь, что Христос, который не умер за людей, имеет достаточную власть над сердцами и умами людей, чтобы привлечь их к Себе. Нити, связывающие нас с Ним, являются гарантией Его умирающей любви, победившей нас. Если только мы будем день за днём и мгновение за мгновением, проходя через обязанности и отвлечения, искушения и испытания этой нынешней жизни, актом воли и мысли обратимся к Нему, тогда всё наваждение ложная привлекательность исчезнет из окружающих нас искушений, и мы увидим, что сирены, несмотря на все свои прекрасные формы, заканчиваются мерзкими рыбьими хвостами и сидят среди костей мертвецов.
Братья, «взирать на Иисуса» — это секрет победы над очарованиями мира. И если мы будем привычно так смотреть, то сладость, которую мы испытаем, уничтожит всю обольстительную силу меньшей и земной сладости, и благодатный свет солнца потускнеет и почти погасит обманчивые отблески, соблазняющие нас в болота, где мы утонем. Итак, отвернитесь от всего этого; прилепляйтесь к небу; и хотя сами по себе мы можем быть такими же слабыми, как колибри перед змеей или кролик перед тигром, Он даст нам силу, и свет Его лица, сияющий на нас, закрепит наши глаза и сделает нас нечувствительными к чары колдунов. Поэтому нам не придется бояться вопроса: «Кто тебя околдовал?» но мы сами бросаем вызов всей силе очарования торжествующим вопросом: «Кто отлучит нас от любви Христовой?»
Помоги нам, Господи! мы умоляем Тебя жить рядом с Тобой. Отврати наши глаза от суеты и дай нам возможность всегда видеть перед собой Господа, чтобы мы не смущались.
 

	Гал. iii 4 — УРОКИ ОПЫТА
«Неужели вы так много претерпели напрасно?» – Гал. iii 4.
Проповедовал в последнее воскресенье года.
Этот страстный вопрос обычно воспринимается как напоминание непостоянным галатам о том, что их христианская вера навлекла на них много страданий от рук их неверующих братьев, и как призыв к верности Евангелию, чтобы они не свели на нет свою прежнюю храбрую стойкость. . Поддавшись иудействующим учителям и избежав тем самым «преступления Креста», они сделали бы напрасными свои прошлые страдания. Но можно предположить, что слово «страдание» здесь скорее употребляется в том смысле, в котором оно известно в других местах, а именно, с общей идеей чувства, причем природа чувства не определена. Трогательным доказательством преобладания боли и печали является то, что постепенно значение слова стало неразрывно переплетаться с мыслью о печали; тем не менее, в тексте это можно понимать как значение пережитого или ощущаемого, и считать, что апостол ссылается на весь прошлый опыт галатов и основывает свой призыв к их стойкости на всех радостях, а также на скорби, которые принесла им их вера.
Взяв эти слова в более общем смысле, они становятся вопросом, который нам полезно задать себе в такое время, как сейчас, когда календарь естественным образом предлагает нам оглянуться назад и спросить себя, что мы сделали из всего нашего опыта в прошлом. прошлое, или, скорее, то, что с помощью всех них мы сделали из себя.
I. Обязанность ретроспективного анализа.
Практически по любой причине нам полезно освободиться от преобладающей сосредоточенности на настоящем. Все, что уравновешивает подавляющую тяжесть настоящего, есть пока что благо и благо, а все, что смягчает сердце и сохраняет хотя бы длительное воспоминание о ранней, влажной свежести и о высоких стремлениях, которые хотя бы на короткое время возвысили наше прошлое — это приобретение среди пыльных банальностей сегодняшнего дня. Мы видим вещи лучше и яснее, когда отодвигаемся от них немного, так как на расстоянии вытянутой руки лицо виднее, чем когда оно близко.
Но наши ретроспективы слишком часто почти столь же тривиальны и унизительны, как и наша погруженность в настоящее, и чтобы не дать памяти стать служителем легкомыслия, если не греха, необходимо, чтобы такой вопрос, как вопрос нашего текста, был срочно задан каждый из нас. Память должна быть в тесном союзе с совестью, как и все наши способности, иначе от нее мало пользы. Это просто сентиментальная роскошь памяти, которая находит задумчивое удовольствие в простом переходе из жесткого настоящего в мягкий свет, не без иллюзии в его лучах, «дней, которых больше нет». Просто пережить заново наши горести и радости без ясного понимания того, как они повлияли на наш моральный облик, — это не тот ретроспективный взгляд, который приличествует человеку, как бы это ни подходило животному. Нам приходится оглядываться назад, как это делает человек, спасающийся из океана на хрупкую песчаную отмель, которая постоянно откалывается и рассыпается у самых его пят. Вспоминать прошлое главным образом так, как оно повлияло на нашу радость или наше горе, так же недостойно, как рассматривать настоящее с той же точки зрения, и лишает того и другого их высшего достоинства. Память только тогда благословенна и приносит в нас наивысшее благо, когда вопрос нашего текста настойчиво стоит перед нами, и цель ретроспективы состоит не в том, чтобы попытаться разжечь холодные угли прошлых эмоций, а в том, чтобы выяснить, какой эффект на наши нынешние характеры повлиял наш прошлый опыт. Нам не нужно оглядываться назад и пытаться собрать увядшие цветы, а искать плоды, которые последовали за опавшими цветами.
II. Настоящее испытание прошлого.
Вопрос нашего текста подразумевает, как мы уже предположили, что вся наша жизнь со всем ее разнообразным и часто противоположным опытом представляет собой упорядоченное целое, имеющее определенный конец. Есть некая цель, выходящая за пределы момента, которому нужно служить. Наши радости и наши печали, наши приобретения и наши потери, светлые часы и темные часы, и часы, которые не являются ни особенно яркими, ни чрезвычайно темными, наши неудачи и наши успехи, наши разочарованные или сбывшиеся надежды, и все бесконечное разнообразие Условия и окружающая среда, через которые прошли наши разные дни и годы, служат одной цели. Жизнь создает людей; Младенец представляет собой связку возможностей, и с годами один возможный путь развития за другим блокируется. Ребенок мог быть кем угодно; человек затвердел и зафиксировался в одной форме.
Но все это разнообразие импульсов и сложных переживаний нуждается в содействии самого человека, если они хотят достичь в нем своих высших результатов. Если он просто воспринимает эти внешние силы, действующие на него, они действительно будут его формировать, но он будет плохим существом. Жизнь не создает людей, пока люди не возьмут на себя управление жизнью, и тот, кто позволяет обстоятельствам и внешним обстоятельствам руководить собой, как длинные водоросли в реке направляются ее течением, с высшей точки зрения испытает изменения целая жизнь напрасно.
Несомненно, каждый из наших переживаний имеет свою собственную непосредственную и низшую цель, и эти цели обычно достигаются, но помимо них у каждого есть дальнейшая цель, которая не может быть достигнута без усердной осторожности и настойчивых усилий с нашей стороны. Если бы мы хотели быть уверены в том, что значит страдать от жизненного опыта напрасно, нам нужно всего лишь спросить себя, для чего нам дана жизнь, и мы все знаем это достаточно хорошо, чтобы иметь возможность судить, насколько далеко мы использовали жизнь для достижения цели. высшие цели жизни. Мы можем по-разному ставить эти цели в нашем исследовании результатов нашего разнообразного опыта. Начнем с самого низкого: мы получили жизнь для того, чтобы познать истину, и если наш опыт не научил нас мудрости, то это было напрасно. Прискорбно оглядываться вокруг и видеть, как мало людей способно составить хоть что-нибудь вроде независимого и разумного мнения и как ими движут порывы страсти, слепые предрассудки, всякого рода самозванцы и шарлатаны. Не менее печально нам обратить свой взор внутрь себя и обнаружить, возможно, не без удивления и стыда, как мало из того, что мы достаточно самодовольны, чтобы называть своими мнениями, обусловлено нашими собственными убеждениями.
Если мы когда-нибудь будем достаточно честны с самими собой, чтобы увидеть проблеск собственной неразумности, вопрос нашего текста будет сильно давить на нас и может помочь нам стать мудрее, научив нас тому, насколько мы глупы. Нам открыт бесконечный источник мудрости, и все богатое разнообразие нашего жизненного опыта было расточено на нас, чтобы помочь нам, и что мы из всего этого сделали?
Но мы можем подняться на ступень выше и вспомнить, что мы созданы моральными существами. Поэтому все, что не развило в нас детские потенциальные возможности и не сделало их нравственными качествами, было пережито напрасно. «Не наслаждение и не печаль — наш предназначенный конец и путь». Жизнь предназначена для того, чтобы заставить нас любить и делать добро, и если она не оказала на нас такого воздействия, она потерпела неудачу. Если это правда, то мир полон неудач, как испорченные статуи в мастерской плохого скульптора, и мы сами должны искренне признать, что жизненная дисциплина слишком часто тратилась на нас, а на нас - божественная жалоба со стороны в древности было правдой: «Напрасно Я бил детей твоих, они не получили никакого исправления».
Нет более печальной траты, чем трата печали, и увы! мы все знаем, насколько бессильны наши страдания сделать нас лучше. Но не только скорби не обращают на нас внимания, наши радости столь же часто были напрасны, как и наши печали, и память, зажигая светильник на далекое прошлое, видит так мало моментов, в которых жизнь научила нас любить добро. и будьте добры, чтобы она могла погасить свой свет и позволить мертвому прошлому похоронить своих мертвецов.
Но мы должны подняться еще выше и думать о людях как о созданных для Бога и как о единственных известных нам существах, способных к религии. «Главная цель человека — прославлять Бога и вечно наслаждаться Им». И эта главная цель находится в полнейшей гармонии с низшими целями, о которых мы только что говорили, и они никогда не будут реализованы во всей своей полной полноте, если эта полнота не будет искаться в этой главной цели. Издавна размышляющие души знали, что начало мудрости — это страх Господень, и что этот страх также несомненно является началом добра. Это не был неуместный упрек на вопрос: «Что хорошего мне сделать?» когда Иисус заставил нетерпеливую молодую душу, просившую об этом, оправдать перед собой свое учтивое и поверхностное обращение к Нему с оскорбленным и вульгаризированным титулом «Благо», и указал ему на небеса как единственное Существо, которому этот титул в своем совершенстве , можно было бы дать. Если «нет блага, кроме одного, то есть Бога», то доброта человека должна быть черпаема из Него, и мораль без религии теоретически будет неполной, а на практике — заблуждением. Если же люди созданы нуждающимися в Боге и способными владеть Им и быть одержимыми Им, тогда великий вопрос для всех нас заключается в том, притягивается ли жизнь со всем ее быстрым вихрем меняющихся обстоятельств и изменчивых судеб приблизили нас к небесам и сделали нас более подходящими для получения большего от Него? Эта главная цель настолько высшая, что жизнь, не достигшая ее, может считаться только «тщетной», каких бы других успехов она ни достигла. Оно настолько невыразимо важно и необходимо, что по сравнению с ним все остальное канет в небытие; поэтому многие жизни, которые являются ошеломляющими успехами в глазах людей, в действительности являются ужасающими неудачами.
Теперь, если мы возьмем с собой эти простые принципы, оглядываясь назад на прошлый год, мы приступим к очень серьезному расследованию и столкнемся лицом к лицу с очень покаянным ответом. У кого-то из нас могли быть большие печали, и слезы едва высыхали на наших щеках; у кого-то из нас могла быть великая радость, и наши сердца все еще трепетали от волнения; у некоторых из нас могли быть большие успехи, и некоторые из нас понесли тяжелые потери, но вопрос, который мы должны задать, заключается не в качестве нашего прошлого опыта, а в его влиянии на нас. Была ли жизнь использована нами так, чтобы помочь нам стать мудрее, лучше, более набожными? И ответ на этот вопрос, если мы честны в нашем исследовании себя и если память не была простой сентиментальной роскошью, должен заключаться в том, что мы слишком часто были всего лишь неверными получателями как милостей Божьих, так и наказаний Божьих, и получали большую часть жизненной дисциплины, и остался недисциплинированным. Вопрос о нашем тексте, если бы я его задал, был бы неуместным, но он задается каждому из нас суровым голосом совести, а для некоторых из нас – устами близких людей, чья потеря была одним из самых главных наших страданий. Бог задает нам этот вопрос, и Ему трудно поверить.
III. Лучший выпуск ретроспективы.
Мир говорит: «То, что я написал, я написал», и в мысли о невозвратном прошлом заключена очень торжественная и ужасная реальность. Независимо от того, достигла ли жизнь целей, ради которых она была дана, или нет, она достигла некоторых целей. Возможно, оно превратило нас в характеры, прямо противоположные намерениям Бога относительно нас, но оно превратило нас в определенные характеры, которые, насколько видит мир, никогда не могут быть уничтожены или переделаны. Мир резко проповедует неизгладимость характера и провозглашает, что от эфиопа можно ожидать изменения своей кожи, а от леопарда — своих пятен, как человек, привыкший творить зло, может научиться поступать хорошо. Тот мрачный фатализм, который возлагает на плечи человека последствия мертвого прошлого и запрещает ему надеяться, что что-либо сотрет следы «того, что когда-то было», находится в резком противоречии с большой надеждой, принесенной в мир небесами. . Что мы написали, то мы написали, и у нас нет власти стереть строки и снова сделать лист чистым, но Иисус Христос снял рукопись, «которая была против нас», пригвоздив ее к Своему кресту. Вместо нашего старого, изношенного грехом и отмеченного грехом «я», Он предлагает каждому из нас новое «я», не результат того, чем мы были, но образ того, кем Он является, и пророчество о том, какими мы будем. Великим даром святости для будущего, вложив в него Свою жизнь и дух, Иисус делает все новым. Евангелие в полной мере признает, как плохи были некоторые, принявшие его, но оно может охотно признать свою прошлую нечистоту, ибо контрастирует со всей прежней грязью их теперешнюю чистоту, и самые закоренелые развратники, уверовавшие в Господа, радуются скажите: «Вы омылись, освятились, оправдались во имя Господа Иисуса Христа».
 

	Гал. iii. 22. ВСЕЛЕНСКАЯ ТЮРЬМА
«Но Писание всех заключило под грехом, чтобы обетование верою Иисуса Христа было дано верующим» (Гал. iii. 22.
Апостол использует здесь поразительную и торжественную фигуру, которая для английского читателя сильно завуалирована двусмысленностью слова «завершено». Оно буквально означает «заткнись», и его следует понимать в буквальном смысле ограничения, а не во вторичном смысле вывода. Итак, мы должны представить себе огромную тюрьму, в которой заключено человечество. И затем, что очень характерно, Апостол сразу переходит к другой метафоре, когда говорит «под грехом». То, что минуту назад представлялось его живому воображению огромной темницей, теперь представляется как тяжелая тяжесть, давящая на тех, кто находится внизу; если, конечно, нам, возможно, не следует думать, что низкая крыша темной темницы тяготит пленников.
Далее он говорит, что Писание загнало людей в этот плен. Это, конечно, не может означать, что откровение делает нас грешниками, но это означает, что оно делает нас более виновными и что оно провозглашает факт человеческой греховности так, как никогда не делал ни один другой голос. И тогда вся мрачность картины смягчается и объясняется, а должность, приписываемая небесному откровению, гармонируется с Божьей любовью благодаря сильному, устойчивому лучу света, падающему из последних слов, которые говорят нам, что заключенные не были связаны. в цепях за отчаяние или смерть, но для того, чтобы, собравшись в общей скорбной судьбе, они могли стать получателями общего блаженного спасения и выйти в свободу и свет через веру во Господа.
Итак, вот три вещи: тюрьма, ее страж и ее разрушитель. «Писание всех заключило под грехом, чтобы обетование по вере Иисуса Христа было дано всем верующим».
I. Итак, во-первых, обратите внимание на вселенскую тюрьму.
Теперь Апостол говорит две вещи, и мы можем отбросить эту цифру и посмотреть на факты, лежащие в ее основе. Первое состоит в том, что всякий грех — это темница, а другое в том, что все люди находятся в этой темнице, если только они не вышли из нее через веру в Господа.
Любой грех – это тюремное заключение. Это прямо противоречит представлениям многих людей. Они говорят себе: «Почему я должен быть скован и ограничен этими устаревшими ограничениями общепринятой морали?» Почему бы мне не разорвать узы и не сделать то, что я хочу? И они смеются над христианами, которые осознают ограничения, в которые их поставил закон Божий; и скажите нам, что мы «хладнокровные люди, живущие по правилам», и противопоставьте их собственной широкой «эмансипации от узких предрассудков». Но реальность другая. Человек, который поступает неправильно, является рабом в той мере, в какой он это делает. Если вы хотите узнать — и заметьте это, вы, молодые люди, которые могут быть обмануты ложными контрастами между ограничениями долга и свободой вести распутную жизнь, — если вы хотите узнать, насколько сильно «тот, кто грешит» раб греха», попытайтесь разорвать его, и вы обнаружите это достаточно быстро. Мы все знаем, увы! бессилие воли, когда дело доходит до борьбы с каким-то злом, к которому мы уже привыкли; и как мы определяем и определяем, и пытаемся, и терпим неудачу, и определяем снова, но без лучшего результата. Мы — рабы своих собственных страстей; и ни один человек не свободен, кому его низшее «я» мешает делать то, что его лучшее «я» говорит ему, что он должен делать. Искуситель приходит к вам и говорит: «Приди и сделай это, хотя бы раз». Знаешь, ты можешь остановиться, когда захочешь. Нет необходимости делать это второй раз». И когда вы это сделаете, он меняет свою ноту и говорит: «Ах! вы внутри и не можете выйти. Вы сделали это один раз; и в моем словаре один раз означает дважды, а один и два раза означает всегда».
Сумасшедших иногда заманивают в следственный изолятор, заставляя поверить, что это величественный особняк, куда они собираются нанести краткосрочный визит и могут уйти, когда захотят. Но оказавшись внутри стен, они уже никогда не смогут пройти мимо ворот домика. Глупые птицы не знают, что на ветках известняк, и ножки их цепляются за ветку, и крылья их трепещут напрасно. «Тот, кто совершает грех, является рабом греха — заткнись, в темнице, под грехом».
Но не забывайте также и другую метафору в нашем тексте, в которой Апостол с характерной для него быстротой и к ужасу риторической корректности сразу переходит от мысли о темнице к мысли о надвигающейся тяжести и говорит: «Заткнись под грехом».
Что это значит? Это означает, что мы виновны, когда поступили неправильно; и это означает, что мы подвергаемся наказанию, которое обязательно последует. Никакое деяние, которое мы совершаем, как бы оно ни исчезло из скрижалей нашей памяти, не пишется видимыми буквами, пропорционально его величине, на наших характерах и жизни. Все человеческие действия имеют вечные последствия. Удар винтовки по плечу стреляющего так же очевиден, как вылет пули из дульного среза. Меловые скалы, возвышающиеся над Ла-Маншем, погребают и увековечивают реликвии мириадов мимолетных жизней; и наши мимолетные дела точно так же сохраняются в нас самих. Все, чего желает человек, переходит ли это во внешнее действие или нет, оставляет в своей мере неизгладимые впечатления на нем самом. И поэтому мы не только находимся в темнице, но и отягощены и лежим под тем злом, которое мы творим.
И, дорогие друзья, я не осмелюсь обойти молчанием то, что слишком часто умалчивают с современной кафедры, а именно тот простой факт, что каждого из нас ждет загробное будущее, наиболее верная характеристика которого подтверждена нашими собственными предчувствие, требуемое разумностью творения и разъясняемое откровением Священного Писания, состоит в том, что это будущее возмездия, в котором нам придется продолжать наши дела; и как сварили, так и выпьем; и постели, которые мы сделали, нам придется лежать. «Бог заткнул всех под грехом».
Обратите внимание еще раз на универсальность заключения.
Надеюсь, я не буду преувеличивать. Я хочу придерживаться границ фактов и не говорить ничего такого, что не одобряется вашей совестью, если вы будете честны с самими собой. И я говорю, что Библия не обвиняет людей повсеместно в грубых проступках. О добродетелях, растущих открыто, говорится не так, как если бы это были великолепные пороки; но оно говорит, и я спрашиваю вас, не говорят ли нам наши собственные сердца, что оно истинно говорит, что ни один человек не является, не был, не делает и не сделал того, что, по словам его собственной совести, он должен был сделать и сделать. . Мы все готовы в общих чертах признать свои ошибки и признать, что мы не достигли того, чем нам подсказывает наше собственное сознание. Но я хочу, чтобы вы сделали другой шаг и вспомнили, что, поскольку каждый из нас находится в личном отношении к небу, поэтому все несовершенства, ошибки, небрежность, недостатки и, тем более, нарушения морали или высших устремлений наша жизнь – это грехи. Потому что грех, выражаясь прекрасными словами, является коррелятом Бога. Или, выражаясь более простым языком, деяния, которые с точки зрения закона могут быть преступлениями, или те, которые с точки зрения морали могут быть пороками, или с точки зрения наших собственных убеждений о долге, могут быть недостатками, поскольку все они имеют какое-то отношение к для Него принимают гораздо более тяжкий характер, и все это грехи.
О, братья, если мы осознаем, насколько тесно и неразрывно мы связаны с небом и что все, что мы делаем и не делаем, но должны были сделать, имеет аспект, относящийся к Нему, я думаю, мы должны были бы меньше не хотеть признать и с меньшим оттенком легкомыслия и небрежности признать, что все наши ошибки являются нарушением Его закона, и нам следует чаще становиться на колени перед Ним, с покаянными словами на наших устах и в наших сердцах: «Против Тебя». «Тебе одному я согрешил и сделал это зло пред очами Твоими».
Это была молитва человека, совершившего грязное зло на глазах у других людей; который сумел накопить в одном деле примерно столько обид на столько людей, сколько было возможно. Ибо, как царь, он согрешил против своего народа, как друг, он согрешил против своего товарища, как полководец, он согрешил против своего храброго подчиненного, как муж, он согрешил против своей жены, и он согрешил против Вирсавии. И все же, при всей этой путанице оскорблений против всех этих людей, он говорит: «Против Тебя, только Тебя». Да! Потому что, говоря точнее, грех имел отношение к небу, и только к небу. И я желаю себе и вам выработать в себе привычку связывать, таким образом, все наши действия, и особенно наши несовершенства и наши недостатки, с мыслью о Боге, чтобы мы могли понять, насколько универсальным является заключение человека в этой ужасной тюрьме. -дом.
II. И вот, во-вторых, я прихожу посмотреть на стража темницы.
Это странная фраза в моем тексте, объясняющая заточение людей в этой темнице милосердному откровению Бога в Писании. И это становится еще более поразительным и странным в другом издании того же выражения в Послании к Римлянам, где Павел прямо прослеживает «заключение всего в неповиновении» Самому небу.
Могут быть и другие тонкие мысли, связанные с этим выражением, в которые мне сейчас нет нужды вдаваться. Но я хотел бы на мгновение остановиться на том, что одна из великих целей Священного Писания – убедить нас в том, что мы грешны в глазах Господа. Мне нет нужды напоминать вам, я полагаю, что это было, можно сказать, доминирующим намерением всего церемониального и нравственного закона Израиля и объясняло многие другие его необъяснимые и, казалось бы, мелкие заповеди и запреты. Все они были призваны подчеркнуть разницу между добром и злом, послушанием и непослушанием и, таким образом, донести до сердец людей осознание того, что они нарушили заповеди живого Бога. И хотя Евангелие приходит в обличии, совершенно отличном от этого древнего порядка, и является прежде всего даром, а не законом, Евангелием прощения, а не провозглашения долга или угрозы осуждения, тем не менее, оно также имеет одну из своих особенностей. главные цели, которые должны быть осуществлены в нас, прежде чем оно сможет достичь в нас своей высшей цели, — зажигание в сердцах людей того же сознания, что они являются грешными людьми в глазах Господа.
Ах, братья, нам всем это нужно. Нет ничего, что нам нужно больше, чем глубоко вбить в себя проницательную точку этого убеждения. Должен быть какой-то внешний стандарт, по которому люди могут убедиться в своей греховности, поскольку внутри они не несут такого стандарта. Ваша совесть — это только вы, судящие по моральным вопросам, и, конечно, по мере того, как вы меняетесь, она тоже будет меняться. Все состояние человека определяет голос, которым совесть будет говорить с ним, и поэтому, чем он хуже и чем больше он в ней нуждается, тем меньше у него ее. Повстанцы перерезали телеграфные провода. Волны разбивают колокол, висящий на рифе, и черные скалы заставляют множество обломков грызть своими острыми зубами. Человек делает свою совесть немой теми самыми грехами, которые требуют трубного языка совести, чтобы обличить их. И поэтому необходимо, чтобы Бог проговорил с Небес и сказал нам: «Ты — человек», иначе мы пройдем мимо всех этих серьезных вещей, которые я пытаюсь навязать вам сейчас, и вернемся к нашему самодовольству и нашему самодовольству. легкомыслие и наше нежелание подвести итоги самого себя и признать факты нашего состояния. И таким образом мы воздвигаем барьер между собой и Богом и Божьей благодатью, который ничто иное, как эта благодать, всемогущая любовь и всемогущий Искупитель, никогда не смогут разрушить.
Я хочу в нескольких словах, но с большой серьезностью, высказать мысль о том, что до тех пор, пока мы не примем близко к сердцу весть Божью о нашей личной греховности, мы не доберемся до того места, где мы сможем хоть в малейшей степени понять истинный смысл Его греховности. Евангелие, или истинное дело Сына Его. Могу я сказать, что я, например, достаточно старомоден, чтобы с большим опасением смотреть на некоторые тенденции современных представлений о христианстве, которые, хотя и много внимания уделяют социальным благам, которые оно приносит, кажутся мне неудовлетворительными. велика опасность сокрытия главной характеристики Евангелия, заключающейся в том, что оно адресовано грешным людям и что единственный способ, которым люди могут обрести какое-либо из его благословений, — это прийти как кающиеся грешники и отдать себя на милость. Бога в Господе? Начало всего лежит здесь, как говорит Павел: «Писание согнало всех людей толпами в темницу, чтобы всех помиловать».
Дорогой друг, как гласит старая пословица, обман таится в общих чертах. Я не сомневаюсь, что вы вполне готовы признать, что все грешны. Подойдите немного ближе к истине, умоляю вас, и скажите, что каждый грешен, а я один из пленников.
III. И вот, наконец, нарушитель тюрьмы.
Мне не нужно тратить ваше время на комментарии последних слов этого текста. Достаточно понять их общий смысл и масштаб. Кажущееся строгое обращение, которое Бог по откровению применяет ко всей массе человечества, на самом деле является нежнейшим благодеянием. Он запер их в темнице, чтобы, заключив таким образом, они могли с большей готовностью принять и приветствовать пришествие Избавителя. Он рассказывает нам каждому о нашем состоянии, чтобы мы могли сильнее жаждать и лучше ухватить великое милосердие, которое меняет состояние. Итак, как поверхностно и несправедливо говорить о евангельском христианстве как о мрачном, суровом или человеконенавистническом! Вы не называете врача недобрым, потому что он говорит ничего не подозревающему пациенту, что его болезнь далеко зашла и что, если ее не вылечить, она будет смертельной. Человек больше не должен отворачиваться от христианства или думать, что оно сурово и кисло, потому что оно говорит простые истины. Вопрос в том, верны ли они? нет, они неприятные?
Если мы с вами и все наши собратья заперты в этой темнице греха, то совершенно ясно, что никто из нас не может ничего сделать, чтобы выбраться из нее. Таким образом, подготовлен путь для того великого послания, которым Иисус открыл Своё служение и которое, хотя и имеет гораздо более широкое применение и касается как социального, так и индивидуального зла, начинается с провозглашения свободы пленным и открытие темницы для узников.
Жил-был римский император, который пожелал, чтобы у всех его врагов была одна шея, чтобы он мог убить их всех одним ударом. Это желание является фактом в отношении неба и Его работы, поскольку благодаря ему все наши тираны были сражены насмерть одним ударом; и смерть Иисуса Христа была смертью греха, смертью и, черт возьми, грехом в его силе, в его вине и в его наказании. Он вошел в темницу, разорвал решетки и развязал оковы, и каждый человек может, если захочет, выйти на благословенный солнечный свет и распространяться там.
И если, братья, верно, что вселенская темница открывается смертью Иисуса Христа, Который есть умилостивление за грехи всего мира и сила, посредством которой самые оскверненные могут стать чистыми, то тогда следует Так же ясно, что единственное, что нам нужно сделать, это, осознав и ощутив свое связанное бессилие, протянуть скованные руки и принять дар, который Он приносит. Поскольку все делается для каждого из нас, и поскольку никто из нас не может сделать для себя достаточно, чтобы разорвать узы, то нам следует довериться Тому, Кто разорвал все цепи и позволил угнетенным выйти на свободу.
О, дорогой друг, если ты хочешь проникнуть в суть сладости, блаженства и силы Евангелия, ты должен начать здесь, с ясным и покаянным сознанием того, что ты грешный человек в глазах Господа и можешь сделать ничего, что могло бы очистить, помочь или освободить себя. Является ли Иисус Христос для вас разрушителем уз? Узнаете ли вы от Него, в чем ваша нужда? Доверяетесь ли вы Ему для прощения, очищения, освобождения? Если вы этого не сделаете, вы никогда не познаете Его самую драгоценную драгоценность и не имеете большого права называть себя христианином. Если вы это сделаете, о, тогда в темнице засияет великий свет, и ваши цепи спадут с ваших запястий, и железная дверь откроется сама собой, и вы выйдете на утренний солнечный свет нового день, потому что вы исповедали и возненавидели рабство, в которое вы себя ввергли, и приняли свободу, которой Христос сделал вас свободными.
 

	
Гал. iv. 4, 5 — СЫН ПОСЛАН
«Когда пришла полнота времени, Бог послал Сына Своего, рожденного от жены, рожденного под законом, чтобы искупить подзаконных, чтобы нам получить усыновление» (Гал. iv. 4, 5 (Р.В.).
Обычно полагают, что под «полнотой времени» Павел имеет в виду указать на то, что Христос пришел в тот момент, когда мир был особенно готов принять Его, и, без сомнения, это верная мысль. Законом евреи были приучены к осуждению греха; язычество испробовало все силы, достигло полной высоты своего возможного развития и пришло в упадок. Рим политически подготовил путь для распространения Евангелия. Смутные ожидания грядущих перемен звучали даже из уст римских придворных поэтов, а общество пронизывало чувство беспокойства и ожидания; но хотя все это, без сомнения, верно и становится тем более достоверным, чем больше мы знаем о положении вещей, в которое пришел Христос, следует отметить, что Павел не думает о полноте времени прежде всего в отношении мира, который принял Его. , но к Отцу, пославшему Его. Наш текст сразу же следует за словами, в которых воздух описывается как находящийся «под стражами и управителями» до времени, назначенного Его Отцом, и поэтому полнота времени — это момент, который Бог предназначил с самого начала для Своего пришествия.
Он издревле пожелал, чтобы в этот момент родился этот Сын, и именно к точному осуществлению Его вечного замысла Павел направляет здесь наши мысли. Несомненно, готовность мира является частью причины божественного определения времени, но именно к этому божественному определению, а не к готовности мира, следует отнести первые слова нашего текста.
Оставшаяся часть нашего текста настолько полна смысла, что уклоняешься от попыток разобраться с ней в нашем узком пространстве, но она хотя и открывает глубины, недоступные нашему пониманию, и собирает в один концентрированный яркий свет, на который наши тусклые глаза едва могут взирать. , мы можем рискнуть попытаться несовершенно рассмотреть даже эти великие слова. Следуя их ходу мыслей, мы можем иметь дело с
I. Тайна пославшей любви.
Наиболее частой формой, в которой великий факт воплощения представлен в Священном Писании, является форма нашего текста: «Бог послал Сына Своего». Это знакомо из уст Иисуса, но Он также говорит, что «Бог отдал Своего Сына». В этих двух способах выражения можно почувствовать некоторую разницу. Первое скорее наводит на наши мысли представительный характер Сына как Посланника, а второе еще глубже проникает в тайну Божества и выявляет любовь Отца, который не пощадил Своего Сына, но даровал Его людям. Еще одно слово используется Самими небесами, когда Он говорит: «Я исшел от Бога», и это выражение дает представление о совершенной готовности, с которой Сын принял миссию и отдал Себя, а также было дано небесами. Все три фазы выражают гармоничные, хотя и слегка различающиеся аспекты одного и того же факта, подобно тому, как грани бриллианта могут вспыхивать разными цветами, и все это необходимо крепко держать, если мы хотим понять невыразимый дар Божий. Иисус был послан; Иисус был дан; Иисус пришёл. Миссия Отца, любовь Отца, радостное послушание Сына всегда должны быть признаны взаимопроникающими и все присутствовать в этом высшем действии.
Было много людей, специально посланных от Бога, чье личное существование началось с их рождения, и, если говорить о словах, Иисус мог быть одним из них. Был человек, посланный от Бога по имени Иоанн, и на протяжении веков у него было много товарищей в его миссии, но был только один, кто «пришел», а также «был послан», и Он есть истинный свет. который просвещает всякого человека. Говорить теологическим языком о предсуществовании Сына холодно и может затмить истину, которую оно формулирует столь абстрактно, и лишить его силы вызывать трепет и впечатлять. Но не может быть никаких сомнений в том, что в нашем тексте, как показывает сопоставление слов «посланный» и «рожденный», а также во всех новозаветных ссылках на эту тему, рождение Иисуса не рассматривается как начало бытия. Сына. Одно лежит далеко в глубине вечности и тайны божественной природы, другое — исторический факт, происходящий в определенном месте и в определенный момент. Прежде времени был Сын, наслаждавшийся Отцом, и «в начале было слово, и слово было у Бога», и Тот, Кто в отношении выражения Отцовой мысли и воли был Словом, был Сыном в уважение любви, которая связала Отца и Его воедино. В тайны этой любви и союза не могут проникнуть никакие глаза, но если наша вера не ухватится за это, мы не познаем Бога, которого Иисус возвестил нам. Тайны этого божественного союза и общения лежат за пределами нашей досягаемости, но вполне в пределах досягаемости нашей веры, и дело Сына в мире с тех пор, как существует мир, не объявляется смутно всем, у кого есть глаза, чтобы видеть и сердца, чтобы понять. Ибо во все времена Он был активной энергией божественной силы, или, как это сказано в Ветхом Завете, «Рукой Господней», Посредником творения, Открывателем Бога, Светом мира и Направителем мира. Провиденс. «Он был в мире, и мир был сотворен Им, и мир не познал Его».
Итак, все это учение о том, что Сын был задолго до рождения Иисуса, не является просто таинственным догматом, не имеющим отношения к повседневным нуждам, но стоит в теснейшей связи с делом Христовым и нашей верой в него. Это гарантия Его представительного характера; от этого зависит достоверность Его откровения о Боге. Если Он не является Сыном в уникальном смысле, как мог Бог говорить с нами в Нем и как мы могли полагаться на Его слова? Если бы Он не был «сиянием славы Своей и выражением образа Своей личности»: как могли бы мы быть уверены, что свет Его лица был светом от Бога и что в Его личности Бог был представлен так, что тот, кто видел Его, имел видел Отца? Полнота и правдивость Его откровения, авторитетная полнота Его закона, действенность Его жертвы и преобладание Его заступничества — все зависит от факта Его божественной жизни с Богом задолго до Его человеческой жизни с людьми. Это простой исторический факт, что христианство, в котором нет места предсуществующему Сыну в лоне Отца, имеет только искалеченного Христа в отношении нужд грешных людей. Если бы наш Христос не был вечным Сыном Божьим, Он не был бы универсальным Спасителем людей.
Не менее необходима эта истина и в отношении современных теорий, которые не имеют ничего общего со сверхъестественным и фаталистически рассматривают историю как результат упорядоченной эволюции, в которой важность личных агентов сведена к минимуму. Для него Иисус, как и все другие великие люди, является продуктом Своего времени и непосредственным результатом тех условий, в которых Он появился. Но когда мы смотрим далеко за пределы Вифлеемских яслей в глубины Вечности и видим Бога, настолько любящего мир, что отдал Своего Сына, мы не можем не признать, что Он вмешался в ход человеческой истории и что самая могущественная сила в развитии человека есть вечный Сын, которого Он послал спасти мир.
II. Пришло чудо смирения.
Апостол переходит от описания великого события, произошедшего на небесах, к изложению великого факта, который завершил его на земле. Послание Сына осуществилось с рождением Иисуса, и Апостол рассматривает его в двух формах, обе из которых явно предназначены для того, чтобы представить человечность Христа как Его полное отождествление Себя с нами. Сын Божий стал сыном женщины; от Своей матери Он извлек истинную и полную человечность тела и души. Человечество, которое Он принял, было достаточно родственным божеству, которое приняло его, чтобы сделать возможным, чтобы одно обитало в другом и было одной личностью. Родившись от женщины, Сын Божий взял на Себя весь человеческий опыт, стал способен делиться нашими чистыми эмоциями, плакал нашими слезами, участвовал в наших радостях, надеялся и боялся, как и мы, был подвержен нашим изменениям, рос вместе с нами. и во всем, кроме греха, был человек среди людей.
Но Сын Божий не мог быть таким, как сыны человеческие.
Его Отец всегда слышал. Даже когда Он сошел с Небес и стал Сыном Человеческим, Он продолжал оставаться «Сыном Человеческим, сущим на Небесах». Несмотря на все отвлекающие факторы и ограничения Его земной жизни, непрерывность и глубина Его общения с Отцом были непрерывными, а полнота Его послушания не уменьшалась. Он был Человеком, но Он был также Человеком, единственным реализованным идеалом человечества, когда-либо ходившим по земле, для которого все остальные, даже самые совершенные, являются фрагментами, самым прекрасным и отвратительным, самым милостивым и суровым. В Нем и только в Нем «миру дана уверенность в человеке».
Другое условие, которое здесь вводится, — это «рождение под законом», из чего можно отметить, что Апостол не имеет в виду иудейский закон, поскольку он не употребляет определенный артикль со словом. Несомненно, наш Господь родился евреем и подчинялся еврейскому закону, но мысль здесь и в последующих разделах распространяется на общее понятие закона. Самая суть человеческой идентификации нашего Господа заключается в том, что Он тоже имел на Него настоятельные обязанности, и язык одного из мессианских псалмов был голосом Его сыновней воли на протяжении всей Его земной жизни; «Ло! Я прихожу, в книге Книги написано обо Мне, Я с радостью исполню Твою волю, и Твой закон – в Моем сердце». Саму тайну Его человеческой жизни открыл языческий сотник, вере которого Он дивился, который сказал: «И я человек подвластный»; так же было и с Иисусом. Сын всегда был послушен в сладком общении Небес, но послушание Иисуса было не менее совершенным, постоянным и незапятнанным. Именно человек Иисус подвел итог Своей земной жизни словами: «Я всегда делаю то, что Ему угодно»; именно человек Иисус под маслинами в Гефсимании совершил великую капитуляцию и подчинил Свою волю воле пославшего Его Отца.
Он находился под законом в том смысле, что воля Божья доминировала в Его жизни, но Он не был под ним настолько, как мы, на которых его заповеди часто давят как нежелательное обязательство и которые знают бремя вины и осуждения. Если и есть какая-то характеристика Иисуса, более заметная, чем другая, так это отсутствие у Него какого-либо сознания недостатка в Его послушании закону, и, тем не менее, это отсутствие ни в малейшей степени не ущемляет Его притязаний быть «кротким и смиренным в сердце.' «Кто из вас убедит Меня во грехе?» со стороны любого другого человека это было бы вызовом, который вызвал бы сокрушительный ответ, если бы это не было воспринято как доказательство безнадежного незнания себя, но когда Христос задает вопрос, мир молчит. Молчание было почти непрерывным на протяжении девятнадцати столетий, и из всех занятых и часто недружелюбных глаз, которые были заняты Им, и враждебных перьев, которые жаждали сказать что-то новое о Нем, никто не обнаружил изъяна и не осмелился «намекнуть на ошибку». Этот персонаж оставил впечатление совершенства у всех, даже у самых недружелюбных и равнодушных. В Нем виден совершенный союз и баланс противоположных качеств; остальные из нас, в лучшем случае, всего лишь сломанные дуги; Иисус — завершенный круг. Он под законом как всецело, постоянно и радостно послушный; но для Него оно не имело обвинительного голоса и не возлагало на Него бремени нарушенных заповедей. Он был рожден от женщины, рожден под законом, но жил отдельно от грешников, хотя и отождествлялся с ними.
III. Результатом является чудо экзальтации.
Смирение нашего Господа описано в двух положениях, которые мы только что рассмотрели. Они выражают Его отождествление с нами с двойной точки зрения, и эта двойная точка зрения продолжается в заключительных положениях нашего текста, в которых говорится о двойной цели Бога, пославшего Своего Сына. Он стал единым с нами, чтобы мы могли стать едиными с Ним. Два элемента этой двойной цели излагаются в порядке, обратном двум элементам смирения Христа. Искупление тех, кто был под законом, представлено как причина Его рождения под законом, а наш прием «усыновления сыновей» — это цель послания и рождения Сына от женщины. Порядок, в котором Павел здесь рассматривает две части божественного замысла, не следует сводить к простому риторическому украшению, он соответствует порядку, в котором эти два элемента осознаются людьми. Ибо прежде, чем будет усыновление, должно произойти искупление от закона.
Мы уже имели случай указать, что «закон» здесь следует понимать в широком смысле, а не ограничиваться еврейским законом. Это всемирное искупление, которое любовь Отца имела в виду, посылая Своего Сына, но эта всеобъемлющая отцовская любовь не могла достичь своей цели простым проявлением своей собственной энергии. Для того, чтобы божественное сердце могло осуществить свое желание, был необходим процесс, и величественные этапы этого процесса изложены здесь Павлом. Мир находился под законом очень печальным образом, и хотя Иисус пришел искупить тех, кто находится под законом, сокрушительная тяжесть попранных заповедей, пренебрежения обязанностями, совершенных грехов тяжело давит на многих из нас. И все же, сколько из нас есть, кто не знает бремени, которое мы несем, и не имели личного опыта, подобного опыту христианина Беньяна с мешком на спине, который почти отягощал его?
Иисус Христос стал одним из нас, и в Своей безгрешной жизни «возвеличил закон и прославил его», и в Своей безгрешной смерти Он претерпел последствия греха не как свои собственные, но потому, что они принадлежат человеку. Но мы должны тщательно помнить, что, как мы уже указывали, мы должны думать о миссии Христа как о Его пришествии, а также как о послании Отца, и что поэтому мы не понимаем полной идеи того, что наш Господь претерпит последствия грех, если только мы не воспримем это как означающее Его добровольное отождествление Себя с любовью к нам, грешным людям. Его послушание было совершенным на протяжении всей Его жизни, и Его последним и высшим актом послушания было то, когда Он стал послушным даже до смерти, даже смерти на Кресте.
Это единственный способ снять с нас бремя закона в любой его форме. Ибо закон, которого не любят, будет тяжел и жесток, каким бы святым, справедливым и добрым он ни был, и закон, который мы нарушили, рано или поздно станет своим собственным мстителем. «Верный в путешествии паломника» рассказывает, как «как только человек настиг меня, он был всего лишь словом и ударом, потому что он сбил меня с ног и положил умирать». . . . Он нанес мне еще один смертельный удар в грудь и повалил меня навзничь, так что я лежал у его ног такой же мертвый, как и раньше, поэтому, когда я снова пришел в себя, я крикнул ему: «Помилуй», но он сказал: «Я не знаю, как прояви милосердие», и этим снова сбил меня с ног; он, несомненно, прикончил меня, но этот пришел и велел ему воздержаться. . . . Сначала я его не узнал, но, когда он проходил мимо, я заметил дыры в его руках и боках». Он родился под законом, чтобы искупить тех, кто находился под законом.
Рабы, купленные на свободу, принимаются в великую семью. Сын стал плотью, чтобы живущие во плоти могли восстать и стать сынами, но Сын стоит особняком даже посреди Своего отождествления с нами и великих результатов, которые следуют для нас из этого. Он Сын по природе; мы сыновья по усыновлению. Он стал человеком, чтобы мы могли разделить владение Божье. Когда бремя закона снято, становится возможным даровать дальнейшее благословение сыновства, но это благословение возможно только через Того, в Ком и от кого мы получаем жизнь, которая есть божественная жизнь. В пророческом предложении: «Вот я и дети, которых дал мне Бог!» заключена глубокая истина! ибо, с одной стороны, верующие — дети Христа, а с другой — сыны Божии.
Мы говорили об отождествлении Сына с нами в Его миссии и о нашем отождествлении с Ним, но это отождествление зависит от нас самих и является лишь свершившимся фактом через нашу веру. Когда мы доверяем Ему, правда, что все Его — Его праведность, Его Сыновство, Его союз с Отцом — принадлежит нам, и что все наше — наши грехи, наша вина, наше отчуждение от Бога и наше пребывание в далеком мире. земля лохмотьев и порока — Его. В Своем добровольном отождествлении с нами Он понес наши горести и понес наши печали. Нам решать, возложим ли мы на Него свои беззакония, как Отец уже возложил беззакония всех нас. Делаем ли мы верой в Того, Кто был рожден от женщины, рожден под законом, признание искупления от закона, который Он сотворил, и усыновление сыновей, которых Он дарует?
 

	Гал. ст. 6. ЧТО ДЕЛАЕТ ХРИСТИАНИНОМ: ОБРЕЗАНИЕ ИЛИ ВЕРА?
«В Господе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью» (Гал. т. 6.
То, что первобытную церковь следует рассматривать как образцовую церковь, представляет собой весьма необычный пример воображаемого неправильного прочтения простых фактов. Ранние общины имели апостольское учение; но, кроме того, они, по-видимому, ни в каком отношении не были выше, а во многих отношениях ниже уровня последующих эпох. Если мы можем судить об их нравственности по увещеваниям и увещеваниям, которые они получили от апостола, то Коринф и Фессалоники были лишь новичками в святости. Если мы можем судить об их разуме по ошибкам, в которые им грозила опасность впасть, то эти первые собрания действительно нуждались в том, чтобы их научили основным принципам пророчества Божьего. Иначе и быть не могло. Они были всего лишь спасены от язычества, и нам не нужно удивляться, долго ли их дух носил шрамы прежнего рабства. Если мы хотим знать, какими были апостольские церкви, нам достаточно взглянуть на общины, собранные современными миссионерами. Та же детская простота, то же частичное понимание истины, та же опасность сбиться с пути из-за низкой нравственности своих языческих собратьев, та же открытость странной ереси, та же опасность смешения старого с новым во мнениях и на практике страдают оба.
История первых богословских разногласий в ранних церквях является поразительным опровержением мечты о их совершенстве и яркой иллюстрацией опасностей, которым они подверглись из-за попытки, столь естественной для всех нас, добавить молодое вино в старые бутылки. Еврейские и языческие элементы не объединились. Вопрос, вокруг которого велась борьба, заключался не в том, могут ли язычники приходить в Церковь. Это признавали самые ярые иудействующие. Но вопрос заключался в том, могли ли они войти как язычники без предварительного включения в еврейский народ посредством обрезания, и могли ли они остаться язычниками, не подчиняясь еврейским церемониалам и закону.
Те, кто сказал «нет», были членами христианских общин, и, будучи таковыми, они по-прежнему настаивали на том, что иудаизм должен быть вечным. Они требовали, чтобы в залатанной и жесткой кожаной бутылке, не обладавшей ни эластичностью, ни податливостью, все еще содержалось быстробродящее молодое вино королевства. И конечно, если когда-либо у человека и было оправдание цепляться за старое и формальное, то эти иудействующие христиане придерживались этого. Они держались закона, написанного перстом Божиим, постановлений, ужасных по причине божественного назначения, почтенных по причине поколений, для которых они имели абсолютную власть, одобренных самим примером Самого Христа. Каждый мотив, который мог привязать сердце и совесть к почитанию и соблюдению традиций отцов, привязывал их к Закону и постановлениям, которые были сокровищем Израиля от Авраама до небес.
Те, кто сказал «да», были в основном язычниками, возглавляемыми и вдохновленными евреями из евреев. Они считали, что иудаизм является подготовительным и что его работа завершена. Для тех из них, кто был евреями, они хотели, чтобы его законы по-прежнему оставались обязательными; но они боролись против попытки заставить всех обращенных язычников войти в Царство Христа через врата обрезания.
Борьба была упорной и ожесточенной. Я полагаю, что труднее отменить формы, чем изменить мнения. Церемонии продолжаются еще долго после того, как мысль, которую они выражают, ускользнула, как мертвый король может сидеть на своем троне, неподвижный и застывший в своей золотой мантии, и никто не подойдет достаточно близко, чтобы увидеть, что свет погас из его глаз и воля покинул руку, все еще сжимающую скипетр. На протяжении всей жизни Павла преследовали и мучили эти споры. Между основанными им церквями и этой реакционной частью христианской общины существовала глубокая пропасть. Его эмиссары постоянно следовали по его стопам. Когда он горько упрекает их, они вступили в чужое дело, приготовленное для их рук, не заботясь сами о насаждении церквей из обрезанных язычников, но вставая позади него, как только он отвернулся, и портя его дело.
Это Послание является памятником этой междоусобной вражды. Он имеет постоянное применение, поскольку тенденции, против которых он направлен, постоянны в человеческой природе. Люди всегда склонны путать форму и сущность, жаждать материальных воплощений духовной реальности, возводить внешние средства на место внутреннего и реального, по отношению к которому все внешнее является лишь второстепенным. В каждый период борьбы между двумя великими противниками это письмо было оплотом тех, кто борется за духовную концепцию религии. С его помощью Лютер вел свою войну, и и в наши дни его слова драгоценны.
Мой текст содержит краткое изложение всей позиции Павла в этом споре. Оно рассказывает нам, за что и почему он боролся против попытки приостановить союз с небом посредством внешнего обряда.
I. Первый великий принцип, содержащийся в этих словах, заключается в том, что вера, действующая любовью, делает христианина.
Противоположность нашему тексту в несколько различных формах проявляется еще в двух местах апостольских писаний. Коринфянам он говорит: «Обрезание есть ничто и необрезание есть ничто, кроме соблюдения заповедей Божиих». Его последнее слово к галатам – объединение всего его письма в одно сильное предложение – звучит так: «В Господе Иисусе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но новая тварь».
Итак, все эти утверждения воплощают, по существу, одну и ту же оппозицию между концепцией христианства как зависимости от церемониального обряда и как духовного изменения. А вариации второго члена контраста проливают свет друг на друга. В одном существенное рассматривается с божественной стороны как не обряд, совершаемый над телом, а новая природа, результат сверхъестественного возрождения. В другом существенное изложено как не внешнее действие, а внутренний принцип, который производит соответствующие воздействия на все существо. В другом же существенное понимается как не просто церемониальное, а практическое послушание, следствие действующего начала веры и знак новой жизни. В трех высказываниях прослеживается очевидная последовательность. Они начинаются с глубочайшего, божественного акта нового творения — и заканчиваются самым внешним, последним результатом и целью обоих остальных — делами соответствия небесному закону.
Этот один процесс в своих тройственных аспектах, говорит Павел, и делает человека христианином. Какое соответствие существует между ним, в любой его части, и плотским таинством? Они принадлежат к совершенно разным категориям, и пытаться смешать их вместе — это самая нелепая путаница. Должны ли мы приступить к торжественным силам и качествам, соединяющим душу с небом, к этому нищенскому добавлению, которого желают иудействующие, и сказать, что суть христианства — это новая тварь, вера, послушание — и обрезание? Это действительно значит пришить старую ткань к новой одежде и свалить в гротескный хаос совершенно разные вещи. Это такой же абсурдный вздор, как утверждать, что главные качества судьи — это честность, образованность, терпение и горностаевая мантия!
Было бы меньше опасности запутаться в ложных представлениях, подобных тем, которые опустошили Галатию и с тех пор мучили Церковь, если бы люди несколько яснее представляли себе, что они подразумевают под «религией»; какого человека они имеют в виду, когда говорят о «христианине». Ясное представление о том, что должно быть произведено, рассеяло бы значительную часть тумана относительно способа его производства. Итак, начиная с поверхности, чтобы работать внутри, мое первое замечание состоит в том, что религия — это гармония души с Богом и соответствие жизни Его закону.
Высшая цель Бога во всех Его делах — сделать нас подобными Себе; и целью всякой религии является полное достижение этой цели. Не существует религии без этих элементов — сознания родства с Богом, признания Его как суммы всего совершенства и красоты и Его воли как безусловно обязательной для нас, стремления и усилия после полного согласия сердца и души с Ним и с Его законом и смиренной уверенностью, что эта высшая красота будет нашей. «Будьте подражателями Богу, как дорогие дети» — это чистое и всеобъемлющее указание, выражающее цель всех благочестивых людей. «Соблюдать Его заповеди» — это нечто большее, чем просто внешние дела. Если бы это было не так, величественные слова Павла свелись бы к очень плохой концепции религии, святыня и сфера которой затем были бы перемещены из священных тайников сокровенного духа в пыльный Вавилон рынка и улиц. Но при том должном и необходимом расширении слов, которое вытекает из самой природы дела, это послушание должно быть послушанием человека, а не только его дел, и должно включать подчинение воли и упадок духа. вся природа пред Ним; они учат истине, которая, будучи полностью принята и осуществлена, очищает целые горы теоретической путаницы и практических ошибок. Религия — это не сухая мораль; никакого рабского и скрупулезного подчинения действий жесткому закону. Религия – это не только правильное мышление, не только правильные эмоции и не только правильные действия. Религия еще менее похожа на них в формальной профессии, притворном чувстве или кажущейся честности. Религия — это не номинальная связь с христианской общиной, не участие в ее таинствах и ее богослужениях. Но быть благочестивым — значит быть богоподобным. Полное согласие всей души с Его характером, в котором, как в родном доме, обитает «все чистое, все прекрасное», и полное радостное соответствие воли Его суверенной воле, которая есть жизнь наша жизнь — это, а не что-то более поверхностное, ничто более узкое, и есть религия в своем совершенстве; и мера, в которой мы достигли этой гармонии с Богом, является мерой, в которой мы являемся христианами. Подобно тому, как два струнных инструмента могут быть так настроены на одну тональность, что, если ударить по одному, от другого будет слышно слабое эфирное эхо, которое неотличимо сливается с его исходным звуком; так, приближаясь к небу и приводясь в унисон с Его разумом и волей, наши отзывчивые духи вибрируют в соответствии с Его и издают звуки, действительно низкие и тонкие, но все же повторяющие могучую музыку небес. «Обрезание — ничто, и необрезание — ничто, но соблюдение заповедей Божиих».
Но наш текст далее говорит нам, что если мы посмотрим назад, от характера и поступков к мотивам, то эта гармония с Богом будет результатом того, что любовь становится управляющей силой нашей жизни. Подражание объекту поклонения всегда считалось высшей формой поклонения. Многие древние учителя, помимо философов-стоиков, говорили: «Тот, кто копирует богов, поклоняется им достойно». Один из пророков установил это как постоянное правило: «Народ будет поступать каждый во имя своего Бога». Но только в христианском отношении к Богу обнаруживается та движущая сила, которая делает такое подражание более чем невыполнимой обязанностью, точно так же, как только в явленном характере Бога обнаруживается образец, подражать которому значит быть совершенным. . Кроме того, гармония с богами повсюду означала разлад с совестью и вопиющие нарушения самой простой морали. Везде задача подражания им облегчалась отсутствием ясной уверенности в их любви и отсутствием собственного счастливого сознания. Но для нас явленная любовь есть совершенный закон, а вызванная любовь есть исполнение закона.
И в этом сила и благородство христианской любви к небу; что это не праздное чувство или ленивый восторг, не смутное чувство, а корень всего практического добра, всех напряженных усилий, всей добродетели и всякой похвалы. Этот сильный прилив призван привести в движение оживленные колеса жизни и нести на своей груди драгоценный груз; не утечь бесполезной пеной. Любовь — плодоносная мать светлых детей, как понял наш великий поэт-моралист, когда изобразил ее в Доме Святости:

		
				«Множество младенцев вокруг нее висело,

		

		
				Занимаясь своим видом спорта, на который ей было приятно смотреть».

		

	

	Сыновья ее — Сила и Справедливость, и Самообладание и Твердость, и Мужество и Терпение, и многие другие, кроме того; и ее дочери - Жалость с ее печальными глазами, Кротость с ее серебристым голосом, Милосердие, чье милое лицо освещает солнечный свет в тени смерти, и Смирение, не осознающее своей красоты; и связаны рука об руку с ними, со всей сияющей группой сестер, которых люди называют Добродетелями и Грациями. Они будут жить в наших сердцах, если там будет Любовь, их могучая мать. Если мы без нее, мы останемся без них.
Между человеком и Богом существует разлад, который можно устранить только сладостной торговлей любви, установленной между землей и небом. Божья любовь пришла к нам. Когда наша откликнется на Него, тогда раскол окончен, и странствующее дитя забудет свой бунт, так как он положит свою больную голову на грудь отца и почувствует биение отцовского сердца. Наши души из-за греха «подобны звонким колокольчикам, фальшивым и резким». Рука любви, возложенная на них, возвращает им их участие в «прекрасной музыке, которую все творения исполняют своему великому Господу», и приводит нас в такое согласие с Богом, что

		
				«Мы на земле незвучным голосом

		

		
				Может правильно ответить'

		

	

	даже ужасающая гармония Его губ. Сущностью религии является согласие с Богом, а сила, создающая это согласие, — это любовь к небесам.
Но этот текст приводит к еще одному размышлению, а именно: господство любви к небу в наших сердцах происходит от веры.
Таким образом, мы достигаем последнего звена или, скорее, основной части цепи, на которой все висит. Религия — это гармония с Богом; что гармония создается любовью; и эта любовь производится верой. Поэтому основой всякого христианства в душе является вера. Будет ли это звучать свежее и очевиднее, если мы изменим язык и скажем, что, чтобы быть религиозными, мы должны быть подобны Богу, что, чтобы быть подобными Ему, мы должны любить Его и что, чтобы любить Его, мы должны быть уверены, что Он любит нас? Конечно, это слишком просто, чтобы нуждаться в расширении.
И разве не правда, что вера должна предшествовать нашей любви к небу и представляет собой единственно возможное основание, на котором эта любовь может быть построена? Как мы можем любить Его, пока сомневаемся в Его сердце или неправильно понимаем Его характер, как будто это всего лишь сила и мудрость или ужасная строгость? Люди вообще не могут любить невидимого человека без какого-либо особенного знака его личной привязанности к ним. История всех религий показывает, что там, где богов считали нелюбящими, их поклонники тоже были бессердечными. Только когда мы знаем и верим в любовь Бога к нам, мы начинаем лелеять любые соответствующие Ему эмоции. Наша любовь вторична, Его первична; наше отражение, Его первоначальный луч; наш — эхо, Его материнский тон. Небо должно склониться к земле, прежде чем земля сможет подняться на небо. Небо должно открыться и низвергнуть любовь, прежде чем любовь сможет взойти на плодородных полях. И только тогда, когда мы с истинным доверием смотрим на то великое раскрытие сердца Божьего, которое находится в Господе, только тогда, когда мы можем сказать: «В этом любовь, что Он отдал Своего Сына в умилостивление за наши грехи», что наши сердца тают, и все их снега растворяются в сладких водах, которые, освободившись от своих ледяных цепей, могут с музыкой течь в своей ряби и плодотворности по своему течению через нашу иначе тихую и бесплодную жизнь. Вера в Господа – единственно возможное основание деятельной любви к небу.
И эта мысль представляет собой точку соприкосновения учения Павла и Иоанна. Один держится на вере, другой на любви, но тот, кто больше всего настаивает на первом, заявляет, что оно оказывает свое воздействие на характер вторым; и тот, кто больше всего настаивает на последнем, тотчас же заявляет, что своим существованием оно обязано первому.
Здесь также представлена точка контакта между Павлом и Иаковом. Один говорит о сути христианства как о вере, другой – как о делах. Они лишь ударяются в поток в разных точках: один у истока, другой далеко в его русле, среди прибежищ людей. Они оба проповедуют, что вера должна быть «действующей верой», а не бесплодным согласием с догмой, а живым доверием, приносящим плоды в жизни. Павел так же, как и Иаков, верит, что вера без дел мертва, и требует соблюдения заповедей как необходимого для всякого истинного христианства. Иаков, как и Павел, верит, что все, что действует без веры, бесполезно. Итак, все три великих учителя Церкви представлены в этом тексте, в который каждый из них, казалось бы, вложил слово, воплощающее его характерный тип учения. Тройные лучи, на которые призма разделяет белый свет, снова смешиваются здесь, где вера, любовь и труд соединяются в всеобъемлющем слове: «В Господе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью».
Суть всего в следующем: тот, кто един в воле и сердце с Богом, является христианином. Тот, кто любит Бога, един с Ним по воле и сердцу. Тот, кто доверяет Христу, любит Бога. Это христианство в его конечной цели и результате. Это христианство в его средствах и рабочих силах. Это христианство в его отправной точке и основании.
II. Но надо учитывать и отрицательную сторону слов Апостола. Они утверждают, что по сравнению с сущностным — верой — все внешнее бесконечно незначительно.
У Павла была привычка всегда решать вопросы, используя самые широкие принципы, которые он мог применить к ним, — что, как можно мимоходом заметить, является полной противоположностью методу, который с тех пор был излюблен многими церковными учителями и руководителями, которые предпочитали жить из рук в уста и разрешать трудности с помощью самых узких соображений, которые могли бы их успокоить. В нашем тексте рассматриваемый вопрос решается на основании, которое охватывает гораздо больше, чем существующий спор. Обрезание считается одним из целого класса, а именно класса внешних обрядов и обрядов; и контраст между ним и верой распространяется на весь класс, к которому она принадлежит. Его называют бессильным не потому, что это обряд Ветхого Завета, а потому, что это обряд. Ее бессилие заключается в самой природе, которую она имеет общей со всеми внешними учреждениями, будь то Ветхого Завета или Нового, независимо от того, предписаны ли они Богом или изобретены людьми. К ним прилепляется все та же характеристика. По сравнению с верой они бесполезны. Не то чтобы они абсолютно бесполезны. У них есть свое место, но «в Господе Иисусе» они — ничто. Соединение с Ним зависит от совершенно другого порядка фактов, который может существовать, а может и не существовать наряду с обрезанием, крещением или Вечерей Господней. Какими бы важными они ни были, им нет места среди вещей, которые связывают душу со Спасителем. Они могут помочь в этих вещах, но не более того. Обряд не обеспечивает веру, иначе антитеза нашего текста была бы бессмысленной. Обряд не заменяет веру, и подразумеваемый контраст был абсурдным. Но эти два принадлежат к совершенно разным порядкам вещей, которые действительно могут сосуществовать, но также могут встречаться и по отдельности; одно является необходимым духовным опытом, который делает нас христианами, другое принадлежит к классу материальных институтов, которые скорее помогают, но не заменяют или не эквивалентны вере.
Твердо держитесь позитивного принципа, с которым мы говорили в предыдущей части этой проповеди, и все формы и внешние проявления само собой разумеется, встанут на свое место. Если религия — это любящая преданность души небу, основанная на разумной вере, то все остальное является, в лучшем случае, средством, которое может способствовать этому. Если любящее доверие, воспринимающее истину и прилепляющееся к Личности, открытое нам в Евангелии, является звеном, связывающим людей с небом, то единственный способ, посредством которого эти внешние факторы могут быть «средствами благодати», - это их помощь нам. лучше понимать и больше чувствовать истину, какая она есть в Господе, и ближе прилепляться к Тому, Кто есть истина. Просветляют ли они понимание? Запечатлевают ли они глубже любимое лицо, высеченное на скрижалях памяти, которые вечно стираются истощением мирских забот и вечно заполняются лишайниками мирских мыслей? Вычищают ли они сор из каналов сердца, чтобы по ним текла очищающая струя? Дают ли они через чувства душе ее собственную пищу ясных мыслей, ярких впечатлений, любящих привязанностей, доверчивого послушания? Приносят ли они Христа к нам, а нас к Нему единственным возможным путем – через занятие ума, сердца и воли Его великим совершенством? Тогда они являются средствами благодати, драгоценными и полезными, дарами Его любви, знаками Его мудрого знания нашей слабости, знаками Его снисхождения, в которых Он склоняется, чтобы доверить некоторую часть наших воспоминаний о Нем служению смысл. Но по сравнению с той верой, которую они не могут насаждать, хотя они и могут ее укрепить, они ничто; а в деле соединения души с небом и превращения людей в «религиозных» они совершенно бесполезны.
Подобные мысли имеют очень широкий охват и очень глубокое влияние. Религия – это преданность души небу. Тогда всё остальное — не религия, а, самое большее, средство к ней. Это верно в отношении всех христианских таинств. Павел говорит о крещении в терминах, которые ясно показывают, что он считал его «ничем» в том же смысле и с теми же ограничениями, как он считал, что обрезание — это ничто. «Некоторых из вас я крестил», — говорит он коринфянам; — Я едва помню, кого и сколько. У меня есть гораздо более важная работа — проповедовать Евангелие». Это верно в отношении всех действий и форм христианского богослужения. Это не религия, а средства для нее. Их единственная ценность и единственное испытание — помогают ли они людям познать и почувствовать Христа и Его истину? Это верно в отношении законов жизни и многих аспектов общепринятой морали. Вспомните ту великую свободу, с которой тот же Апостол решал вопросы об идоложертвенном мясе, о соблюдении дней и времен года. Тот же принцип руководил им и здесь, и он вернул весь вопрос на свое место, сказав: «Мясо не хвалит нас небу; ибо если мы едим, мы не становимся лучше, и если не едим, мы не становимся хуже». «Кто смотрит на день, смотрит на него Господу; и кто не смотрит на день, для Господа не смотрит на него». Это верно, хотя и менее очевидно и просто, относительно подчиненных доктрин. Это верно в отношении простого интеллектуального понимания фундаментальных истин Божьего откровения. Это и вера в них не являются христианством, они помогают ему.
Разделение широкое и глубокое. С одной стороны — все внешнее, обряды, церемонии, политика, церковные устройства, формы богослужения, образ жизни, нравственные практики, доктрины и вероучения — все, что является внешним по отношению к душе; с другой — вера, действующая через любовь, самое сокровенное отношение и глубочайшее волнение души. Большая куча — это топливо. Пламя — это любящая вера. Единственная ценность топлива — это подпитывать пламя. В противном случае от него нет никакой пользы, и он будет лежать мертвым и холодным, массой черноты. Мы соединены с небом верой. Все, что укрепляет эту веру, драгоценно как помощь, но бесполезно в качестве замены.
III. Существует постоянная тенденция превозносить это неважное внешнее до места веры.
Всю цель Евангелия можно описать как наше избавление от власти чувств и перенос центра нашей жизни в невидимый мир. Эта цель, несомненно, частично достигается с помощью чувства. Пока у людей есть телесная организация, им будет нужна внешняя помощь. Мужская праздность и чувственная натура людей примут символы за гонорары, а банкноты за богатство. Глаз будет испытывать искушение остановиться на насыщенных цветах светящегося стекла, вместо того, чтобы пройти сквозь них к небесному свету за его пределами. Превратить чувства в лестницу, по которой душа может подняться на небеса, скорее всего, приведет к тому, что душа пойдет по лестнице вниз, а не вверх. Формы обязательно вторгнутся, перекроют истину, лежащую в их основе, станут смутно понятными или совершенно бессмысленными и в конце концов станут целью, а не средством. Разве не разумно было бы свести к минимуму этих могущественных и опасных союзников? Разве не нужно употреблять их, помня, что ничтожное количество может усилить, но передозировка убьет — да, и что ничтожное количество тоже может убить? Христос установил два внешних обряда. Их не могло быть меньше, если бы вообще существовало внешнее сообщество, и они не могли быть проще; но взгляните на зловещий рост суеверий и на бесчисленное зло, религиозное, моральное, социальное и даже политическое, которые произошли из-за непреодолимой склонности человеческой природы к развращению форм, даже когда формы являются сладкими и простыми формами Христа. собственное назначение. Какой урок история Вечери Господней и ее постепенное превращение из домашнего памятника умирающей любви нашего Господа в «огромную жертву» читает нам как опасного союзника духовной религии – а нет другой религии, кроме духовный — присоединяется, когда ищет помощи во внешних обрядах!
Но помните, что эта опасность превращения религии во внешние действия коренится в каждом из нас и не уничтожается нашим отказом от тщательно продуманного церемониала. Много значения имеет двойное отрицание моего текста: «Ни обрезание, ни необрезание». Если у иудействующих было искушение настаивать на первом как на необходимом, то у их противников было такое же искушение настаивать на втором. Одни говорили: «Человек не может быть христианином, если он не будет обрезан». Другой рискует ответить: «Он не может быть христианином, если он есть». В протесте против форм может быть столько же формализма, сколько и в их использовании. Крайности сходятся; а бездуховный квакер, например, придерживается того же образа мышления, что и бездуховный католик. Они сходятся во мнении, что определенные внешние действия необходимы для поклонения и даже для религии. Они расходятся только в том, что это за действия. Иудаист, который говорит: «Вы должны быть обрезаны», и его противник, который говорит: «Вы должны быть необрезанными», на самом деле находятся в одной лодке.
И это особенно необходимо иметь в виду тем, кто, как и большинство из нас, твердо придерживается свободной и духовной концепции христианства. Эту свободу мы можем превратить в рабство, а духовность — в форму, если смешиваем ее с основами христианства и отрицаем возможность развития жизни, кроме как в сочетании с ней. Мой текст имеет двойную грань. Давайте использовать его против всего этого иудаизма, который происходит вокруг нас, и против всей склонности к нему в наших сердцах. Одно лезвие поражает первое, другое — второе. Обрезание — это ничто, как готовы заявить большинство из нас. Но помните также: когда мы искушаемы поверить в свою свободу и воображать, что она сама по себе хороша, необрезание — ничто. Вы не более христианин из-за своего неприятия форм, чем другой человек из-за того, что придерживаетесь их. Ваше отрицание не более соединяет вас с небом, чем его утверждение. Только одно делает это — вера, действующая любовью, против которой чувство всегда воюет, как искушая некоторых из нас помещать религию во внешние действия и церемонии, так и искушая других из нас помещать ее в отвергание форм, которые наши братья злоупотреблять.
IV. Когда безразличная вещь становится существенной, она перестает быть безразличной, и с ней нужно бороться.
Павел провозгласил, что обрезание и необрезание одинаково бесполезны. В любом случае человек может быть хорошим христианином. Они не были незначительными во всех отношениях, но в отношении соединения с небом не имело значения, на чьей стороне человек стоял. И, в соответствии с этой благородной свободой, он сам практиковал еврейские обряды; и, когда он думал, что это может примирить предрассудки, не изменяя принципам, сделал Тимофею обрезание. Но когда принцип, согласно которому язычники должны быть обрезаны, стал сохраняться, время для примирения прошло. Другая сторона сделала дальнейшие уступки невозможными. Апостол не возражал против обрезания. Он возражал против того, чтобы это навязывали всем как необходимое предварительное условие для вступления в Церковь. И как только противоположная сторона заняла эти позиции, то ей ничего не оставалось, как бороться с ними до последнего. Они превратили безразличную вещь в существенную, и он больше не мог относиться к ней как к безразличной.
Поэтому всякий раз, когда партии или церкви настаивают на том, что внешние обряды являются существенными, или возвышают какое-либо из второстепенных средств благодати на место единой связи, которая прикрепляет наши души к небесам и является каналом благодати, а также узами союза, тогда пора вооружиться на защиту духовности Царства Христова и противостоять попытке связать на свободных плечах железное иго. Пусть люди и партии делают что хотят, лишь бы они не превратили свои формы в предметы первой необходимости.
В широкой свободе слова и духа, которая слишком твердо придерживается одного центрального принципа, чтобы сильно беспокоиться о второстепенных вопросах, - в терпимости к разнообразию, которая проистекает не из безразличия, а из самой ясности нашего восприятия и из самое рвение нашего следования, единственно необходимое в христианской жизни, — возьмем за руководство большие, спокойные, высокие мысли, которые излагает перед нами этот текст. Давайте с благодарностью верить, что люди могут любить Иисуса и питаться Его полнотой, независимо от того, находятся ли они на одной стороне этого бессмертного спора или на другой. Давайте ревниво наблюдать за тенденциями в наших сердцах доверять нашим формам или нашей свободе. И когда или где бы эти подчиненные ни были превращены в вещи существенные, а постановления Церкви Христовой возвысятся до места, которое принадлежит любящему доверию любви Господней, тогда пусть наши голоса, по крайней мере, будут услышаны на стороне той могущественной истины, что в Господе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью».
 

	Гал. ст. 16 — «ХОДИТЕ В ДУХЕ»
«Поступайте по духу, и не будете исполнять похотей плоти» (Гал. т. 16.
Мы не должны предполагать, что апостол здесь использует знакомое противопоставление духа и плоти для выражения просто различных элементов человеческой природы. Не входя здесь в вопросы, для которых проповедь вряд ли является подходящим средством обсуждения, для нашей настоящей цели, возможно, будет достаточно сказать, что, как обычно, употребляя эту противоположность, Апостол подразумевает под Духом божественное, Дух Божий, который он одержал победу, провозгласив, что это дар каждой верующей души. Другой член контраста, «плоть», также не следует понимать как эквивалент тела, а скорее как смысл всей человеческой природы, рассматриваемой отдельно от Бога и родственной земле и земным вещам. Плоть, в более узком смысле этого слова, несомненно, является преобладающей частью этого целого, но в ней есть еще многое, помимо материальной организации. Христианская этика понесла большой ущерб и деградировала на долгие столетия до ложного и рабского аскетизма из-за монашеского непонимания того, что Павел имел в виду под плотью, но сам он был слишком прозорлив и слишком высокомоден, чтобы проявить свою приверженность к плоти. поверхностное представление о том, что тело является вместилищем и источником греха. Нам не нужно заглядывать дальше, чем в каталог «дел плоти», который следует непосредственно за нашим текстом, поскольку, хотя он и начинается с грубых грехов чисто плотского характера, он переходит к таким, как ненависть, соперничество, гнев, зависть и такое себе. Многие из этих дел плоти такие, какие мог бы совершить ангел со злым сердцем, независимо от того, имел он тело или нет. Поэтому представляется правильным сказать, что один из членов противоположности — это божественный Дух святости, а другой — человек, как он есть, без животворящего влияния Духа Божия. В мысли Павла идея плоти всегда включала в себя идею греха, и желания плоти были для него не просто мятежной, чувственной страстью, но греховными желаниями безбожной человеческой природы, какой бы утонченной она ни была, и, как сказали бы некоторые, «духовные» — это могут быть. Нам нет нужды более подробно вникать в значение слов Апостола, но мы можем смело принять их как относящиеся, с одной стороны, к Божественному Духу, наделяющему жизнь и святость, а с другой стороны, к разорванной человеческой природе. от Бога и отвлечены злыми желаниями, потому что оторваны от Него.
Этот текст представляет собой боевой клич Павла, который он выступил против иудаистских смутьянов в Галатии. Они сказали: «Сделай то и это; работа на обрядах; живи по правилам». Павел сказал: «Нет! Это бесполезно; вы ничего не сделаете из такой попытки и никогда не сможете победить зло таким образом. Живите духом, и вам не понадобится суровый внешний закон, и вы не будете в рабстве от дел плоти». Эта вражда в галатийских церквях была самой ранней битвой, которую христианству пришлось вести между двумя вечными тенденциями мысли: представлением о религии, состоящей во внешнем подчинении закону и, следовательно, состоящей из ряда болезненных усилий по его соблюдению; и представление о религии как о насаждении новой, божественной жизни, нуждающемся только в питании и заботе, чтобы изгнать зло из сердца и таким образом показать себя живым. Разница идет очень далеко и очень глубоко, и каждый из этих двух взглядов на то, что такое религия, имеет сегодня своих приверженцев. Апостол бросает всю свою власть на одну чашу весов и решительно заявляет, что это единственный секрет победы: «Поступайте в духе, и не будете исполнять похотей плоти».
I. Что значит ходить в Духе.
Мысль, которая здесь лишь затронута, шире и, если можно так сказать, глубоко изложена в Послании к Римлянам (гл. VIII). Там поступать по плоти, по существу, то же самое, что быть плотским помышлением, и что «плотские помышления» рассматриваются как находящиеся по фатальной необходимости не «подвластные закону Божию», а следовательно, как и сами по себе, с Что касается будущих последствий, то это смерть. Плотский разум, который таким образом восстает против закона Божьего, обязательно выльется в «желания плоти», точно так же, как когда давление прекращается, начинает пузыриться какая-то кипучая жидкость. Те, кто живут по плоти, конечно, будут «помышлять о плотском». Неистовые желания, которые мы лелеем, когда мы отделены от Бога, и которые мы называем грехами, как симптом являются более серьезными симптомами, чем они сами по себе, поскольку они показывают, куда дует ветер, и являются контрольными сигналами, которые выдают истинное направление наша природа. Если бы мы не стремились к плоти, мы не заботились бы о плотском. Одно выражение указывает на глубинную природу, другое — на поверхностные действия, которые она порождает.
И та же двойственность свойственна жизни тех, кто «следует за Духом». «Идти», конечно, означает вести практическую жизнь, и Дух здесь понимается, возможно, не столько как путь, по которому нам следует идти, сколько как норма и направление, по которому мы должны идти. на обычном жизненном пути. Подобно тому, как желания плоти наверняка исполнялись теми, кто в глубине души принадлежал плоти, так и каждая душа, получившая невыразимый дар обновленной жизни через Духа Божьего, будет иметь побуждения думать и действовать. дела Духа. Если мы живём в Духе, мы также будем – и будем также – ходить в Духе.
Но давайте не будем совершать ошибок и думать, что наш текст, в его великих заповедях и сияющей надежде, содержит хоть какое-то слово ободрения для тех, кто не принял в свои сердца, каким бы слабым образом и в малейшей мере ни было, Духа Сына. Первый вопрос для всех нас: получили ли мы Святого Духа? И ответ на этот вопрос является ответом на другой: приняли ли мы Христа? Именно через Него и через веру в Него дается высший дар живого духа. И только когда наш дух свидетельствует этому Духу, что мы — дети Божьи, мы имеем право рассматривать этот текст как указание на наш долг и стимулирующий нашу надежду. Если наша практическая жизнь будет направляться Духом Божьим, Он должен войти в наш дух, и мы будем не в Нём, но в той мере, в какой Он находится в нас. И наш дух не будет жизнью благодаря праведности, если Он не будет обитать в нас и не изгонит дела плоти. Не будет никакого практического руководства нашей жизнью со стороны Духа Божьего, если мы не будем сознательно развивать принятие Его животворящего и очищающего влияния и если у нас не будет внутреннего общения с нашим внутренним наставником, близкого и откровенного, продолжительного и покорного. Если мы всегда позволяем свету нашего внутреннего благочестия разноситься порывами ветра или проявляться в сокровенных наших сердцах лишь слабой и мерцающей искрой, то как можем мы ожидать, что он будет освещать безопасное направление на нашем внешнем пути?
II. Такое хождение в Духе побеждает плоть.
Мы все знаем по знакомому опыту, что самый верный способ победить любое сильное желание или эмоцию — это вызвать в действие другие. Сосредоточение внимания на какой-либо подавляющей мысли или цели, даже если наша цель состоит в том, чтобы разрушить их, слишком способно их усилить. И поэтому сосредоточить свой ум на наших собственных плотских желаниях, даже если мы искренне желаем их подавить, — это верный способ придать им новую силу; поэтому мудрые советы мудрецов и моралистов по большей части призваны сбить с пути тех, кто их слушает. Многие люди добросовестно ставили перед собой задачу победить свои злые похоти и обнаруживали, что конечным результатом их борьбы было то, что похоти стали более заметными и, соответственно, более сильными. Апостол знает лучший путь, который он доказал на своем собственном опыте, и теперь с полной уверенностью и торжеством настойчиво настаивает на своих слушателях. Он хотел, чтобы они отказались от монотонной и безнадежной борьбы с плотью и привели на поле боя другого союзника. Его главное увещевание позитивное, а не негативное. Напрасно пытаться связать людей ограничениями и запретами, которые, когда их желания поколеблются, разорвутся, как узы Самсона. Но если однажды этому положительному увещеванию повиноваться, то оно, несомненно, быстро расправится с желаниями и страстями, от которых в противном случае люди по большей части не желают избавиться и никогда не избавятся каким-либо другим способом.
Мы уже указывали, что в нашем тексте поступать по Духу означает регулировать практическую жизнь Духом Божьим, а «желания плоти» означают желания всей человеческой природы, помимо Бога. Но даже если мы возьмем противопоставляемые термины в их низшем и общепринятом смысле, текст истинен и полезен. Развитый ум, привыкший к высоким идеям и быстро ощущающий благородство «духовных» занятий и владений, не будет иметь вкуса к грубым чувственным удовольствиям и с отвращением отступит от потворств, в которых погрязает большая часть животных натур. Но хотя это и правда, это ни в коем случае не исчерпывает изложенный здесь великий принцип. Мы должны принять противоположные термины в их самом полном значении, если хотим прийти к этому. Духовную жизнь, полученную от Иисуса Христа и поселившуюся в человеческом духе, необходимо беречь, лелеять и делать доминирующей, и тогда она вытеснит старое. Если Духу, который является жизнью благодаря праведности, будет позволено свободно течь в человеческом духе, он направит свои силы в тело, «мертвое из-за греха», будет регулировать его желания и, если необходимо, подавлять их. И разумнее и блаженнее полагаться на это всепоглощающее влияние, чем пытаться выполнить безнадежную задачу по принуждению к этим желаниям собственными усилиями.
Если мы будем ходить в Духе, мы тем самым приобретем новые вкусы и желания высшего порядка, которые уничтожат низшие. Те, для кого манна сладка, как пища ангелов, обнаруживают, что потеряли вкус к египетскому луку-порею и чесноку с сильным запахом и вонючим вкусом. Гость за царским столом не захочет войти в дымную лачугу и не будет жаждать еды, которую там найдут. Если мы все еще зависим от желаний плоти, мы все еще всего лишь дети, а если мы ходим в Духе, мы переросли свои детские игрушки. Наслаждение дарами, которые дает Дух, умерщвляет искушение и лишает многие вещи, которые были очень драгоценны, их блеска.
Мы также можем проиллюстрировать великий принцип нашего текста, учитывая, что, когда мы нашли нашу высшую цель, у нас нет стимула блуждать дальше в поисках наслаждений. Желания — это исповедания недовольства, и хотя здесь нам не даровано абсолютное удовлетворение всей нашей природы, но здесь дано так много блаженства и так много наших самых вопиющих желаний полностью удовлетворены в даре жизни в Господе, что мы вполне могут быть свободны от уколов желаний, которые заставляют людей искренне стремиться к зачастую нереальному благу. «Плод Духа — любовь, радость, мир», и, несомненно, если мы имеем их, мы вполне можем оставить миру его тревожные радости и блаженства. Радость Христова пребывает в нас, и радость наша полна. Мир желает, потому что не обладает. Когда бурят более глубокий колодец, более мелкий наверняка даст сбой. Если мы ходим в Духе, мы опускаемся до самого глубокого водоудерживающего слоя, и все поверхностные колодцы пересохнут.
Далее, мы можем отметить, что это хождение в Духе привносит в нашу жизнь величайшие мотивы святой жизни и таким образом накладывает узду на шею и узду на уста нашим необузданным желаниям. Поддерживая общение с божественным Обитателем и отдавая бразды правления в Его сильную руку, мы получаем от Него дух усыновления и узнаем, что если мы дети, то мы и наследники. Есть ли какой-либо мотив, который так уверенно успокоит желания плоти и ума, как блаженная мысль о том, что Бог принадлежит нам, а мы Его? Несомненно, их ноги никогда не спотыкаются и не сбиваются с пути, если они знают, что Дух Сына свидетельствует их духу, что они — дети Божьи. Несомненно, в той мере, в которой мы осознаем это, будет мера, в которой желания плоти будут возвращены в свои конуры и перестанут беспокоить нас своим лаем.
Весь вопрос здесь в отношениях между Павлом и его противниками сводится именно к этому; если поле покрыто грязью, то лучше ли приступить к работе на нем тачками и лопатами или направить на него реку, которая унесет всю нечистоту? Истинный способ изменить фауну и флору страны — изменить уровень, и по мере увеличения высоты они меняются сами. Если мы хотим изгнать из себя вредные создания, мы должны не столько трудиться над их изгнанием, сколько позаботиться о возвышении нашего собственного личного существа, и тогда мы добьемся успеха. Вот что говорит Павел: «Поступайте по духу, и не будете исполнять похотей плоти».
III. Такая жизнь не свободна от необходимости борьбы.
Высшим условием, конечно, было бы то, что нам нужно было только расти, а не бороться. Однажды наступит день, когда все зло отпадет и ходить в Духе не потребуется никаких усилий, но это время еще не пришло. Итак, в дополнение ко всему, что мы говорили в этой проповеди, мы должны еще сказать, что увещевания Павла всегда должны сочетаться с другими призывами вести добрый подвиг. Высшее слово для нашей земной жизни — не «победа», а «соревнование». Мы не сможем ходить в Духе без многих усилий, чтобы удержаться в этой очаровательной атмосфере. Обещание нашего текста заключается не в том, что мы не будем чувствовать, а в том, что мы не будем исполнять желания плоти.
Это очень банальное и устаревшее учение, но оно тем не менее важно, и его особенно необходимо сильно подчеркивать, когда мы говорим так, как только что говорили. Это исторический факт, который неоднократно иллюстрировался с тех пор, как Павел писал, и не без иллюстраций сегодня, что существует постоянная опасность того, что распущенная мораль заражает христианскую жизнь под предлогом высокой духовности. Поэтому всегда следует настаивать на том, что проверкой истинного хождения в Духе является то, что мы, таким образом, готовы бороться с желаниями плоти. Когда мы имеем жизнь Духа внутри нас, она проявится, как сказал Павел в другом месте, через праведность закона, исполняющуюся в нас, и через то, что мы «умерщвляем дела телесные». Дар Духа не выводит нас из рядов сражающихся, но учит сражаться и вооружает собственным мечом для борьбы. У нас будет множество возможностей для смелости в борьбе с грехом, который так легко одолевает нас, и в сопротивлении искушениям, которые приходят к нам из-за нашего собственного несовершенного освящения. Но есть вся разница между борьбой своими руками и борьбой с помощью Духа Божьего, и есть вся разница между борьбой с помощью невидимого союзника на небесах и борьбой с Духом внутри нас, который помогает нашим немощам и Он Сам дает нам возможность бороться и, конечно, если мы остаемся верными Ему, быть более чем победителями через Того, Кто любит нас.
Такой конфликт – это дар и радость. Это тяжело, но это благословенно, потому что это выражение нашей самой настоящей любви; это исходит из нашей глубочайшей воли; он полон надежд и уверенной победы. Насколько отличается болезненная, часто неудачная и однообразная попытка силой подавить нашу природу и топтаться на мельничной лошади! Радостная свобода и жизнерадостная надежда, которым нас научили на евангельском пути спасения, были тесны и ограничены, и вся их слава скрыта, как паутина, сплетенная под золотой крышей, но наш текст сметает это отвратительное препятствие. Давайте научимся единственному условию победоносного конфликта, единственному средству подчинить нашу природную человечность и ее отвлекающие желания, и пусть ничто не лишит нас убежденности в том, что это Божий способ сделать людей подобными ангелам. «Поступайте в духе, и вы не будете исполнять похотей плоти».
 

	Гал. ст. 22, 23 — ПЛОД ДУХА.
«Плод же духа — любовь, радость, мир, долготерпение, кротость, благость, вера, 23. Кротость, воздержание» — Гал. т. 22, 23.
«Плод духа», говорит Павел, а не плоды, как мы могли бы более естественно ожидать и как чаще всего цитируется эта фраза; все это богатое разнообразие достоинств, поведения и характера рассматривается как единое целое. Отдельные члены не являются изолированными грациями, но все связаны, происходят из одного корня и составляют органическое целое. Далее следует отметить, что апостол называет плодами результаты Духа, в резком и намеренном контрасте с результатами плоти, мрачный перечень которых предшествует сияющему списку в нашем тексте. Дела плоти не имеют такого единства и недостойны называться плодами. Это не то, что человек должен производить, и когда приходит великий Земледелец, Он не находит там никакого плода, какой бы насыщенной ни была жизнь. Таким образом, мы имеем здесь идеал благороднейшего христианского характера и ясное и глубокое учение о том, как его достичь. Я рискну взять для своего текста весь этот список, потому что сама красота каждого элемента в нем зависит от того, является ли он частью целого, и потому что из этой группировки можно извлечь важные уроки.
I. Здесь тройственные элементы характера.
Возможно, не будет слишком искусственно отметить, что мы имеем здесь три триады, первая из которых описывает жизнь Духа в ее глубочайшей тайне; второй — та же жизнь в ее проявлениях для людей; и в-третьих, эта жизнь по отношению к трудностям мира и нас самих.
Первая из этих трех триад включает в себя любовь, радость и мир, и не будет слишком преувеличивать слова, если указать, что источник всех трех лежит в христианском отношении к небесам. Они не думают ни о чем, кроме Бога и нашего отношения к Нему; они были бы все одинаковыми, если бы в мире не было других людей или если бы не было мира. Мы не можем назвать их обязанностями или добродетелями; это просто результаты общения с Богом, определенные проявления лучшей жизни Духа. Любовь, конечно, возглавляет список, как основа и движущий принцип всего остального. Это инстинктивный акт высшей жизни, излившийся в сердце Святым Духом. Это жизненный сок, который поднимается по дереву и придает форму всем гроздьям. Остальные два члена этой триады являются явно следствием первого. Радость — это не столько поступок или милость характера, сколько эмоция, вливающаяся в жизнь людей, потому что в их сердцах обитает любовь к небесам. Иисус Христос пообещал передать Свою радость, чтобы она оставалась в нас, с целью, чтобы наша радость была полной. Есть только один источник постоянной радости, которая овладевает и наполняет все уголки и закоулки сердца, — это равнопреходящая и всепроникающая любовь к Богу. Всем нам известны радости столь тревожные, отрывочные и мимолетные, что трудно отличить их от печалей, но нет нужды, чтобы радости были подобны зеленым плодам, твердым, безвкусным и готовым упасть с дерева. Если Бог есть «веселье радости нашей», и все наши наслаждения происходят от общения с Ним, то наша радость никогда не пройдет и наполнит всю оболочку нашего духа, как море омывает каждый берег.
Мир будет построен на любви и радости, если наши сердца всегда будут обращены к небесам и всегда будут благословлены общением любви между Ним и нами. Что может быть достаточно сильным, чтобы нарушить покой, наполняющий душу, независимую от всего внешнего? Какой бы длительной и тяжелой ни была осада, колодец во дворе замка будет полон. Истинный мир приходит не от отсутствия бед, а от присутствия Бога, и он будет глубоким и превосходящим всякое понимание в той мере, в которой мы живем и причащаемся любви Божией.
Вторая триада – долготерпение, доброта, благость. Все эти три, очевидно, относятся к духовной жизни в ее проявлениях для людей. Первое из них — долготерпение — описывает отношение терпеливого терпения к обидчикам или врагам, если мы выходим из блаженного общения с Богом, где любовь, радость и мир царствуют нерушимо и встречают холодный порыв ветра. безразличия или ледяным ветром ненависти. Реальность нашего счастливого общения и глубина нашей любви будут испытаны терпением нашим долготерпением. Любовь терпит долго, ее нелегко возбудить, она не скоро гневается. У него мало оснований предполагать, что любовь Божья излилась в его сердце или что Дух Божий приносит плод в том, кто не вышел за пределы стадии возмездия ненавистью на ненависть и презрения презрением. Всякий глупец может ответить глупцу по его глупости, но нужен мудрый и добрый человек, чтобы побеждать зло добром и любить ненавидящих; и тем не менее, как наверняка погас бы огонь взаимного антагонизма, если бы топливо подливало только одно! Чтобы ссориться, нужны двое, и ни один человек, живущий под влиянием Духа Божия, не может быть одним из такой пары.
Второй и третий члены этой триады — доброта, доброта — очень естественно переходят друг в друга. Они не только требуют отрицательной добродетели не мстить, но и выражают христианское отношение ко всем, встречая их добром, каким бы ни было их отношение. Возможно, что доброта здесь выражает внутреннее расположение и доброту, привычные действия, в которых это расположение проявляется. Если бы в этом заключалось различие между ними, то первое отвечало бы доброжелательности, а второе — благодеянию. Эти три благодати включают в себя все, что Павел называет христианским долгом по отношению к нашим собратьям. Результаты жизни Духа должны выйти за рамки нас самих и влиять на все наше поведение. Мы не должны жить только ради духовных наслаждений общения с Богом. Истинная сфера религии – это движение среди людей, а истинная основа всякого служения людям – это любовь и общение с Богом.
Третья триада — верность, кротость, воздержание — кажется, указывает на мир, в котором следует прожить христианскую жизнь, как на сцену трудностей и противостояний. Перевод Пересмотренной версии следует предпочесть переводу Авторизованного в первом из трех, поскольку Апостол здесь имеет в виду не веру в ее богословском смысле. Возможно, однако, что имеется в виду доверчивость, как в 1 Коринфянам 13. Характерной чертой любви считается то, что она «верит всему». Однако более вероятно, что это означает верность, и мысль Павла состоит в том, что христианская жизнь должна проявляться в верном исполнении всех обязанностей и честном обращении со всем, что ей поручено. Кротость еще яснее созерцает состояние вещей, противоположное христианской жизни, и указывает на покорность духа, который не возвышается против противлений, но сгибается, как трость перед бурей. Павел проповедовал кротость и практиковал ее, но Павел мог вспыхнуть в резком противодействии и звучным звоном в голосе мог сказать: «Кому мы уступили место в подчинении, нет!» не на час. Последний член триады — воздержание — указывает на трудности, с которыми духовная жизнь склонна встречаться в естественных страстях и желаниях, и настаивает на том факте, что конфликты и жесткий и привычный самоконтроль обязательно являются признаками этого. жизнь.
II. Единство плода.
Мы уже указывали на замечательное употребление Апостолами здесь слова «плод», которым он указывает, что все результаты жизни Духа в человеческом духе следует рассматривать как единое целое, имеющее естественный рост. Основанием всего является, конечно, та любовь, которая есть исполнение закона. Едва ли нужно указывать, как любовь порождает оба других элемента первой триады, но не менее важно отметить, что она и два ее спутника естественным образом приводят к отношениям к людям, составляющим вторую триаду. Однако на этом факте стоит остановиться, потому что у христиан есть много искушений отделиться между собой. Две таблицы закона нередко написаны настолько далеко друг от друга, что их единство перестает быть заметным. Есть много хороших людей, чьи представления о религиозных обязанностях заперты в церквях или часовнях и ограничиваются пением и молитвой, чтением Библии и прослушиванием проповедей, и которые, даже принося доброе служение в обычной жизни, не чувствуют, что подавлять желание отомстить — такой же религиозный долг, как и сидеть под сиянием Божьей любви и чувствовать радость и мир Христа, наполняющие сердце. С другой стороны, многие громкие голоса, некоторые из которых обладают огромной силой слова и влиянием на массовое сознание, никогда не устают проповедовать, что христианство как социальный импульс изжило себя и что служение человеку не имеет ничего общего с любовь к Богу. Очевидно, что первая триада Павла естественным образом ведет к третьей. Когда духовная жизнь осознает свою глубочайшую тайну, она сможет проявить свою энергичность в отношении жизненных трудностей. Когда это сердце благословлено своей устойчивой любовью, изобилующей радостью и безмятежным миром, верность и покорность станут возможными, а самообладание не будет трудным.
III. Культура дерева, обеспечивающая плодоношение.
Можем ли мы предположить, что здесь Апостол возвращается мысленно к глубокому учению нашего Господа о том, что всякое доброе дерево приносит добрые плоды, а худое дерево приносит злые плоды? Очевидная удачность этой метафоры часто скрывает для нас решительную силу ее учения: она рассматривает все поведение человека как результат его характера и отметает как пустяковые все попытки изменить продукты, в то время как производитель остается неизменным. Независимо от того, ссылался ли здесь Павел на известное высказывание Иисуса или нет, он настаивал на самой сути христианской этики: человек должен сначала быть добрым, чтобы творить добро. Слова нашего Господа, казалось, выдвигали невыполнимое требование — «Сделай дерево хорошим» — как единственный способ обеспечить добрый плод, и в соответствии со всем содержанием Нагорной проповеди были оставлены средства для реализации этого требования. невыраженный. Но Павел стоял по эту сторону Пятидесятницы, и то, что было неизбежно скрыто в предыдущих высказываниях Господа, явило ему открытую и благословенную уверенность. Ему не нужно было говорить: «Сделай дерево хорошим» и молчать о том, как этот процесс должен осуществляться; ему было поручено послание: «И Дух помогает в немощах наших». Есть только один способ вылечить испорченное дерево: привить к стволу дикого шиповника «отводок» розы. Апостол должен был провозгласить двойную весть, одна часть которой строилась на другой. Сначала он должен был проповедовать – и в этот день он должен был сначала поверить, что Бог послал Своего Сына в подобии греховной плоти и в жертву за грех – а затем он должен был провозгласить, что благодаря этой миссии стало возможным, что Постановление закона может исполниться в нас, «поступающих не по плоти, но по духу». Итак, начало всякого истинного добра следует искать в принятии в нашу испорченную природу неиспорченных зародышей высшей жизни, и это только в той мере, в какой этот Дух Божий движется в нашем духе и, как сок в нашем духе, виноградная лоза пронизывает каждую ветвь и усик, и вырастет плод в жизнь вечную. Христианские благодати — это продукты внутренней божественной жизни, и ничто другое не сможет их произвести. Все проповеди моралистов и вся борьба за самосовершенствование сводятся к бессилию и тщеславию суровой, краткой фразой: «испорченное дерево не может принести добрых плодов». Конечно, когда мы чувствуем, что наша собственная злая природа мешает нам в наших попытках стать лучше, это должно прийти ко всем нам как истинное Евангелие, что первое, что нам нужно сделать, это не трудиться ни над одной из двух невыполнимых задач создания. наши плохие «я» хорошие, или о получении добрых плодов от плохих «я», но открыть дух наш через веру в Господа для входа в нас Духа Его, который изменит нашу испорченность в нетление и очистит нас от всякой скверны плоти и дух. Не должны ли мы стремиться стать получателями этой новой жизни и, получив ее, не должны ли мы приложить усилия, чтобы она могла произвести в нас все свои естественные последствия?
Эти плоды, хотя они и являются прямыми результатами пребывающего в нас Духа и никогда не будут произведены без его присутствия, тем не менее действительно зависят от нашего способа получения этого Духа, а также от нашей верности и усердия в использовании его даров. Это, увы! к сожалению, это слишком верно, и это трагический общий опыт, что вместо «деревьев праведности, насаждений Господних», тяжелых с красноватыми гроздьями, есть лишь карликовые и низкорослые кусты, у которых едва хватает жизни, чтобы поддерживать небольшое зрелище зеленых листьев. и «не доводите плода до совершенства». Если бы так называемые христианские люди более серьезно и пытливо задали себе вопрос, почему при таких возможностях, предлагаемых им, их действительные достижения должны быть так малы? У них есть сила, которая может сделать для них гораздо больше, чем все, о чем они могут попросить или помыслить, и ее действительное воздействие на них хорошо сказывается как на этой стороне их просьб, так и на их представлениях. Не должно возникнуть трудностей с ответом на вопрос, почему наша христианская жизнь не соответствует более точно Духу, который ее вдохновляет. Простой ответ заключается в том, что мы не взращивали, не использовали и не повиновались Ему. Хозяину виноградника реже приходилось бы спрашивать: «Почему, когда я увидел, что он принесет виноград, он принес дикий виноград?» если бы мы более послушно слушали трогательную заповедь, которая, несомненно, должна тронуть благодарное сердце: «Не огорчайте святого Духа Божьего, которым вы запечатлены в день искупления».
IV. Как это единственный достойный плод.
Мы уже указывали, что Апостол в предыдущем контексте варьирует свои термины и называет действия, исходящие от безбожного «я», делами, тогда как те, которые являются результатом Духа, являются плодами. Проведенное таким образом различие двоякое. Множественность противопоставляется единству, а плод — делам. Дела плоти не имеют никакой последовательности, кроме злых; они в противоречии сами с собой — сбившаяся в кучу толпа без порядка и порядка; и это действительно дела, но настолько непропорциональные природе делателя и его обязанностям, что они не заслуживают того, чтобы называться плодами. Не следует придавать слишком большое значение случайной форме речи, если мы настаиваем на этом различии, как оно и было задумано и которое наводит нас на очень торжественные мысли о многих, по-видимому, очень активных жизнях. Человек, который живет на небесах, действительно живет; самая занятая жизнь, которая не укоренена в Нем и не направлена к Нему, настолько упустила свою цель, что не принесла добрых плодов и, следовательно, навлекла на себя приговор: ее срубили и бросили в огонь. В Писании есть весьма замечательное выражение: «Бесплодные дела тьмы», которое допускает занятость и энергию делающих и отрицает, что все эти усилия и усилия ни к чему не приводят. Сделанные в темноте, они, кажется, имели какое-то значение, но когда приходит свет, они исчезают. Нам предстоит определить, будет ли наша жизнь делами плоти, возможно, наполненными временем «шума и ярости», но «ничего не значащими», или же она будет плодом Духа, который мы, «кто собравшиеся будут есть во дворах святости Его». Так будет, если, живя в Духе, мы ходим в Духе, но если мы «сеем в плоть», то у нас будет более тяжелое земледелие и более горькая жатва, когда «от плоти пожнем тление» и услышим ужасное и вопрос без ответа: «Какой плод вы имели тогда от того, чего вы теперь стыдитесь?»
 

	Гал. VI. 25 — НЕСУЩИЕ ГРУЗЫ
«Носите бремена друг друга и так исполните закон Христов. . . . 5. Ибо каждый понесет свое бремя» – Гал. VI. 25.
На первый взгляд кажется, что предписание в первом из этих стихов несовместимо с утверждением во втором. Но у Павла есть способ сопоставить два внешне противоречивых положения, чтобы пробудить внимание и попытаться уловить точку примирения между ними. Так, например, вы помните, что он объединяет в одно предложение и соединяет вместе слово «ибо» эти два высказывания: «Совершите свое собственное спасение»; «Это Бог действует в вас». Итак, здесь он призывает галатийских христиан восстановить падшего брата. Это один из случаев, к которому применима общая заповедь: «Носите бремена друг друга».
Я не могу здесь останавливаться на промежуточных стихах, в которых он скользит от одной к другой из этих двух мыслей, которые я соединил вместе, но могу лишь в двух словах указать на схему хода его мыслей. «Носите бремя друг друга», — говорит он; а потом он думает: «Что удерживает людей от бремени друг друга?» Поглощенность собой и особенно тщеславие в своей силе и доброте. И поэтому он продолжает: «Если человек думает, что он что-то, будучи ничем, он обманывает себя». И какое лучшее лекарство от всех этих представлений внутри нас о том, какие мы сильные и хорошие? Взглянуть на свою работу беспристрастно и жестко. Человеку легко хвалиться тем, что он хороший, сильный и великий; но пусть он посмотрит на то, что он сделал, и попробует это на высоком уровне, и это выбьет из него самомнение. Или, если его работа выдержит испытание, то «он будет радоваться самому себе, а не» сравнением себя с другими людьми. Два черных не создают белого, и мы не должны усиливать блеск нашей собственной белизны, сравнивая ее с чернотой нашего соседа. Воспринимайте свой поступок так, как он того стоит, совершенно независимо от того, чем являются другие люди. Не говорите: «Боже! Благодарю Тебя, что я не такой, как другие люди. . . или даже как этот мытарь; но посмотрите на себя. Есть занятие собой, которое полезно и помогает братскому состраданию.
Итак, Апостол, видите ли, пришел к мысли почти противоположной той, с которой он начал. «Носите бремена друг друга». Да, но дело человека — его собственное, а не чье-либо другое, и характер человека — его собственный, а не чей-либо другой, поэтому «каждый человек должен нести свое бремя». Утверждения не противоречат друг другу. Они дополняют друг друга. Это северный и южный полюса, а между ними — округлый шар всей истины. Итак, позвольте мне отметить следующее:
I. Есть бремя, которое можно разделить, и есть бремя, которое нельзя разделить.
Возьмем случай, из которого возник весь контекст. Как я объяснил, Павел увещевал галатов относительно их долга перед падшим братом; и он говорит о нем – по нашей версии – как о «застигнутом врасплох». Думаю, вряд ли это его идея. Эта фраза в том виде, в каком она присутствует в нашей Библии, предполагает, что Павел пытается преуменьшить тяжесть преступления этого человека; но ровно в той мере, в какой он преуменьшал ее серьезность, он ослаблял свои призывы восстановить его. Но на самом деле он не пытается как можно меньше относиться к греху, а делает его настолько большим, насколько это согласуется с истиной. Слово «настигнутый» предполагает, что какой-то грех, подобно тигру в джунглях, набрасывается на человека и подавляет его внезапностью нападения. Слово, переведенное таким образом, возможно, может быть представлено какой-нибудь фразой, например, «открыто»; или, если можно так выразиться, если человека поймают «с поличным». В этом заключается идея. И Павел использует не слабое слово «вина», а гораздо более сильное, которое означает явный грех. Он предполагает плохой случай непоследовательности и вовсе не смягчает его. Вот брат, имеющий безупречную репутацию; и вдруг откидывается занавес, за которым он творит какое-то злое дело; и вот виновник стоит, озаренный светом бычьего глаза, пристыженный и трепещущий. Павел говорит: «Если ты духовный человек» — здесь есть более серьезная ирония — «покажи свою духовность, придя и подняв его, и стараясь помочь ему». Когда он говорит: «Восстанови такого», он использует выражение, которое используется в других связях в Новом Завете, например, для починки разорванных сетей, для исправления любого рода повреждений, для вправления сломанных костей конечность. И это то, что должен делать «духовный» человек. Он должен доказать обоснованность своего притязания на жизнь на высоте, склонившись перед человеком, увязшим в грязи со сломанными ногами. Мы встречали людей, которые свою чистоту проявляют главным образом суровым осуждением чужих грехов. Слышали о женщинах, настолько добродетельных, что они скорее затравят падшую сестру до смерти, чем попытаются ее восстановить; и есть святые, настолько чрезвычайно святые, что они не прикасаются к прокаженному, чтобы исцелить его, из страха, что их собственные руки будут церемониально осквернены. Павел говорит: «Носите бремена друг друга»; и особенно возьмем на себя грех друг друга.
Мне нет необходимости напоминать вам, как та же самая заповедь применяется по отношению к денежным затруднениям, стесненным обстоятельствам, тяжелым обязанностям, печалям и всем «болезням, которые наследует плоть». Их можно перенести сочувствием, искренним любящим излиянием сердца и оказанием такой практической помощи, какой требуют обстоятельства.
Но есть бремя, которое не может нести никто, кроме самого человека.
Это ужасное бремя личного существования. Возможность сказать «я» — это нечто торжественное. А это значит, что после всей симпатии, после всей нежной близости привязанности, после нежнейшего проявления тождественности чувств и быстрой богоподобной готовности помочь каждый из нас живет один. Подобно жителям островов Греческого архипелага, мы можем подавать сигналы следующему острову, а иногда и посылать лодки с провиантом и помощью, но мы разлучены, «между нами возникает гулкий пролив». В конце концов, каждый человек живет один, а общество подобно материальным вещам вокруг нас, которые все сжимаемы, потому что составляющие их атомы не находятся в фактическом контакте, а разделены более тонкими или более плотными пленками изолирующего воздуха. Таким образом, даже в скорбях, которые мы можем разделить с нашими братьями, и во всех бременах, которые мы можем помочь нести, есть элемент, который невозможно передать. «Сердце знает свою горечь», и ни «чужой», ни другой «не вмешивается» в глубочайшие источники «его радости».
Опять же, существует бремя ответственности, которое никто не может разделить. Дюжину солдат могут выставить расстрельную группу, чтобы расстрелять мятежника, и никто не знает, кто произвел выстрел, но один человек действительно выстрелил. И как бы ни были товарищи, именно его винтовка несла пулю, а его палец нажимал на спусковой крючок. Мы говорим: «Женщина, которую Ты дал мне, соблазнила меня, и я ел». Или мы говорим: «Мои естественные желания, за которые я не отвечаю, но Ты, сотворивший меня, отвлек меня, и я упал», или мы можем сказать: «Это был не я; это был другой мальчик. И тогда в наших сердцах поднимается завуалированная форма, и из ее величественных уст исходит: «Ты — человек»; и все наше существо отражает согласие — Mea culpa; mea maxima culpa — «Моя вина, моя чрезвычайно великая вина». Ни один человек не сможет вынести это бремя.
И затем, тесно связанное с ответственностью, есть еще одно — бремя неизбежных последствий преступления, не только там, в будущем, когда все человеческие узы товарищества будут разорваны, и каждый человек «даст отчет за себя небу, ', но здесь и сейчас; как и в ближайшем контексте Апостол говорит нам: «Что посеет человек, то и пожнет». Последствия наших злых дел возвращаются; и они никогда не ошибаются относительно того, где им следует сойти. Если я посеял, то я, и никто другой, соберу. Никакое сочувствие не предотвратит завтрашнюю головную боль после сегодняшнего ночного дебоша, и ничто из того, что кто-либо может сделать, не сможет сбить сыщиков со следа. Хоть они и медлительны, у них крепкие носы и глубокие клыки. «Если ты мудр, ты будешь мудр для себя, а если ты презираешь, ты один снесешь это». Итак, есть бремя, которое можно, и бремя, которое невозможно нести.
II. Иисус Христос является Носителем обоих видов бремени.
«Носите бремена друг друга и так исполняйте закон Христов», не только произнесенный Его устами, но и изложенный в образце Его жизни. Тогда нам следует обратиться к Нему и думать о Нем как о Носителе бремени в даже более глубоком смысле, чем это понимал псалмопевец, который прославлял Бога как «Того, Кто ежедневно несет наши бремена».
Христос – носитель нашего греха. «Господь возложил на Него грехи всех нас». Креститель указал своим тонким аскетическим пальцем на юного Иисуса и сказал: «Вот Агнец Божий, который несет» – и уносит – «грех мира». Насколько тяжко это бремя, насколько реально его давление, пусть свидетельствует Гефсимания, когда Он цеплялся за человеческое общение с невыразимо торжественными и жалобными словами: «Душа Моя скорбит даже до смерти». Оставайтесь здесь и наблюдайте со Мной». Он нес бремя греха мира.
Иисус Христос является носителем бремени последствий греха не только потому, что в Своем безгрешном человечестве Он сочувствием познал тяжесть мирового греха, но и потому, что в этом самом человечестве, отождествляя Себя с нами, глубже и более чудесно, чем то, что у наших отвесов есть линия, достаточно длинная, чтобы зондировать бездны, Он взял чашу горечи, которую смешали наши грехи, и выпил ее всю, когда Он сказал: «Боже мой! Боже мой! Почему Ты оставил Меня?» Последствия все еще остаются: слава богу, что они есть! «Ты был Богом, который простил их, и Ты наложил возмездие за их изобретения». Таким образом, внешние, настоящие, временные последствия преступления остаются во всей своей силе, чтобы таким образом преступники могли быть наказаны от своего зла и вынуждены оставить то, что причинило им такое опустошение. Но окончательное последствие, самое глубокое из всех, отделение от Бога, было вынесено небесами, и нам никогда не придется его нести.
Полагаю, мне нет нужды останавливаться на других аспектах этого бремени нашего Господа, а именно на том, как Он в очень глубоком и реальном смысле берет на Себя те скорби, которые мы несем в союзе с Ним и верой в Него. Ибо тогда горе, которое еще приходит к нам, когда оно переносится таким образом, превращается в «легкую скорбь, которая длится лишь мгновение». «Во всех их скорбях Он страдал». О, братья! вы с печальным сердцем, вы с одинокой жизнью, вы с тяжкими заботами, вы с неотложными и тяжелыми обязанностями, возложите свое бремя на Христа, и Он «поддержит вас», и скорби, перенесенные в союзе с Ним, изменят свой характер, и самый крест будет увенчан цветами.
Иисус несет бремя того торжественного одиночества, которое наше личное существо возлагает на всех нас. Остальные из нас стоят вокруг и, как я уже сказал, подают сигналы сочувствия, а иногда могут протянуть братскую руку и схватить руку страдальца. Но их помощь приходит извне; Христос входит и обитает в наших сердцах и делает нас не одинокими в глубинах нашего существа, которое Он наполняет сиянием и миром Своего товарищества. И поэтому за грех, за вину, за ответственность, за скорбь, за святость Христос несет наше бремя.
Да! И когда Он берет наши плечи на Свои, Он возлагает Свои на наши. «Иго Мое благо, и бремя Мое легко». Как говорили древние мистики, бремя Христа несет того, кто его несет. Это может добавить немного веса, но дает силу парить и дает силу прогрессировать. Оно похоже на крылья птицы, оно похоже на паруса корабля.
III. Наконец, то, что Христос несет наше бремя, обязывает нас нести бремена наших братьев!
«Итак исполните закон Христов». В использовании Павлом здесь слова «закон» присутствует очень острый сарказм и, как я сказал по другому вопросу, серьезная ирония. Ибо все это Послание было направлено против иудействующих учителей, желавших впихнуть еврейский закон в глотку галатов, и адресовано их жертвам в галатийских церквях, попавшим в ловушку. Здесь Павел поворачивается к ним и говорит: «Вы хотите закона, не так ли?» Ну, если хотите, вот он — закон Христов». Жизнь Христа – это наш закон. Практическое христианство делает то, что делал Христос. Крест – это не только основание нашей надежды, но и образец нашего поведения.
И, по сути, говорит Павел, пример Иисуса Христа во всем его размахе и во всей глубине является единственным мотивом, благодаря которому это наставление, которое я даю вам, когда-либо будет исполнено. «Носите бремена друг друга». Вы никогда не сделаете этого, если у вас нет Христа как основания вашей надежды и Его великой жертвы как примера вашего поведения. Ибо препятствием, мешающим сочувствию, является эгоцентризм; и тот естественный эгоизм, который есть во всех нас, никогда не будет полностью изгнан и изгнан из нас, чтобы мы были готовы ко всем обязательствам нести бремя нашего брата, если только Христос не свергнул с престола свое «я» и не является Господом нашего сокровенного духа. .
Я радуюсь так же, как и любой человек, значительно возросшему чувству взаимной ответственности и обязательности взаимопомощи, которое сегодня постепенно подслащивает общество среди нас, но я считаю, что никакие социалистические или другие схемы возрождения общества, которые не основанные на Воплощении и Жертве Иисуса Христа, будут жить и расти. Есть только одна сила, которая изгонит природный эгоизм, — это любовь к небу, воспринимающая Его Крест как великий пример, которому должна соответствовать наша жизнь. Я считаю, что растущее среди нас чувство братства, даже там, где оно сознательно не связано с какой-либо верой в христианство, в очень значительной степени является результатом распространения в обществе духа христианства, даже там, где его тело отклоненный. Слава Богу, река воды жизни может просачиваться сквозь почву на многие мили и достигать корней деревьев, находящихся далеко на пастбищах пустыни, которые не знают, откуда пришла освежающая влага. Но в широком масштабе будьте уверены в следующем: именно закон Христа будет бороться и побеждать естественный эгоизм, который делает невозможным для людей ношение бремени нашего брата. Только, христианские люди! давайте позаботимся о том, чтобы люди, чье рвение имеет менее небесный источник, чем должно иметь наше, не лишили нас права быть первыми во всех подобных вещах. Полагаясь на это, ересь имеет меньше возможностей остановить прогресс Церкви, чем эгоистичная жизнь христианских профессоров.
Итак, дорогие друзья, давайте позаботимся о том, чтобы мы прежде всего возложили свои бремена на Христа, который способен понести их все, какими бы они ни были. И тогда давайте с облегченными сердцами и плечами возьмем на себя тяжелое бремя греха, печали, забот, вины, последствий, ответственности, которые сокрушают многих утомленных и обремененных. Будьте уверены: если мы не будем нести бремя брата нашего, то бремя, которое, как мы думали, мы возложили на Христа, перевалится на нас самих. Он способен понести и нас, и наше бремя, если мы Ему позволим и если исполним тот закон Христа, который был показан во всей Его жизни, «Который хотя и был богат, но ради нас обнищал», и было написано большими кровавыми буквами на том Кресте, где «на Него были возложены беззакония всех нас».
 

	Гал. VI. 10. ДЕЛАТЬ ДОБРО ВСЕМ
«Итак, пока у нас есть возможность, будем делать добро всем. . . .» — Гал. VI. 10.
«Так, как мы сделали» — это указывает пальцем назад на то, что было раньше. Апостол призывал неустанно делать добро на основании неизбежного наступления сезона жатвы. Между предыдущими словами и нашим текстом существует двойная связь; ибо слово «творить добро» восходит к «добрым делам», а слово, переведенное как «возможность», то же самое, что и слово «время года». Итак, возникают две мысли: «хорошие дела» включают в себя добрые дела другим и не являются полными, если они этого не делают. Будущее в целом — это время жатвы; нынешняя жизнь в целом есть время сева; и хотя жизнь в целом является временем посева, в деталях она полна возможностей, возможностей, которые делают возможными определенные добрые дела и которые, следовательно, налагают на нас обязанность их совершать. Если бы у нас была привычка смотреть на жизнь главным образом как на ряд возможностей для достижения благополучия, насколько все было бы иначе; и какими разными мы должны быть!
Каждый человек считает это предписание разумным, независимо от того, подчиняется он ему или нет. Это общее место морали, которое находит одобрение во всех сознаниях, как бы мало оно ни оказывало влияние на жизнь. Но я хочу дать этому конкретное применение и попытаться усилить его влияние на христианскую миссионерскую работу. И мысль, которую я хотел бы предложить, заключается именно в том, что ни один христианин не выполняет этого элементарного обязательства простой морали, если он безразличен к этому великому предприятию. «Поскольку у нас есть возможность, давайте делать добро всем». Это общий принцип, и одно из его применений — обязанность христианина распространять Евангелие по всему миру.
I. Позвольте мне попросить вас рассмотреть обязательство, которое предлагается таким образом.
Как я уже сказал, «добродеятельность» — это более широкое выражение, а «делание добра другим» — более узкое выражение. Один охватывает всю основу добродетели, другой заявляет, что добродетель, которая заботится о себе, культура, которая в основном занята собой, хромает и несовершенна, и в ней есть большой пробел, как если бы была прорезана какая-то канитель. из серебряного диска луны. Оно становится полным лишь тогда, когда совершается добро, и в качестве очень важного составного элемента оно включает в себя делание добра другим. Это слишком просто, чтобы говорить об этом. Сегодня мы много слышим об альтруизме. Что ж, христианство проповедует это более решительно, чем любая другая система мысли, морали или религии. И христианство приводит к этому мощнейшие мотивы и придает силу, благодаря которой становится возможным послушание этому великому закону, которому откликается совесть каждого человека.
Но хотя мы таким образом признаем в качестве требования элементарной морали, что добрые дела обязательно должны включать в себя делание добра другим, и чувствуем, как, я полагаю, и все мы чувствуем, когда мы верны нашим глубочайшим убеждениям, что всякое имущество, материальное , умственные и все другие, даны нам в управление, а не в абсолютную собственность, для того, чтобы Божья благодать в ее различных формах могла приносить плоды через нас для всех, моя нынешняя точка зрения заключается в том, что, если признать это тем, чем оно является. Это элементарный моральный диктат, навязываемый отношениями людей друг к другу и скрепленный их собственной совестью, и невозможно уйти от обязательства, которое он накладывает на всех христианских людей, заключающегося в том, чтобы каждый принимал свою долю в великом деле распространяя Евангелие всему миру.
Ибо это Евангелие – наше высшее благо, лучшее, что мы можем донести до кого-либо. Мы, многие из нас, осознаем обязанность, возложенную на нас владением богатством, использовать его как для других, так и для себя. Многие из нас осознают обязанность, возлагаемую на нас обладанием знаниями, передавать их другим, а также самим себе. Мы готовы отдать все свое имущество, свое время, свои усилия, чтобы поделиться тем, что у нас есть. Но некоторые из нас, кажется, подводят черту к высшему благу, которое у нас есть, и, отвечая на всевозможные благотворительные и благодетельные призывы, обращенные к нам, и часто используя свои способности на благо других людей, мы не принимаем никакой доли и никакой заинтересованность в сообщении высшего из всех благ, блага, которое приходит к человеку, в сердце которого покоится Христос. Это наше высшее благо, потому что оно удовлетворяет наши самые глубокие потребности и поднимает нас на высочайшее положение. Евангелие приносит нам высшее благо, потому что оно приносит вечное благо, в то время как все другие блага исчезают и проходят, оставаясь вместе с жизнью и мертвой плотью. Это наше высшее благо, потому что, если это великое послание спасения будет принято в сердце или будет формировать жизнь нации, оно принесет после себя в качестве своих служителей и результатов всевозможные материальные и меньшие блага. Итак, отдавая Христа, мы отдаем все, что в наших силах, и отдавая Христа, мы отдаем высший дар, который только может получить утомленный мир.
Помните также, что передача этого высшего блага является одной из главных причин, почему мы сами обладаем им. Иисус Христос может искупить мир один, но он не может стать искупленным миром без помощи Его слуг. Мы нужны Ему, чтобы нести во все человечество те энергии, которые Он принес в среду человечества Своим Воплощением и Жертвой; и Вифлеемская колыбель, и Кавалерийский Крест недостаточны для достижения цели, ради которой они соответственно пришли, без вмешательства и служения христианского народа. Именно для этой цели, среди прочего, каждый из нас, получивший этот великий дар в свои сердца, обогатился им. Река питается из источников на холмах, чтобы она могла нести зелень и жизнь, куда бы она ни пошла. И мы с вами приведены ко Кресту Христову и стали учениками Его не только для того, чтобы мы сами могли быть благословлены и оживлены даром неизреченным, но для того, чтобы через нас он мог быть передан, как и каждая частица при закваске в массе теста передает свою энергию соседним частицам, пока все не заквасится.
Боюсь, что безразличие к сообщению о высшем благе, которое, к сожалению, характерно для слишком многих христианских профессоров во все времена и в наше время, является подозрительным признаком очень незначительного осознания блага для себя. Лютер сказал, что оправдание – это признак стоящей или падающей церкви. Это может быть верно в области богословия, но в области практической жизни я не знаю, найдете ли вы тест более надежный и более простой в применении, чем этот: заботится ли человек о распространении среди своих собратьев Евангелия, которое он сам получил? Если нет, пусть спросит себя, есть ли у него это в каком-либо реальном смысле. «Добрые дела» включают в себя добрые дела другим, и обладание Христом гарантирует, что мы будем передавать Его.
II. Обратите внимание на влияние этого элементарного предписания на объем обязательства.
«Давайте делать добро всем людям». Именно христианство изобрело слово «человечность»; либо в значении совокупности людей, либо в значении благосклонного отношения к ним. И оно изобрело это слово, потому что оно раскрыло вещь, на которой оно покоится. «Братство» является продолжением «Отцовства» и концепции человечества, несмотря на все различия рас, культур и т. д., как органического целого, связанного тысячами мистических уз, каждый атом которого связан с и обязательства друг перед другом — это продукт христианства, как бы оно ни было в последующие века оторвано от признания своего источника. Итак, Евангелие возвышается над всеми узкими различиями, называющими себя патриотизмом и узкими, и говорит, что «нет ни обрезания, ни необрезания, иудея, ни грека, варвара, скифа, раба, ни свободного», но все суть одно. Поднимитесь достаточно высоко на холм, и живая изгородь между полями станет едва заметной. Живите на высоте, на которую поднимает людей Евангелие Иисуса Христа, и вы увидите сверху огромную прерию без забора, рва или разделения. Поэтому мой текст имеет глубокое значение: «Давайте делать добро всем», потому что все охвачены великой целью любви и искупительными возможностями великой смерти на Кресте. Христос охватил, если можно так сказать, сферу Своей любви и работы вокруг человечества; и должны ли мы распространять наши симпатии или наши усилия менее широко? Круг включает в себя мир; наши симпатии должны быть столь же широки, как круг, который нарисовал Христос.
Позвольте мне также напомнить вам, что только такое всемирное сообщение высшего блага, которое благословило нас, будет соответствовать доказанной силе того Евангелия, которое рассматривает как ничтожные различия, которые являются поверхностными, и может бороться с ними и преодолевать их. и привяжет к себе как венец славы все разновидности характеров, культур и обстоятельств, претендуя на принадлежность ко всем расам и доказывая, что способен поднять их все. «Хлеб Божий, сошедший с небес» повсюду является экзотикой, потому что он сошел с небес, но он может расти на любой почве и может приносить плод в жизнь вечную повсюду среди человечества. Итак, «давайте делать добро всем».
И тут нас встречает старое возражение: «Глаза дурака на краю земли». Оставь работу себе, тому, кто этого хочет. Хорошо! Я вполне готов допустить, что в христианском деле, как и во всех других, должно быть разделение труда и что вкусы и склонности одного человека будут вести его к одной сфере и одной ее форме; и другого человека другому; и я вполне готов не признать, а решительно настоять, что, что бы ни случилось, домом пренебрегать нельзя. «Все люди» включают в себя как трущобы Англии, так и дикарей Африки, и пренебрежение одним из этих департаментов не является оправданием того, что мы пытаемся что-то сделать в другом. Но будет милостиво сказать, что возражение, о котором я говорю, чаще всего выдвигается одним или другим из двух классов: либо людьми, которые не заботятся о Евангелии, либо вообще не признают его «хорошего», либо людьми, которые изобретательно находят оправдания неисполнению долга, к которому они в данный момент призваны. Люди, которые делают одно, — это люди, которые делают и другое. Откуда вы берете деньги на домашнюю работу? В основном из христианских церквей. Кто продолжает миссионерскую работу за границей? В основном христианские церкви. В этом возражении есть огромная доля нереальности. Только подумайте о диспропорции между богатством наших христианских приспособлений здесь, в Англии, и нищетой в этих далеких странах. Здесь корабли теснятся в доке, прижавшись друг к другу, трутся реями друг о друга; А там, в водах, лежат лиги одиночества, где никогда не видно паруса. Здесь, дома, мы пропитаны христианским учением, и церкви конкурируют друг с другом, часто как соперничающие торговцы за своих клиентов; а вон там человек до полумиллиона считается справедливым пособием. «Давайте сделаем добро всем».
III. Наконец, обратите внимание на значение этой элементарной заповеди в случаях, когда возникает необходимость в исполнении долга.
«Поскольку у нас есть возможность». Как я уже сказал, христианский взгляд на наши обстоятельства состоит в том, чтобы рассматривать их как возможности для проявления христианской добродетели и, следовательно, призывы к ее разрядке. И если бы мы рассмотрели наше собственное положение индивидуально, мы бы обнаружили, что существует много, много дверей, которые уже давно открыты, в которые мы были слишком слепы, или слишком ленивы, или слишком эгоистично поглощены своими собственными заботами, чтобы войти. Упущенные возможности, манящие двери, пороги которых мы никогда не переступали, добро, которое мы могли бы сделать и не сделать, — все это так же тяжело потопить нас, как и положительные грехи, возможности для которых привлекли наше худшее «я».
Но я хочу сказать несколько слов не только о возможностях, предлагаемых нам индивидуально, но и о тех, которые предлагаются Англии для этого великого предприятия. Пророк древности представил гордого ассирийского завоевателя хвастающимся: «Моя рука собрала, как гнездо, богатство народов». . . и не было никого, кто пошевелил бы крылом, или открыл пасть, или глянул». Возможно, сегодня это девиз Англии. Недаром мы и наши братья за Атлантикой, наследники одной веры, морали и литературы и говорящие на одном языке, дали нам широкое владычество, которым мы обладаем. Я знаю, что Англия не поднялась к ней без многих преступлений, и что в ее «юбках обнаружена кровь бедных невинных», но тем не менее мы имеем эту связь, во благо или во зло, с подчиненными расами по всей земле. И я спрашиваю, обязана ли Христианская Церковь использовать эту возможность. Для чего нам это доверили? Торговля, господство, распространение западных знаний, литературы, законов? Да! В том, что все? Вы посылаете рубашку, а не Евангелие? Вы пошлете мушкеты, которые разорвутся, и джин, который есть яд, а не христианство? Вы пошлете Шекспира, Мильтона, современную науку и Герберта Спенсера, а не евангелистов и Евангелия? Вы хотите послать свод английского права, а не закон любви Христа? Разве вы не пошлете безбожных англичан, «через которых хулится мир среди язычников», и не пошлете ли вы миссионеров Креста? Однажды брамин сказал миссионеру: «Посмотрите сюда! Ваша Книга – хорошая Книга. Если бы вы были так же хороши, как ваша Книга, вы бы сделали Индию христианской за десять лет».
Братья! Европейский мир сегодня борется и борется за то, что он называет невостребованными уголками мира; рассматривая все земли, не цивилизованные западной цивилизацией, либо как рынки, либо как части своей империи. Разве нет другого способа взглянуть на языческий мир, кроме этого? Как на это смотрел Христос? Он был тронут, когда увидел толпы людей как «овец, не имеющих пастыря». Ой! если бы христиане, как члены этой нации, поднялись бы на высоту видения Христа и посмотрели бы на мир Его глазами, какая бы это была разница! Я обращаюсь к вам, мужчины и женщины-христиане, как к членам этой нации и, следовательно, ответственным, хотя и бесконечно малому, за то, что эта нация делает в отдаленных уголках мира, и призываю вас, чтобы вы были связаны, поэтому насколько возможно ваше влияние, протестуйте против взгляда на эти языческие земли как на существующие для эксплуатации ради материальной выгоды этих западных держав. Вы обязаны отдать свой голос, каким бы слабым он ни был, протестам против жестокого обращения с местными народами — против пропитывания Китая наркотиками и Африки ромом; попытаться взглянуть на мир так, как смотрел на него Христос, подняться на высоту того великого видения, которое считает, что все люди были в Его сердце, когда Он умер на Кресте, и отказывается признать в этом великом деле «Варвара, Скиф, раб или свободный. На нас лежит ужасная ответственность; мир открыт для нас. У нас есть высшее благо. Как нам подчиняться этому элементарному принципу нашего текста, если мы не помогаем, насколько можем, в распространении правления Христа? Мы будем блаженны, если и только если мы наполним время посева восхитительной работой и будем помнить, что добрые дела несовершенны, если они не включают в себя добрые дела другим, и что лучшее добро, которое мы можем сделать, — это передать Невыразимый Дар. мужчинам, которые в этом нуждаются.
 

	Гал. VI. 17— БРЕНД ВЛАДЕЛЬЦА
«Я ношу на своем теле знаки Господа Иисуса» (Гал.). VI. 17.
В этих словах, вероятно, имеется в виду жестокий обычай клеймить рабов, как и скот, инициалами или знаками, чтобы показать их принадлежность. Это правда, что в древние времена преступники и некоторые классы храмовых служителей, а иногда и солдат, также были отмечены таким знаком, но то, что здесь он имеет в виду первый класс, более всего соответствует образу мыслей апостола и представляет собой себя как раба Иисуса Христа, названного Его шрамами и слабостями, которые были последствиями его апостольского рвения. Тюрьма, избиение иудейским жезлом, кораблекрушения, посты, усталость, опасности, гонения — все это он суммирует в другом месте как знаки, благодаря которым он был утвержден как апостол Иисуса Христа. И здесь он, без сомнения, имеет в уме ту же мысль, что его телесная немощь, которая была прямым следствием его апостольского дела, показала, что он Христов. Тяжелая немощь, при которой, как мы узнаем, он особенно страдал, примерно во время написания этого письма, возможно, также имела в виду его.
На протяжении всего этого послания он громил и громил спорщиков об этой апостольской власти. И теперь, наконец, он смягчается и как бы обнажает свою тонкую руку, свою покрытую шрамами грудь и предлагает этим непокорным галатам взглянуть на них и понять, что он имеет право говорить как представитель и посланник Господа Иисуса.
Итак, у нас есть два или три момента, которые, я думаю, стоит рассмотреть. Во-первых, подумайте на мгновение о рабе Христовом; затем о брендах, обозначающих собственность; затем о славе в служении и знамении; а затем иммунитет от человеческих беспокойств, который дает эта услуга. «Отныне пусть никто не беспокоит меня. Я ношу на своем теле знаки Господа Иисуса».
I. Итак, сначала пару слов о представлении о рабе Христовом.
Жаль, что наша Библия не передала титул, который Павел когда-либо давал себе в начале своих посланий, простым словом «раб» вместо более слабого слова «слуга». Когда он называет себя «слугой Иисуса Христа», он имеет в виду не то, что он питал к небу те же отношения, которые слуги среди нас имеют к тем, кто нанял их и заплатил им, и перед кем они пришли по своим обязательствам. собственная воля, которую они могут прекратить в любой момент по собственному желанию; но что он был в самом грубом и простом смысле этого слова рабом Христа.
Что кроется в этой метафоре? Что ж, это самое бескомпромиссное утверждение абсолютной власти, с одной стороны, и требование безусловного подчинения и подчинения, с другой.
Раб принадлежал своему господину; хозяин мог делать с ним все, что хотел. Если он убил его, никто не мог ничего сказать. Он мог поручить ему любую задачу; он мог делать все, что ему заблагорассудится, с любым небольшим имуществом или имуществом, которое, казалось, было у раба. Он мог разорвать все свои отношения, разлучить его с женой и родственниками.
Все это ужасно и кощунственно, когда применяется к отношениям между человеком и человеком, но это благословенная и великолепная истина, когда применяется к отношениям между человеком и Христом. Ибо этот Господь имеет над нами абсолютную власть, и Он может делать, что пожелает, со всем, что принадлежит нам; и мы, и наши обязанности, и наши обстоятельства, и наши отношения - все в Его руках, и единственное, что мы должны оказать Ему, - это полное, абсолютное, беспрекословное, непоколебимое, непрерывное и безоговорочное послушание и подчинение. То, что является жалким унижением, когда оно оказывается человеку, то, что является кощунственной самонадеянностью, когда этого требует человек, то, что невозможно, в своей глубочайшей реальности, как между человеком и человеком, возможно, благословенно, радостно. и сильным, когда этого требует Иисус Христос и воздает Ему. Мы — Его рабы, если у нас вообще есть какие-либо живые отношения с Ним. Где же в христианской жизни место своеволию; где место баловству; где за ропот или нежелание; где отстаивать какие-то свои права против этого Учителя? Мы обязаны быть абсолютным послушанием и подчинением небесам.
И что означает эта метафора относительно основы, на которой покоится этот авторитет? Как люди приобретали рабов? В основном путем покупки. Мерзости невольничьего рынка — благословенная метафора глубоких реалий христианской жизни. Христос купил вас для Своих. Единственное, что дает человеческой душе право иметь какую-либо истинную власть над другой человеческой душой, это то, что она должна подчиниться душе, которой она хочет управлять. Мы должны прежде всего отдать себя, прежде чем у нас появится право владеть, и мера, в которой мы отдаем себя другому, есть мера, в которой мы обладаем другим. Итак, Христос, Господь наш, согласно глубоким словам одного из посланий Павла, «отдает Себя за нас, чтобы приобрести Себе народ в Свое владение». «Вы не свои; вы куплены дорогой ценой».
Поэтому абсолютная власть, а также безоговорочная капитуляция и подчинение, которые составляют самую суть христианской жизни, по своей сути являются лишь соответствующими и двойными последствиями одной вещи — любви. Ибо нет владения человеком человеком, кроме того, которое основано на любви. И нет подчинения человека человеку, достойного так называться, кроме того, которое также основано на нем.

		
				«Одни только твои сердца тронутся;

		

		
				Ты любишь только сердца».

		

	

	Отношения в обеих своих частях, со стороны Господина и со стороны пленного раба, являются прямым результатом и проявлением той любви, которая связывает их вместе.
Поэтому христианское рабство с его униженным подчинением, с его полной капитуляцией и подавлением моей собственной воли, с его полной отдачей себя под контроль Иисуса, умершего за меня; поскольку оно основано на Его отдаче Себя мне и по своей сокровенной сути является действием любви, следовательно, оно сосуществует с благороднейшей свободой.
Это великое Послание к Галатам является трубным призывом и громким провозглашением христианской свободы. Дыхание свободы вдохновляюще веет через все это. Сам дух письма собран в одном из его стихов: «Я призван к свободе» и в его великом увещевании: «Итак стойте в свободе, которой освободил вас Христос». Тогда достаточно примечательно и глубоко знаменательно, что именно в этом письме, которое, таким образом, является протестом свободного христианского сознания против всех ограничений и внешних ограничений, должно быть такое самое решительное заявление, что свобода христианина есть рабство и рабство христианина. Христианин — это свобода. Свободен тот, чья воля совпадает с его внешним законом. Свободен тот, кто с удовольствием делает то, что должен. Свободен тот, чьим правлением является любовь, и чей Учитель — Воплощённая Любовь. «Если Сын сделает вас свободными, вы действительно будете свободны». «О Господь, воистину я раб Твой, Ты освободил мои узы». «Я ношу в своем теле» хартию своей свободы, ибо я ношу в своем теле «клеймо Господа Иисуса».
II. И вот теперь следующее слово об этих знаках собственности.
Как я уже сказал, апостол, очевидно, имеет в виду под этим отчетливо телесные немощи, а возможно и болезни, которые были прямым следствием его собственной апостольской верности и ревности. Он считал, что доказал себя служителем Божиим своими ранами, заточениями, постами, всеми болями и страданиями и их постоянными последствиями в немощном строении, которое он носил, потому что проповедовал Крест Христов. Он знал, что все это было результатом его верного служения. Он верил, что их послала не ошибочная, слепая судьба; не просто по второстепенным причинам; но самим его Учителем, чья рука держала железо, выжигавшее на шипящей плоти следы Его владения. Он чувствовал, что благодаря этому он приблизился к своему Учителю, и владение сделалось более совершенным. И вот в упоении презрения к боли эта героическая душа смотрит даже на телесную слабость и страдание как на знаки того, что он принадлежит небу, и на средство этого обладания, сделанное более совершенным.
Итак, что же все это значит для нас, христиан, которым не приходится терпеть гонений и которые, боюсь, никогда не трудились достаточно усердно, чтобы Христос повредил этим наше здоровье? Есть ли в этом тексте что-нибудь, что может быть применимо ко всем нам? Да! Я так думаю. Каждый христианин, мужчина или женщина, должен нести в своем теле в простом, буквальном смысле знаки того, что он или она принадлежит небесам. Вы спрашиваете меня, как? «Если нога твоя или рука твоя соблазняет тебя, отсеки ее и брось от себя».
В вашей физической природе есть вещи, которые вам приходится подавлять; что вам всегда приходится регулировать и принуждать; что иногда вам придется полностью отбросить все и обойтись без этого, если вы вообще хотите принадлежать Иисусу Христу. Старый закон самоотречения, подчинения животной природы, ее страстей, аппетитов, желаний сегодня так же верен и необходим, как и когда-либо; и для всех нас для возвышенности и чистоты нашей христианской жизни важно, чтобы наша животная природа и наша плотская конституция были хорошо сдержаны и покорены. Как сказал сам Павел в другом месте: «Я подчиняю свое тело и держу его в повиновении, чтобы я сам, провозгласив другим законы состязания, не был отвергнут каким-либо образом от награды». О вы, христиане, мужчины и женщины! если вы не живете жизнью самоотречения, если вы не распинаете плоть с ее страстями и похотями, если вы не носите в теле смерть Господа Иисуса, чтобы и жизнь Христова могла проявитесь в своем смертном теле», какие есть признаки того, что вы вообще являетесь рабами Христа?
Тогда, кроме этого, мы можем расширить эту мысль еще дальше и сказать, что в самом прямом смысле все боли, печали, разочарования и несчастья, которые главным образом затрагивают нашу смертную часть, должны восприниматься нами как и превращаться в быть знаками того, что мы принадлежим Мастеру.
Но не только в ограничениях и ограничениях, самоотречении и боли должно проявляться право собственности Христа на нас в нашей повседневной жизни, и, следовательно, посредством наших смертных тел, но если в наших сердцах есть глубокое, постоянно пребывающее владение благодать и сладость Христа, она проявит себя, да! даже на наших лицах, и «красота, рожденная от» нашего общения с Ним, «перейдет» и прославит даже суровые и заботливые лица. Во всех христианах могут быть и должны быть явно видимые признаки внутреннего безмятежности пребывающего Христа. И людям не следует оставлять какой-то момент восторга в конце жизни, чтобы люди смотрели на нас, созерцали наши лица, «как это было лицо ангела», но наша повседневная прогулка, наши лица полные удаленного спокойствия и радости, поднимающейся изнутри, люди должны узнать о нас, что мы были с Иисусом, и это должно быть истиной: я ношу в своем теле знаки Его владения.
III. Теперь еще раз обратите внимание на славу рабства и его признаки.
«Я терплю», — говорит Павел; и он использует, как многие из вас, возможно, знают, несколько примечательное слово, которое не выражает просто терпимости и терпеливой выдержки, хотя это уже много; Это не просто выносливость в смысле переноски, но предполагает нести с определенным триумфом, как поступали бы люди, которые, вернувшись победителями из конфликта и будучи принятыми в город, с гордостью продемонстрировали свои шрамы, почетные знаки своего мужества и постоянства. . Итак, с законным триумфом Апостол торжественно и гордо несет перед людьми знамения Господа Иисуса. Как он говорит в другом месте: «Благодарение Богу, который всегда ведет нас с торжеством в Господе», он гордился тем, что его тащили за колеса колесницы победителя, прикованный к ним веревками любви; и поэтому он гордился тем, что был рабом Христа.
Уничижительно подчиняться и безоговорочно служить другому человеку — это унизительно для человека. Это высшая честь для нашей природы — склониться перед этим дорогим Господом. Поклониться Ему — значит подняться высоко на шкале бытия. Слуга короля является господином любого другого человека. И тот, кто чувствует, что он Христов, вполне может быть не гордым, а сознающим достоинство принадлежности к такому Господу. Ливрея монарха – знак чести. В нашем старом саксонском королевстве первыми дворянами были слуги короля. Так и у нас. Аристократия человечества — рабы Иисуса Христа.
И давайте гордиться знаками клейменного железа, независимо от того, проявляются ли они в форме скорбей и боли или в чем-то другом. Хорошо, что нам придется нести это. Это благословение и особый знак благосклонности Учителя, что Он считает достойным того, чтобы отметить нас как Своих, любой скорбью или любой болью. Как бы горячо ни было железо и как бы глубоко Его твердая, твердая, нежная рука ни прижимала его к трепещущей плоти и сжимающемуся сердцу, будем благодарны, если даже через него Он запечатлит в нас явные знаки собственности. . О, братья! если бы мы могли взглянуть на печали и потери с этим ясным осознанием их источника, значения и цели, они изменили бы свою природу, то парадокс осуществился бы, что мы «собираем виноград с терновника и смоквы с чертополоха». «Я ношу в своем теле» с торжественным торжеством и терпеливой надеждой «знаки Господа Иисуса».
IV. И наконец, иммунитет от всякого беспокойства, которое могут причинить люди, который обеспечивают эти знаки и выражаемое ими рабство.
«Впредь пусть никто не беспокоит меня». Павел утверждает, что его апостольский авторитет, утвержденный фактом его страданий за Христа, должен придать ему святость в их глазах; что впредь не должно быть восстания против его учения и его слова. Мы можем расширить эту мысль, приложив ее больше к себе, и сказать, что в той мере, в какой мы принадлежим небу и слышим знаки Его владения нами, в той мере мы свободны от беспокойства земных влияний и человеческого голоса; и от всех других источников беспокойства и беспокойства, беспокойства и раздражения, которые беспокоят и досаждают душам других людей. «Вы куплены дорогой ценой», — говорит Павел в другом месте. «Не будьте слугами человека». Христос — ваш Учитель; не позволяй мужчинам беспокоить тебя. Принимайте приказы от Него; пусть мужчины бредят как хотят. Будьте довольны тем, что Он вас одобряет; позволь мужчинам думать о тебе так, как им заблагорассудится. Улыбка Господина — жизнь, хмурый взгляд Господина — смерть раба; какое значение имеет то, что скажут другие люди? «Судящий меня есть Господь». Так что держитесь подальше от кудахтанья «общественного мнения»; не позволяйте вашему вероучению навязывать вам глотку, даже при согласии даже самых почтенных и серьезных человеческих учителей. Следуйте указаниям своего Учителя и не обращайте внимания на голоса других, если они приказывают. Живите, чтобы угодить Ему, и не заботьтесь о том, что думают другие люди. Вы — слуга Христа; «Пусть никто не беспокоит» вас.
И так должно быть обо всех отвлекающих факторах и мелких неприятностях, которые тревожат человеческую жизнь и тревожат наши сердца. Очень небольшое дуновение ветра взъерошит всю поверхность мелкого пруда, хотя оно пронесется по глубокому морю и не произведет никакого эффекта. Углубите свою природу тесным союзом со Христом и абсолютным подчинением Ему, и в ней появится великое спокойствие, и заботы и печали, и все внешние источники беспокойства, далеко, там, под вашими ногами, «покажутся». едва ли такие грубые, как жуки», пока вы стоите на высокой скале и смотрите на них всех сверху. «Отныне никто не будет беспокоить меня». «Я ношу на своем теле знаки Господа Иисуса».
Мой брат! Чьи знаки вы носите? Есть только два мастера. Если бы глаз, способный видеть вещи такими, какие они есть, прошел бы через это собрание, чьи инициалы он увидел бы на ваших лицах? Я не сомневаюсь, что некоторые из нас в самом ужасном смысле несут на своих телах следы идола, которому мы поклоняемся. Люди, погубившие свое здоровье распутством и животной сладострастностью, есть ли здесь сегодня утром такие? Неужели среди нас нет никого, чьи лица, чьи дрожащие руки, чье болезненное тело являются признаками того, что они принадлежат плоти, миру и дьяволу? Чей ты носишь?
Ой! когда смотришь на все лица, проходящие по улице, — все это нарисовано скупостью и приземленностью; что все раздулось от потворства своим желаниям и распущенной жизни - когда видишь подлые лица, страстные лица, жестокие лица, мстительные лица, похотливые лица, мирские лица, можно увидеть, как многие из нас носят на своих телах следы другого лорда. Не имеют покоя ни днем, ни ночью поклоняющиеся зверю; и всякий, кто получит начертание имени Его.
Молю вас, отдайтесь своему истинному Господу, чтобы на земле вы могли нести начало подобия, которое ставит на вас Его печать, и в дальнейшем, как один из Его счастливых рабов, совершать священническое служение у Его престола и видеть Его лицо, и Его имя будет у вас на челе.
К ЕФЕСЯНАМ
Еф. я. 1-СВЯТЫЕ И ВЕРНЫЕ
«Святые, находящиеся в Ефесе, и верные в Господе Иисусе» (Еф. я. 1.
Именно так Павел описывает церковь. В общине Эфеса и других азиатских церквей, которым было направлено это письмо, было много очень несовершенных христиан. Как мы знаем, среди них были еретики и многие другие, к которым определение «святых» казалось неприменимым. Но Павел относит их всех к одной категории и описывает всех верующих людей этими двумя словами, которые всегда должны идти вместе, если любое из них действительно применяется: «святые» и «верные».
Теперь я думаю, что из этого простого обозначения мы можем извлечь две или три действительно очень очевидные, очень знакомые и старомодные, но в то же время очень важные мысли.
I. Христианин – святой.
Мы привыкли ограничивать это слово людьми, которые возвышаются над своими братьями в святости и проявляют благочестие и благочестие. Новый Завет никогда не делает ничего подобного. Некоторые люди полагают, что никто не может быть святым, если он не носит специальную форму определенных традиционных святынь. Новый Завет вообще не придерживается этой точки зрения, но считает всех истинно верующих в Господа святыми.
Что же это значит? Слово внизу просто означает разделение. Все, что отговаривается от мессы для определенной цели, если бы это было чем-то, было бы названо «святым». Но есть один особый вид отделения, который делает человека святым, и это отделение от неба для Его нужд, в послушании Его заповеди, чтобы Он мог использовать человека так, как пожелает. Таким образом, в Ветхом Завете слово «святой» применялось как к митре первосвященника или жертвенным сосудам Храма, так и к людям, которые ими пользовались. Оно подразумевало изначально и в первую очередь вовсе не нравственные качества, а просто принадлежность того или иного человека или той вещи к небу. Но тогда вы не сможете принадлежать небесам, если не будете подобны Ему. Не может быть никакого посвящения небесам, пока не очистится сердце. Так что обычное значение святости, как нравственной чистоты и чистоты от греха, обязательно исходит из первоначального значения - отделения и преданности служению Богу.
Таким образом мы получаем весь смысл христианской святости. Мы должны принадлежать небесам и знать, что мы принадлежим Ему. Мы должны быть отделены от массы людей и вещей, которые не имеют сознания собственности и не отдают себя Ему в Его пользование. Но мы не можем принадлежать Ему и быть преданными Его служению, если мы день ото дня не станем чистыми сердцем и не станем подобными Тому, Кому, как мы говорим, мы принадлежим. Человек может стать Божьим только через подчинение сердца и воли и через постоянное присвоение своему характеру и жизни праведности и чистоты, подобных тем, которые принадлежат небесам. Святость — это Божья печать на человеке, Его «знак», которым Он говорит: «Этот человек принадлежит Мне». Как вы пишете свое имя в книге, так и Бог пишет Свое имя на Своей собственности, и имя, которое Он пишет, есть подобие Его собственного характера.
Обратите внимание еще раз, что в церкви Господней нет аристократии святости, и имя святого принадлежит не только тем, кто живет высоко над обычными суетами жизни и светскими повседневными обязанностями. Вы можете быть таким же настоящим святым на фабрике — ай! и гораздо более правдивый — чем в ските. Вам не нужно культивировать средневековый или римско-католический тип аскетического благочестия, чтобы называться святыми. Вам не нужно быть среди немногих избранных, которым дано здесь, на земле, но не дано без их собственных усилий, чтобы подняться на высшие вершины святого соответствия божественной воле. Но среди всех неприятностей, трудностей и увлекательных занятий нашей мирской работы вы, возможно, живете святой жизнью; ибо единственное условие святости — это то, что мы должны знать, чьи мы и кому служим, и мы можем нести сознание принадлежности Ему в каждый уголок самой бедной, самой многолюдной и самой рассеянной жизни, признавая Его присутствие и ища исполнять Его волю. Святой — это человек, который говорит: «О Господь, истинно я — Твой слуга; Ты ослабил мои узы». Поскольку Он ослабил мои узы, узы, которые привязывали меня к моим грехам, Он тем самым связал меня гораздо более крепкими узами любви к сладкому и бесплатному служению Его искупительной любви. Все Его дети — Его святые.
В ритуале Ветхого Завета было одно жертвоприношение, содержащее в себе эту истину. Это первое предписание в Книге Левит, обрядовой книге, а именно, всесожжение. Его особый смысл заключался в том, что весь человек должен быть возложен на Божий жертвенник и там сожжен огнем божественной любви. Оно началось с искупления, как и должно быть со всеми жертвоприношениями, а вслед за искуплением последовало превращение огнем Божьим из грубой земности в пар и благоухание, которые поднимались в венцах благоухания, приятного небу. Итак, мы должны быть возложены на божественный алтарь. Итак, поскольку мы были приняты в Возлюбленном и получили искупление наших грехов через Его великую жертву, мы должны быть посвящены Его служению и, затронутые огнем, который Он ниспосылает, мы должны превратиться в сладкий запах, приемлемый для Него, как и «святые, находящиеся в Ефесе».
II. Более того, мужчины-христиане являются святыми, потому что они верующие.
«Святые» и «верные» — это не две группы людей, а одна. Апостол начинается как бы на поверхности и спускается вниз; снимает самый верхний слой и позволяет нам увидеть, что находится под ним; начинается с цветов или плодов, а затем ведет нас к корню. Святые являются святыми, потому что они прежде всего верны. «Верный» здесь, конечно, не означает, как это обычно бывает в нашем обычном языке, «истинный» и «верный», «надежный» и «держать свое слово», а означает просто «верующий»; иметь веру не в смысле верности, а в смысле доверия.
Итак, вот идея Павла — и это не только идея Павла, это Божья истина — что единственный способ, которым человек когда-либо приходит к осознанию того, что он принадлежит небу, и с радостью предается Его использованию. и поэтому стать чистым и святым, подобным Тому, кого Он любит и к которому стремится, нужно через смиренную веру в Господа. Если говорить богословской терминологией, то освящение следует за верой. Именно тогда, когда мы верим и доверяем Господу, на жизнь и сердце начинают влиять все великие мотивы, которые избавляют нас от нашего эгоизма, которые привязывают нас к небесам, которые доставляют радость делать что-либо для Его служения, которые зажигают в наших сердцах пламя плодотворной, освящающей и преобразующей любви. Вера, простая надежда отчаявшегося и поэтому доверчивого сердца на Иисуса Христа во всем, в чем оно нуждается, является основой высочайшего возвышения и достижения христианского характера. Мы начинаем там, чтобы установить сияющий верхний камень «Святости Господней» на вершине нашей жизни, указывающей на небо.
Обратите внимание, как здесь Павел излагает цель нашей веры и ее блаженство. Я не думаю, что придаю слишком много значения его словам, когда прошу вас обратить внимание, с каким отчетливым акцентом и намеренной полнотой он использует здесь двойное имя нашего Господа, чтобы описать объект, на котором концентрируется наша вера: «Верные во Христе Иисусе». .' Мы должны удержать мужественность и мы должны удержать эту должность. Мы должны положить спасение нашей души на Него как на нашего брата, Иисуса, воплотившегося за нас в грешной плоти; и мы также должны возложить это на Него как на Божьего помазанника, пришедшего в человеческой плоти, чтобы исполнить божественную любящую доброту и цели, и в этой плоти умереть. Вера в Иисуса, который не был Христом, не освятила бы; вера во Христа, который не является Иисусом, была бы неосязаемой и бессильной. Мы должны объединить эти две вещи, веря и чувствуя, что мы держимся за любящего Человека, «кость от кости нашей и плоть от плоти нашей»; а также на Того, Кто в Своей человечности является Посланником и Ангелом Божьего завета; Христос, которому путь был уготован с самого начала и который пришел исполнить все намерения божественного сердца.
И обратите внимание, что и здесь подразумевается блаженство этой веры, поскольку это вера во Христа. Новый Завет по-разному говорит об отношениях между верующей душой и Иисусом Христом. Иногда говорится о вере, обращенной к Нему, и это предполагает выход руки, которая как бы тянется к тому, за что она хотела бы ухватиться. Иногда говорится о вере, находящейся в Нем, что наводит на мысль о здании на своем основании или о руке, опирающейся на опору. И иногда, как здесь, говорится о вере «в Него», что предполагает сложенные крылья голубя, нашедшего свое гнездо, покой веры, тихое покой в Господе и «терпеливое ожидание Его». Такое направленное таким образом доверие является единственным условием такого спокойствия. Затем еще раз заметьте, что христианин — это все, чем он является, потому что он «в Господе». Эта фраза «в Нем» в некотором смысле является ключевой нотой этого Послания к Ефесянам. Если вы просмотрите это письмо и выясните все связи, в которых встречается выражение «в Нем», я думаю, вы будете удивлены, увидев, насколько богато и полно его употребление и насколько многообразны благословения, которые оно приносит. состояние. Но Павел использует это здесь именно так: все в нашей христианской жизни зависит от того, будем ли мы укоренены и привиты к Господу. Дорогие братья, я считаю, что главная слабость так называемого евангельского христианства заключалась в том, что оно не всегда сохраняло пропорциональное значение, которое Новый Завет отводит двум мыслям: «Христос для нас» и «Христос в нас». .' За одну проповедь, которую вы слышали и в которой серьезно и с верой говорилось о мысли о пребывающем в Нем Христе и христианине, пребывающем в Нем, вы слышали сотню о Жертве на Кресте за грехи и о великом искуплении, которое было совершено ею. . Те из вас, кто слушал меня с воскресенья по воскресенье, знают, что меня нельзя обвинять в преуменьшении или пренебрежении этой истиной, но я хочу заложить во все ваши сердца это искреннее убеждение, что Евангелие, которое приобретает огромную известность, «Христос для нас» и очень малое значение «Христос в нас» хромает на одну ногу, однобокий, не соответствует симметрии и пропорциям Евангелия, как оно открыто в Новом Завете, и никогда не принесет пользы питание и зрелость христианских душ. «Христос для нас» непременно и во веки веков, но «Христос в нас», иначе Он не будет «для нас».
III. Наконец, христианин может быть святым и верующим в Господа Иисуса, хотя он и находится в Ефесе.
Многие из вас знают, что, вероятно, слова «в Ефесе» не являются частью оригинального текста этого послания, которое, очевидно, представляло собой циркулярное письмо, в котором названия различных церквей, которым оно было отправлено, были оставлены пустыми, чтобы их можно было заполнить. с названием каждой маленькой общины, куда его принес посланник Павла из Рима. Копия, из которой был взят наш текст, вероятно, была доставлена в Эфес; и, во всяком случае, одна из копий отправится туда. Что такое Эфес? Штаб и место сатаны в Малой Азии, средоточие идолопоклонства, суеверий, богатства, роскоши, проистекающих из торговли, и морального разложения. «Велика Диана Ефесская». Книги Эфеса были синонимом магических книг. Многие из нас знают, насколько прогнившим насквозь было общество этого великого города. А там, на навозной куче, был маленький садик ароматных и цветущих растений. Они были «святыми в Господе Иисусе», хотя они были «святыми в Ефесе».
Не обращайте внимания на окружение. Мы можем сохранять себя в любви Божией и в общении Его Сына, где бы мы ни находились и что бы ни находилось вокруг нас. Нам с вами тоже приходится жить в большом, нечестивом городе и развивать нашу религию в обществе, пропитанном коррупцией из-за торговли и других влияний. Не будем забывать, что этим людям, которых Павел называл «святыми» и «верными», пришлось вести более тяжелую борьбу, чем нам, и у них было меньше возможностей воодушевить и укрепить их в ней. Только помните, что для того, чтобы «святые в Ефесе» были «в Господе», им необходимо держать себя очень прямо. Углекислый газ тяжелый и опускается на дно пещеры, и если человек будет ходить прямо, он будет держать ноздри над ним; а если нагнетется, то войдет в нее. Идите прямо вверх, с поднятой головой, глядя на Учителя, и ваши органы дыхания окажутся над ядом. Если мы хотим быть в Господе, находясь в Ефесе, нам нужно хранить себя отделенными и верными, а также хранить себя в Господе. Если ныряльщик вылезет из водолазного колокола, он утонет. Если он останется внутри его хрустальных стен, он может оказаться на дне океана, но он будет сухим и безопасным. Оставайтесь в крепости верной верой, смиренным осознанием Его присутствия, постоянными усилиями, и «ничто ни в коем случае не повредит вам», но «жизнь ваша будет свята, сокрыта со Христом в Господе».
 

	
Еф. я. 3. «ВСЕ ДУХОВНЫЕ БЛАГОСЛОВЕНИЯ»
«Благословен Бог... благословивший нас всякими духовными благословениями на небесах в Господе» (Еф. я. 3.
Для безудержного рвения и бурной веры Павла очень характерно то, что он начинает это письмо со славословия и сразу же погружается в самую суть своей темы. Более холодные натуры достигают таких высот постепенно. Он обретает их скачком или, вернее, пребывает там всегда. Дать ему в руку перо, и это все равно, что постучать по доменной печи; и вырывается огненный поток, раскаленный до белого каления. Но в этих словах есть нечто большее, чем просто пыл. В спешке его мыслей есть глубина и метод. Мы подходим медленно и пытаемся путем анализа и медитации восстановить часть пыла и огня таких высказываний, как это.
Обратите внимание на это жизнерадостное, радостное и выразительное повторение: «Благословен», «благословен», «благословен». Это больше, чем то очарование, которое слово оказывает на ум человека; оно охватывает очень глубокие мысли и заходит очень далеко в центр христианской жизни. Бог благословляет нас дарами; мы благословляем Его словами. Цель Его благословения – пробудить в наших сердцах хвалящую любовь. Сначала мы получаем, а затем, движимые Его милостью, отдаем. Наш высший ответ на Его самые драгоценные дары состоит в том, что мы «примем чашу спасения и призовем имя Господне» и в глубине благодарных и принимающих сердец скажем: «Благословен Бог, благословивший нас». '
Теперь я думаю, что лучше всего раскрою глубокий смысл этих слов, если просто буду следовать им в том виде, в котором они лежат перед нами. Я не хочу ничего сказать о нашем эхе в благословении Бога. Я хочу поговорить об изначальном сладком звуке, о Его благословении для нас.
I. И я отмечаю, прежде всего, характер и размер этих благ, составляющих христианскую жизнь.
«Всех духовных благ», — говорит Апостол. Я не собираюсь утомлять вас простыми экзегетическими замечаниями, но хочу подчеркнуть то, что, когда Апостол говорит о «духовных благословениях», он не просто использует это слово «духовные» для определения области. в нас, в которых даются благословения, хотя это тоже подразумевается; а скорее как указание на средство, с помощью которого они передаются. То есть он называет их «духовными» не потому, что они, в отличие от материальных и внешних благ, являются дарами для внутреннего человека, истинного «я», а потому, что они сообщаются ожидающему духу тем Божественным Духом, который сообщается с людьми. все самое драгоценное Божие. Они «духовны», потому что Святой Дух является средством общения, посредством которого они достигают человеческого духа.
И я могу остановиться на один момент – и это будет только на мгновение – чтобы указать вам, как вплетены в саму ткань мыслей писателя, и тем более выразительны, что совершенно второстепенны и требуют внимания. ибо здесь можно найти свидетельство его веры в то, что мир был Богом Отцом, Сыном и Святым Духом. Ибо именно Отец является Даятелем, Сын является Вместилищем, Дух является Передатчиком этих духовных даров. И я не думаю, что какой-либо человек мог бы написать эти слова моего текста, главная цель которого совсем иная, чем изложение тайны божественной природы, если бы он не уверовал в Господа Отца, Сына и Святого Духа. .
Но, помимо всего этого, позвольте мне напомнить вам в одном предложении о том, как дары, которые таким образом приходят к людям этим Божественным Духом, получают свои характерные качества от самого средства их общения. Есть много других благословений, о которых мы должны говорить: «Благословен Бог»; ибо все дары, исходящие от «Отца Светов», — свет, и все, что Источник сладости дарует человечеству, — сладко, но земные блага — лишь тень блага. Они остаются без нас, и они проходят. И если бы все это было тем, за что мы должны были славить Бога, то наши хвалы должны были бы часто проверяться рыданиями и слезами, и часто весьма сомнительными и вопрошающими. Если бы не было никого другого, кроме такого, и если бы эта бедная жизнь была всем, то я не думаю, что было бы верно, что это
«Лучше любить и потерять,
Чем вообще никогда не любить».
Это всего лишь дрожащий голос хвалы, сопровождаемый многими рыданиями, который возносится, чтобы благословить Бога за что-либо, кроме духовных благословений. Хотя это правда, что все, что исходит от Отца Света, есть свет, скорби и беды, которые Он посылает, страшно заглушают свет во тьме, и нужна сильная вера и проницательность, чтобы пробиться сквозь тучу и увидеть отблеск чего-либо яркого. под. Но когда мы обратимся к этой другой области и подумаем о том, что приходит к каждому бедному, трепещущему человеческому сердцу, которое любит принимать это через Божественный Дух, — прощение грехов, исправление ошибок, очищение похотей и страстей, проблески надежды на будущее и уверенный доступ к положению и месту детей; о, тогда мы, конечно же, можем сказать: «Благословен Бог за духовные благословения».
Но если определяющее слово может показаться ограничивающим, то другое слово, сопровождающее его, сметает всякую границу; ибо оно призывает нас благословлять Бога за все духовные блага. То есть в Его даре нет пробелов. Он округлый, полный и совершенный. Чего бы ни требовали потребности человека, о чем бы ни мечтали его надежды, к чему бы ни простирались его желания, все это здесь, сжатое и завершенное. Духовные дары энциклопедичны и самодостаточны.
Это не сегменты, а завершенные круги. Когда Бог дает, Он дает обильно.
II. Вот и все о первом пункте; теперь, во-вторых, обратите внимание на одно божественное деяние, которым были дарованы все эти благословения.
«Благословен Бог, давший»; или, еще более определенно, указывая на какой-то конкретный момент и поступок, в котором завершилось благодеяние: «Благословен Бог, давший».
Когда? Что ж, в идеале в глубинах Его собственного вечного разума дар был полным, или когда-либо получатели были созданы для его получения, и исторически дар был завершен в акте искупления, когда Он не пощадил Своего Сына, но предал Его смерть для всех нас. Человек может предназначить поместье на благо какой-то общины, которая в течение нескольких поколений будет продолжать пользоваться его благами, но дар считается завершенным, когда он подписывает акт, передающий его. Хамфри Четэм дал сегодня образование мальчикам в своей школе, когда много веков назад он направил свое имущество на эту благотворную цель. Итак, еще в тумане Вечности дар был завершен, и подпись была поставлена на документе, когда родился Иисус Христос, и печать была добавлена, когда Иисус Христос умер. «Благословен Бог, давший».
Итак, мы можем не только сделать вывод, который сделал Апостол: «как же Ему с Ним и даром не дать нам всего?» но мы можем нарисовать еще более грандиозный вопрос: «Разве Он не с Ним даровал нам и все?» И сегодня мы обладаем ими всеми, если наши сердца покоятся на Иисусе Христе. Предел дара только в нас самих. Все отдано, но остается вопрос, сколько взято.
О, мужчины и женщины-христиане, нет ничего, что нам нужно больше, чем иметь то, что имеем, владеть тем, что принадлежит нам, делать своим то, что нам даровано. Иногда можно услышать о каком-нибудь нищем, или рядовом солдате, или батраке, который внезапно вошел в принадлежащее ему поместье, за годы до того, как он что-либо о нем узнал. Есть такое безграничное богатство, принадлежащее по праву и дару Дарителя каждой христианской душе; и тем не менее, вот мы, многие из нас, подобные нищим, которые иногда появляются в работных домах, все в лохмотьях, с зашитыми в лохмотья депозитными квитанциями на 200 или 300 фунтов, от которых они не получают никакой пользы. Вот мы, со всем этим богатством, все еще бедняки. Будьте уверены, что у вас есть то, что у вас есть. Помните призыв к доблестному усилию в одной из историй Ветхого Завета: «Знаете ли вы, что Рамоф Галаадский наш, и мы не берем его?» И это именно то, что верно в отношении множества исповедующих христиан, которые в каком-либо реальном смысле не обладают тем, что дал им Бог. Уместно спрашивать, поскольку наши желания являются мерой наших способностей. Просить — это хорошо, но мы очень часто спрашиваем, когда нас хотят не получить больше, а использовать то, что у нас есть. И мы совершаем в этом ошибки, как если бы Бога нужно было просить о даровании, тогда как все это время именно нас нужно побудить схватить и сохранить то, что даровано нам от Бога.
III. Далее обратите внимание на одно место, где хранятся все эти благословения.
«Благословен Бог, благословивший нас всякими духовными благами в небесных местах». «В райских местах». Это не просто определяет регион происхождения, местность, где они возникли или откуда они пришли. Он делает это, но делает гораздо больше. Оно не просто говорит нам, как мы часто склонны думать, что «всякое добро и всякий совершенный дар исходит свыше и нисходит» — хотя это совершенно верно, но это скорее значит, что для того, чтобы получить подарок, мы должны подняться. Они находятся в небесных местах и не могут жить нигде. На прошлой неделе они втыкали кусты в кадки возле наших общественных зданий. Как долго они сохранят свои листья и свежесть? Как скоро их нужно будет переместить и снова вернуть в более сладкий воздух, где они смогут процветать? Божьи духовные дары не могут расти в дыму, грязи и загрязненной атмосфере. И если человек, исповедующий христианство, проживает свою жизнь на низких уровнях, там к нему снизойдет очень мало небесных даров. И это причина — причина превыше всех других — почему, при таком большом обеспечении всех возможных потребностей и всякого рода стремлений, люди, называющие себя христианами, ходят по миру слабыми и бедными и мало получают удовольствия от свою религию и почти не проверив великие обетования, данные им Богом.
Брат, согласно старому слову, с которого начиналась месса, «Sursum corda» — вверх сердцами! Благословения находятся на небесах, и если мы хотим их, мы должны пойти туда, где они. Недостаточно пить щадящие глотки из ручья, текущего по равнине. Поднимитесь к истокам, где находится великий чистый источник, бьющий обильно и неиссякаемо. Дары небесны, и там они пребывают, и туда мы должны подняться, если хотим обладать ими.
Я думаю, что такое понимание этих слов ясно показано в стихе из следующей главы, где мы находим ту же самую фразу. По этому поводу Апостол говорит, что «Бог воскресил нас на небесах в Господе Иисусе». Иными словами, истинный идеал христианской жизни состоит в том, чтобы даже здесь и сейчас это была жизнь такого же тесного союза и соединения с Иисусом Христом, как та, где Он находится, и мы находимся, и что даже пока мы обитаем на земле и перемещаясь среди его иллюзий и меняющихся сцен, в глубине нашего истинного существа мы можем закрепиться и успокоиться со Христом там, где Он.
Не считайте это простой риторикой с кафедры. Не говорите, что это мистично и непостижимо и не может быть реализовано на практике среди отвлекающих факторов повседневной жизни. Братья, это не так! Сам Иисус Христос сказал о Себе, что Он сошёл с небес, и что хотя Он и сошёл, хотя Он и носил подобие плоти и был одним из нас, Он был «Сыном Человеческим, сущим на Небесах», когда Он лежал в яслях, когда Он работал на плотницком станке в Назарете, когда Он ходил утомленными ногами по благословенным десятинам, когда Он висел ради нас на горьком Кресте. И это не было непередаваемым свойством Его таинственной природы, но это был типичный пример того, чем может быть человечность. И мы с вами, если мы хотим обладать в какой-либо мере соответствующим дару Христа духовным благословением, которое дарует Бог, должны иметь свою жизнь «сокрытой со Христом в Господе» и сидеть вместе с Ним в небесных местах.
IV. Наконец, обратите внимание на одну Личность, в которой заключены все духовные благословения.
«В небесных местах в Господе Иисусе». Вы не можете разделить Его и Его дары ни в способе получения Его без них, ни в способе получения их без Него. Они — Он Сам, и при самом глубоком анализе все духовные благословения сводятся к одному, а именно. что Дух Самого Иисуса Христа будет обитать с нами.
Итак, тот союз, посредством которого бедные, пустые, грешные создания могут быть наполнены Его полнотой, одушевлены Его жизнью, укреплены Его всемогуществом и освящены Его пребыванием, - этот союз является самой сутью этого Послания к Ефесянам.
Осмелюсь сказать, что я часто обращал ваше внимание на особое ударение и повторение, с которыми фраза «в Господе» встречается на протяжении всего письма. Просто возьмите два или три примера, которые я собираю, пока говорю. В этой первой главе мы читаем: «верные в Господе». Затем следует наш текст: «Благословения в небесах в Господе». Затем, в следующем стихе, мы читаем: «избрал нас в Нем». Затем, через пару стихов, мы «приняли в Возлюбленном», за которым сразу следует: «В Котором мы имеем искупление кровью Его». Затем еще: «чтобы Он собрал все воедино в Господе, от Которого и мы получили наследие». Мне нет нужды приводить другие цитаты, но на протяжении всего письма всякое благословение, способное обрадовать или освятить человеческий дух, рассматривается Апостолом как хранимое и святилище в Господе: неотделимое от Него и потому находящееся нами только в единении с Ним. Ему.
И в этом суть всего, что я хочу сказать, а именно. что, поскольку все духовные блага, в которых может нуждаться душа, собраны в Том, в ком вся сладость, то путь и единственный способ получить их состоит в том, чтобы и нам перейти в Него и обитать в Господе. Это Его собственное учение: «Я — Лоза, вы — ветви. Пребудьте во Мне. Отдельно от Меня вы ничего не можете сделать, ничего не получите и являетесь ничем.
О, братья! хорошо, что все наши сокровища должны быть в одном месте. Лучше, чтобы они все были в Одном Лице. И если только мы положим нашу бедную пустоту рядом с Его полнотой, из этого бесконечного изобилия и достаточности уйдет все, что мы можем потребовать.
Мы пребываем в Нем верой, размышлением, любовью, покорностью и практическим послушанием, и, если мы мудры, усилием нашей жизни будет стремление оставаться ближе к этому Господу. Пока мы поддерживаем связь с Ним, у нас есть все и в изобилии. Разорвите связь, блуждая, в мыслях и желаниях, потворствуя греху, позволяя земным страстям нахлынуть и отделить нас от Него, разорвать связь бунтом, сделав себя своими целями и господами, и это все равно, что выключиться. электричество. Все падает мертвым. Вы не сможете получить благословение Христа, если не примете Христа.
Итак, дорогие братья, «пребудьте во Мне, и Я в вас». Нет ничего другого, что могло бы сделать нас благословенными; нет ничего другого, что могло бы удовлетворить все наши потребности; нет ничего другого, что успокоило бы наши сердца, освятило бы наше понимание. Христос ваш, если «вы Христовы». «От полноты Его мы получили все», ибо все это стало нашим, когда мы стали Его, и христианский рост на земле и на небесах — это не что иное, как раскрытие сокровенных благодатей, содержащихся в Нем. Мы обладаем всем Христом, но необходима вечность, чтобы раскрыть в Нем все неисследимые богатства нашего наследия.
Еф. я. 5, 7 — «ПО» — I.
«По благоволению воли Его… По богатству благодати Его» (Еф. я. 5, 7.
Фраза «согласно» — одно из ключевых слов этого глубокого послания, которое повторяется снова и снова, как рефрен. Я насчитал двенадцать подобных случаев в трех главах письма, и все они выражают ту или иную из двух мыслей, которые появляются в двух фрагментах, которые я взял за свой текст. Они либо указывают на то, что в основе великих благословений миссии Христа лежит божественная цель, либо указывают на то, что процесс христианской жизни в отдельном человеке имеет своим источником и мерой изобилие, богатство благодати и силу Бог. Таким образом, в обоих аспектах земные факты прослеживаются и объявляются выходцами из небесных глубин, и это придает этому посланию особую торжественность, величие, возвышенность. Нас как бы уносит в глубины гор Божиих, и мы смотрим вниз на спокойное, таинственное, глубокое озеро, из которого берут начало реки, орошающие все равнины внизу.
Что касается этих двух типов упоминаний о божественной воле и божественном богатстве, я хотел бы собрать воедино примеры в том виде, в каком они встречаются в этом письме, насколько я могу в ходе проповеди касаться их. должно быть, очень несовершенно. Но я боюсь, что невозможно рассмотреть обе фазы этого «согласно» в одном дискурсе. Поэтому я ограничусь тем, что предлагается в первом из двух наших текстов, в надежде, что когда-нибудь мы сможем обогнать другой. Итак, мы изложили здесь христианскую мысль о божественной воле, которая лежит в основе и, следовательно, проявляется в деле Иисуса Христа во всем его размахе и широте. И я просто рассматриваю различные случаи, когда это выражение встречается в самых разных формах, но все они сохраняют по существу одно и то же значение.
I. Обратите внимание, что та божественная воля, которая лежит в основе всего дела Иисуса Христа, действует и поэтому подтверждается для нас всем делом Иисуса Христа, в его фактах и последствиях, есть «благое удовольствие».
Мировая история показала, что лишь немногие мысли оказывают большее влияние на железо и сталь в человеческом характере, чем мысль о суверенной воле Бога. Это создало ислам и является секретом его силы сегодня, несмотря на его многочисленные развращения. Поскольку все эти дикие пустынные племена были напряжены или, я бы сказал, воспламенены этим глубоким убеждением, суверенной волей Бога, они обрушились, как молот, на эту развращенную так называемую христианскую церковь и сметли ее с лица земли. , так как оно заслуживало того, чтобы его подметали. И та же мысль о суверенной воле, для которой мы всего лишь инструменты, пешки на шахматной доске, создала великое пуританство семнадцатого века в Англии и родственный ему тип людей и религии в Голландии. Ибо исторически доказан тезис о том, что ничто так не способствует формированию, оценке и готовности умереть за гражданскую свободу, как твердое понимание мысли о божественном суверенитете. Именно потому, что человек осознает, что воля Божия превыше всего на земле, он восстает против всех форм человеческого деспотизма.
Но, несмотря на все то добро, которое заключено в этой великой мысли (а христианство наших дней крайне нуждается в силе, которую могло бы дать ему проявление этого стального лекарства), оно желает другого, «благого удовольствия Его воли». И это слово «благоволение» выражает не простое понятие суверенитета, как я думаю, в его употреблении Павлом, но всегда понятие доброжелательного суверенитета. Это «благоволение», как выразился в другом месте тот же Апостол, «Его благости». И эта мысль, учитывая торжественность и строгость другой, — это все, что ей нужно, чтобы сделать человека, уловившего ее, не только героем в борьбе и терпеливым мучеником в выносливости, но и ребенком в руках своего Отца. дом, радуясь любви Отца своего везде и всегда.
Павел хочет, чтобы мы поверили, что если мы примем работу Иисуса Христа в фактах Его жизни и ее последствия для человечества в качестве нашего руководства и урока, мы извлекем из этого некоторые представления о великом деле, лежащем в основе этого. , «благоволение Его воли». Мы стоим перед этой сложной вселенной, и некоторые из нас говорят: «Закон»; и некоторые из нас говорят: «Законодатель, стоящий за законом; Человек в центре всего сущего»; но если мы не сможем сказать: «И в сердце Личности есть воля, которая есть выражение стойкой, всемогущей любви», то мир представляется мне местом неразрешимых загадок и пыточным домом. По дороге едет огромный паровой каток. Каждый может видеть, что оно разрушается и прокладывает свой собственный путь. Кто им управляет? Пар в котле или рука на рычаге? А что движет рукой? Христианство отвечает, и отвечает непоколебимыми устами, ясно поднимаясь над кажущимися противоречиями и реальными трудностями: «Благоволение Его воли», и там люди могут отдохнуть.
Затем есть еще один шаг. Другая форма, в которой это «согласно» появляется в этом письме, заключается в том, что, если мы примем перевод, который я склонен сделать в данном случае, на Авторизованную версию, а не на Пересмотренную, «по Его благоволению… ... что Он задумал для Себя». В Пересмотренной версии говорится: «Что Он замыслил в Себе», и это вполне возможный перевод. Но для меня старый не только красноречивее, но и более соответствует связи. Поэтому я осмелюсь принять это без дальнейших церемоний: «Его благоволение, которое Он предназначил Себе».
Это приводит нас к присутствию той же самой великой мысли, которая в другом аспекте выражается в высказывании «Его имя — Иегова», а в еще одном аспекте выражается в высказывании «Бог есть любовь», а именно. мысль, которая звучит знакомо, но содержит в себе глубину силы, просветления и радости, если мы правильно вдумаемся, что, выражаясь человеческими словами, весь мотив божественного действия находится в божественной природе.
Мы любим друг друга, потому что замечаем или думаем, что различаем привлекательные качества в существе, на которого падает наша любовь. Бог любит, потому что Он Бог. Этот великий артезианский фонтан бьет из глубины по своему сладостному импульсу и изливается наружу; и «благоволение Его благости» не имеет другого объяснения, кроме того, что Его природа и свойство — быть милостивым. Итак, дорогие братья, мы очищаемся от того, что иногда было непониманием хороших людей, а часто было карикатурным представлением евангельской истины, которую выдвигали ее враги, - что Бог был вынужден любить и жалеть из-за жертвы. Сына, тогда как дело обстоит как раз наоборот. Бог любит, поэтому Он послал Своего Сына, «чтобы всякий верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную», и представление о Кресте Христовом как об изменении божественного сердца так же далеко от евангельской истины, как и от естественной истины. представления, которые люди формируют о божественной природе. Мы пожимаем руки нашим так называемым противникам и говорим: «Да!» мы верим так же, как и вы, что Бог любит нас не потому, что Христос умер, но мы верим в то, чего, возможно, не верите вы, что Христос умер, потому что Бог любит нас и спасет нас». «Благоугодие, которое Он предназначил Себе».
Затем, еще дальше, есть еще один аспект той же самой божественной воли, раскрытый в других частях этого письма, образцом которого является следующее: «Открыв нам тайну воли Своей, по благоволению Своему, которое Он изволил». задумал Сам в Себе, чтобы в устроение полноты времен Он мог собрать воедино все в Господе», что, будучи превращено в более современную фразеологию, и есть именно то, что великая цель этой божественной суверенной воли, самовозникший, полный любящей доброты к миру, заключается в том, чтобы явить всем людям, что такое Бог, чтобы все люди могли познать Его таким, какой Он есть, и тем самым снова вернуться назад и сгруппироваться в мирном единстве вокруг Его Сына, Иисус Христос. Это намерение, глубочайшее в божественном сердце, желание, которое Бог больше всего испытывает к каждому из нас. И когда Ветхий Завет говорит нам, что главным мотивом божественного действия является «ради Имени Моего», это выражение можно рассматривать как проявление уродливого деспота, который хочет, чтобы его почитали только униженные и покорные подданные. Но на самом деле это означает следующее: божественная любовь, которая витает над своими бедными, блудными детьми, потому что она есть любовь, и поэтому с любовью наслаждается любовным признанием и ответом, больше всего желает, чтобы все странники увидели свет. и чтобы каждая душа человека могла с любящим сердцем прошептать имя: «Авва!» Отец!' Разве это не возвышающая мысль, являющаяся доминирующим мотивом, приводящим в действие всю божественную деятельность? Бог творил для того, чтобы пролить Свой свет на создания, которые тем самым могли бы радоваться. И Бог искупил для того, чтобы мы в Господе увидели Его и, видя Его, успокоились и начали возрастать, как Он. В этом состоит цель: «Чтобы они могли познать Тебя, единственного истинного Бога... познание которого есть жизнь вечная». Итак, самосообщение и самораскрытие есть центральная тайна воли.
Но это еще не все. Другая форма, в которой встречается эта фраза, говорит нам, что та великая цель, вечная цель, которую Он замыслил в Господе Иисусе, Господе нашем, заключалась в том, чтобы: «Теперь, чтобы начальства и власти на небесах могли быть известны» Церкви». многообразная мудрость Божия». И поэтому у нас появляется еще одна мысль, что вся эта работа искупления, совершаемая Воплощением и достигающая кульминации в Распятии, Воскресении и Вознесении Иисуса Христа, представляет собой средство, с помощью которого другие группы существ, помимо нас самих, учатся познавать «многообразная мудрость Божия». Согласно великой старой поговорке, при сотворении мира «утренние звезды пели вместе от радости». Все духовные создания, будь они «высшими» или «низшими», могут познать Бога только путем наблюдения за Его действиями.
«Было здорово говорить о мире из ничего,
«Важнее искупить»
и те же самые ангельские уста, которые пели эти хвалы в утро Творения, выучили новую песню, которую они поют; «Слава и честь, и власть и сила Агнцу закланному».
Так начальствам и властям открылась божественная высота в возвышенности, божественная глубина в снисхождении, божественная нежность в любви и божественная сила в силе искупающего Бога, и это есть думал о Своем вечном замысле. И это подводит меня к другому моменту, связанному со словами, которые я только что процитировал и которые связаны с теми, на которые я ссылался ранее. Фраза «вечная цель» в буквальном переводе означает «цель веков», и это, без сомнения, может означать «вечное» в смысле прохождения через все века; или, возможно, оно может означать то, что мы обычно приписываем слову «вечный», а именно. безначальный и бесконечный. Я принимаю первый смысл как более вероятный, что Апостол созерцает ту великую волю Божию, которая завершается в Господе, как торжественно проносящуюся через все эпохи времени с самого начала. В более глубоком смысле, чем это имел в виду поэт, «сквозь века проходит возрастающая цель», и это связывает эпохи человечества вместе, — «цель Бога в Господе Иисусе». В этом заключается философия истории, и это настоящий инстинкт, который превращает колыбель в Вифлееме в ось, вокруг которой вращается мировая хронология. Ибо самое глубокое во всех эпохах, находящихся по другую сторону от нее, заключается в том, что они существовали «до Христа», а формирующим фактом для всех последующих эпох является то, что они — Anno Domini.
И вот последнее, что подсказывает еще одно из этих красноречивых выражений, выводится из другой части той же фразы. Цель веков описывается как та, которую «Он замыслил в Господе Иисусе, Господе нашем». Теперь слово «предназначенный» буквально означает «сделанный». И может возникнуть вопрос, является ли «задуманное» или «осуществленное» особым значением, которое следует придавать общему слову «сделано». И то и другое законно. Я полагаю, что апостол здесь имеет в виду, что цель Бога, которую мы, таким образом, рассматриваем как суверенную, самовозникшую, имеющую своей великой целью сообщение всем Своим творениям познания о Себе и проходящую на протяжении веков и связывая их в единство, достигает своего полного завершения в Колыбели, и на Кресте, и на Престоле Иисуса Христа, Господа нашего.
Он исполняет божественный замысел. Есть эта одна жизнь, и только в этой жизни человечества вы обладаете характером, который находится в полной симпатии к божественному разуму, который полностью владеет божественной истиной, которая никогда ни на волосок не отклоняется от божественной истины. воля, которая является для человека полным и совершенным выразителем божественного сердца и характера; и что Христос есть исполнение всего, чего желал Бог в глубинах вечности и безднах Его существа. Желал ли Он, чтобы люди познали Его? Христос объявил Его. Желал ли Он, чтобы люди вернулись к Нему? Христос, вознесенный на Крест, привлекает к Себе всех людей. Неужели мы, люди, должны были «по благоволению Его благости» достичь усыновления сыновей? Благодаря этому Сыну мы тоже стали сыновьями. Было ли целью Его воли получить «наследство»? Мы получаем это в Господе, «будучи наследниками Божиими и сонаследниками Христу». Все, что пожелал Бог, сделано. И когда мы смотрим, с одной стороны, на эту бесконечную цель, а с другой, на Крест, мы слышим из умирающих уст: «Совершилось!» Цель веков достигнута в Господе Иисусе.
У вас это получилось? Я говорил о божественном совете, который есть «благоволение», которое проходит через всю историю человечества. Но это божественная цель, которой вы можете помешать, если это вас касается. «Сколько раз Я собирался... а вы не хотели», и ваше «не хотели» нейтрализует Его «хотел». Не стойте на пути парового катка. Вы не можете остановить это, но оно может раздавить вас. Не позволяйте Ему говорить о вас: «Напрасно я бил, напрасно я любил». Поклонитесь, примите, осознайте, что весь арсенал Божий обрушивается на каждого из нас в этом великом Кресте и Страстях, в том великом Воплощении и человеческой жизни. И я умоляю вас в ваших сердцах, пусть воля Божия исполнится, как для мира она была исполнена жертвой Голгофы.
 

	Еф. я. 7. «СОГЛАСНО» — II.
«По богатству благодати Его» (Еф. я. 7.
В предыдущей проповеди мы видели, что характерной чертой этого письма является частое употребление фразы «согласно». Я также тогда отметил, что оно применялось в двух разных направлениях. Один класс отрывков, с которыми я затем пытался разобраться, использовал его для сравнения божественной цели нашего спасения с историческим процессом спасения. Тип этого класса ссылок можно найти в стихе перед моим текстом: «по благоволению Его воли». Наш текст принадлежит ко второму классу отрывков, где сравнение проводится не между целью и ее реализацией, а между сокровищницами божественного богатства и опытом христианской жизни. Один набор отрывков указывает на то, что основанием нашего спасения является глубокий замысел Божий; другой предполагает меру силы, совершающей это спасение.
Случаи этого второго употребления этой фразы, помимо случая в моем тексте «по богатству благодати Его», таковы: «По богатству славы Его»; «По силе, действующей в нас»; «По мере дара Христова»; «По силе могущества силы Его, которую Он сотворил в Господе, когда воскресил Его из мертвых».
Теперь ясно, что все это различные формы одного и того же. Они различаются по форме, но идентичны по сути. То, что еврей называет «локтем», англичанин называет «футом», но результат почти тот же. Шиллинги, марки, франки — это различные стандарты; все они приходят практически к одному и тому же результату. Эти различные меры божественного дара, действующего в спасении человека, имеют то общее, что все они выливаются в безмерную, неограниченную силу и безграничное богатство Божие. Итак, если мы соберем их вместе и попытаемся сфокусировать их в нескольких словах, они могут помочь расширить наши представления о том, чего нам следует ожидать от Бога, склонить нас в раскаянии относительно той малой пользы, которую мы извлекли из это и широко раскрыть наши желания, чтобы они могли быть исполнены.
Поэтому я стремлюсь иметь дело только с этими четырьмя формами, которые я уже предложил.
I. Мерой наших возможных достижений является все богатство Божие.
«По богатству благодати Его». Другой ракурс, под которым рассматривается та же мысль, появляется в другой части письма, где мы встречаем вариацию выражения: «По богатству славы Его». «Благодать» и «Слава» обычно противостоят друг другу; в этом послании они едины, ибо в стихе перед текстом я читаю: «В похвалу славы благодати Его». Итак, первая мысль такова: все богатство Божие доступно каждой христианской душе.
Мне кажется, что сегодня популярному христианству мало что нужно, кроме знакомой старой христианской терминологии, которая в значительной степени утратила ту свежесть и силу, которыми она когда-то обладала. Они говорят нам, что эти лампы накаливания, которые мы используем в настоящее время, гораздо ярче, когда их впервые фиксируют, чем после того, как плафон немного изношен. То же самое и с терминологией христианства. Его необходимо переформулировать, но не таким образом, чтобы вырвать из него суть, что в значительной степени означает современное увлечение переформулированием, а таким образом, чтобы снова скрасить его. и наделить его чем-то вроде «небесного света», которым он был «одет», когда впервые появился. Я не сомневаюсь, что слово «благодать» звучит для вас тяжело, богословски, отдаленно. Но что это значит? Оно собирает в одну горящую точку все лучи того представления о Боге, которым слава христианства затопила и пропитала мир. Оно говорит нам, что в центре вселенной находится сердце; что Бог есть Любовь, что та любовь есть движущая сила Его деятельности, что она приходит и склоняется к самым смиренным с улыбкой дружелюбия на устах, с исцелением и помощью в руках, с прощением всех грехов против себя, с безграничным богатством для самых бедных, и что богатство Его самосообщающейся любви является мерой богатства, которым может обладать каждый из нас.
Бог дает «по богатству благодати Своей». Вы не ожидаете, что миллионер отдаст полкроны в подписной фонд; и Бог дает царственно, божественно, измеряя Свои дары обилием Своих сокровищ и подавая с раскрытой ладонью большие дары в виде монетных денег, потому что в глубоких хранилищах есть бесконечные сундуки с необращёнными в обращении слитками. «Как велика благость Твоя, которую Ты явил перед сынами человеческими для боящихся Тебя. Насколько больше благости Твоей, которую Ты накопил». Но хотя Он отдает все, возникает вопрос: что я получаю? Мерой Его дара является Его безмерная благодать; мера моего приема — моя — увы! легкоизмеримая вера. А как насчет незаработанной надбавки? А как насчет нереализованного богатства? Слишком многие из нас подобны человеку, у которого есть большое поместье в другой стране. Он ничего об этом не знает и живет в грязной нищете на глухой улице. Ибо вас ждут все Божьи богатства и «потенциальные возможности богатства, превосходящие мечты скупости» в вашем полном распоряжении, и все же вы лишь плохо осознаете свои возможные богатства. Увы, хотя у нас могло быть так много, на самом деле у нас так мало. «По богатству благодати Своей» Он дает. Но приходит еще одно «согласно». «По вере твоей да будет тебе». Итак, мы должны принять эти две меры вместе, и рабочий предел нашего владения Божьим богатством определяется их комбинацией.
Прежде чем я продолжу, позвольте мне напомнить вам, что то, что я уже предположил, является лишь другой фазой той же самой мысли. Павел говорит в этом послании, что Бог дает не только «по богатству благодати Своей», но и «по богатству благодати Своей». богатство славы Его», и что последнее выражение по существу идентично первому, становится ясно из сочетания этих двух слов в предыдущем стихе этой главы: «В похвалу славы благодати Его». Так мы приходим к блаженной мысли, что слава Божия есть, по существу, откровение той снисходящей, жалеющей, прощающей, обогащающей любви. Не в физических свойствах, не в свойствах божественной природы, которые отделяют Его от людей и делают Его далеким как от их представлений, так и от их привязанностей, но в любви, склоняющейся к ним, является истинная слава Божия. Все эти другие вещи — всего лишь периферия; Центр славы — это Любовь, которая является самой могущественной и божественной вещью в Божественной Могуществе. Солнечный свет намного сильнее молнии, а сила дождя больше, чем землетрясения. Эта истина — то, что христианство сделало общим достоянием всего мира. Тем самым он разорвал оковы страха; он преодолел бесконечное расстояние. Оно дало нам Бога, который может любить и быть любимым, может склоняться и поднимать, может прощать и очищать. «По благоволению благости Его» — вот основание нашего спасения. «По богатству благодати Его» — вот мера нашего спасения.
II. У нас есть другая форма той же меры в другом наборе стихов, в которых говорится о нынешнем действии силы Божией.
Апостол говорит о своем апостольском поручении, что оно дано «по действию силы Его»; и он говорит, что все христиане получают дары «по силе, действующей в нас». Итак, у нас есть стандарт, который как бы немного приближается к нам самим. Нам не нужно подниматься в тусклые бездны наверху или думать о святынях и тайнах этого божественного сердца в недоступном свете, но мы имеем меру в себе.
Эталоны длины хранятся в Гринвиче, стандарты вместимости — в Тауэре; но по всей стране распространены местные стандарты, к которым люди могут обращаться и корректировать свои меры. И поэтому, помимо всех этих высоких мыслей о благодати и славе, которыми измеряется Его дар, мы можем обратиться внутрь себя, если мы христиане, и сказать: «По силе, действующей в нас».
Ах, братья! есть несколько вещей, которых мы хотим больше, чем возродить и углубить убеждение, что в каждом христианском человеке, в силу его веры и пропорционально его вере, действует реальная, сверхчеловеческая, божественная сила, формирующая его природу, направляющая его. , оживляя, облагораживая, возвышая, утверждая, освящая и придавая ему форму в соответствии с Иисусом Христом. Я хотел бы, чтобы мы все верили не как догму, а осознали как личный опыт ту неопровержимую истину: «Разве вы не знаете, что Дух Христов живет в вас, если вы не будете отверженными?» Жизнь самого себя – это зло; жизнь Христа в себе хороша и только хороша. И если вы христиане, и в той мере, в которой, как я сказал, вы живете верой, в вашем духе действует Сам Дух Христа.
И эта сила является мерой ваших возможностей. Очевидно, что «сила, действующая в нас», способна сделать гораздо больше, чем она делает в любом из нас. И вот с глубоким смыслом Апостол, наряду с представлением этой силы как меры наших возможных достижений, говорит о Боге как о «Могущем сделать для нас, превосходящее все, чего мы можем просить или помыслить». «Сила, действующая в нас», превосходит в своих возможностях наш нынешний опыт, она превосходит наши представления, она превосходит наши желания. Он способен на все; это действительно так — ну, вы знаете, что оно делает с вами. И ответственность за препятствование и препятствование этой силе в достижении своих единственно адекватных результатов лежит на наших собственных дверях. «Несущийся могучий ветер» — да; а во мне едва заметное дыхание и часто мертвое спокойствие, застойное, как в широтах по обе стороны экватора, где в течение долгих тоскливых дней не заметно никакого освежающего движения в атмосфере. «Пожар?» — да; тогда почему моя решетка полна серого, холодного пепла и одна маленькая искорка в углу? «Источник, бьющий в вечную жизнь?» — да; тогда почему в моем бассейне так много нечисти и тины, грязи и нечистоты и так мало сверкающей и блестящей воды? «Сила, которая действует в нас», сильно затруднена слабостью, в которой она действует.
III. В-третьих, у Апостола указан другой вид этой меры: «По мере дара Христова».
Это, конечно, означает дар, который дарует Христос. По сути, это та же самая идея, о которой я только что говорил, только рассмотренная с несколько иной точки зрения. Поэтому мне нет нужды останавливаться на его параллелизме с тем, что только что занимало наше внимание, а прошу вас просто рассмотреть один момент в отношении него, а именно то, что рядом со ссылкой на дар Христов как на В качестве меры наших возможных достижений Апостол подробно останавливается на бесконечном разнообразии форм, которые этот дар принимает у разных людей. «Он дал некоторых апостолов, некоторых пророков» и т. д.; один получает так, а другой иначе, и каждому из нас раздача производится «по мере дара Христова». То есть, чтобы приблизиться к полноте этого дара, нужны все мы, коллективная доброта и красота всего сообщества святых, и все нужны в своих различных видах и формах совершенства, святости и красоты, чтобы чтобы изложить, пусть даже несовершенно, богатство и многообразие Его великого дара. И поэтому «все мы приходим» — есть множественность — «к человеку совершенному, в меру полного возраста Христова» — есть единство, в котором заключено множественность.
Поэтому постарайтесь достичь немного большего совершенства, отличного от того, к которому вы склонны по своей природе. Старайтесь и сознательно старайтесь привнести в свой характер несвойственные вам качества и будьте очень снисходительны в своих суждениях о различных типах христианского соответствия небесному Господу нашему. Кристаллы, расположенные вокруг источника света, не спорят друг с другом относительно того, какой цвет является истинным для отражения: зеленый, желтый, синий, красный или фиолетовый. Нам нужны все семь призматических оттенков, чтобы получить идеальный белый свет. Дар Христов многогранен; постарайтесь не быть односторонним в своем восприятии этого.
IV. И вот последняя форма этой меры — «по силе могущества силы Его, которую Он сотворил в Господе, когда воскресил Его из мертвых».
Когда мы взирали на богатство благодати Божией, они были высоко над нами, когда мы смотрели на «силу, действующую в нас», мы видели ее действующую среди многих помех и затруднений, но здесь это представлено нам на конкретном примере. Рядом с нами, о том, что Бог может сделать с человеком, когда человек полностью податлив Его воле и воспринимает Его влияние. Итак, перед нами стоит гарантия и образец бессмертной жизни, Христос, Человечность которого умерла и живет, который облачен в духовное тело, который обладает царской властью в Царстве Всевышнего. И это мера того, что Бог может сделать со мной и хочет сделать со мной, если я Ему позволю. Христос — мой образец и мера моих собственных возможностей.
Быть с Ним, где и что Он есть, — это единственный адекватный результат той силы, которая в нас действует, и того процесса, который в нас уже начался, если мы — христианские люди. Иногда вы — один выдающийся пример этого в великой капелле Медичи во Флоренции — статую, изысканно отделанную во всех своих частях, но одну часть оставленную необработанной. Это лучшее, что сюда приходят христиане. Всегда ли так будет? Разве сами несовершенства не предсказывают завершение, и разве не несомненно, что полузаконченный торс будет перенесен в верхнюю мастерскую, где его отделят от мертвого мрамора и заставят выделиться в совершенной красоте и полной завершенности? Христос является объектом наших надежд, и никакие надежды христианской жизни не адекватны силе, действующей в нас, или уже достигнутому прогрессу, которые не видят в «энергии могущества силы», действующей в нас. господин, пример и гарантия чрезвычайного величия «Его силы, которая направлена к нам».
И теперь одно последнее слово. Помимо всех этих отрывков, которые нас занимали, в этом письме есть еще одно употребление этой же фразы, которое представляет собой очень торжественный и мрачный контраст. Я не могу сделать ничего лучше, чем просто прочитать: «Вы были мертвы в преступлениях и грехах; где в прошлые времена вы ходили по ходу этого мира, согласно князю силы воздуха, духу, который ныне действует (обратите внимание на намек на другие слова, о которых мы говорили), «в детях непослушания». Итак, у вас есть альтернатива: либо «мертвый в преступлениях и грехах», живя при этом физической и интеллектуальной жизнью, либо принимая участие в жизни Того, «Кто был мертв и жив во веки веков»; либо «поступаем по путям мира сего», что есть «непослушание» и «гнев», либо поступаем «по силе, действующей в нас»; либо «облекаясь», или, скорее, продолжая носить «ветхого человека, развращенного похотями, которые обманывают», либо «облекаясь в нового человека, который по небу создан в праведности, святости и истине». Выбор перед нами. Да поможет нам Бог сделать правильный выбор!
 

	Еф. я. 11, 14 – НАСЛЕДИЕ БОГА И НАШЕ
«В Котором мы и получили наследство... залог наследия нашего» (Еф. я. 11, 14.
Капля росинки переливается зеленым и золотым, когда на нее падает солнечный свет. Бриллиант переливается разными цветами, когда его грани отражают свет. Итак, в этом контексте Апостола, кажется, преследует эта мысль о «наследстве» и «наследстве», и он возвращается к ней несколько раз, но ставит ее под разными углами, и она отражает разные красоты сияния. Ибо слова, которые я вырвал из контекста в первом из этих двух стихов, более точно переданы, как и в исправленной версии, «в котором и мы были созданы», а не «получили» — «наследство». Чье наследство? Боже мой! Христианская община – это собственность Бога. Затем, во втором тексте, у нас есть обратная мысль — «залог нашего наследия». Что является собственностью христианина? Тот же Бог, чьим владением является христианин. Итак, между верующей душой и Богом существует глубокая и чудесная связь, и какими бы разными ни были две стороны этой связи, сходство больше, чем различие. Несомненно, это самая глубокая, самая благословенная и самая укрепляющая концепция христианской жизни. Другие представления об этом делают упор, и это справедливо, на определенное соответствие между нами и Богом. Моя вера соответствует Его верности и правдивости. Мое послушание соответствует Его власти. Моя слабость держится на Его силе. Моя пустота восполняется Его полнотой. Но здесь мы поднимаемся из области соответствий в область сходства. В этих других аспектах выпуклость соответствует вогнутости; в этом аспекте два полушария объединяются и образуют полный земной шар. Мы обладаем Богом, и Бог владеет нами, и это тот же самый набор фактов, который изложен в двух мыслях: «Мы стали наследием... залогом нашего наследия».
I. Итак, позвольте мне попросить вас сначала взглянуть на это взаимное владение.
Мы обладаем Богом; Бог владеет нами. Что это значит? Ну, это означает, главным образом, взаимную любовь. Ибо все мы знаем — и многие из нас, к счастью, могут засвидетельствовать это в наших земных отношениях, — что единственный способ, которым человеческий дух может овладеть духом, — это сладкая взаимная любовь, которая упраздняет «моё» и «моё» и «моё». твой», и почти упраздняет «меня» и «тебя». И поэтому Бог не придает большого значения собственности, которая зависит от божественности и творения, хотя, конечно, эти отношения влекут за собой долг. Как сказано в старом псалме: «Он сотворил нас, и мы Его»; тем не менее, подобные отношения, основанные на связи, существующей между Творцом и делом Его рук, настолько чисто внешние, суровые и поверхностные, что Бог вообще не считает их собственностью.
Возможно, вы помните, как в великом слове, лежащем в основе всех этих новозаветных концепций о том, что Бог владеет Своим народом, а именно: хартию, которая образовала Израиль как нацию, Он сказал: «Вы будете у Меня народом во владение над всеми народами, ибо Моя вся земля». И все же, хотя эта собственность и господство распространялись на все, что сотворили Его руки, Он — если можно так сказать — пренебрег этим, отодвинул это на второстепенное место и сказал людям, что Его сердце жаждет чего-то более глубокого, более реального. , более жизненно важным, чем такое владение, и поэтому именно потому, что вся земля принадлежала Ему, и этого было недостаточно для удовлетворения Его сердца, Он взял их и сделал особым сокровищем среди всех народов. Итак, нам следует подумать о той великой Божественной Любви, которая владеет нами, когда Он любит нас и когда мы любим Его.
Но помните, что эта сладостная торговля и отголоски любви, составляющие обладание, должны иметь начало в Его сердце. «Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Зеркала расставлены по всему большому залу, но их поверхности холодны и безжизненны, пока не зажигается огромный канделябр в центре, а затем от каждого полированного листа вспыхивает гулкий, ответный свет, и они повторяются и повторяются, пока вы вряд ли сможете отличить, что является оригиналом, а что — отражением. Но угасите центральный свет, и дочерние сияния исчезнут во тьме. Любовь с обеих сторон, с одной стороны, спонтанна и недоразвита, а с другой стороны, вторична и вызвана, но это любовь с обеих сторон. Его владение нами — это как бы верхняя сторона, а наше владение Им — это как бы нижняя сторона единой золотой связи. Неважно, смотришь ли ты на поток лицом к его истоку или лицом к устью, серебристая равнина одна и та же; и самая глубокая связь, связывающая людей с небом, такая же, как и узы, связывающие Бога с людьми. Существует взаимное владение, потому что есть взаимная любовь.
Опять же, в той же самой мысли о взаимном владении лежит взаимная отдача. Ибо отдавать — это жизненное дыхание всякой истинной любви, и нет ничего, чего любящее сердце желает больше, чем иметь возможность излить себя — а не какие-либо второстепенные дары — на свой объект. Но если оно одностороннее, то это несчастье, и только тогда, когда оно взаимно, оно благословенно. Бог дает Себя нам, как мы знаем, главным образом в неизреченном даре Своего Сына, и мы обладаем Им благодаря Его самосообщению, которое зависит от Его любви. И тогда мы обладаем Им, и Он владеет нами, не в меньшей степени благодаря ответной самоотдаче, которая является выражением нашей любви. Никакая любовь не существует, если она только получатель; никакой любви не существует, если о ней только сообщают. В этой сладкой торговле должен осуществляться как экспорт, так и импорт, и мы гораздо больше обогащаемся тем, что отдаем Возлюбленному, чем тем, что оставляем себе.
Последнее, от чего труднее всего отказаться, — это наша собственная воля. Отказаться от них по принуждению — это деградирующее рабство. Отказаться от них, потому что мы любим, — это жертва, освящающая даже в самых низших слоях повседневной жизни. И любовь, которая связывает нас с небом, не наделена всем своим благословенным владением Им до тех пор, пока она не подчинит свою волю и не скажет: «Не как Я хочу, но как Ты». Путешественник в старой басне все плотнее закутывался в плащ и крепче держал его из-за поднявшейся бури, но, когда упали теплые солнечные лучи, он уронил его. Тот, кто хочет принудить мою волю, доводит ее до бунта; но когда возлюбленный говорит: «Хотя я и осмеливаюсь приказывать тебе, но ради любви я скорее умоляю», то уступка — это блаженство, а отдача себя — это обретение Бога и самих себя.
Мне нет нужды касаться более чем одним словом другого аспекта этого взаимного обладания, с любовью представленного во многих частях Писания, а именно того, что в нем есть не только взаимная любовь и взаимное подчинение, но и взаимное пребывание». Живущий в любви пребывает в Господе, и Бог в нем». Иисус Христос сказал нам то же самое: «Я — Лоза, вы — ветви». Пребывающий во Мне приносит много плода». Мы обитаем в Господе, обладая Им; Он обитает в нас, владея нами. Мы обитаем в Господе, будучи обладаемы Им. Он обитает в нас, будучи одержимым нами. И Он движется в сердце, которое любит, как Мастер, проходящий по Своему дому, как божественность присутствует в храме, и как душа пронизывает тело, и есть зрение в глазах, и цвет на щеках, и сила в руке, и ловкость в пальцах, и быстрота в ноге. Так пребывающий Бог дышит через все способности, все желания и все потребности души, в которой Он обитает, и делает их всех благословенными. Тот же самый набор фактов — наличие божественной жизни в жизни верующего духа — можно либо рассматривать с нижней стороны, и тогда они таковы, что я обладаю Богом и нахожу в Нем пищу и стимул для все мое существо, или можно посмотреть с верхнего конца, что Он владеет мной и находит во мне способности и природу, пустоту которой Он заполняет, и органы, которые Он использует. В обоих случаях взаимная любовь, взаимная отдача, взаимное обитание составляют владение мною Богом и мое владение Богом.
II. А теперь позвольте мне в нескольких словах указать вам на некоторые простые, практические вопросы этого взаимного владения. То, что Бог владеет нами, требует нашего посвящения. «Вы не свои, вы куплены дорогой ценой», поэтому жить для себя — значит бросать вызов самой цели миссии Христа и Божьему сообщению Себя нам. Есть рабы, которые убегают от своих хозяев и «отрекаются от Господа, купившего их». Мы делаем это всякий раз, когда, будучи рабами Божьими, ставим своим законом что-либо иное, кроме Его воли, или что-либо иное, кроме Его славы, целью своей жизни. Жить для себя — значит умереть, умереть для себя — значит жить. И торжественные обязательства этого благословеннейшего владения небесами из нас столь же торжественны, насколько благословенно это обладание, и могут быть выполнены только тогда, когда мы обращаемся к Нему и отдаем весь контроль над нашей природой в Его милосердную руку, веря, что Он не только имеет право распоряжаться нами, но и то, что Его расположение к нам всегда будет совпадать с нашими самыми здравыми представлениями о добре и нашими мудрейшими желаниями счастья. Отдайте себя небесам, ибо Он отдал Себя вам, и в отдаче мы реализуем наше самое большое и самое благословенное достояние. Это хорошая сделка — отдать себя и обрести Бога.
Владение Богом нами не только требует посвящения, но и обеспечивает безопасность. Помните это великое слово: «Никто не может вырвать их из руки Отца Моего». Бог не является небрежным хозяином, который оставляет Свои сокровища на усмотрение любого ветра или украдены каждым мелким грабителем. Он не похож на короля какой-то ветхой монархии, куски территории которой его соседи вечно отрезают и аннексируют. Что есть у Бога, Бог сохраняет. «Он способен сохранить то, что я поручил Ему на тот день». «Они Мои, говорит Господь, Мои драгоценности в тот день, который Я сотворю». Но наша безопасность зависит от нашего посвящения. «Никто не может вырвать их из руки Отца Моего». Нет! Но ты можешь вывернуться из руки Отца, если захочешь. И безопасность актуальна только до тех пор, пока вы осознаете, что принадлежите небесам и живете не для себя.
Имея Бога, мы богаты. Нет ничего, что действительно было бы нашим богатством, что оставалось бы вне нас и могло бы быть отделено от нас. «У саванов нет карманов», — гласит испанская пословица. «Не сойдет за ним слава его», — говорится в мрачном псалме. Но если Бог владеет мной, Он не позволит Своим сокровищам потеряться в могиле. И если я овладею Им, то я пройду через смерть, как луч света проходит через более плотную среду — правда, немного преломленную, но не расщепленную; и я возьму с собой все свое богатство, чтобы начать новый мир. И это больше, чем вы можете сделать с деньгами, которые вы зарабатываете здесь. Если у вас есть Бог, у вас есть капитал, чтобы начать новое загробное состояние вещей.
И поэтому взаимное владение является настоящим залогом бессмертной жизни, ибо нет ничего более невероятного, чем то, что душа, которая поднялась, чтобы иметь Бога как свою собственную, и склонилась, чтобы принять право собственности Бога на нее, может подвергнуться такому воздействию. преходящий и физический инцидент, такой как то, что мы называем смертью. Мы обретаем уверенность в бессмертии, потому что у нас есть наследие, которым является Сам Бог. И в этом неисчерпаемом Наследстве лежит гарантия того, что мы будем жить, пока Он жив, потому что Он жив, и до тех пор, пока мы не включим в свою жизнь все величие, и чистоту, и мудрость, и силу, которые принадлежат нам, потому что они принадлежат Богу.
Но мы должны обратить внимание на два слова, которые находятся в начале нашего первого текста: «В Котором мы получили наследство». Это открывает весь вопрос о том, каким образом это взаимное владение становится возможным для нас, людей. Иисус Христос умер. Это разрушает оковы, в которых держится весь мир. Ибо истинное рабство, мешающее свободному служению и полному обладанию Богом, есть рабство себя и греха. Иисус Христос умер. «Если Сын сделает вас свободными, вы действительно будете свободны». Эта великая жертва не только «разбивает силу отмененного греха», но также побуждает сердце, в той мере, в которой мы действительно принимаем ее, к любви и самоотдаче, которые составляют взаимное владение, о котором мы говорили. И поэтому именно в Нем мы становимся Наследием, Бог осуществляет Свои права в отношении каждого из нас. И именно в Нем мы, доверяясь Сыну, имеем свое наследие и «наследники Богу и сонаследники Христу». Итак, дорогие друзья, если мы хотим «быть достойными наследия святых во свете», мы должны верой соединиться с этим Господом, и через Него и веру в Него мы получим «прощение грехов и наследие среди всех освященных».
Еф. я. 14. ЗАЛОГ И НАСЛЕДСТВО
«Залог наследия нашего до выкупа купленного имущества» (Еф. я. 14.
Я рассмотрел часть этого стиха в сочетании с фрагментом другого стиха в этой главе. Я старался показать вам, насколько в этом контексте в мыслях апостола присутствовала мысль о взаимном обладании верующей душой Богом и небесами верующей души. Эти две идеи тесно сопоставлены в рассматриваемом нами стихе, поскольку, как вы увидите, если воспользуетесь исправленной версией, последняя фраза здесь правильно перефразирована с добавлением дополнения и гласит: «до искупления Божьей собственной силы». владение.' Итак, в первом предложении мы имеем «наше наследие», а во втором — «владение Божие». Однако эта двойная идея прибавила к ней в этом стихе некоторые весьма поразительные и важные мысли. Владение обеих сторон считается неполным, поскольку то, что мы имеем, является «залогом» «наследства», а «собственное владение Бога» еще предстоит «выкупить» в самом полном смысле этого слова, в какой-то момент в будущем. «Залог» — это часть наследства или суммы, подлежащей уплате в будущем, и гарантия того, что все однажды будет передано человеку, который получил его в «залоге». ' Солдатский шиллинг, «арли» пахаря, ком земли и пучок травы, которые в некоторых формах передачи передавались покупателю, — все это было гарантией того, что остальное придет. Итак, великое будущее предопределено для нас малым настоящим, и опыт сегодняшней христианской жизни, каким бы несовершенным, фрагментарным и дефектным он ни был, является лучшим пророчеством и самым славным залогом этого великого завтра. Тот же закон непрерывности, который применительно к нашему характеру, нашей работе и нашей повседневной жизни делает «завтра, как и этот день, и гораздо более обильным», в его применении к будущей жизни делает жизнь здесь своим родителем. и жизнь там, продление и возведение в высшую силу того, что является главной, хотя и часто сдерживаемой, тенденцией и направлением настоящего. Залогом «наследства» является залог до полного выкупа «собственности Бога». Итак, я хочу обратить внимание на эти дополнительные мысли, которые здесь связаны с основной идеей, с которой мы имели дело в последней проповеди.
I. И я прошу вас посмотреть вместе со мной прежде всего на неполноту нынешнего владения.
В своей последней проповеди я попытался показать, как великие мысли о том, что Бог имеет нас, а мы имеем Бога, основаны на трех идеях: взаимной любви, взаимном общении и взаимном пребывании. С Его стороны любовь, передача, пребывание – все совершенно. С нашей стороны они неполные, сломанные, дефектные; и, следовательно, неполнота с нашей стороны препятствует как владению нами Богом, так и нашему владению Им; так что у нас есть только «залог», а не «наследство». То есть собственность может быть совершенной в идее, но в реализации она несовершенна.
И затем, если мы обратимся к слову в другом предложении «выкуп купленного владения», это предполагает неполноту, с которой Бог пока еще владеет нами. Ибо хотя первоначальный акт искупления завершен, однако искупление — это процесс, а не действие. И мы «имеем» это, как очень решительно говорит Апостол в другом месте, в постоянном и растущем опыте. Поместье приобретено, но еще не покорено полностью. Ибо в джунглях и на холмах есть племена, которые все еще сопротивляются правлению Того, Кто завоевал его для Себя. И поэтому, видя, что искупление во всей его полноте отодвигается к какой-то точке в будущем, к которому мы постепенно приближаемся, и видя, что лучшее, что можно сказать о христианском опыте здесь, это то, что у нас есть «залог наследия», Мы должны признать сегодня неполноту нашего владения Богом и того, что Бог владеет нами.
Это вопрос опыта. Мы знаем это слишком хорошо. «У меня есть Бог» — не так ли? У меня есть капля на дне чаши, которую слишком часто неустойчиво держат и проливают, и великий океан, непостижимый и бескрайний, катится у моих ног. Как частично, как фрагментарно, как затуманено сомнениями и пустым невежеством, как прерывисто, и, увы! наше знание о Нем является редким. Иногда мы идем по нашим улицам между высокими домами, идя в их тени, и время от времени появляется перекресток, по которому падает яркий солнечный свет, и когда мы доходим до него, и дома падают, мы видим за ним синеву. Но мы идем дальше и снова оказываемся в тени. И вот наша земная жизнь проходит в значительной степени под сенью мрачных зданий, которые мы сами построили и которые закрывают от нас небо, и лишь изредка сквозь какое-нибудь отверстие проникает косой луч и несет задумчивые мысли и стремления в запредельные Эмпиреи. И как слаба наша вера, и как мало Его силы приходит в наши сердца, и как мало радости Господней реализуется в нашем повседневном опыте, который мы все знаем, и нам иногда полезно заставить себя почувствовать, что это но «залог» «наследства», которым обладают лучшие из нас.
«Мы есть у Бога». Неужели он? Имеет ли Он мою волю, которая подчиняется Ему и находит радость в подчинении Ему? Сколько конкурентов моей любви предстают перед Ним, и мы «не можем добраться до Него для прессы»! Сколько других мотивов доминируют в нашей жизни, и как часто мы вырываемся из подчинения Ему и пытаемся установить немного собственного господства и говорим: «Наша жизнь принадлежит нам; кто господин над нами? О, братья! у нас есть Бог, если мы вообще христиане, и у Бога есть мы. Но увы! конечно, весь честный опыт говорит нам, что в этом круге есть ужасные пробелы и что наше владение Ним, а также Его владение нами прискорбно неполно.
Теперь позвольте мне напомнить вам, что в этой незавершенности виноваты, главным образом, мы сами. Конечно, я знаю, что для абсолютной полноты моего обладания Богом или Его мной я должен уйти из этого мира и перейти на другую стадию и способ бытия. Но не пребывание во плоти, а подчинение плоти, вот причина неполноты нашего взаимного владения. И не бытие в мире, а прельщение и тиранство наплывом мирских желаний и мыслей, вливающихся в наше сердце, изгоняет Бога из нашего сердца и уводит нас от сладкой безопасности бытия. одержимый Им и живущий рядом с Ним. Смерть многое делает для человека, продвигая его по шкале бытия и как бы меняя центр тяжести этой жизни. Но нет никаких оснований полагать, что что-либо в смерти или за ее пределами так изменит расположение и направление его души, что приведет его к тому обладанию Богом и одержимости Им, которого он не имеет здесь. Многие из нас, если бы мы умерли в этот момент, больше не имели бы Бога и не принадлежали бы небесам, чем мы сейчас. Наша вина, что круг разбит на такое количество сегментов, если моменты взаимной любви, общения и пребывания в нашей жизни так редки и прерывисты. Неполнота, вызванная нашим земным состоянием, ничто по сравнению с неполнотой, вызванной нашим собственным грехом.
Но эта неполнота может постепенно уменьшаться, и мы можем стремиться момент за моментом, год за годом, все ближе и ближе и все ближе к недостижимому идеалу полного обладания и обладания нашим Богом. . Если человек-христианин верен себе и тому Божественному Духу, который является «залогом» «наследства», происходит непрерывный процесс искупления «собственности Бога». Обратите внимание, что в моем тексте, в том виде, в каком он есть в нашей Библии и читается «до искупления», кажется, есть просто указание на будущую эпоху, но в более точном переводе, который вы найдете в Пересмотренной версии вместо «пока» у нас есть «до», и это учит нас тому, что Божественный Дух, который в одном аспекте является «залогом наследия», также действует на человеческие сердца и умы, чтобы обеспечить постепенное завершение процесса искупления.
Итак, дорогие братья, видя, что из-за наших собственных ошибок обладание является неполным, и видя, что в этой неполноте каждому из нас дается, если мы правильно ее используем, могучая сила, которая всегда стремится к завершению, это подобает нам. изо дня в день привлекать в наш дух все больше и больше этого божественного влияния и позволять ему более полно воздействовать на грехи и пороки, которые в гораздо большей степени, чем плотское тело или связь с миром, которую оно вызывает, являются причины неполноты владения. Перед нами стоит, если мы мудры, задача ежедневно огораживать, так сказать, все больше и больше обширной земли, которая вся отдана нам в наследство, но из которой лишь столько, сколько мы ограждаем и обрабатываем. , и сделать свой собственный, это наш собственный.
Неполнота постепенно восполняется, и завершить ее - наша работа, а также работа Бога. Хотя в нашем тексте искупление понимается как божественное действие, это не действие, в котором мы участвуем, а пассивно. Воздух поступает в легкие и насыщает кровь кислородом, но легкие должны надуться, чтобы воздух проник во все их пузырьки. И поэтому Дух, который запечатлевает нас для искупления владения, должен быть получен, удержан, распространен повсюду и использован нашими собственными усилиями.
II. Теперь, во-вторых, обратите внимание на уверенность в завершении незавершенности.
Как я уже сказал, ком земли и горсть травы, заработная плата слуги, солдатский шиллинг — все это гарантии того, что все наследство или жалованье будет получено в свое время. Итак, из рассмотрения Божественного Духа как «серьезного» возникает мысль, что нынешние переживания христианской души являются самыми надежными доказательствами и неоспоримыми гарантиями этого совершенного будущего. Мы просим доказательств будущей жизни. Они могут быть очень полезны при определенных состояниях ума и определенных точках зрения, но, как мне кажется, гораздо глубже, чем область логического понимания, и гораздо более убедительны, чем все, что можно облечь в форму силлогизма. Это опыт души, которая знает, что Бог принадлежит ей, а она принадлежит Богу. «Я мыслю, следовательно, существую», — сказал философ. «У меня есть Бог; поэтому я всегда буду», — говорит христианин. Хотя эти доказательства доступны только ему самому, для него самого они абсолютно убедительны. И тот факт, что оно рождается в самых чистых сердцах, потому что они наиболее близки к Богу, является немаловажным вопросом, который следует учитывать людям, которые, возможно, ищут доказательства будущей жизни. Если избранные моменты чистейшей преданности здесь, на земле, неизбежно приносят с собой уверенность в бесконечном продолжении этого общения, то тем, кто не верит в это будущее, придется как можно лучше объяснить этот факт. Что же касается нас, которые знают, хотя и отрывочно и по причине наших собственных ошибок очень несовершенно, что значит иметь Бога и быть нами Им, нам нет нужды прибегать к смутным и сомнительным аналогиям, и мы даже не полностью зависеть от факта воскресшего Христа, вознесшегося на небеса и живущего вечно, но мы можем сказать: «Я Божий; Бог — мой, и смерть не имеет власти над таким общим владением».
Сама незавершенность добавляет силы уверенности, ибо факты христианской жизни таковы, что требуют как своим величием, так и своей малостью, своей возвышенностью и своими падениями в смирение, потоком преданности, который иногда радостно захлестывает над илистыми отмелями и отливом, который иногда делает их черными и гноящимися, будущая жизнь, в которой то, что явно должно было быть и могло быть доминирующим, высшим, но здесь было затруднено и затруднено, достигнет своего полного развития. и где растение, затмевавшееся на этой чужой почве, пересаженное в тот высший дом, расцветет и принесет бессмертные плоды. У новой луны неровный край, и каждый из выступов и впадин является пророчеством о совершенном шаре, который вскоре наполнит ночь спокойным светом своего серебристого щита. Незавершенность предвещает завершение.
И если неполнота так благословенна, то что же будет за полнота? От шиллинга до миллиона фунтов, Знание частичное и прерывистое, как сумерки, в отличие от яркого полудня, Радость, подобная зимнему солнечному свету, по сравнению с теплотой и жарой полуденного солнца в зените на экваторе. «Залогом» «наследства» является богатство; само наследство будет неисчислимым сокровищем.
III. И так, напоследок, несколько слов о завершении владения.
«Залог» всегда имеет ту же природу, что и «наследство», и является его частью. Следовательно, поскольку залогом является Святой Дух, вывод очевиден: наследие — это не что иное, как Сам Бог. Небеса – это владеть Богом и быть одержимыми Им. Это высшая концепция, которую мы можем составить о будущей жизни. И очень прискорбно, что второстепенные концепции, которые все полезны на своих второстепенных местах, в популярном христианстве слишком возвысились до уровня главного блаженства будущих небес. Это нормально, что мы должны придать вещам, которые «невозможно людям произнести», форму символов, которые могут немного облегчить необходимую невнятность; но золотые улицы, и хрустальные тротуары, и белые одежды, и золотые пальмы, и все подобные изображения являются лишь тусклыми тенями того, что они намереваются выразить, и часто, как и порок всех символов, затемняют. Мы можем постичь состояние, опыта которого у нас не было, только двумя способами: символизмом и отрицанием. Мы можем сказать: «Там не будет ночи; там не будет проклятия; им не нужна ни свеча, ни свет солнца; они не отдыхают ни днем, ни ночью; не будет больше ни смерти, ни печали, ни плача, ни боли уже не будет, ибо прежнее прошло». Но все эти отрицания, как и родственные им символы, — всего лишь поверхностная работа, и нам придется копнуть глубже, чем все они.
Но обладать Богом и быть одержимым Им, и в любом случае полностью, совершенно по степени, прогрессивно по мере, вечно по продолжительности, — это Небеса Небесные.
Если это истинная концепция наследства, то из этого, несомненно, следует, что такие Небеса предназначены не для всех. Богу хотелось бы, чтобы мы все были для Себя там, как Он хотел бы иметь каждого из нас здесь и сейчас, но это может быть не так. Есть существа, которые живут под камнями, и если вы поднимете их покровы и позволите свету упасть на них, это убьет их. И есть люди, которые отказались принадлежать небесам здесь и отказались претендовать на свою долю в Нем, и такие люди не могут обладать теми истинными Небесами, которые есть Сам Бог. Тогда, если обладание им не является просто вопросом божественного волеизъявления, дающего человеку то, что он не способен получить, из этого ясно следует, что подготовка должна начинаться сейчас и здесь с неполного обладания, о котором говорится в моем тексте. И способ такой подготовки ясен. В контексте говорится: «В Которого, после того как вы уверовали, вы были запечатлены обетованным Святым Духом». Вера в Господа и доверие к Нему и Его работе как к моему прощению, моему принятию, моей изменившейся природе и сердцу — это условие «запечатления» тем Духом, чье запечатление нас является условием нашей любви, нашего подчинения, и взаимное пребывание, которые являются нашим владением Богом и принадлежностью Ему, а также условием нашего будущего полного обладания «наследством». Мы должны начать с веры в Господа. Затем наступит запечатление, затем наступит залог, затем наступит растущее искупление, и в должное время наступит полнота владения. «Верь в Господа Иисуса Христа», если хочешь иметь залог, пока ты живешь в шатрах в пустыне Времени, и если хочешь получить наследие, когда перейдешь поток в добрую землю.
 

	Еф. я. 18. НАДЕЖДА НА ПРИЗВАНИЕ
«Чтобы вы знали, в чем состоит надежда призвания Его» (Еф. я. 18.
Молитвы человека за других являются очень точным термометром его собственного религиозного состояния. То, что он для них попросит, во многом будет указывать на то, что он считает для себя лучшим; и то, как он попросит об этом, покажет твердость его веры и пылкость его собственного чувства. Нет ничего холоднее заступничества холодного христианина; и, с другой стороны, ни в одной части писаний пылкого апостола Павла его слова не звучат более крылато и быстро, а его дух не пылает большей пылкостью привязанности и святого желания, чем в его прошениях за своих друзей.
В этой великой молитве, частью которой является мой текст, мы видим его ответ на дошедшую до него благую весть о стойкости в вере и изобилии в любви этих ефесских христиан. В качестве лучшего выражения своей радостной любви он просит их познать три вещи, из которых мой текст является первой, а две другие — это «богатство славы наследия» и «безмерное величие силы Божьей». '
Теперь, если мы возьмем слово «надежда» в моем тексте, как это часто делается, как означающее то, на что надеются, то, по-видимому, будет лишь неясная разница между первым и вторым из этих предметов апостольского прошения. А если принять за значение не предмет, на котором фиксируется эмоция, а саму эмоцию, то все три стоят в естественной градации и связи. У нас есть, во-первых, христианские эмоции; затем объект, на котором он закреплен; 'слава наследства'; тогда сила, посредством которой привносится последнее и реализуется первое. Второе и третье из этих прошений мы рассмотрим в следующих проповедях. Пока же я ограничусь этим первым, великим желанием Апостола для христиан, уже добившихся значительных успехов в христианской жизни, «чтобы они познали», переживая это, «какова надежда призвания Его».
I. Первая мысль, которую мне наводят эти слова, заключается в том, что христианская надежда основана на фактах христианского опыта.
Что имеет в виду Апостол, называя это «надеждой своего призвания»? Он имеет в виду то, что великий акт божественного милосердия, явленный нам в Евангелии, которым Бог призывает и приглашает к Себе людей, естественным образом произведет в предавших его надежду на бессмертную и совершенную жизнь. Поскольку Бог призвал людей, человек, поддавшийся этому призыву, может законно и должен, если он хочет выполнить свой долг, лелеять такую надежду. Совершенно ясно, что это так, поскольку, если не будет небес полноты для нас, которые поддались призыву и повиновались приглашению Бога в Его Евангелии, вся Его процедура будет загадочной и сбивающей с толку. Факт звонка необъясним; стоимость его не меньше. Богу не стоило создавать мир, если только он не был связан с другим миром, который должен был последовать за ним. Еще меньше стоит Его потраченного времени на искупление мира, если результаты этого искупления, как они проявляются здесь и сейчас и как они могут проявиться в нынешнем состоянии вещей, — это все, что должно вытекать из него. Не стоило Христу умирать, не стоило Богу посылать Своего Сына, не было смысла и последовательности в том великом голосе, который эхом раздается с небес, призывая нас любить Его и служить Ему, если только, помимо звенящих противоречий, и несовершенные достижения, и сорванные стремления, и фрагментарная вера, и нарушенное земное служение - это область завершенности, где все, что было тенденцией здесь, станет результатом; и все, что здесь было только в зародыше, сильно обморожено неблагоприятным климатом и сморщено зловонными испарениями в атмосфере, расцветет и расцветет в вечную жизнь. Христианская жизнь, какая она есть сегодня, в своих достижениях и несовершенствах, одновременно является свидетелем реальности силы, которая ее породила, и настойчиво требует сферы и среды, в которой эта сила сможет произвести эффекты, которые оно способно произвести.
Бог «не человек, чтобы Ему лгать, и не сын человеческий, чтобы Ему каяться». Люди начинают грандиозные проекты, которые никогда не выходят за рамки бумаги, на которой они нарисованы; или построят крыльцо, и тогда разорятся, или передумают, или умрут, а дворец останется нереализованным, и все проходящие мимо насмехаются и говорят: «Этот человек начал строить и не смог закончить». Но замыслы Божьи обязательно осуществятся. Если мы не хотим впасть в состояние крайнего интеллектуального замешательства и замешательства и отказаться от нашей веры в Его правдивость и ресурсы для исполнения Его замыслов, замысел, лежащий в основе призвания, обязательно должен вести к царству совершенства. Если мы рассмотрим посредника, посредством которого это осуществляется, даже воскресшего Христа; если мы примем во внимание цену, которой это было достигнуто, даже смерть на Кресте, миссию Его Сына и Его принятие ограничений воплощенной жизни; если мы рассмотрим проявленные возможности силы, которую Он привел в действие в нынешней христианской жизни; и если мы рассмотрим, наряду с этим, резкие, очевидные противоречия и очевидные неизбежные ограничения действия этой силы, Его призвание несет в себе уверенность в том, что то, что Он имеет в виду, будет сделано, что Иисус Христос не умер. напрасно, что Он взошел не для того, чтобы заполнить одинокий престол, но есть начаток великого урожая; и что однажды мы станем всем, чем нас должно сделать Евангелие нашего спасения, и нам не будут препятствовать ограничения и противоречия нашей бедной человеческой жизни. Если не будет рая, в котором все желания будут удовлетворены, все зло удалено, все добро усовершенствовано, все лохматые деревья станут симметричными и взрослыми, и все души, любящие Его, сияют Его собственным совершенным образом, тогда свет, который казался Свет с неба — самый обманчивый из всех болотных огней земли, и ничто в иллюзиях чувств или человеческой хитрости не является столь жестоким и столь трагичным, как призыв, который, казалось, был голосом Бога и призывал нас к рай, который был всего лишь сном.
II. Итак, во-вторых, обратите внимание, что эта надежда нашего текста в некотором смысле является краеугольным камнем христианской жизни.
Павел слышал об этих людях в Ефесе, об их вере и любви. И поскольку он услышал об этом, то он приносит эту молитву. Эти два — вера, постигающая явление Бога в Господе, и любовь, которую эта вера производит в сердце, принимающем откровение бесконечной любви, — увенчаны, несовершенны снаружи и естественным образом ведут к сиянию. в этой великой надежде Вера – уверенность духа в правдивости открывающего Бога – дает надежде ее содержание; ибо христианская надежда не является плодом вашего собственного воображения и не является простым объективированием в будущей жизни неисполненных желаний этого разочаровывающего настоящего, но это признание доверчивым духом великих и звездных истин, которые озарил это Словом Божьим. Вера отдергивает завесу, и Надежда вглядывается в божественные бездны. Моя надежда, если она не является чем-то иным, кроме малейшего блуждающего огонька и заблуждения, является ответом моего сердца на открытую истину Божью.
Точно так же любовь, проистекающая из веры, не только обязательно ведет к ожиданию совершенства союза с предметом ее теплой привязанности, но также действует на сердце и характер так, что ложная и соблазнительная любовь ускользает, как какой-то шлюз. на реке, текущей жизни из своего истинного русла, все освящены и больше не препятствуют надежде. Любя, мы надеемся на то, что, если бы мы не любили, не вызвало бы желаний и не дало бы предвкушения сладости, которые, как благоуханное масло, питают чистое пламя надежды.
Триаду христианских благодатей завершает Надежда. Без ее справедливого присутствия чего-то не хватает в полноте ее старших сестер. Великая колокольня во Флоренции, хотя она и инкрустирована светящимся мрамором и прекрасными скульптурами и совершенна в своей красоте, хочет иметь позолоченную, устремленную ввысь вершину своей самой высокой пирамиды; и поэтому он остается незавершенным. И поэтому вера и любовь для своего увенчания и завершения нуждаются в высшей благодати, которая обращена к небу и уверена в том, что там будет обитель.
Братья, наше христианство будет прискорбно несовершенным, если в этой христианской надежде вера и любовь не найдут своей вершины, своего полного завершения. Стремитесь ли вы дополнить свою веру и любовь живой надеждой, полной бессмертия?
III. В-третьих, обратите внимание, что эта надежда является важнейшим элементом христианской жизни.
Апостол просит об этом как о лучшем, что может случиться с этими ефесскими христианами, как о единственном, что им нужно, чтобы сделать их сильными, добрыми и блаженными. Есть много других аспектов желания их, которые появляются в других частях этого письма. Но здесь весь христианский прогресс рассматривается как находящийся в стадии решения и заключенный в энергичной надежде.
Почему активность надежды так важна для христианской жизни? Потому что оно стимулирует усилия, успокаивает печали, снимает очарование искушений, дает новую цель жизни и новую меру для вещей времени и смысла.
Если бы мы жили, как следует жить, в привычном предчувствии великого будущего, ожидающего всех настоящих христиан, не изменило бы это всю сторону жизни? Мир очень велик, если смотреть на него из любой точки его поверхности; но предположим, что на него можно было бы смотреть с центрального Солнца, насколько большим он тогда казался бы? Мы можем таким же образом изменить свое положение, и тогда мы получим истинную меру одновременно и незначительности, и величия жизни. Этот мир не означает ничего достойного, кроме как знакомство с другим. Не то чтобы из этого у какого-либо мудрого человека возникло презрение к настоящему, ибо та же самая ссылка на будущее, которая затмевает величие и уменьшает горести и почти гасит ослепительный свет настоящего, также поднимает его до его истинного значения. и важность. Это преддверие этого будущего, и это будущее во всем обусловлено результатами тех нескольких лет, что мы здесь живем. Ученичество само по себе может быть очень плохим делом; и мальчик может сказать: «Какой смысл мне работать над всеми этими тривиальными вещами?» но так как это ученичество, то стоит уделять внимание каждой мелочи в его ходе, ибо внимание к ним будет влиять на положение человека на всю его жизнь.
Здесь и сейчас мы готовимся к великому семинару; научимся обращаться с инструментами, пользоваться пальцами и силами, а когда обучение закончится, мы будем готовы к более благородной работе и будем получать достаточный заработок за годы, проведенные здесь. Поскольку это великое «завтра будет таким же, как этот день» земной жизни, «и гораздо более обильное», поэтому не пустяки работать среди пустяков; и нет ничего незначительного, что могло бы сказаться на нашем положении там. Наименьшее отклонение от прямой линии, каким бы острым ни был угол, который расходящиеся линии заключают в начале, и каким бы малым ни казалось отклонение от параллельности, если продолжать его до бесконечности, останется место между ними для всех звезды, и расстояние между ними будет такое, что одна будет в раю, а другая в аду. И поэтому жить среди мелочей — это великое дело, и жизнь обретает свое истинное значение, когда мы затмеваем и преувеличиваем ее, связывая ее с будущим миром.
Если бы мы только сохраняли перед собой эту надежду, как мало имели бы значение неудобства, печали и неприятности! Жизнь превратилась бы в «торжественное презрение к бедам». Не имеет большого значения, какая у нас каюта, если мы отправляемся в короткое путешествие; главное сделать порт. Если мы, как христианские люди, будем беречь, как должно, эту великую надежду, то мы сможем контролировать и не презирать, а превозносить эту мимолетную и преходящую сцену, потому что она неразрывно связана с жизнью, которая есть приходить.
IV. Наконец, эта надежда нуждается в просветленных глазах.
Апостол молится, чтобы Бог дал этим ефесянам «дух премудрости и откровения к познанию Его», а затем добавляет, что в результате этого дара он желает, чтобы верующие в Ефесе имели «глаза сердца своего». просветленный». Это замечательное выражение. Это не означает, как мог бы предположить английский читатель, что чувства являются агентами, посредством которых это знание достигает нас; но слово «сердце» здесь употребляется, как это часто бывает в Писании, как общее выражение всей внутренней жизни, и все, что имеет в виду Апостол, это то, что даром Божественного Духа мудрости внутренняя природа человека может быть очищена. настолько тронут, что способен воспринять и уловить «надежду призвания».
Обратите также внимание на слова: «чтобы вы познали надежду». Как можно узнать надежду? Как узнать какое-либо чувство? Имея это. Единственный способ узнать, что такое надежда, — это надеяться, и это возможно только посредством этих просветленных глаз разума. Ибо наша внутренняя природа, как мы ее имеем и как мы ее используем, без прикосновения этого Божественного Духа, настолько поглощена этим настоящим, что далекое блаженство, о котором говорит мой текст, не имеет никакого шанса войти туда. Ни один человек не может смотреть одним глазом на что-то рядом с собой, а другим — на что-то в полумиле. Вы должны сфокусировать взгляд на объекте; и тот, кто смотрит на близкое, тем самым становится слепым к тому, что далеко. Если мы будем ползти по низинам, глядя на пыль, то, конечно, мы не сможем увидеть корону наверху.
Нам нужно нечто большее, чем просто историческое откровение света, чтобы просветить внутреннюю природу. Сейчас здесь есть много людей, которые знают все о бессмертии, которое раскрывается небесами, так же, как и человек-христианин, чья душа полна надежды на это, и который, несмотря на все свои знания, не знает надежду, потому что он ее не почувствовал. Вам нужно пойти дальше, чем просто интеллектуально принять исторические факты о воскресшем и вознесенном Спасителе, прежде чем в вашем сердце появится хоть какая-то жизненная надежда на бессмертие. Внутреннее око должно быть очищено и укреплено, перекрестные огни должны быть выключены, чтобы мы могли направить единственный глаз нашего сердца к великим объектам, которые одни только и достойны его пристального созерцания. И мы не можем сделать это без божественной помощи, того Духа мудрости, который наполнит наши сердца, если мы попросим об этом, который укрепит наши привязанности, который очистит наше зрение, который убережет его от видения суеты и придаст ему реальности. чтобы увидеть.
Но мы должны соблюдать условия. Поскольку эта ясность надежды происходит не только от принятия за истину факта Воскресения и Вознесения Христова, но приходит от дара этого Божественного Духа, то, чтобы иметь ее, нужно просить о ней. Христиане, вы просите об этом? Молитесь ли вы когда-нибудь — я имею в виду не на словах, а в реальном желании, — чтобы Бог помог вам твердо держать перед собой то великое будущее, к которому мы все так быстро идем? Если да, то вы получите ответ. Ищите этот Дух; пользуйтесь им и не сопротивляйтесь его прикосновениям. Не фиксируйте свой взгляд на мире, когда Бог пытается привлечь вас к тому, чтобы сосредоточить его на Себе. Больше думайте об Иисусе Христе, больше о высоком призвании Божием, живите ближе к Нему и старайтесь честнее, серьёзнее, молитвеннее, привычнее, даже среди всех невзгод, трудностей и мелочей каждого дня, развивать в себе эту великую способность радостная и уверенная надежда.
Конечно, Бог не наделил нас силой надеяться, что мы сможем бросить все это на тривиальные, преходящие вещи. Мы все слишком близоруки; наша вина не в том, что мы не надеемся, а в том, что мы надеемся на такие близкие вещи, на такие мелочи, как старые мореплаватели, не имевшие ни компаса, ни секстанта и вынужденные робко ползти вдоль берегов и держать курс от мыса к мыс. Но мы должны смело отправиться в путь посреди океана, зная, что перед нами та звезда, которая не может сбить нас с пути. Не надейтесь на то, что погибнет, ибо если вы это сделаете, то оправдавшиеся надежды и разочарованные надежды будут одинаково горьки в ваших устах. А вы, пожилые люди, которые, как и я, приближаются к концу своих дней и которым больше не на что надеяться в этом мире, позаботьтесь о том, чтобы ваши ожидания простирались «за пределы разрушающихся небес». Есть объект за пределами опыта, выше воображения, без примера, для которого творение хочет сравнения, мы — понимания, а само Слово Божие — достаточного откровения. «Пока еще не ясно, кем мы будем». Бог призвал нас в Свое вечное Царство и славу; давайте стремиться ходить в свете «надежды Его призвания».
 

	Еф. я. 18. НАСЛЕДИЕ БОГА В СВЯТЫХ
«Чтобы вы знали, какое богатство славы наследия Его в святых» (Еф. я. 18.
Несчастье «Надежды» в том, что своими материалами она часто обязана силе наших желаний или деятельности нашего воображения. Но когда нить прядут лишь желания или фантазии, Надежда не может соткать прочную ткань. И поэтому один из древних пророков, говоря об обманчивых надеждах человека, говорит, что они подобны «паутине» и «не станут одеждой». Итак, Павел, прося об этих ефесских христианах, чтобы они могли иметь высокие и достойные надежды, которые вдохновил бы их Божий призыв, переходит к вопросу о том, чтобы у них был материал, из которого они могли бы сплести такую надежду, а именно: , уверенное и ясное знание будущих благословений. Язык, на котором он описывает это будущее, поразителен: «богатство славы наследия Его в святых». Он называет это наследием Бога, имея в виду не то, что Бог является Наследником, а Даятелем. Он говорит об этом как о «в святых», имея в виду, что подобно тому, как земля Ханаанская была распределена между племенами и семьями, и каждый человек получил свой небольшой участок, так и обширная земля была разделена между теми, кто является «участниками наследие святых во свете».
Итак, мой текст подсказывает мне три момента, на которые я хочу обратить ваше внимание. Во-первых, наследство; во-вторых, наследники; и в-третьих, нынешние знания наследников о своем будущем владении.
I. Итак, прежде всего обратите внимание на наследство.
Теперь нам следует освободиться от этого слова и от некоторых его обычных ассоциаций. В нем нет упоминания о мысли о преемственности, как привык думать простой английский читатель, для которого наследование означает владение через смерть другого. Идея заключается просто в идее обладания. В основе этого слова, конечно же, лежит фигура древнего раздела земли Ханаанской между племенами, но мы должны пойти гораздо глубже, чтобы понять весь ее размах и полноту значения.
Какова доля души? Бог. Бог есть Небеса, а Небеса есть Бог. Никакое толкование «наследства», как бы оно ни наталкивалось на дешевые и вульгарные чувственные описания будущей славы, не попадало в поле зрения значения этого слова, если оно не уловило это как центральную мысль: «Кто я на небесах?» но Ты? И нет на земле никого, чего бы я желал, кроме Тебя». Только Бог может быть частью человеческого духа. И никто другой не может удовлетворить самые узкие и незначительные потребности человека.
Итак, если бы были осуществлены все накопленные изменения прогресса в блаженстве и устранены все внешние причины беспокойства, усталости и плача, то всё равно сердце алкало бы и было бы пусто от своего истинного владения, если бы в него не влился Сам Бог. . Было бы лишь плохим продвижением и выгодой от потери, если бы стремления были сделаны бессмертными, а мучительная пустота, которая преследует каждую душу, разлученную с Богом, была бы проклята бессмертием. Так было бы, если бы не было правдой, что наследство есть не что иное, как более полное владение Самим Богом.
И как люди обладают Богом? Как мы обладаем друг другом здесь и сейчас? Точно таким же образом, только бесконечно расширенным и возвышенным, мы обладаем Им здесь и будем обладать Им в будущем. Сердце к сердцу соединено любовью, которая является взаимной и взаимопроникающей собственностью; где «мое» и «твое» сливаются, как несколько частей одного луча белого света, в благословенном слове «наш». Созерцание делает нас обладателями Бога. Уподобление Его характеру делает нас обладателями Его. Те, кто любят и смотрят и постепенно превращаются в Его подобие, обладают Им. Это центральная идея будущего предназначения человека и высшего блаженства, соединение с Богом более близкое и близкое по степени, но по существу то же самое, какое здесь возможно среди зрелищ, суеты и утомлений этой бренной жизни. «Рабы Его будут служить Ему и видеть лицо Его, и имя Его будет у них на лбу». Послушание, созерцание, преобразование — вот руки, которыми мы здесь держимся за Бога; и они на небесах постигают Его так же, как и мы здесь, на земле. «Наследство» — это Сам Бог.
Несомненно, это соответствует всему учению Священного Писания и является лишь расширением простых слов, которые говорят нам, что мы «наследники Бога». Если это так, то все остальные второстепенные благословения, которым сотни способов были возведены в непропорционально большое значение, к болезненному ущербу христианскому предвкушению и христианской жизни, оказываются на своих местах и становятся еще более важными, когда на них смотрят. как второстепенные, чем когда они рассматриваются как первичные.
Ах, братья! ни чувственные метафоры, которые Писание использовало, чтобы приспособиться к нашей слабости, чтобы нарисовать это будущее, чтобы мы могли в некоторой степени его постичь, ни их перевод, поскольку они относятся к обстоятельствам и внешнему миру, недостаточны. для нас. Блаженно знать, что «там не будет ночи», блаженно осознавать все те сладкие отрицания, которые противоречат страданиям мира, и думать ни о грехе, ни о проклятии, ни о слезах, ни о вздохах, ни о печали, ни о чем-либо другом. еще больше боли, «потому что прежнее прошло». Приятно и благородно думать, что, освободившись от бремени этой обременительной плоти, мы станем гораздо более самими собой и сможем видеть, где сейчас только тьма, и чувствовать, где сейчас только пустота. Блаженно думать о признании потерянных и близких. Но все эти блаженства, сложенные вместе, как мне кажется, стали бы до тошноты одинаковыми, если бы они продолжались в вечности, если бы мы не имели Бога своим собственным. «Вечный» — ужасное слово, даже если рядом с ним стоит существительное — «блаженство». И я не знаю, как даже искупленные могли быть спасены в течение долгих веков от гнета однообразия и чувства: «Я не хотел бы жить всегда», если бы Бог не был «силой их сердец и их долей». навсегда.' Мы должны подняться над всем, что относится только к изменениям в нашей собственной природе и в наших отношениях с внешней вселенной и другими отрядами существ; и улови, как скрытую сладость, лежащую в чашечке великолепного цветка, обладание Самим Богом как восторг нашей радости и небо нашего неба.
А если это так, то эти накопленные слова, которыми Апостол в своей пламенной, порывистой манере пытается изложить величие того, о чем он говорит, получают более высокий смысл, чем они имели бы в противном случае.
«Богатство славы наследия Его» — теперь это слово «богатство» или «богатство» является любимым у Павла; и в этой единственной букве встречается, если я правильно посчитал, пять раз. В дополнение к нашему тексту оно используется дважды в связи с благодатью Божией, «богатством благодати Его», один раз в связи с Иисусом, «неисследимым богатством Христовым»; и один раз в аналогичной связи, хотя и с другим применением, чем наш текст, «богатство славы Его». Видите ли, оно всегда применяется к чему-то особенному и истинно божественному. И здесь, следовательно, это относится не к изобилию какого-либо тварного блага, каким бы обильным и неисчерпаемым ни был его запас, а просто и исключительно к этой неутомимой энергии, к этому самопитающемуся, вечно горящему и никогда не угасающему свету. , который есть Бог. О Нем одном можно сказать, что работа не истощает, ни бытие не стремится к собственному угасанию, ни расход ресурсов к их уменьшению. Гарантией вечного блаженства является «богатство» вечного Бога, и поэтому мы можем быть уверены, что никакое время не может истощить и никакие траты не смогут опустошить ни Его хранилище, ни наше богатство.
И опять же, «слава» — это не яркий свет, каким бы ослепительным он ни был для наших слабых глаз, любого творения, отражающего свет Божий, но это далеко сверкающее и никогда не угасающее сияние Его собственного проявления Себя сердцам и душам любящих Его. Итак, «наследство нетленно, непорочно и не увядает»; не только по причине сообщенной воли Бога, действующей на создания, которые Он сохраняет незапятнанными тлением и не изъеденными разложением, но потому, что Он Сам является «наследством», и время не имеет над Ним власти. На Его богатстве могут вечно висеть все Его творения; и будет так, как было в сладкой притче о древнем чуде: оставшихся фрагментов будет больше, чем в начале трапезы. «Богатство славы наследия Его».
II. Теперь обратите внимание, во-вторых, на наследников.
Слова моего текста получают, пожалуй, свой лучший комментарий и объяснение в тех словах, которые автор их услышал на дороге в Дамаск, когда голос с неба говорил ему о людях, «получив наследие среди освященных». Когда наш Апостол пишет так, как он пишет в нашем тексте, это звучит почти как эхо того давно минувшего, но никогда не забываемого голоса.
Что же он подразумевает под словом «святые»? Кто эти, среди которых должны быть разделены обширные акры этой бескрайней прерии? Слово привлекло к себе презрительные значения и аскетические значения, и значения, которые действительно отрицают истинную демократию христианства и равенство всех верующих пред Богом. Но его библейское использование не имеет ни одной из этих сужающих и сбивающих с толку ассоциаций, и оно даже прямо и на первый взгляд не означает, как мы обычно подразумеваем, чистых людей, святых в смысле чистых и праведных. Но что-то предшествует этой фазе значения, а именно: святой — это человек, отделенный и отделенный для Бога, как Его собственность. Вот истинное значение этого слова. Таково его значение применительно к сосудам Храма, священникам, службам и жертвеннику. Таково его значение, только с необходимой заменой тела духом, как оно применяется в Новом Завете как обозначение, соизмеримое с обозначением верующих.
Как человек принадлежит небесам?
Минуту или две назад мы спросили, каким образом Бог принадлежит людям. Ответ на обратный вопрос практически идентичен. Человек принадлежит небу по привязанности своего сердца, по подчинению своей воли, по отнесению к Нему своих поступков; и тот, кто таким образом принадлежит небу, тем же самым актом, которым он отдает себя небу, получает Бога как свое владение. Дело должно быть взаимным. «Все мое — Твое»; и Бог отвечает: «И все Мое — Твое». Он всегда встречает наше «О Господь, Я отдаю себя Тебе» своим «И дитя Мое, Я отдаю Себя Тебе». Так обстоит дело и с нашей земной любовью. Так обстоит дело и с нашими отношениями с Ним. А раз так, то за этим самоотречением, которое есть основа всякого добра, везде и всегда будет следовать чистота, которую нерадивые читатели обычно принимают за главную идею святости.
Если это правда, а я не думаю, что это можно эффективно отрицать, то следующий шаг очень прост: для совершенного обладания Богом, которым является небо, необходимо то же самое в его совершенстве, что требуется для частичного обладания Тем, Кто составляет христианскую жизнь на земле. И как здесь мы получаем Его в свои руки по мере того, как отдаем себя Ему, так и там наследство принадлежит и может принадлежать только «святым». Итак, можно видеть, что нет ничего произвольного в этом ограничении владения, которое по самой своей природе не может выходить за пределы, таким образом обозначенные для него. Если бы рай был чем-то вульгарным, как некоторые из вас думают, если бы эта будущая жизнь была желанна просто потому, что вы избежали какого-то внешнего наказания и получили всевозможные внешние благословения и радости, блаженства и преимущества, повешенные на шею или приколотые к груди, как это делают с успешными бойцами, почему тогда, конечно, может быть пристрастность в распределении наград. Но если это обладание зависит от нашей покорности Ему, тогда во всей цепи нет произвольного звена. Вера рассматривается как состояние небес, потому что вера — это средство соединения со Христом, от которого и только от Него мы черпаем мотивы для самоотдачи и силу для святости. У вас не может быть небес, если у вас нет Бога. Это шаг номер один. У вас не может быть Бога, если у вас нет «святости, без которой никто не увидит Господа». Это шаг номер два. Невозможно иметь святость без веры. Это шаг номер три. «Наследие среди освященных»; и затем добавляется: «верою во Меня».
Также ясно, в каком фатальном заблуждении находятся некоторые из нас, которые думают, что мы это сделаем, и воображают, что нам хотелось бы, как мы говорим, «попасть на небеса, когда мы умрем». Да ведь здесь, вокруг вас, небо, настоящее небо в подражании Богу, в практике праведности, в развитии зависимости от Него, в подчинении себя Ему. Рай здесь, и по вашему собственному выбору вы останавливаетесь за его пределами. Для блаженства должно быть соответствие между окружающей средой и природой. «Разум занимает свое собственное место, — учил нас великий пуританский поэт, — и представляет собой рай пыток, чертов рай». Рыбы гибнут на берегу, а человек, выловивший их, умирает в воде. Жабры не могут дышать там, где полезны легкие, а легкие не могут дышать там, где в дело вступают жабры. Если у вас нет здесь и сейчас святости, которая связывает вас с небом и дает вам владение Им, вы не хотели бы «небес», если бы можно было перенести вас в это место, поскольку это место. Довольно странно, если вы надеетесь попасть на небеса после смерти, что вам очень не хочется провести там немного времени, пока вы живы, и что тогда вы ожидаете блаженства от того присутствия Бога, которое не приносит вам никакой пользы. блаженство сейчас.
III. Наконец, здесь мы имеем нынешние знания наследников об их будущем блаженстве.
Апостол просит, чтобы эти люди знали то, что явно кажется непознаваемым. Мы готовы сказать, что это невозможное прошение, потому что достаточно ясно, что не может быть истинного знания об условиях и деталях этой будущей жизни. Темные горы, лежащие между нами и им, хорошо скрывают свою тайну, и лишь немногие шальные лучи до нас доходят или совсем не доходят. Нерожденный ребенок или куколка в яме в земле или в щели дерева могут думать о своем будущем состоянии так же мудро, как и мы о жизни за ее пределами. Не может быть никакого знания, пока не будет опыта.
Что же тогда имеет в виду Павел, формулируя такое прошение? Ответ можно найти, заметив, что знание, о котором он здесь просит, является следствием предыдущего знания. Ибо в предыдущем стихе он молится, чтобы эти люди имели «дух мудрости в познании Бога»; и когда они получат познание Бога, он думает, что они получат познание «богатства славы наследия Его в святых». Теперь перефразируйте это другими словами, и это именно то, что познание Бога, которое приходит здесь верой и любовью, по своей сути настолько идентично самому полному и высочайшему богатству познания Его в будущем, что, если мы Имея одно, мы не лишены другого. Одно находится в зачаточном состоянии, другое, вне всякого сомнения, уже в полной мере; одно — это как бы мерцание солнечного света, другое — сияние солнечного света. Два состояния бытия настолько соответствуют друг другу, что из одного мы черпаем наиболее ясное знание о другом. Существуют телескопы, в которых вы смотрите не вверх, когда хотите увидеть звезды, а вниз, на отражающее зеркало, и там вы их видите. Таким отражающим зеркалом, хотя бы оно иногда было мутным, тусклым и всегда очень маленьким, являются здесь переживания христианской души.
Итак, дорогие друзья, если мы хотим знать как можно больше о блаженстве небес, давайте стремиться обладать как можно большим количеством знаний и любви Бога на земле. Тогда мы, во всяком случае, узнаем центр; и это свет, хотя окружность может быть очень темной. Многое останется неясным. Это имеет очень незначительное значение для «Надежды», которая нуждается не столько в информации, сколько в уверенности. Подобно цветку в расщелине скалы, он может распустить широкий яркий цветок на небольшой почве, если только его прочно укоренить.
Путь для нас всех ясен. Придите на небо, как люди грешные, и возьмите то, что дал Тот, Кто отдал Себя за нас. Тронутые Его любовью, полюбим Его снова и отдадим себя Ему, и Он отдаст Себя нам. Те, кто может сказать: «О Господь! Я Твой», — обязательно услышат с небес: «Я Твой». И тем, кто обладает, будучи одержимым Самим Богом, не нужно умирать, чтобы попасть на небеса, но они, по крайней мере, теперь являются привратниками в доме Господнем и стоят так, чтобы они могли видеть внутреннее святилище, которое они однажды наступит. Жизнь веры приносит нам Небеса и тем самым дает нам самое верное и ясное знание того, кем мы будем и что будем иметь, когда нас приведут на Небеса.
 

	Еф. я. 19, 20 — МЕРА НЕИЗМЕРИМОЙ СИЛЫ
«Чтобы вы знали... в чем чрезвычайное величие силы Его для нас, верующих, по действию могучей силы Его, которую Он произвел в Господе» (Еф. я. 19, 20.
«Богатство славы наследия» иногда скорее угасит, чем усилит надежду. Тот, кто не часто чувствует, что необыкновенная слава обещанного будущего обостряет сомнения: «Могу ли я когда-нибудь надеяться достичь его?» может быть мало религиозным человеком? Наши пути усеяны полями сражений, где мы потерпели поражение; как нам ожидать венца победителя? И поэтому Павел не думает, что он спросил все, в чем нуждались его друзья в Ефесе, когда он просил, чтобы они узнали надежду и наследие. Есть что-то большее, что-то большее, даже для нашего знания об этом, и это знание силы, которая одна может осуществить надежду и принести наследие. Его язык набухает и звучит, становится ярким и благородным в своей теме. Он как бы загорается, когда думает об этой силе, действующей в нас. Это «превышение». Превышение чего? Он не говорит нам, но другие слова в этом письме и в другой великой молитве, содержащейся в нем, могут помочь нам восполнить недостающие слова. Он говорит о «любви Христовой, превосходящей разумение», и о том, что Бог «способен сделать несравненно больше всего, о чем мы можем попросить или помыслить». Сила, которая сегодня действительно действует в христианских людях, по своей природе трансцендентна и неизмерима и превосходит мысли, желания и знания.
И все же в этом есть мера. «По действию силы силы, которую Он сотворил в Господе». Это нагромождение синонимов или все, кроме синонимов, — простая тавтология? Конечно, нет. Комментаторы говорят нам, что они могут различать различия значений слов в том, что первое из них более активное и внешнее, а последнее из них более внутреннее. И поэтому они сравнивают их с плодами, ветвями и корнями; но нам нужно просто сказать, что собрание слов, столь близких по своему значению, является свидетельством попытки сжать бесконечность в пределах человеческого языка, выразить невыразимое; и что эти повторяющиеся выражения, подобно ударам волн, сменяющих друг друга на пляже, являются намеками на силу бесконечного океана, который находится позади.
И тогда Апостол, однажды увидев своего воскресшего Господа, по своему обыкновению, увлекается пылом своей веры и ясностью своего видения и отрывается от своей цели, чтобы распространяться о славе. своего короля. Нам не нужно следовать за ним в этом. Я ограничусь сейчас словами, которые я прочитал в качестве своего текста, и лишь с такими ссылками на следующий великолепный отрывок, которые могут быть необходимы для изложения этого.
I. Итак, я прошу вас взглянуть прежде всего на меру и пример той неизмеримой силы, которая действует в христианских людях.
«По действию силы силы, которую Он сотворил в Господе» — Воскресение, Вознесение, сессия одесную Бога, власть над всеми тварями и превознесение над всем сущим на земле или в небеса — вот факты, которые апостол представляет нам как образец, образец силы, действующей во всех христианах. Нынешняя слава вознесшегося Христа — это слава, которой обладает Человек, и поэтому она доступна как свидетельство и мера силы, действующей в верующих душах. В них мы видим возможности человечества, идеал человека, который был у Бога, когда Он создал и вдохнул в него Свое благословение. Это тот из нас, у кого достаточно сил, чтобы нести бремя славы, тот из нас, кто может стоять в пламени окружающей и обитающей в нем Божественности и оставаться непоглощённым. Там проявляются возможности человеческой природы. Если мы хотим знать, что может сделать с нами Божественная Сила, давайте посмотрим глазами веры на то, что она сделала с Иисусом Христом.
Но такая мысль, какой бы славной она ни была, все же оставляет место для сомнения в личном достижении мной такого идеала. Возможностей много, но нам нужна твердая уверенность. И мы находим в истине, что связь между Христом и теми, кто истинно любит Его и доверяет Ему, такова, что возможность должна стать реальностью и закрепиться в уверенности. Лоза и ее ветви, их Глава и члены, Христос и Его Церковь связаны между собой таким тесным союзом, что где бы и чем бы ни был один, там и этим должны быть и другие. Посему, когда сомнения и страхи, и сознание собственной слабости охватят нас и все надежды наши потускнеют, как какая-нибудь звезда на небесах, когда легкий туман плывет между нами и нею, - обратим к Нему нашу брат, кость от кости нашей и плоть от плоти нашей, и думаем, что Он в Своем спокойном возвышении, царственной власти и бесконечном блаженстве является не только образцом того, каким может быть человечество, но и залогом того, какой должна быть Его Церковь. «Где Я, там будет и раб Мой». «Славу, которую Ты дал Мне, Я дал им».
И это еще не все. Не только возможность и уверенность в будущем являются для нас мерой действующей в нас силы, но, как учит нас это же письмо, мы, как христиане, имеем современную шкалу, по которой мы можем оценить величие силы. . Ибо в следующей главе, после этого славного рассказа о достоинстве своего Господа, который мы не решаемся назвать отступлением, Апостол, возвращаясь к теме моего текста, продолжает говорить: «И у вас есть Он». оживился», а затем, повторяя это снова через пару стихов, он повторяет, пункт за пунктом, то, что было сделано с Иисусом, как было сделано с нами, христианами. Если этот Божественный Дух воскресил Его из мертвых и поставил одесную Себя на небесах, то верно и то, что та же самая сила «воскресила нас вместе и посадила нас вместе на небесах в Господе Иисусе». .' И потому не только далекая, хотя и реальная и блестящая, глазная и душещипательная слава вознесшегося Христа дает нам меру силы, но и ограниченный опыт теперешней христианской жизни, факт воскресения из истинная смерть, смерть греха, факт соединения с Иисусом Христом, настолько реальный и близкий, что те, кто действительно переживает его, действительно живут, насколько это касается корней их жизни, ее масштаба и цели». на небесах» и «сидеть с Ним на небесах» — все это дает нам меру силы, действующей в нас.
Затем, поскольку Человек — Царь царей и Господь господствующих; и потому что Тот, Кто есть наша Жизнь, «возвышен выше всех начальств и властей»; и поскольку со Своего престола Он оживил нас от смерти греха и приблизил нас к Себе, что, если мы Его, мы действительно живем рядом с Ним, даже когда мы спотыкаемся здесь, во тьме, мы можем познать чрезвычайное величие Сила Его по действию силы силы, которую Он сотворил в Господе, когда воскресил Его из мертвых.
II. Во-вторых, обратите внимание на знание непознаваемой силы.
С тем же кажущимся парадоксом, скрывающим за собой глубокую истину, мы уже сталкивались в предыдущих разделах этой серии петиций. В связи с этим мне нужно только напомнить вам, что знание, о котором здесь идет речь, — это не интеллектуальное восприятие факта, раскрытого в Писании, а то знание, которому только Новый Завет дает благородное имя, будучи знанием. проверено внутренним опытом и результатом личного знакомства с его объектом.
Откуда мы знаем силу? Захватывая от своей силы. Как мы можем познать величие силы, если не потому, что она приходит и радуется в нашей болезненной пустоте и поднимает нас над нашими искушениями и слабостями? Павел не спрашивал этих людей о богословских концепциях. Он просил, чтобы их дух был настолько пропитан и погружен в этот великий океан силы, который изливается от Бога, чтобы они никогда впредь не могли сомневаться в величии той силы, которая действовала в них. Знание, которое приходит из опыта, — это знание, к которому мы все должны стремиться. Мы должны желать не просто того, чтобы у нас были правильные и справедливые концепции, но чтобы мы имели жизненно важное знание, которое является и которое исходит из вечной жизни.
И эта сила, которую мы все можем познать, чувствуя, как она действует на нас, хотя она и неизмерима, имеет свою меру; хотя оно в своей глубине и полноте непознаваемо и неисчерпаемо, тем не менее, оно может быть действительно и истинно познано. Чтобы испытать удар током, вам не нужна гроза; аккумулятор, который вы можете носить в кармане, сделает это за вас. Вам не нужно пересекать всю длину и ширину, глубину и высоту какой-то недавно открытой страны, чтобы быть уверенным в ее существовании и иметь реальное, хотя и смутное, представление о размерах ее берегов. Итак, действительно, хотя и ограниченно, мы имеем познание Бога и можем полагаться на него как на достоверное, хотя и частичное; и подобным же образом, благодаря опыту, мы имеем такое достоверное знакомство с Ним и Его силой, что не нуждается в расширении, чтобы нам доверять и стать источником неисчислимых благословений. Мы можем видеть лишь полоску неба через узкие щели наших тюремных окон, и множество решеток могут еще больше загораживать вид, а большое количество пыли, которую можно было бы убрать, может затемнить стекло, но, тем не менее, мы видим именно небо. и мы можем думать о великом горизонте, кружащемся по кругу, и о бесконечных глубинах над ним, которые ни глаз, ни мысль не могут путешествовать неутомимо. Хотя все, что мы видим, имеет всего лишь дюйм в ширину и фут или два в высоту, тем не менее, мы видим. Мы знаем непознаваемую силу, превосходящую знание.
И напомню, какое большое значение имеет для нас это знание и постоянное обращение к безмерной силе, явленной в Владыке. Я считаю, что без этого не может быть энергичной и счастливой христианской жизни. Это наше единственное убежище от пессимизма и отчаяния мира. В старом псалме говорилось: «Ты увенчал Его славою и честью и дал Ему власть над делами рук Твоих», а сотни лет спустя автор Послания к Евреям так прокомментировал это: «Мы не видим но все покорилось Ему». Было ли старое видение мечтой, неужели ему никогда не суждено было осуществиться? По-видимому, так, если принять во внимание историю прошлого, и прошедшие с тех пор столетия не сделали ничего, чтобы сделать более вероятным, кроме Иисуса Христа, что человек поднимется на ту высоту, о которой мечтал псалмопевец. Когда мы смотрим на взорвавшиеся утопии, заполняющие прошлое; когда мы думаем о странной и, по-видимому, фатальной необходимости, по которой зло развивается на каждой стадии того, что люди называют прогрессом, и о том, как улучшение извращается, почти сразу же после его осуществления, в еще одну крепость слабости и нищеты; Когда мы смотрим на мир таким, какой он есть сегодня, я не знаю, откуда человеку черпать светлые надежды или что может избавить его от пессимизма как его последнего слова о себе и своих собратьях, кроме «действия силы». о силе, которую Он сотворил в Господе». «Мы еще не видим, чтобы все покорилось Ему», — будь так, «но мы видим Иисуса», и, взирая на Него, надежда возможна, разумна и необходима.
То же самое знание является нашим убежищем от нашего собственного сознания слабости. Мы смотрим вверх, как альпинист в каком-нибудь альпийском ущелье, на гладкие блестящие стены возвышающейся над нами скалы. Он мраморный, он прекрасен, на вершине есть прекрасные земли, но ничто, не имеющее крыльев, не может туда добраться.
Пытаемся, но проскальзываем назад почти так же, как и поднимаемся. Что надо сделать? Должны ли мы сесть у подножия скалы и сказать: «Мы не можем подняться, давайте довольствоваться сочной травой и защищенной тишиной внизу?» Да! Вот что нам хочется сказать. Но посмотрите! Могучая рука тянется, рука вытянута вниз, рука хватает нас, поднимает и ставит нас туда.
«Никто не взошел на небо, кроме Того, кто сошел с небес», и, вернувшись туда, наклоняется оттуда и возносит нас к Себе. Я бедное, слабое существо. Да! Я весь полон греха и развращения. Да! Мне стыдно за себя каждый день. Да! Я слишком тяжел, чтобы подняться наверх, у меня нет крыльев, чтобы летать, и я скован здесь множеством цепей. Да! Но мы знаем чрезвычайное величие силы и торжествуем в Нем.
Это знание должно пристыдить нас и привести к раскаянию, когда мы думаем о такой силе, находящейся в нашем распоряжении, и о таких плохих результатах. Это знание должно расширить наши представления, расширить наши желания, вдохнуть храбрую уверенность в наши надежды, должно научить нас ожидать великих дел от Бога и быть нетерпимыми к нынешним достижениям, пока что-то остается недостигнутым. И это должно стимулировать наши энергичные усилия, поскольку ни один человек не будет долго стремиться стать лучше, если он убежден, что усилия безнадежны.
Научитесь осознавать чрезвычайное величие силы, которая прикроет вашу слабость. «Поднимите очи свои высоко и посмотрите, Кто сотворил все это, ибо Он силен в могуществе, и никто не потерпит неудачу». Это чудесно, но здесь происходит гораздо более благородное действие божественной силы. Великолепно «сохранить древние небеса» свежими и сильными Своей мощью, но еще важнее спуститься к моей слабости, «дать силу слабым» и «увеличить силу тем, у кого нет силы». И это то, что Он сделает с нами.
III. Наконец, обратите внимание на условия действия власти.
«Нам, верующим», — говорит Павел. Он говорил с этими ефесянами и говорил «вы», но теперь, посредством этого «нас», он ставит себя рядом с ними, отождествляет себя с ними и заявляет, что все его дары и сила приходят к нему на точно таких же условиях. на что их с ними поступают; и что он, как и они, является ожидающим той благодати, которую Бог дарует тем, кто доверяет Ему.
«К нам, кто верует». Мы снова возвращаемся к старой истине, которую мы никогда не сможем сделать слишком настойчивой и ясной: единственное условие того, чтобы самый слабый из нас был сильным силой Господа, — это простое доверие Ему, подтверждаемое, конечно, постоянством и усилием.
Как вода попала в Корабельный канал в Истхэме на прошлой неделе? Прежде всего они вырыли траншею, а затем отрезали полоску земли между ямой и морем, а море сделало все остальное. Чем шире и глубже отверстие, которое мы делаем в своей природе простым доверием к Господу, тем полнее будет поток радости, который вливается в нас. Есть старая история об отце-христианине, который, мучая себя богословскими рассуждениями о природе Троицы, уснул и увидел во сне, что он опорожняет океан напёрстком! Ну, напёрстком его не опустошишь, но с одним к нему можно подойти, и, если у тебя в руке только наперсток, то и унесёшь только напёрсток. Мера вашей веры — это мера силы Божией, данной вам.
Есть две меры неизмеримой силы: одна — это бесконечный предел «силы, которую Он сотворил в Господе», а другая — практический предел. Действенным мерилом нашей духовной жизни является наша вера. Проще говоря, мы можем иметь столько Бога, сколько захотим. У нас есть столько, сколько мы хотим. И если, соприкоснувшись с силой, способной разрушить вселенную, мы испытываем лишь небольшое возбуждение, едва заметное для нас самих и совершенно незаметное для других, то чья в этом вина? Если, подходя к источнику, который смеется над засухой и может наполнить вселенную своими водами, мы едва выносим одну-две капли, которые едва освежают наши пересохшие губы и не способствуют росту растений святости в наши сады, чья в этом вина? Практическая мера власти является для нас мерой нашей веры и желаний. И если мы только придем к Нему, как я молюсь, чтобы все мы могли, и продолжим там, и попросим у Него силы, согласно богатству, которое хранится в Господе, мы получим старый ответ: «По вере вашей да будет так». тебе».
 

	Еф. ii. 4, 5 — ВОСКРЕСЕНИЕ МЕРТВЫХ ДУШ
«Бог, богатый милостью, по великой любви Своей, которою Он возлюбил нас, даже когда мы были мертвы во грехах, оживотворил нас со Христом» – Еф. ii. 4, 5.
Писание рисует человека таким, какой он есть, в более темных тонах, а человека, каким он может стать, - в более ярких, чем где-либо еще. Диапазон палитры этого художника-портретиста — от смоляного черного до ослепительно белого, словно снег, пораженный солнечным светом. Нигде больше нет таких печальных, суровых слов о действительностях человеческой природы; нигде больше нет таких блестящих и замечательных рассказов о его возможностях. Этот Врач знает, что Он может вылечить худшие случаи, если они будут принимать Его лекарство, и не испытывает искушения свести к минимуму тяжесть симптомов или смертность от болезни. В моем тексте есть обе стороны; фактическое состояние человека: «мертвый в результате преступления»; возможное состояние человека и действительное состояние тысяч людей, которые снова будут жить в Господе, и с Ним, воскресшим из мертвых, и с Ним, вознесенным на высоту, и с Ним, сидящим одесную Бога. Именно такими мы с вами можем быть, если захотим; если мы не хотим, то мы должны быть другими.
Итак, здесь есть три вещи, на которые стоит обратить внимание на несколько минут: мертвые души; сострадательная любовь, которая смотрит на них сверху вниз; и воскресение мертвых.
I. Во-первых, вот картина, если хотите, догматическое утверждение о реальном состоянии человеческой природы, если не считать Иисуса Христа: «Мертвый за преступления».
Апостол смотрит на мир — многоцветный, полный деятельности, полный умственного движения, полный человеческих эмоций, привязанностей, радостей, печалей, колебаний — как если бы это было одно большое кладбище, и на каждом надгробии были написаны одни и те же слова. надпись. Все они умерли от одной и той же болезни — «мертвых из-за греха», как точнее означает оригинал.
Теперь я осмелюсь сказать, что многие из тех, кто меня слушает, говорят в своих сердцах: «О! Преувеличение! Старый мрачный, узкий взгляд на человеческую природу снова всплывает». Что ж, я вовсе не против признать, что подобные истины очень часто проповедовались и тоном, и манерой, которая отталкивает и которую справедливо обвиняют в преувеличении, излишней мрачности и ограниченности. Но позвольте мне напомнить вам, что не только евангелический проповедник или апостол должны нести осуждение за преувеличение, если такое представление моего текста не соответствует фактам, но и Иисус Христос; ибо Он говорит: «Если не будете есть Плоти и пить Крови Сына Человеческого, не будет в вас жизни». И я думаю, что независимо от того, божественен Он или не божественен, Его слова о религиозном состоянии людей настолько точно попадают в цель, что человек должен быть достаточно неуязвим в своем самомнении, кто обвиняет Его в узости и преувеличении. Во всяком случае, я рад сказать вслед за Ним, и я молюсь, чтобы вы и я, когда мы примем Его как нашего Учителя, могли принять не только Его милостивые, но и Его суровые слова, будучи уверенными, что в них заключена глубокая милость: тоже, если мы правильно их понимаем.
Напомню, что фраза моего текста ни в коем случае не ограничивается христианскими учителями, но что в обычной речи мы слышим от всех высоких мыслителей о том, что низший тип человечества мертв для более высоких мыслей, в которых они живут и движутся. и иметь свое бытие. Стало общим местом говорить о людях, «мертвых для чести», «мертвых для стыда», «мертвых» для того, этого и других добрых, благородных и милостивых вещей. И та же самая метафора, если хотите, содержится здесь в моем тексте — что люди, которые отдали свою волю и сокровенную природу во власть своего «я» — и это определение греха — что такие люди, ipso facto, по разуму об этой самой отдаче себя худшим из своих качеств, мертвости на том, что я могу назвать верхней стороной своей природы, и о том, что все, что там есть, атрофируется и истощается.
Потеря сознания – одна из характеристик смерти. И ох! оглядываясь вокруг, я знаю, что существуют десятки, а возможно, и сотни мужчин и женщин, которые почти совершенно не осознают целой вселенной, в которой есть единственные реальности и к которой им надлежит иметь доступ. Вы живете в физическом смысле, движетесь и находитесь в Господе, и все же ваша сокровенная жизнь не изменилась бы ни на волосок, если бы Бога вообще не было. Вы проходите мимо самых ярких примеров и иллюстраций Его присутствия, Его работы, и ничего не видите. Вы слепы с этой стороны своей натуры; или, как сказано в моем тексте, мертвым для всей духовной сферы. Точно так же, как если бы перед окнами какого-то человека стояла кирпичная стена, так что он ничего не мог видеть из них; так и вы, своей настойчивой приверженностью ничтожному настоящему, материальному, видимому, эгоистическому, воздвигли стену против окон вашей души, смотрящих в небо; и о Боге и обо всех высоких звездных реальностях, которые скопились вокруг Него, вы так же не сознаете, как труп на своих носилках не осознает солнечного света, играющего на его бледных лицах, или росы, падающей на его окоченевшие конечности. Мертвый из-за греха — это преувеличение? Является ли это преувеличением обвинение мирских людей, подобных некоторым из вас, во всем, кроме абсолютного неведения духовных реалий?
А затем возьмем еще одну иллюстрацию. Еще одним признаком смерти является бездействие. И ох! какие способности у некоторых из моих друзей, слушающих меня сейчас, ссохлись и почти угасли! Во всяком случае, они дремлют, если использовать другое слово, поскольку смерть моего текста — это не такая уж абсолютная смерть, но возможно воскресение, и такое дремлющее состояние выражает почти одно и то же. Способность к служению, энтузиазм, жизнь для Бога, благородное послушание Ему — что вы с ними сделали? Оставлял их там до тех пор, пока они не затвердели, как неиспользуемый замок, или не заржавели, как петли неоткрытой двери; и ты так же мало деятельен во всех благороднейших делах духа, которые представляют собой деятельность в подчинении и зависимости от Него, как если бы тебя положили в гроб с праздными руками, скрещенными навеки на невздымающейся груди.
Есть еще одна иллюстрация, которую я могу на минутку предложить. Распад – еще одна характеристика и признак смерти. И ваше лучшее «я» в некоторых из вас гниет из-за греха.
Ай! Дорогие братья, когда мы думаем об этих трагедиях самоубийства, которые происходят сегодня среди тысяч людей вокруг нас, мне кажется, что метафора и реальность поменялись местами; и вместо того, чтобы сказать, что мой текст — это жестокая метафора, переносящая факты материальной смерти и разложения в духовную сферу, я почти склонен сказать, что все наоборот, и настоящая смерть — это смерть духа; а внешнее разрушение, бессознательность и бездеятельность материального тела — это всего лишь своего рода притча, проповедующая людям ужасные невидимые факты, когда-либо связанные с фактом преступления.
Для каждого из нас возможны три жизни; два из них непроизвольные, третий требует нашего согласия и усилий, но все они вызваны одной и той же причиной. Первое из них — это то, что мы называем жизнью, активностью и сознанием телесного каркаса; и это продолжается до тех пор, пока сила Божья сохраняет тело в жизни. Когда Он убирает Свою руку, наступает то, что чувства называют смертью. Затем существует естественная жизнь мышления, любви, желания, наслаждения, печали и тому подобного, и она продолжается до тех пор, пока Тот, Кто есть жизнь и свет людей, вдыхает в них дыхание этой жизни. И эти двое живут или умирают в основном без согласия или выбора человека.
Но есть и третья жизнь, когда все низшее поднимается на небо, и мысли, и желания, и любовь, и наслаждение, и стремление, и доверие, и послушание, и все эти естественные способности находят в Нем свой дом, свое посвящение и свое бессмертие. Что жизнь проживается только по своей воле и это и есть истинная жизнь, а другие, как я сказал, лишь притчи, и оболочки, и как бы средства передвижения, в которых носится эта жизнь, что дороже, чем они. В физическом мире отделите тело от Бога, и оно умрет. В естественной сознательной жизни отделите душу, как мы ее называем, от Бога, и она умрет. А в высшей сфере отделите дух, то есть человека, постигшего Бога, от Бога, и он умрет; и это настоящая смерть. Оба других — ничто по сравнению с ним.
Оно может сосуществовать с большим количеством интеллектуальной и других форм деятельности, как мы видим вокруг себя, и это делает его только еще более ужасным и печальным. Вы полны энергии в отношении всех других предметов, но оцепенели от высшего; готовы жить, работать, наслаждаться, думать, желать во всех других направлениях и совершенно бессознательны и беззаботны, или почти совершенно бессознательны и беззаботны в отношении небес.
Ой! смерть, которая сосуществует с такой лихорадочной интенсивностью жизни, которую большинство из вас проводит всю неделю в своих делах и повседневных занятиях, является одной из самых печальных из всех трагедий, над которыми призваны плакать ангелы и которую люди достаточно дураки, чтобы принять меры. Брат! Если представление мрачное, не думаете ли вы, что лучше задать вопрос: истинно ли оно? чем: «Это веселый?» Я полагаюсь на ваши сердца, что тот, кто живет на небесах и с Богом, жив до центра, а также до кончиков пальцев и окружности своего видимого существа. Тот, кто мёртв для неба, действительно мёртв, пока он жив.
II. Теперь обратите внимание, во-вторых, на жалостливую любовь, которая смотрит на кладбище.
«Бог, богатый милостью, по великой любви Своей, которою Он возлюбил нас». Таким образом, великая истина, которой нас здесь учат, прежде всего, заключается в том, что божественная любовь Божественного Отца склоняется над Своими мертвыми детьми и все еще лелеет их. Ой! вы можете многое сделать, отделив себя от Бога через эгоизм, своеволие, чувственность или другие формы греха, но есть одна вещь, которую вы не можете сделать: вы не можете помешать Ему любить вас. Если бы я мог рискнуть, не выглядя непочтительным, я бы указал на ту жалкую страницу ветхозаветной истории, где царь узнает о смерти с поличным в измене своего любимого сына, не заботясь о победе и забывая обо всем остальном, и не забыв, что Авессалом был бунтовщиком, и только вспомнив, что он был его мальчиком, разразился тем монотонным воплем, который дошел во все века как глубочайшее выражение неугасающей отцовской любви. 'Ой! сын мой Авессалом, сын мой, сын мой Авессалом! Ой! Авессалом, сын мой, сын мой! Имя и родство выйдут из сердца Отца, какое бы преступление ни совершил ребенок. Мы все Его Авессаломы, и хотя мы мертвы в преступлениях и грехах, Бог, богатый милостью, склоняется над нами и любит нас Своей великой любовью.
Апостол вполне мог распространяться этими двумя различными формами речи, поскольку обе они намеревались выразить одно и то же — «богатый милостью» и «великий любовью». Ибо велика, конечно, любовь, которая учитывает грех, который не может отвратить его, и таким образом принимает форму милосердия, снисхождения и отступления от строгой линии возмездия и справедливости. И, конечно же, милость, которая не провоцируется семьюдесятью семью преступлениями в час, не говоря уже о дне, является богатой. Это милосердие шире всего человечества, глубже всякого греха, оно было до всякого восстания и будет длиться вечно. И оно открыто для получения каждой человеческой души, если она того пожелает.
Но есть еще один момент, который следует отметить в отношении этого чудесного проявления божественной любви, взирающей на мириады людей, умерших во грехе, а именно то, что эта любовь формирует божественное действие. Обратите внимание на язык нашего текста, в котором Апостол приписывает определенную линию поведения в Божественных отношениях с нами факту Его великой любви. Потому что «Он возлюбил нас», поэтому Он сделал то-то и то-то. Теперь по этому поводу у меня есть только два замечания, и сделаю их очень кратко. Во-первых, это демонстрация для некоторых из вас, людей, которые не верят в евангелическое учение об Искуплении через жертву Иисуса Христа, что истинное библейское представление этого учения не является тем, которое представляли его карикатуристы, а именно: . что жертва Иисуса Христа каким-либо образом изменила божественное сердце и характер. Недружелюбные критики (которых, возможно, следует винить не столько за их недружелюбие, сколько за их поверхностность) хотят заставить нас поверить, что учение об Искуплении утверждает, что Бог любит, потому что Христос умер. Но апостол, проповедовавший это учение и рассматривавший его как самое сердце и центр своего послания миру, указывает здесь как истинную последовательность: Христос умер, потому что Бог любит. Иисус Христос сказал то же самое: «Бог так возлюбил мир, что послал Сына Своего, чтобы всякий верующий в Него спасся».
И это подводит меня ко второму замечанию, которое я хочу кратко сделать, а именно. это то, что Божественная Любовь, великая, терпеливая, чудесная, не отталкиваемая человеческим грехом, как она есть, должна принять процесс, чтобы достичь своего конца. Бог Своей любовью не делает, потому что Он не может воскресить эти мертвые души в праведной жизни без Иисуса Христа. И Иисус Христос становится каналом и посредником, посредством которого любовь Божия может достичь своей цели. Сострадательная любовь Бога, потому что «Он богат милостью», не отвращается грехом человека; и сострадательная любовь Бога, потому что «Он богат милостью», оживляет людей не простой волей, но миссией и делом Его возлюбленного Сына.
III. И это последнее, о чем я говорю, а именно. воскрешение мёртвых душ.
Они умерли от греха. Это была болезнь, которая их убила. Их невозможно оживить, если не победить болезнь. Дорогие братья, я должен проповедовать – не спорить, а проповедовать – и навязывать каждой душе индивидуальное принятие Смерти Иисуса Христа как предназначенной для каждого из нас, если мы доверяем Ему, смерти нашей смерти, и смерть нашего греха. Своей великой жертвой и достаточным приношением Он понес грехи мира и снял их вину. И в Нем одинаково и одновременно преодолеваются сокровенная реальность духовной смерти и ее внешняя притча о телесном растворении. Если вы примете Его своим Господом, вы восстанете из смерти вины, осуждения, эгоизма и греха в новую жизнь свободы, сыновства, посвящения и праведности и никогда не увидите смерти.
И, с другой стороны, жизнь Иисуса Христа доступна каждому из нас. Если мы доверимся Ему, Его жизнь перейдет в нашу мертвость; Он Сам оживит наше существо, дремлющие способности оживятся и приведут в благословенную деятельность, новое направление будет дано старым способностям, желаниям, стремлениям, эмоциям нашей природы. Воля обретет новую силу, потому что она повинуется. Сердце будет трепетать от лучшей жизни, потому что оно постигло любовь, которая не может измениться и никогда не умрет. И сила мышления будет приведена в живой, личный контакт с личной Истиной, так что, какие бы тьмы и проблемы еще ни оставались, в центре будет свет, удовлетворение и мир. Вы будете жить, если доверитесь Христу и позволите Ему быть вашей Жизнью.
И если таким образом, простой верой в Него, зная, что сила Его искупительной смерти уничтожила бремя нашей вины и осуждения, и зная оживляющее влияние Его сдерживающей любви, побуждающей нас любить новое и сотворять нас новыми творениями, мы принимаем в свой сокровенный дух «закон духа жизни», который был в Господе Иисусе, и тем самым становимся «свободными от закона греха и смерти», тогда это только вопрос времени, когда оживляющая сила вольется во все щели и закоулки нашего существа и полностью избавит нас от рабства разложения как во внешней, так и во внутренней жизни; ибо те, кто узнал, что Христос есть жизнь их жизни на земле, никогда не смогут прекратить присвоение полноты Его животворящей силы, пока Он не «превратит тело их уничижения в подобие тела славы Своей, согласно действие, посредством которого Он способен подчинить Себе даже все».
Братья! Он Сам сказал, и Его слова я умоляю вас запомнить, даже если вы забудете все мои: «Верующий в Меня, хотя и умрет, но будет жить, и тот, кто живет и верует в Меня, никогда не умрет». — Ты веришь этому?
 

	
Еф. ii. 7. «БОГАТСТВО БЛАГОДАТИ»
«Чтобы в грядущие века явил Он преизобилующее богатство благодати Своей в милости к нам в Господе Иисусе» (Еф. ii. 7.
Одной из поразительных особенностей этого послания является частое упоминание о целях Небес и о том, что, за неимением лучшего слова, мы должны назвать Его мотивами, побудившими нас дать нам Иисуса Христа. Апостол кажется поднимающимся даже выше своего обычного роста, при этом он взирает на недоступный свет и со спокойной уверенностью возвещает не только то, что сделал Бог, но и почему Он это сделал. Во всех предыдущих частях этого письма все земное рассматривается в свете небесного. Великая работа искупления освещается мыслью о воле и значении Бога в ней; например, мы читаем в главе I. что Он «благословил нас всякими духовными благами в Господе, по тому, как Он избрал нас в Нем», и сразу после того, как мы читаем, что Он «предопределил нас к усыновлению детей небесами по благоволению Его воля.' Вскоре после этого мы слышим, что «Он открыл нам тайну воли Своей по Своему благоволению, которое Он изволил Себе»; и что наше предназначение к наследию в Господе «согласно изволению Того, Кто творит все по изволению воли Своей».
Более того, мотив или причина божественного действия в даре Христа проявляется в богатом разнообразии выражений, таких как «хвала славы Его благодати» (1-6) или «чтобы Он мог соберем все в Господе» (1-10), или что «мы будем в похвале славы Его» (1-12), или что «началам и властям на небесах можно будет узнать через Церковь — многообразная мудрость Божия».
Подобным же образом наш текст следует возвышенному заявлению о том, что было даровано людям в Господе, с столь же возвышенным пониманием божественной цели, чтобы таким образом показать «чрезмерное богатство Его благодати». Такие высоты не предназначены для нашего преодоления без посторонней помощи; неблагоговейно и небезопасно спекулировать и тем более догматизировать относительно значения божественных деяний, но здесь, во всяком случае, мы имеем, как я полагаю, не человека, делающего необоснованные утверждения о целях Бога, а Самого Бога. человеком, позволяющим нам заглянуть так далеко в глубины Божества, чтобы познать глубочайший смысл Его величайших деяний, и когда Бог говорит, отказываться слушать не является ни благоговением, ни безопасностью.
I. Цель Бога в Господе – проявление Его благодати.
Конечно, мы не можем говорить о мотивах божественного разума, как нашего; они подразумевают предшествующее состояние нерешительности и акт выбора, из которого происходит медленное появление решимости, подобной решимости луны из моря. Поскольку мы считаем данную цель желательной, мы затем ищем средства для ее достижения, что опять-таки подразумевает ограничение власти. Тем не менее мы можем говорить о мотивах Божиих, если только поймем, как это глубоко сказано в этом послании, что Его «есть вечный замысел, который Он определил Сам в Себе», который никогда не начинал формироваться и не образовался ни по какой причине. внешний.
С этой осторожностью Павел хотел бы заставить нас думать, что главная цель Бога во всех чудесных фактах, составляющих Евангелие, — это изложение Себя Самого, и что главная часть Себя, которую Он желает, чтобы все люди познали, — это слава Его благодати. Конечно, можно назвать очень много и различных причин этих действий, но это самая глубокая из всех. Ее часто неправильно понимали и превращали в очень жесткую и ужасную доктрину, которая на самом деле означает не что иное, как всемогущий эгоизм, но на самом деле это самая благословенная доктрина; это провозглашение в нежнейшей, самой трогательной форме истины о том, что Бог есть Любовь, и поэтому он с удовольствием передает то, что является жизнью и блаженством Своих созданий; оно заставляет нас думать, что Он также, среди блаженства Своего бесконечного Существа, знает радость общения, которая составляет столь большую часть блаженства нашего ограниченного «я», и что Он тоже способен быть тронут и обрадован радость выражения. Как художник в своей благороднейшей работе рисует или резает просто из любви к излиянию своей души, так и великий Художник, но бесконечно более возвышенным образом, наслаждается проявлением Себя и, проявляясь, сообщает часть Себя. Творение — это божественное самораскрытие, и мы могли бы со всем почтением сказать, что Бог действует так, как поют птицы, бьются фонтаны и сияют звезды.
Но наш текст ведет нас еще дальше в тайны славы, когда он определяет, что именно в Господе он больше всего желает изложить. Это «чрезмерное богатство благодати», в прекрасном выражении которого мы отмечаем страстное накопление апостолом эпитетов, которые, однако, он считает совершенно неадекватными его теме. Попытка раскрыть все богатство, содержащееся в этих словах, которые так легко скользят по бездумным губам, завела бы нас слишком далеко, но мы можем с любовью остановиться на них на несколько мгновений. Благодать, на языке Павла, означает любовь, изливаемую на недостойных и грешных, любовь, которая не возникает из-за восприятия какого-либо превосходства в ее объектах, но бьет и бьет, как источник, по причине импульса ее субъекта. и который сам по себе содержит и дарует все добро и благословение. Могут существовать, как показывает это самое письмо, и другие аспекты божественной природы, которые Бог рад, что человек должен знать. Его сила и Его мудрость наиболее благородно проиллюстрированы в работе Иисуса и менее заметно проявляются во всей Его работе; но Его благодать соблюдается только в Господе и от Него изливается в жаждущий мир. Эта любовь, «незаслуженная и свободная», содержит в себе силу, мудрость и все другие физические или метафизические совершенства, принадлежащие небесам, со всей их энергией. Это эликсир, в котором все они содержатся, расплавленное великолепие, в котором растворено золото, драгоценности и все драгоценные вещи. Когда мы смотрим на Христа, мы видим самое божественное в Господе, и это Его благодать. Христос, который показывает нам и удостоверяет нам благодать Божию, несомненно, должен быть больше, чем человек. Люди смотрят на Него и видят это; Он показывает нам эту благодать, потому что Он был полон благодати и истины.
Но Павел здесь не излагает богословские догмы, а изливает сердце, полное личного опыта, и поэтому добавляет еще другие слова, чтобы выразить то, что он сам нашел в Божественной Благодати, и говорит о ее богатстве. Он научился полностью доверять ее полноте и в своей повседневной жизни был свидетелем ее неисчерпаемого изобилия, которое остается неизменным после всех ее даров. Он «работает неизрасходованным». Эта постоянно сообщающаяся с самим собой любовь изливается не более узким потоком к своему последнему получателю, чем к первому. Все «едут и насыщаются», и после того, как они насытятся, берутся двенадцать корзин, полных кусков. Эти богатства чрезмерны; они превосходят все человеческие представления, все параллельные, все человеческие потребности; они действительно трансцендентны.
Вот что Бог хочет, чтобы мы знали о Себе. Таким образом, Его любовь является одновременно мотивом Его великого послания к нам в Господе и всем содержанием послания, подобно некоему источнику, сила прозрачных вод которого очищает землю и устремляется к солнечному свету, будучи одновременно причина потока и то, что течет. Бог открывает, потому что Он любит, и Его любовь — это то, что Он открывает.
II. Великим проявлением благодати является милость Божия к нам в Господе.
Все откровения Бога в Творении и Провидении несут одно и то же послание, но зачастую его трудно расшифровать, как полустертую надпись на незнакомом языке. В Господе письмо разборчиво, непрерывно и не нуждается в сложных комментариях, чтобы сделать его смысл понятным. Но заметим, что апостол основывает здесь не столько на Христе Самом по себе, сколько на том, что люди принимают в Господе. Как он говорит в другой части этого послания, именно «через Церковь» «начальства и власти на небесах» познают «многообразную мудрость Божию». Именно «Его доброта к нам», посредством которой «во веки веков» становится известным чрезвычайное богатство благодати, и эту доброту можно лучше всего оценить, подумав, кем мы были, а именно, мертвыми в преступлениях и грехах; что мы есть, а именно, оживлены вместе в Господе; воскрес с Ним и с Ним посажен на небесах, как это выражается в предыдущих пунктах. Вся эта чудесная трансформация условий и личности осуществляется «в Господе Иисусе».
Эти три слова снова и снова повторяются в этом глубоком послании и могут быть приняты как его ключевая нота. Рассмотрение различных вариантов использования и глубоких значений этой фразы в этом письме вывело бы нас за все пределы, но мы можем, по крайней мере, указать, насколько тесно и неразрывно она переплетается с другим аспектом наших отношений с небом, в котором Он находится. в основном рассматриваются как умирающие за нас, и могут настаивать на том, что эти двое не антагонистичны, как их иногда считают, а дополняют друг друга. Мы никогда не поймем глубины одной апостольской концепции, если не приведем ее в тесную связь с другой. Христос за нас, только если мы в Господе; мы в Господе только потому, что Он умер за нас.
Вся Божья доброта — «в Господе Иисусе»; в Нём великий канал, через который Его любовь приходит к людям, река Божия, полная воды. И эта доброта осознается нами, когда мы «в Господе». Отдельно от Него мы не обладаем ею; соединенные с Ним, какими бы мы ни были истинной верой в Него, оно принадлежит нам, а вместе с ним и все благословения, которые оно приносит в наши пустые и жаждущие сердца. Теперь все это ярко освещает достоинство и труд христианских мужчин; глубина и ясность их религиозного характера являются великим знамением для мира любви Божией. Посланию Христа к человеку не хватает одного главного доказательства его ценности, если те, кто утверждает, что получили его, не показывают в своей жизни его ценности. Характеры христиан во все времена являются самыми яркими и действенными свидетелями силы Евангелия. Божья честь в их руках. Звездное небо лучше всего видно в телескопы-рефлекторы, которые в своем поле зрения отражают яркость небес.
III. Проявление Бога через людей «в Господе» предназначено для всех возрастов.
В нашем тексте грядущие века открываются в перспективу неопределенной продолжительности, и, как и в другом месте этого послания, Павел рассматривает Церковь как свидетельствующую о начальствах и силах на небесах, так и здесь он рассматривает ее как вечное свидетельство всем поколениям о непрестанном богатстве благодати Божией. Какими бы ни были прежние ожидания Апостола относительно скорого наступления дня Господня, здесь он, очевидно, ожидает, что мир просуществует долгий промежуток неопределенного времени и что все его меняющиеся эпохи будут иметь неизменный свет. Это постоянное свидетельство о благодати, которая была так добра к ним, которое приносят люди в Господе, не может быть ни устаревшим, ни отмененным, но оно так же актуально и сегодня, как и тогда, когда эти слова хлынули из сердца Павла. Глаза, которые не могут смотреть на солнце, могут видеть его как золотое сияние, окрашивающее облака, окружающие его. И пока существует мир, до тех пор христиане будут его свидетелями.
Тогда для нас возникает два вопроса бесконечной важности: проявляем ли мы в характере и проявляем ли мы благодать, которую получили, почтительно подчинившись ее преобразующей энергии? Нам нужно быть очень близкими к Нему самим, если мы хотим достойно свидетельствовать другим о том, кем мы видим Его. Мы слишком печально испортили наше свидетельство и были подобны тусклым отражателям вокруг лампы, которая получала от нее лишь мало света, и сообщали еще меньше, чем получили. Видим ли мы благодать, которая так ярко сияет в Господе? Бог желает, чтобы мы увидели это; Он призывает нас всеми нежностями и любящими угрозами взирать на это Его Воплощение. И когда мы поднимаем глаза, чтобы увидеть, что же бросается в глаза нашему взору? Невыносимый свет? Сияние белого трона? Сила, сокрушающая нашу ничтожную мощь? Нет! «чрезмерное богатство благодати». Голос кричит: «Се, Бог ваш!» и мы видим: «Посреди престола агнец как бы закланный».
 

	Еф. ii. 8. СПАСЕНИЕ: БЛАГОДАТЬ: ВЕРА
«Благодатью вы спасены через веру; и это не от вас: это дар Божий». ii. 8 (Р.В.).
Вот три ключевых слова Нового Завета: «благодать», «спасенный», «вера». Когда-то эти термины были странными и новыми; теперь они старые и изношенные. Когда-то они были подобны лаве, светящейся и извергнутой из центральных глубин; но с момента извержения прошло много времени, и глыбы остыли, и углы с них стерлись. Боюсь, что некоторые люди, прочитав такой текст, от усталости пожмут плечами и подумают, что их ждет унылая проповедь.
Но чем более знакомо слово, тем больше вероятность того, что общие представления о нем будут туманными. Знакомство со звуком мы заменяем проникновением в смысл. Ветка морских водорослей, пока она находится в океане, разворачивает свои нежные пленки и светится приглушенными цветами. Выньте его, и он станет твердым, коричневым и уродливым, и вам придется снова погрузить его в воду, прежде чем вы увидите его красоту. То же самое и с этими избитыми христианскими терминами; вам придется вернуть их обратно посредством медитации и размышления, особенно в том, что касается их воздействия на вас самих, чтобы понять их значение и почувствовать их силу. И, хотя это очень сложно, я хочу попытаться сделать это на несколько мгновений с той великой мыслью, которая заключена в моем тексте.
I. Здесь мы видим христианский взгляд на глубочайшую нужду человека и величайший дар Божий.
«Вы были спасены». Итак, как я уже сказал, «спасенный», «спасение» и «Спаситель» — все это затертые слова. Попробуем уловить весь трепетный смысл, который в них заключен. Ну, во-первых, весь этот набор выражений в своем первоначальном и низшем применении применяется к физической опасности, от которой он избавляет, и к физическим болезням, которые он исцеляет. Так, например, в Евангелиях вы находите: «Вера твоя исцелила тебя» — буквально «спасла тебя». И вы слышите, как один из апостолов в избытке ужаса и краха веры восклицает: «Спаси!» Владелец! мы погибаем!» В этом слове заключены оба понятия, которые выражаются в привычном нам слове «целый и невредимый» — избавление от опасности и исцеление от болезни.
Затем, когда вы поднимаете его в более высокую область, в которую его подняло христианство, ему придается тот же двойной смысл. Христианское спасение, с другой стороны, — это избавление от надвигающейся опасности — и исцеление от того, что нас заражает — болезни греха.
Это избавление; что из? Возьмите, как можно короче, три высказывания Писания, чтобы ответить на этот вопрос: от чего мне спастись? «Его имя назовут Иисус, ибо Он спасет Свой народ от грехов их». Он «избавляет» – или спасает – «нас от грядущего гнева». Он «спасает душу от смерти». Грех, гнев, смерть, смерть как духовная, так и физическая – вот опасности, которые подстерегают; и враги, которые захватили нас. И от них, как пастырь вырывает козленка из когтей льва или из объятий медведя, так и спасение Евангелия вырывает и спасает людей.
Те же самые общие представления возникают, если мы заметим, и с другой стороны: что же Новый Завет выдвигает как противоположность своему спасению? Возьмем еще раз краткую ссылку на слова Писания: «Сын Человеческий пришел не осудить мир, но чтобы мир через Него был спасен». Таким образом, существует антитеза между судом или осуждением, с одной стороны, и спасением, с другой. Это наводит на мысль о мыслях, по существу идентичных предыдущим, но еще более торжественных, о перспективе создания трибунала и судьи. Затем Евангелие раскрывает Могучую Силу, которая возвышается между нами и судом, Могучую Силу, которая вмешивается, чтобы предотвратить абсолютное разрушение, Силу, которая спасает от греха, от гнева, от смерти.
Наряду с ними мы можем принять и другую мысль, что спасение, как его понимает Новый Завет, — это не только спасение и избавление человека от зла, задуманного окружать его и угрожать его существованию извне, но и то, что оно это его исцеление от зол, которые так внедрились в само его существо и заразили всю его природу, так как символом для них является смертельная болезнь для исцеления, от которого приходит этот могучий Врач. Таковы отрицательные стороны этой великой христианской мысли.
Но спасение Нового Завета – это больше, чем убежище, больше, чем бегство. Оно не только сковывает возможности зла и не дает им упасть на головы людей, но и привносит всякое добро. Он не только снимает отравленное одеяние, но и облачается в царское одеяние. Это не только негативное отстранение от власти и постановка за пределы досягаемости всего зла в самом широком смысле этого слова, физического и морального, но и наделение всяким добром в самом широком смысле этого слова. физическое и моральное, которое человек способен получить или Бог имеет богатство, которое он может даровать. И это положительное значение христианского спасения, которое включает в себя не только прощение, и благоволение, и чистоту, и блаженство здесь, в зародыше, и верную и несомненную надежду на ошеломляющую славу в будущем, - все это подсказывает нам тот факт, что в Писании Не раз слова «иметь жизнь вечную» и «войти в Царство Божие» использовались как эквивалентные и альтернативные выражения для спасения со спасением Божиим.
И это подводит меня к другому моменту: мой текст, как заметят те из вас, кто пользовался исправленной версией, слегка изменен в переводе и гласит: «Вы были спасены» — прошлый акт, совершенный однажды и с постоянные нынешние последствия, которые постепенно реализуются в христианской жизни и уходят в бесконечность. Поэтому Писание иногда говорит о спасении как о прошлом: «Он спас нас Своей милостью»; иногда о нем как о настоящем и прогрессирующем: «Господь ежедневно добавлял к Церкви тех, кто (в процессе) спасения»: иногда о нем в будущем «сейчас наше спасение ближе, чем тогда, когда мы верили». В этом будущем все, что связано со словом, будет развиваться из него в благословенном опыте и далее в вечности.
Я сказал, что нам следует попытаться постичь глубину смысла этого и других знакомых, банальных терминов Писания. Но никакое усилие, предшествующее опыту, никогда не сможет постичь это. Некоторое время назад в газетах было сообщение о необычных глубоководных зондированиях, проведенных в южной части Тихого океана, на глубине 29 400 футов и без дна, и провод оборвался. В эту пропасть могла бы оказаться самая высокая вершина Гималаев, и между ней и поверхностью были бы сотни футов. Он «бросает все наши грехи», какими бы гористыми они ни были, за Своей спиной «в глубину морскую»; и ни один груз, который может уронить человек, никогда не достигнет этой глубокой пропасти. «Суды Твои — великая бездна», и глубже судов — глубина спасения Твоего.
И теперь, братья, прежде чем я пойду дальше, обратите внимание — я собирался сказать теорию, но это холодное слово — факты состояния и нужды человека, которые лежат в основе этого великого христианского термина спасения, а именно. мы все находимся в смертельной опасности; мы все больны смертельной болезнью. «Ах!» вы говорите: «Это Павел». Да! это Пол. Но дело не только в Павле; это Учитель Павла и, я надеюсь, ваш Учитель; ибо Он не только говорил любящие, нежные слова людям и о них, и не только благодать изливалась в Его уста, но есть и другая сторона Его речей. Никто никогда не говорил более печальных и суровых слов о реальном положении людей, чем Иисус Христос. Заблудшие овцы, потерянные монеты, блудные сыновья, строители домов на песке, которым суждено быть разрушенными и затопленными, люди, которым грозит опасность неугасающего червя и неугасимого огня — все это части изображения Христом состояния человечества, и именно эти концепции лежат в основе великой мысли о спасении как глубочайшей потребности человека.
Оно идет гораздо глубже, чем любые поверхностные построения того, что требуется человечеству, которые встречаются у нехристианских, социальных и экономических, интеллектуальных и политических реформаторов. Оно включает в себя все, что верно в оценках любого из этих людей, и обеспечивает все, к чему они стремятся. Но это выходит далеко за их рамки. И пока они стоят, возясь с пациентом и управляя им, — что мне сказать? «таблетки от землетрясения», как мы когда-то слышали, — оно приходит, отмахивается от них и говорит: «Врачи бесполезны!» вот то, что нужно – спасение, которое приходит от Бога».
Брат! это то, что вам нужно. Не поддавайтесь идее, что богатство, или культура, или что-то меньшее, чем дар Христа людям, удовлетворит ваши потребности. Если однажды мы уловим проблеск того, чем мы являемся на самом деле, не останется слов, чтобы подчеркнуть бесценную ценность спасения, которое предлагает Евангелие. Это наверняка покажется неинтересным словом и вещью для человека, который не чувствует себя грешником. Это, несомненно, будет иметь непреходящую ценность для человека, который это делает. Спасательные пояса лежат незамеченными на полке каюты над койкой, пока ярко светит солнце, а море спокойно и все идет хорошо; но когда корабль натыкается на камни, пассажиры борются за них. Если вы познаете себя, вы поймете, что спасение – это то, что вам нужно.
II. Здесь мы имеем христианское раскрытие источника спасения.
«Благодатью вы спасены». Есть еще одно затертое слово. В Новом Завете оно употребляется с очень широким значением, на котором нам нет необходимости здесь уделять внимание. Но, что касается настоящего контекста, позвольте мне лишь отметить, что основная идея, передаваемая этим словом, — это идея благосклонности, или любящей доброты, или доброжелательности, особенно когда она направлена на низших и особенно когда она дается тем, кто не заслуживает это, но заслуживают противоположности. «Благодать» — это любовь, которая снисходит и воздает не по заслугам, но одаривает тех, кто ничего подобного не заслуживает; так и когда Апостол заявляет, что источником спасения является «благодать». он заявляет о двух вещах. Во-первых, источник всего нашего избавления от греха и нашего исцеления наших болезней находится в глубоком сердце Бога, из которого он бьет беспричинно, немотивированно, не вызван ничем, кроме Его собственной бесконечной любящей доброты. Люди часто представляли учение Нового Завета о спасении так, как будто оно подразумевало, что Божья любовь пришла к человеку потому, что Иисус Христос умер, и обратила божественные чувства. Это не учение Нового Завета. Смерть Христа не является причиной любви Божией, но любовь Божия является причиной смерти Христа. «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего единородного».
Когда мы слышим в Ветхом Завете: «Я есть то, что Я есть», мы можем применить это к этой великой теме. Ибо это заявление о самой сокровенной сущности божественной природы — это не просто заявление, в полуметафизических терминах, о самозамещающемся, самоопределяющемся Существе, стоящем выше ограничений, времени и изменений, но это заявление о том, что, когда Он любит Он любит свободно и неизменно, за исключением ограничений Своего собственного Существа. Подобно тому, как свет, поскольку он свет и должен излучать, падает на навозные кучи и алмазы, на черные скалы и белый снег, на ледяные вершины и плодородные поля, так и великий источник Божественной Благодати изливается на людей только по причине его собственная постоянная тенденция сообщать о своей полноте и блаженстве.
Отсюда вытекает и другая мысль, на которой главным образом останавливается Апостол в нашем контексте, что спасение, в котором мы нуждаемся и которое можем иметь, достигается не по заслугам, а дается как дар. Обратите внимание на последние слова моего текста: «что не от вас есть дар Божий». Их часто понимали неправильно, как будто они относились к вере, о которой только что упоминалось. Но это явное заблуждение относительно смысла слов Апостола, и оно противоречит всему контексту. Не вера есть дар Божий, а спасение по благодати. Это станет ясно, если вы прочтете следующий стих. «Благодатью вы спасены через веру, и сие не от вас; это дар Божий; не от дел, чтобы кто не хвалился». Что такое «не от дел»? Вера? конечно нет. Никто бы никогда не подумал, что стоит говорить: «Вера не от дел», потому что никто бы не сказал, что это так. Эти два предложения обязательно относятся к одному и тому же, и если последнее из них должно относиться к спасению по благодати, то и первое тоже. Таким образом, смысл апостола в том, что мы получаем спасение не потому, что трудимся для него, а потому, что Бог дает его как дар, за который нам нечем отдать и которого мы никогда не сможем заслужить.
Я уверен, что некоторые из вас говорят себе: «Это снова старая, изношенная, банальная проповедь!» Хорошо! позор нам, проповедникам, если мы превратили живое Евангелие в мертвое богословие. И не меньший стыд вам, слушателям, если вы окаменели и окаменели, превратившись в простую догму, слова, которые должны были бы быть хорошей новостью, которая заставила бы язык немого петь, а хромого прыгать, как олень.
Я гораздо лучше вас знаю, насколько совершенно неадекватны все мои слова, но я хочу донести их до вас и возложить не только на ваши головы, но и на ваши сердца, как благую весть, в которой мы все нуждаемся, которую мы еще не купить, что нам не нужно трудиться, чтобы получить спасение, но, получив его, мы должны работать после этого. «Что нам делать, чтобы творить дела Божии?» Целый ряд разнообразных, долгих, длительных, мучительных трудов? Христос отмел вопрос, вычеркнув букву «с» в конце слова, и ответил: «Это дело» (а не «дела») «Божье», единственное, что откроется во всяком героизме и практическое послушание, «чтобы вы веровали в Того, к кому Он послал».
III. Это подводит меня к последнему пункту, а именно. христианское требование условия спасения.
Обратите внимание на точность предлогов Апостола: «Благодатью вы спасены»; есть источник — «Вы были спасены благодатью через веру» — есть средство, инструмент или, если можно так сказать, канал; или, другими словами, условие, при котором спасение, источник которого находится в глубоком сердце Бога, изливает свои воды в мое пустое сердце. «Через веру» — еще одно затертое слово, которое, к тому же, ужасно затемнено многими комментариями и, к сожалению, представлено так, что людям кажется, что это какое-то особое отношение ума и сердца, которое проявляется только в ссылка на небесное Евангелие. Очень жаль, думается иногда, что это слово не было переведено «доверие» вместо «вера», и тогда мы должны были бы понять, что это была вовсе не богословская добродетель, а просто то общее дело, которое мы все знаем. так хорошо, что является цементом человеческого общества и блаженной человеческой привязанности, и которое нужно только поднять, как можно поднять растение, которое бежало по земле, у которого были ушиблены усики и испорчены плоды, и обвивали столп престола Божьего, чтобы расти и приносить плод, который будет найден по прошествии многих дней, для похвалы, чести и славы.
Доверять; таково условие. Спасение исходит из сердца Бога. Вы не можете коснуться потока в его источнике, но можете унести его вниз по течению. Для чего вам нужны машины и насосы? Поместите в реку ярд деревянной трубы, и в вашем доме будет вся необходимая вода.
Итак, дорогие братья, вот условие – это только условие, ибо нет добродетели в акте доверия, а только в том, с чем мы приходим в живой союз, когда доверяем. Когда приходит спасение, верой в мое сердце, не моя вера, а Божья благодать вкладывает туда спасение.
Вера — это только условие, ай! но это необходимое условие. Сколько существует способов завладеть подарком? Я полагаю, только один: протянуть руку и взять его. Если спасение происходит по благодати, оно должно быть «через веру». Если вы не примете, вы не сможете иметь. В этом состоит простой смысл того, что богословы называют оправданием верой; это помилование дается при условии его принятия. Если вы не возьмете его, вы не сможете его иметь. Вот и результат всего: поверьте, и вы получили.
О, дорогие друзья! открой глаза, чтобы увидеть опасности. Пусть ваша совесть расскажет вам о вашей болезни. Не пытайтесь избавить или исцелить себя. Самостоятельность и самопомощь – это очень хорошие вещи, но они оставляют свои ограничения, и им здесь не место. «Каждый сам себе Искупитель» не сработает. Вы не можете высвободиться из сетей греха так же, как человек не может освободиться из складок питона. Своими силами вы не сможете подняться на небеса так же, как не сможете построить железную дорогу на Луну. Вы должны подать в суд in forma pauperis и довольствоваться тем, что примете в качестве дара незаслуженное место в сердце вашего Отца, незаслуженное место за Его обильным столом, незаслуженную долю в Его богатстве из рук вашего Старшего Брата, в котором все Его благодать, и Который дает спасение каждому грешнику, если он доверится Ему. «Благодатью вы спасены через веру».
 

	Еф. ii. 10. ПРОИЗВЕДЕНИЕ БОГА И НАШИ ДЕЛА
«Мы — Его творение, созданы в Господе Иисусе на добрые дела, которые прежде предназначил нам исполнять Бог» (Еф. ii. 10.
Металл расплавляется при выходе из доменной печи, но вскоре остывает и затвердевает. Учение Павла о спасении по благодати и вере горячим потоком исходило из его сердца, но для нынешнего поколения его слова склонны звучать холодно и едва ли богословски. Но им достаточно лишь осмыслиться в связи с нашим собственным опытом, чтобы они снова стали яркими и жизненными. Вера в то, что человек может работать ради спасения, является всеобщей ересью. И Апостол в контексте призывает всю свою силу, чтобы разрушить это заблуждение, и подменить великую истину о том, что мы должны начинать с деяния Божия и только после этого можем думать о своих деяниях. Стремиться к спасению в строгом смысле слова нелепо; это переворачивает порядок вещей. Все начинается не с того конца. Это значит говорить XYZ до того, как вы научитесь говорить ABC. Мы должны работать вниз от спасения, потому что оно у нас есть, а не для того, чтобы мы могли его получить. И что бы ни значили «добрые дела», они являются последствиями, а не причинами «спасения», что бы это ни значило. Но это последствия, и они являются самой целью этого. Так говорит Павел на архаичном языке моего текста, который требует лишь небольшого внимательного рассмотрения, чтобы превратить его в современное Евангелие: «Мы — Его творение, созданы на добрые дела»; и тот факт, что мы таковы, является одной из важных причин для утверждения, которое он приводит в подтверждение, что мы спасаемся благодатью, а не делами. Теперь я хочу самым простым способом разобраться с этими великими словами и принять их такими, какие они лежат перед нами.
I. Итак, во-первых, мы имеем в качестве корня всего божественное творение.
Теперь вы обнаружите, что в этом глубоком послании апостола снова и снова возникают две идеи, обе представляющие факты христианской жизни и перехода от нехристианского к христианскому; и одно — Воскресение, а другое — Творение. Их объединяет то, что они внушают идею о том, что великий дар, который христианство приносит людям — нет, позвольте мне использовать абстрактное слово «христианство» — великий дар, который Христос приносит людям, — это новая жизнь. Низкое популярное представление о том, что спасение означает главным образом и прежде всего иммунитет от конечных, наиболее длительных будущих последствий преступления, перемены места или состояния, заражает всех нас и слишком доминирует в наших популярных представлениях о христианстве и спасении. И именно потому, что у людей такое недостойное, узкое, эгоистичное представление о том, что такое «спасение», они впадают в трясину заблуждений относительно того, как его можно достичь. Взгляд обычного человека на весь этот вопрос суммирован в предложении, которое я недавно услышал о недавно умершем друге говорящего и подобное которому вы, несомненно, часто слышали и, возможно, говорили: «Он уверен, что быть спасенным, потому что он жил так прямо». И в основе этой уверенной эпитафии лежало трагическое, глубокое непонимание того, что такое спасение.
Ибо это нечто сделано в вас; это не то, что вы получаете, это то, чем вы становитесь. Учение этого письма и всего Нового Завета состоит в том, что глубочайший и самый драгоценный из всех даров, которые приходят к нам в Господе и которые в своей совокупности суммируются в одном слове, которое имеет так мало власти над нам, потому что мы так мало это понимаем и так хорошо знаем, — «спасение» — это изменение в природе человека настолько глубокое, радикальное, жизненно важное, что его справедливо можно сравнить с воскресением из мертвых.
Теперь я смею полагать, что это нечто большее, чем сильная риторическая фигура, когда это изменение описывается как создание нового человека внутри нас. Символ воскресения того же факта можно рассматривать только как символ. Нельзя относиться к учению о новой жизни в Господе как к простой фигуре. Это нечто гораздо большее, и когда однажды человек открывает глаза и ищет это в Новом Завете, то удивительно, как оно вспыхивает на каждой странице и лежит в основе всего учения. Евангелие от Иоанна, например, представляет собой всего лишь одну длинную симфонию, доминирующей темой которой является: «Я пришел для того, чтобы имели жизнь». И то великое учение, которое было так вульгаризировано, сужено и неправильно использовано жреческими претензиями и сакраментарными суевериями, - это великое учение Возрождения, или нового рождения, покоится на этом как на самой своей основе, на том, что происходит, когда человек обращается к небеса и спасен Им, заключается в том, что ему сообщается не в символе, а в духовном факте (а духовные факты гораздо более истинны, чем внешние, которые называются реальными) искра собственной жизни Христа, нечто от «того духа». жизни, которая была в Господе Иисусе», и благодаря которой, и только благодаря которой, будучи перелиты в нас, мы становимся «свободными от закона греха и смерти». Умоляю вас, братья, увидеть, что с вашей точки зрения на христианскую истину мысль о новой жизни, сообщаемой нам, занимает такое же видное и доминирующее место, как она, очевидно, занимает и в учении Нового Завета. Оно не так доминирует в нынешних представлениях о христианстве, которые преобладают среди обычных людей, но оно таково у всех людей, которые позволяют себе руководствоваться простым учением Самого Христа и всех Его слуг. Спасение? Да! И самая суть спасения — это вдохнуть в меня божественную жизнь, чтобы я стал причастником «божественной природы».
Теперь нужно сделать еще один шаг: эта новая жизнь реализуется в Господе Иисусе. Это письмо апостола выделяется даже среди его писем необычайной частотой и выразительностью, с которой он использует выражение «в Господе Иисусе». Если вы возьмете это послание и пробежите его на досуге, то, я думаю, вы удивитесь, обнаружив, как во всех отношениях и в связи со всяким видом благословения и добра, как его условия, повторяется эта фраза. Именно «в Господе» мы получаем наследство; именно «в Господе» мы получаем «искупление, даже прощение грехов»; именно в Нем мы «устроены в жилище Божие»; именно в Нем сообщается нам вся полнота божественных даров и все блаженство духовных способностей; и если с нашей точки зрения на христианскую жизнь это выражение не будет иметь того же значения, что и в этом письме, нам еще предстоит познать сладкую сладость и получить самую могущественную силу Евангелия, которое мы исповедуем. «В Господе» — союз, который оставляет индивидуальность Спасителя и святого незатронутой, потому что без такой индивидуальности сладкая любовь была убита и общение было невозможно, но который настолько близок, так реален, так жизненно важен, как что между ними стоит только разделяющая стена личности и индивидуального сознания, — таково новозаветное учение об отношении христианина к небу. Это твой опыт, дорогой брат? Не пугайтесь разговоров о мистике. Если в христианстве нет мистицизма, в нем нет жизни. Есть здоровая мистика и есть болезненная, и здоровая — это самый нерв Евангелия, как его представляют Самие небеса: «Я — Лоза, вы — ветви. Пребудьте во Мне, и Я в вас». Если бы наше занятое христианство XIX века могло ухватиться за эту истину так же твердо, как оно осознает представительный и жертвенный характер дела Христа, я верю, что оно пришло бы как дуновение весны в «зиму нашего недовольства» и глубоко изменилось бы. и, к счастью, весь контекст современного христианства.
И теперь нужно сделать еще один шаг, а именно то, что это соединение со Христом, которое приводит к сообщению новой жизни или, как сказано в моем тексте, нового творения, зависит от нашей веры. Мы не пассивны в этом вопросе. Есть условие, при котором вход жизни в наш дух становится возможным. Надо открыть дверь, надо распахнуть створку, и благодатный теплый утренний воздух солнца правды с целительными лучами ворвется внутрь, разгонит тьму и поднимет температуру. «Вера», под которой мы просто подразумеваем действие разума при принятии, а также воли и сердца при отдаче себя Христу как Спасителю, — этот акт является условием этой новой жизни. Итак, каждый христианин — это «творение Божие, созданное в Господе Иисусе».
И теперь, говорит Павел (и здесь некоторые из нас не решатся следовать за ним), что новое творение должно предшествовать тому, что вы называете «добрыми делами». Не будем преувеличивать. Редко было сказано что-то более губительное и ложное, чем то, что осмелился сказать один из отцов, что добродетели безбожных людей были «великолепными пороками». Это не так, и это не учение Нового Завета. Добро есть добро, кто бы это ни делал. Но тогда никто не скажет, что действия, как бы они ни отвечали человеческому представлению о совершенстве, какими бы светлыми, чистыми, высокими по мотивам и целям они ни были, достигают своего наивысшего возможного сияния и настолько хороши, насколько они должны быть. , если они совершаются без всякого упоминания о небесах и Его любви. Дорогие братья, нам, конечно, не нужно повторять нам азбуку нравственности, что ценность поступка зависит от его мотива, что ни один мотив не соответствует нашим способностям, нашему отношению к небесам и нашим вытекающим из этого обязанностям, кроме мотива любящего послушания Ему. Если этого не происходит, самые яркие человеческие поступки должны быть уличены в том, что в них присутствуют темные тени, и все темнее из-за яркости, которая может из них исходить. И поэтому я осмелюсь утверждать, что, поскольку все благороднейшие системы морали, за исключением религии, совпадают в утверждении, что быть — это больше, чем делать, и что ценность поступка зависит от его мотива, мы прямо подходим к «узкое, фанатичное» учение Нового Завета, что если человек не руководствуется любовью Божией в том, что он делает, вы не можете при самом тщательном анализе сказать, что его поступок настолько хорош, насколько он должен быть, и как это может быть. Быть хорошим — это первое, делать добро — второе. Сделай дерево хорошим и плод его хорошим. А поскольку мы сами себя сделали злыми, должно произойти воссоздание, прежде чем мы сможем творить добрые дела, которых требует от нас наше отношение к небесам.
II. Я прошу вас взглянуть на цель этого нового творения, изложенную в нашем тексте.
«Создан в Господе Иисусе на добрые дела». Для этого вам дана жизнь. «Вот почему вы спасены», — говорит Павел. Вместо того, чтобы двигаться вверх от дел к спасению, встаньте на полученное спасение и поймите, для чего оно нужно, и работайте от него вниз.
Теперь давайте не будем воспринимать фразу «добрые дела», которая, как я уже сказал, горячо исходила из сердца апостола, а теперь холодна, как железный прут, в том ограниченном смысле, который она стала иметь в современном религиозном смысле. фразеология. Это означает нечто гораздо большее. Оно охватывает всю суть того, о чем говорит Апостол в другом своем послании, когда говорит: «Все, что любезно и достославно, если есть какая-нибудь добродетель», — если воспользоваться на мгновение мирским словом, которое такая сила заклинания в греческой этике - «или, если есть какая-нибудь похвала» - использовать на мгновение низкий мотив мира, который имеет такую силу влиять на людей, - «подумайте об этом», и эти вещи делаются. В этом широта понятия «добрых дел»; все, что «прекрасно и достославно». Вот за что вы получаете новую жизнь.
Сравните это с другими представлениями о цели откровения и искупления. Сравните это с тем, о чем я уже говорил и поэтому нет необходимости распространяться сейчас, с крайне неадекватными и низкими представлениями о основах спасения, которые постоянно слышны и которыми многие из нас дорожат. Это не просто иммунитет от будущего ада. Это не просто вход в смутные небеса. Под «спасением» понимается не избегание наказания неумолимого закона: «Что посеет человек, то и пожнет», как и убирание розги, от которой ребенку было бы тем лучше. оказав ему помощь, это подразумевается под «прощением». Но как прощение по существу своему означает не приостановление и не отмену наказания, а непрерывное течение любви Отцовой, так и спасение по существу своему означает не избавление от какого-либо внешнего зла или изменение чего-либо во внешнем положении, а революция и воссоздание природы человека. И цель этого состоит в том, чтобы спасенный человек мог жить в соответствии с волей Божьей и чтобы на его характере было вышито все прекрасное, что Бог желает видеть на одежде Своего ребенка.
Сравните это с представлением о том, что ортодоксальная вера является целью откровения. Я помню, как однажды услышал об одном человеке, что «он был очень сомнительной личностью, но верен в Искуплении». Какой смысл быть «здравым в Искуплении», если Искупление не помогает вам жить жизнью Христа? И какая польза от всей вашей ортодоксальности, если ортодоксальность вероучения не приводит к ортопраксии поведения? Слишком многие из нас полусознательно все еще придерживаются мнения, что если человек верит правильно, то это делает его христианином. Мой текст разбивает вдребезги любую такую концепцию. Вы спасены для того, чтобы быть добрыми и непрестанно творить добро; и если вы этого не сделаете, вы можете быть по уши погружены в самое правильное из вероучений, и оно только утопит вас.
Сравните эту концепцию цели христианства со слишком распространенным представлением о том, что мы спасаемся главным образом для того, чтобы мы могли предаваться благочестивым эмоциям и излучать привязанность и доверие к небесам. Эмоциональное христианство необходимо, но христианство, которое преимущественно или исключительно эмоционально, живет по соседству с лицемерием, и между ними есть дверь общения. Ибо нет ничего более достоверного и чаще всего иллюстрируемого опытом, чем то, что существует странная подпольная связь между христианством, преимущественно пылким, и жизнью весьма темной. Человек видит это снова и снова. И лекарство от этого состоит в том, чтобы постичь великую истину моего текста о том, что мы спасаемся не для того, чтобы мы могли знать правильно и не для того, чтобы мы могли чувствовать себя правильно, а для того, чтобы мы могли быть хорошими и делать добро. работает.' В порядке вещей правильная мысль затрагивает пружины правильного чувства, а правильное чувство приводит в движение колеса правильного действия. Не позволяйте пару с ревом вырываться из канализационной трубы, какими бы священными и благословенными ни были эмоции. Следите за тем, чтобы он направлялся так, чтобы приводить в движение шпиндели и челноки и создавать полотно.
III. И теперь, наконец, и только слово: здесь нам предоставлено поле для осуществления «добрых дел».
«Созданы для добрых дел, которые Бог прежде приготовил» – перед воссозданием – «чтобы нам ходить в них». Другими словами, истинный способ смотреть на жизнь — это рассматривать ее как почву для упражнений, которую Бог приготовил для развития жизни, которая через Христа насаждается в нас. Он перерезает каналы, по которым может течь поток. Вот такой взгляд на задачи, на трудности. Трудность — родитель силы, и Бог устраивает наши обстоятельства так, чтобы, борясь с препятствиями, мы могли обрести «подвиги, раскачивающие мир», и чтобы и в печалях, и в радостях, и в неровных местах, и в гладких , мы можем найти возможности для проявления доброты, которая потенциально заключена в нас, когда Он создает нас в Господе Иисусе. Поэтому будьте уверены, что путь и сила всегда будут соответствовать. Бог не ведет нас дорогами, которые слишком круты для нашей слабости и слишком длинны для нашей силы. Он приготавливает нас для того, что Он велит нам делать; тем самым Он велит нам делать то, для чего Он подходит нам.
Итак, дорогой брат, следи, чтобы ты исполнял ту цель, ради которой ты получаешь эту новую жизнь. И давайте все вспомним порядок, в котором происходят бытие и действие. Сначала мы должны быть хорошими, а потом и только тогда мы сможем творить добро. Сначала мы должны иметь Христа для себя, нашу жертву и наше средство получения этой новой жизни, а затем Христа в нас, душу наших душ, Жизнь нашей жизни, источник всей нашей доброты.
«Если у нас есть какая-то сила, то это зло,
И вся власть в Твоей власти – делать и желать».
Еф. ii. 20 – «ГЛАВНЫЙ УГЛАВНЫЙ КАМЕНЬ»
«Построены на основании Апостолов и пророков, имея Самого Иисуса Христа главным краеугольным камнем» (Еф. ii. 20 (Р.В.).
Римская империя во времена Павла объединила в великое единство азиатов Эфеса, греков Коринфа, евреев Палестины и людей многих других рас, но каким бы величественным и внушительным ни было это великое единство, для Павла оно было плохим примером. вещь по сравнению с единством Царства Иисуса Христа. Азиаты Эфеса, греки Коринфа, евреи Палестины и представители многих других рас могли бы сказать: «Наше гражданство находится на небесах». Римский орел пронесся в своем полете над обширными территориями, но Голубь мира, посланный из руки Христа, пролетел дальше ее. Как говорит Павел в этом контексте, ефесяне были чужеземцами, «пришельцами из общества Израиля», скитавшимися, как остатки каких-то «распавшихся родов», но теперь они собрались вместе. Эта узкая община еврейского народа расширила свою границы и стать родиной верующих душ, настоящим «островом святых». Не Рим действительно объединил все народы, но он был самой слабой и самой презираемой из подвластных ей рас. «О Сионе скажут: «Вот! в ней родился тот или иной мужчина».
Чтобы подчеркнуть мысль о великом единстве Церкви, Апостол использует здесь часто повторяемую метафору храма, камнями которого являются ефесские христиане, строителями — апостолы и пророки, а главным краеугольным камнем — Сам Христос. Конечно, представление об основании, заложенном апостолами и пророками, относится к ним как к провозглашающим Евангелие. Настоящее заложение основания – это работа божественной силы и любви, которая дала нам Христа, и это Божественный Голос, который провозглашает: «Вот, Я закладываю в Сионе основание!» Но эта божественная работа должна быть известна людям, и именно благодаря ее распространению здание растет шаг за шагом. Нет никакого противоречия между двумя утверждениями: «Я положил основание» и утверждением Павла «Я положил основание, как мудрый строитель».
Здесь может возникнуть вопрос о значении слова «пророки». Несомненно, это выражение в других местах Послания действительно означает новозаветных пророков, но, поскольку здесь Иисус обозначен как краеугольный камень, который, стоя под двумя стенами, имеет лицо в каждой и прочно связывает их вместе, более естественно увидеть в пророках представителей великих учителей старого устроения, как апостолы нового устроения. Замечательный порядок, в котором названы эти два класса: апостолы стоят первыми, а пророки, которые были первыми по времени, последними в порядке упоминания, подтверждает это объяснение, поскольку два взаимодействующих класса названы в том порядке, в котором они лежать в фундаменте. Копая глубже, вы приходите к более позднему первому, к более раннему второму, глубокому и массивному, лежащему под всем, к краеугольному камню, на котором все покоится, в котором все объединено вместе. По указанию апостола мы можем отметить процесс строительства; под ним фундамент, на котором стоит здание; а под ним — краеугольный камень, лежащий в основе и объединяющий целое.
I. Процесс строительства.
В предыдущих пунктах Апостол изобразил положение ефесских христиан до их христианства как состояние чужеземцев и иностранцев, лишенных прав гражданства где бы то ни было, как толпу, а не в каком-либо смысле общества. Они были подобны беспорядочной куче камней, случайно брошенных вместе; они стали согражданами святых. Камни были сложены в аккуратное здание. Он не игнорирует факты национальных, политических или гражданских отношений, которые существовали независимо от нового единства, реализованного в общей вере. Эти отношения не мог игнорировать тот, кто, как Павел, испытал их грозный характер как противников его и его вести, но они казались ему контрастирующими с еще более глубоким и гораздо более совершенным союзом, который осуществлялся в Повелитель людей всех национальностей и принадлежащих к взаимно враждебным расам был немногим лучше, чем случайный союз груды камней, сгрудившихся вместе на обочине дороги. По сравнению с архитектурой Церкви, какой ее видел Павел в своем высоком идеализме, скопления людей в мире не заслуживают названия зданий. Его точка зрения является полной противоположностью той, которая распространена вокруг нас и которая, увы! находит слишком большую поддержку в нынешних аспектах так называемых церквей наших дней.
Следует отметить, что в нашем тексте эти камни, в соответствии с уместностью метафоры, рассматриваются как построенные, то есть как в некотором смысле объекты силы, воздействующей на них, в результате чего они становятся сложены упорядоченно и по плану, но не следует забывать, что, по учению не только этого послания, но и всех посланий Павла, живые камни действуют и в строительном деле, и в как существа, подверженные влиянию. В другом месте Нового Завета мы читаем призыв «утверждать себя на святейшей вере», и средства исполнения этого долга изложены в следующих за ним словах; как «Молитесь Святым Духом, храните себя в любви Божией и ищите милости у Господа нашего Иисуса Христа».
В посланиях Павла мы часто встречаем упоминания о назидании, фразе, которая была настолько вульгаризирована в результате многочисленных манипуляций, что ее великий смысл был почти утерян, но которая, тем не менее, при правильном понимании представляет христианскую жизнь как одно непрерывное усилие по развитию христианского характера. . Принимая во внимание все апостольские упоминания об этом непрерывном процессе созидания, мы не можем не признать, что все начинается с акта веры, который приводит людей к непосредственному контакту и жизненному союзу с Иисусом Христом и который является, если уж на то пошло, Человек делает это актом того, что его сокровенная сущность выходит из своей изоляции и опирается на Иисуса. Именно благодаря жизненно важному и индивидуальному акту веры любая душа вырывается из унылой изоляции странника и чужеземца, странствующего, бездомного и одинокого, и обретает через Иисуса общение, старшего Брата, Отца и дом, населенный много братьев. Но хотя вера является условием начала христианской жизни, которая является единственной настоящей жизнью, эту жизнь необходимо продолжать и развивать в направлении совершенства постоянными усилиями. «Это труд длиною в жизнь, пока тесто не заквасится».
Один из уже упомянутых отрывков меняет метафору строительства, поскольку он, по-видимому, представляет «вашу святейшую веру» как фундамент и может быть примером сомнительного использования слова «вера» в Новом Завете как означающего верил в Евангелие, а не в личный акт веры. Но как бы то ни было, контекст этих слов ясно указывает на практические обязанности, благодаря которым христианская жизнь сохраняется и укрепляется. Те, кто созидают себя, делают это, главным образом, сохраняя себя в любви Божией, зорко осматривая и постоянно готовясь к борьбе со всеми врагами, которые хотят вытащить их из этой безопасной крепости, а также, второстепенно, такой же непрерывностью в молитве и исправлении. их кроткую надежду на милость Господа нашего Иисуса Христа к вечной жизни. Если христианский характер когда-либо станет более христианским, то это должно произойти благодаря более твердому пониманию и более яркому осознанию Христа и Его истины. Чем больше мы чувствуем, что нас окружает любовь Божья, тем больше мы будем укрепляться на нашей святейшей вере. В средствах христианского прогресса нет никакой тайны. То, что вначале сделало человека христианином, определяет весь его будущий путь; мера нашей веры — это мера нашего продвижения.
Но Апостол в следующих же словах выходит за пределы своей метафоры и с полным безразличием к обвинению в смешении фигур говорит о здании как о растущем. Эта мысль ведет нас в более высокую область, чем область усилия. Процесс, с помощью которого большое лесное дерево утолщает свои стволы, расширяет размах своих ветвей и поднимает их ближе к небу, сильно отличается от того, с помощью которого здание поднимается медленно, с трудом и все время с явной незавершенностью, пока не развевается флаг. на крыше-дерево. И если бы у нас не было этой более благородной мысли о возможном продвижении вперед посредством увеличивающейся циркуляции внутри нас таинственной жизни, в слове было бы мало Евангелия, которое только предписывало бы усилие как условие морального прогресса, и было бы мало выбора между Павел и Платон. Он сразу же более полно раскрывает, что он подразумевает под ростом здания, когда говорит, что если христиане в Господе, то они «устроены для жилища Божия в Духе». Союз со Христом и последующая жизнь в Духе обязательно приведут к росту индивидуальной души и коллективного сообщества. Этот божественный Дух обитает в каждой верующей душе и действует через нее, и хотя можно огорчать и угашать Его, сопротивляться и даже нейтрализовать Его работу, это истинные источники всего нашего роста в благодати и познании. Процесс строительства может быть и будет медленным. Иногда затаившиеся враги за ночь разрушят то, над чем мы трудились много дней. Часто наши руки расслабляются, а сердце опускается. У нас часто будет искушение думать, что наш прогресс настолько медленный, что сомнительно, стояли ли мы когда-либо на фундаменте или строили ли вообще. Но «Дух помогает в немощах наших», и эта задача не только наша, но и Его в нас. Мы должны признать, что усилия неотделимы от строительства, но мы также должны помнить, что рост зависит от свободного обращения жизни и что если мы являемся Иисусом и пребываем в нем, мы не можем не быть построены «для жилища Божьего». в Духе». Мы можем быть уверены, что каковы бы ни были пробелы и недостатки в структурах, которые мы здесь воздвигаем, никто не сможет сказать о нас в конце концов: «Этот человек начал строить и не смог закончить».
II. Фундамент, на котором стоит здание.
В греческом языке, как и в нашей версии, перед словом «пророки» нет определенного артикля, и его отсутствие указывает на то, что обе упомянутые здесь группы лиц подпадают под общий vinculum одного определенного артикля, предшествующего первому названному. Так что апостолы и пророки принадлежат к одному классу. Может возникнуть вопрос, принадлежит ли основание им в том смысле, в каком они его составляют, объяснением в пользу которого можно привести видение в Апокалипсисе нового Иерусалима, на двенадцати основаниях которого были написаны имена двенадцати апостолами Агнца, или, что более вероятно, основание задумано как заложенное ими. Подобным же образом апостол говорит коринфянам, что они «как мудрый строитель заложил основание», а римлянам, что он поставил своей целью проповедовать особенно там, где Христос еще не был назван, чтобы «не строить на другом». фундамент человека». Следуя этим указаниям, кажется, лучше всего понимать проповедь Евангелия как закладку фундамента.
Далее может возникнуть вопрос, принадлежат ли упомянутые здесь пророки к Ветхому Завету или к Новому. Последний вариант был предпочтителен на том основании, что апостолы названы первыми, но, как мы уже заметили, порядок здесь начинается сверху и идет вниз, причем то, что было последним по времени, становится первым в порядке упоминания. Нам достаточно вспомнить смелые слова Петра о том, что «все пророки, сколько бы они ни говорили, говорили о днях Христа», или проповедь Павла в синагоге Антиохии, в которой он страстно настаивал на еврейском преступлении, заключавшемся в осуждении Христа как исполнение гласов пророков и Воскресение Иисуса как исполнение Богом обетования, данного отцам, чтобы понять, как здесь, как бы под основанием, заложенным нынешней проповедью апостолов, Павел радуется разглядеть древние камни, прочно уложенные давно мертвыми руками.
Самым сильным убеждением апостола было то, что он сам стал более, а не менее евреем, став христианином, и что Евангелие, которое он проповедовал, было не чем иным, как усовершенствованием того Евангелия, предшествующего Евангелию, которое вышло из уст пророки. Мы знаем гораздо больше, чем он, о том, как прогрессивное божественное откровение было представлено Израилю на протяжении веков, и некоторые из нас склонны думать, что мы знаем больше, чем мы, но истинный смысл современной критики Применительно к Ветхому Завету, оно должно подтвердить, хотя и может в некоторой степени видоизменить, убеждение, общее для всех авторов Нового Завета и сформулированное последним из новозаветных пророков, что «свидетельство Иисуса есть дух пророчества». Какой бы новый свет ни пролился на вопросы происхождения и состава книг Ветхого Завета, он никогда не затмит сияние величественной фигуры Мессии, сияющей с пророческой страницы. Внутренняя связь между основанием апостолов и основанием пророков лучше всего выражена в торжественной беседе на горе Преображения между Моисеем, Илией и Иисусом. Они «были с Ним», свидетельствуя о Нем, на которого указывали закон, ритуал и пророчество, и они «говорили о Его кончине, которую Он должен совершить в Иерусалиме», как о жизненном центре всей Его работы, которую агнцы закалывали согласно ритуалу. предвещал, а пророческий образ Слуги Господня, «израненного за преступления наши и израненного за беззакония наши», более ясно предсказал.
III. Краеугольный камень, который лежит в основе и объединяет целое.
Конечно, краеугольным камнем здесь является краеугольный камень, а не «главный камень угла». Иисус Христос — и то, и другое. Он первый и последний; Альфа и Омега. В соответствии со всем контекстом, в котором преобладает идея, которая всегда возбуждала воображение Павла, а именно. Что касается примирения еврея и язычника в одном новом человеке, то лучше всего предположить, что здесь имеется в виду союз еврея и язычника. Камень, положенный под две стены, расходящиеся под прямым углом друг от друга, связывает обе вместе и придает прочность и сплоченность целому. В предыдущем контексте изложена та же мысль, что Христос «проповедовал мир дальним (язычникам) и близким (иудеям)». Своей смертью Он разрушил еще одну стену, среднюю стену, разделяющую их, и сделал это, упразднив «закон заповедей, содержащийся в постановлениях». Старое различие между евреем и язычником, которое подчеркивалось строгим соблюдением евреями постановлений и которое часто приводило к горькой ненависти с обеих сторон, было сметено этим странным новым явлением — сообществом верующих, сплоченных в Господе. Бывшая антагонистическая «двойка» стала единым человеком третьего порядка, человека-христианина. Иудей-христианин и христианин-язычник стали братьями, потому что они получили одну новую жизнь, и те, у кого были общие чувства веры и любви к одному и тому же Спасителю, общий характер, полученный от Него, и общая судьба, открытая им их общими отношениями. на небеса, никогда не сможет лелеять старые эмоции расовой ненависти.
Когда мы в наши дни пытаемся представить себе эту странную новую вещь, любовь, которая связала первых христиан вместе и погребла, как под бурным потоком, огромные стены разделения между ними, мы вполне можем с раскаянием спросить себя, как же так получилось, что Кажется, что у Иисуса гораздо меньше власти, чтобы одержать победу над силами разногласий, которые отделяют нас от тех, кто должен быть братьями наших сердец. В нашей современной жизни нет таких пропастей разделения друг от друга, какие бессознательно заполнялись в опыте первых верующих, но, кажется, остаются более узкие щели в их уродстве между теми, кто исповедует общую веру в единого Господа, и теми, кто все готовы утверждать, что они построены на основании Апостолов и пророков и что Иисус Христос является для них главным краеугольным камнем.
Если на самом деле Он таков для нас, а Он таков, если мы были построены на Нем через нашу веру, то метафора краеугольного камня и строения не сможет выразить реальность нашего отношения к Нему, поскольку наш краеугольный камень имеет в нем бесконечная жизненность, которая поднимается сквозь все ряды живых камней и превращает каждый «в бессмертную черту красоты и совершенства». Так будет с каждым человеком, хотя здесь присвоение совершенного дара несовершенно. Так будет и в отношении мировой истории. Христос является ее центром и краеугольным камнем, и поскольку Его пришествие определяет дату, от которой народы отсчитывают время, и все, что было до него, было в глубочайшем смысле подготовкой к Его воплощению, все, что будет после него, в глубочайшем смысле является присвоением Его. и развитие Его работы. Толпы, шедшие впереди и следовавшие за ними, кричали: «Благословен Грядый во имя Господне».
Еф. iii. 15. «ВСЯ СЕМЬЯ»
«Вся семья на небе и на земле» (Еф. iii. 15.
С грамматической точки зрения мы вынуждены признать, что Пересмотренная версия более правильна, чем Авторизованная, когда в ней говорится «каждая семья», а не «вся семья». В этом выражении нет ссылки на мысль, какой бы верной она сама по себе ни была, о том, что искупленные на небесах и верующие на земле составляют лишь одну семью. Мысль скорее состоит в том, что, как было сказано, «отец создает семью», и если какое-либо сообщество разумных существ, человеческих или ангельских, носит великое имя семьи, великая причина этого лежит «в Господе». отцовские отношения».
Но моя нынешняя цель при выборе этого текста состоит не столько в том, чтобы говорить о нем, сколько в том, чтобы ухватиться за возможно неправильный перевод в Авторизованной версии, который предполагает, хотя здесь и неточно, мысль о том, что верующие борются здесь, а святые и ангелы славятся наверху». но одно причащение совершайте», и в свете этой мысли рассмотреть смысл Вечери Господней. Я, конечно, полностью сознаю, что, употребляя эти слова, я отвлекаю их от первоначальной цели; но, может быть, в этом случае открытое признание, мое открытое признание может заслужить ваше прощение и во всяком случае оно в некоторой степени приносит мне мое собственное.
I. Считайте Вечерю Господню знаком того, что Церковь на Земле – это семья.
По сути, Пасха была семейным праздником, и Вечеря Господня, привитая к ней, явно должна была быть такой же. Домашний характер обряда ясно проявляется в драгоценной простоте устройства горницы. Когда Христос и двенадцать сели там, это была семейная трапеза. Он был главой семьи; они были членами Его семьи. Ранние примеры обряда, когда ученики «собирались вместе, чтобы преломить хлеб», очевидно, сохраняли тот же привычный характер и резко контрастировали с великолепием высокой мессы в римско-католическом соборе. Церковь в целом есть домохозяйство, и сама форма обряда провозглашает, что «мы, будучи многими, — один хлеб». Концепция семьи ясно выявляет глубочайшую основу христианского единства. Это обладание общей жизнью, подобно тому, как люди рождаются в земной семье не по своей воле, не по своему делу и без всякого своего действия вступают в узы кровного родства с братьями и сестрами. Когда мы становимся сынами Божьими и рождаемся свыше, мы становимся братьями всех Его детей. То, что дает нам жизнь в Нем, роднит нас со всеми, по чьим жилам течет та же самая жизнь. Именно общее причащение одного хлеба делает нас едиными. В жилах всех детей течет одна и та же кровь.
Следовательно, единственная почва, на которой покоится Церковь, — это общее обладание жизнью Христа, и эта основа делает христианский союз (и его следует чувствовать, что он делает) гораздо более глубокими, более благословенными и более важными узами, чем можно найти. в любом поверхностном сходстве целей или идентичности мнений или чувств. Глубочайший факт христианского сознания — это основополагающий факт христианского братства; каждый из них ближе к каждому христианину, чем к любому другому. Очень торжественный взгляд на христианский долг возникает из этих мыслей, какими бы знакомыми они ни были:
«Никакое расстояние не разрывает уз крови,
Братья всегда остаются братьями».
и каждый язык громко осуждает любого человека, который стыдится или боится узнать своего брата и поддержать его, какова бы ни была разница в их мирском положении. «Всякий, любящий Родившего, любит и Рожденного от Него».
II. Вечеря Господня как пророчество о семье дома выше.
Пророческий характер был запечатлен в первом установлении Вечери Господней собственными словами Небес, «доколе она не совершится в Царстве Божием», и Его заявлением о том, что Он назначил им Царство, чтобы они могли есть и пить в Его присутствии. стол в Его Царстве. Можно также вспомнить таинственный пир, развернувшийся на берегу озера, куда, с явным намеком как на прежние свои чудеса, так и на печальный час в горнице, он пришел «и взял хлеб и дал им». Смешивая эти две вещи вместе, мы получаем самые благословенные, хотя и смутные, мысли об этом будущем; они говорят нам о вечном доме, вечном пире и вечном обществе. Нам придется полностью изменить многие характеристики горницы, чтобы достичь характеристик трапезы в Царстве. За Вечерей Господней для Него последовали Гефсимания и Голгофа, а для них — выход предать, отречься и оставить Его. Из того лучшего стола уже не выйти. Слуга приходит с поля, измученный трудом и запятнанный многими брызгами, но Сам Господин выходит и служит Своему слуге.
В вечном пире, распростертом наверху, хлеб, как и вино, являются новыми, хотя и старыми, ибо откроются новые глубины благословения и силы в старом Христе и новые глотки радости и силы в старом Христе. старое вино, которое заставит празднующих в восторге и изумлении сказать Распорядителю пира: «Ты сохранил хорошее вино до сих пор». Тут же воссоединятся все разорванные связи, восполнятся все потери, и ни тень перемен, ни страх утомления не пройдут по спокойным сердцам.
III. Вечеря Господня является знаком нынешнего союза этих двоих.
Если таким образом он пророчествует о совершенстве неба, он также показывает нам, как соединяются две общины, земная и небесная. Они, как и мы, живут, исходя из одной жизни; они, как и мы, питаются и благословляются одним Господом. Занятия и мысли о христианской жизни на земле и о совершенной жизни вышеупомянутых Святых едины. Они смотрят на небо так же, как и мы, когда живем по-христиански, хотя солнце, которое является светом обеих областей, показывает там более широкий диск и излучает более горячие лучи, никогда не затмевается облаками и никогда не заходит в ночи. Сознавая нас или нет, они совершенным образом делают то, что мы несовершенно пытаемся и частично достигаем.
«Святые на земле и все мертвые»
Но одно причастие совершить».
Небо и земля — равные обители в доме Отца.
Для веры, осознающей эту великую истину, смерть сводится к незначительному вопросу. Трапеза Господня имеет верхний и нижний уровень. Сидя в нижней части, мы можем чувствовать, что те, кто ушел с нашей стороны и оставил пустые места, которые никогда не могут быть заполнены, собираются вокруг Него в верхней половине, и хотя между ними висит ширма, но пир продолжается. один и семья одна. Поодиночке наши дорогие уйдут, и поодиночке мы все пойдем. Стол, накрытый в присутствии врагов, останется пустым до последнего места, а стол, накрытый выше, будет заполнен до последнего места, и так мы всегда будем с Господом, и единство, которое всегда было реальным, будет совершенным и постоянно проявляется в последнюю очередь.
 

	Еф. iii. 16. УСИЛЕННЫЕ СИЛОЙ
«Что Он дарует вам по богатству славы Своей; чтобы укрепляться Духом Его во внутреннем человеке» (Еф. iii. 16.
Ни в одной части посланий Павла он не поднимается на более высокую ступень, чем в своих молитвах, и ни одна из его молитв не полна большего усердия, чем эта чудесная серия прошений. Они переходят одна в другую, как величественные апартаменты в большом дворце-храме, каждая из которых ведет в более высокий и просторный зал, каждая приближается к залу присутствия, пока, наконец, мы не стоим там.
Грубо говоря, молитва делится на четыре прошения, из которых каждое является причиной следующего и следствием предыдущего: «Да даст тебе по богатству славы Своей укрепиться в силе Духом Его». во внутреннем человеке» — это первое. «Чтобы верою вселился Христос в сердца ваши», «вы укоренены и утверждены в любви» — таково второе, результат первого и подготовка к третьему. «Чтобы вы могли постичь со всеми святыми... и познать превосходящую разумение любовь Христову», — таково третье, и все это приводит в конце концов к тому чудесному желанию, за пределами которого ничего невозможно — «чтобы вы могли бы быть наполнены всей полнотой Божией».
Я осмелюсь рассмотреть эти четыре прошения в последовательных проповедях, чтобы, с помощью Бога, я мог представить вам более справедливое видение возможностей вашей христианской жизни, чем вы обычно представляете. Молитва Павла – это Божья цель, и Он имеет в виду всех, кто исповедует Его имя, чтобы эти пышные желания могли быть исполнены в них. Итак, выслушаем теперь это прошение, которое является основанием всего, и рассмотрим ту великую мысль о Божественной укрепляющей силе, которая может быть дарована каждой христианской душе.
I. Во-первых, я отмечаю, что Бог имеет в виду и желает, чтобы все христиане были сильными благодаря обладанию Духом силы.
Это крайне неадекватное представление о христианстве, о дарах, которые оно дарует, и о благословениях, которые оно предназначено для людей, когда оно ограничено, как это происходит на практике, большим числом — я мог бы сказать почти большинством — исповедующих Христиане к простым средствам изменения своего отношения к прошлому, к нарушенному закону Божьему и праведности. Благодарение Его имени! Его великий дар миру начинается в каждом отдельном случае с уверенности в том, что все прошлое отменено. Он дает то благословенное чувство прощения, которое невозможно оценить слишком высоко, если только оно не вытеснено со своего истинного места вступления и не превращено в кульминацию и конец Его даров. Я не знаю, что означает христианство, если только оно не означает, что мы с вами прощаемся с какой-то целью; Цель состоит в том, чтобы мы наполнились всей силой, праведностью и сверхъестественной жизнью, дарованной нам Духом Божьим.
Хорошо, что нам следует войти в вестибюль. Нет другого пути к трону, кроме как через вестибюль. Но не будем забывать, что благая весть о прощении, хотя мы и нуждаемся в ней изо дня в день и нуждаемся в ее постоянном повторении, — это всего лишь введение в храм и его притвор, а за ним возвышаются башни, если я не могу сказать ничего. более возвышенный, но я могу сказать еще один дар, даже дар божественной жизни, подобной Его, от которого она исходит и которой она в действительности является излиянием и искрой. Истинное характерное благословение Евангелия — это дар новой силы грешному слабому миру; сила, которая делает слабого сильным, а самого сильного, как ангела Божьего.
О, братья! мы, умеющие это делать, «если у нас есть какая-либо сила, то она направлена на зло»; мы, которые понимают слабость, неспособность нашего духа к какому-либо добру и нашу силу для всякого бродячего зла, которое приходит на них, чтобы искушать их, должны, несомненно, признать Евангелием на самом деле то, что возвещает нам, что «вечный Бог, Господь, Творец концов земли», Который Сам «не унывает и не утомляется». имеет еще более высокое проявление Своей дающей силу силы, чем то, что видно на небесах, где «потому что Он силен в силе, никто не упадет». Эти небеса, область спокойной полноты, нерушимого закона и, следовательно, неуменьшаемой силы, предоставляют меньшее и более тусклое проявление Его силы, чем работа, совершаемая человеческим сердцем, которое заблудилось и вернулось обратно, то есть пораженный слабостью лихорадки греха, он исцеляется и обретает силу послушания и всемогущество зависимости. Многое можно сказать: «Ибо Он силен в могуществе, и ни один из них не потерпит неудачу»; это скорее сказать: «Он дает силу тем, кто потерпел неудачу; и тем, у кого нет силы, Он увеличивает силу». Евангелие — это дар прощения за святость, и его самое сокровенное и наиболее характерное дарование — это дар новой силы для послушания и служения.
И эта сила, как мне не нужно вам напоминать, дана нам через дар Божественного Духа. Само имя этого Духа — «Дух Могущества». Христос говорил нам о том, что мы «облечены силой свыше». Последним из Его обещаний, сорвавшихся с Его уст на земле, было обещание, что Его последователи получат силу Духа, сходящего на них. Где бы в ранних исторических источниках мы ни читали о человеке, который был полон Святого Духа, мы читаем, что он был «полон силы». По учению этого Апостола, Бог дал нам «Духа силы», который есть также Дух «любви и целомудрия». Итак, сила, которой мы должны обладать, если у нас вообще есть сила, — это сила Божественного Духа, а не наша собственная, которая обитает в нас и действует через нас.
И в этом нет ничего такого, что могло бы поразить или удивить любого человека, который вообще верит в живого Бога и, следовательно, в возможность связи между Великим Духом и всеми человеческими духами, которые являются Его детьми. Я бы, вопреки многим современным представлениям, придерживался фактического сверхъестественного характера дара, дарованного каждой христианской душе. В моем прочтении Нового Завета говорится, что дар, вливающийся в верующее сердце, столь же явно превосходит порядок материальной природы, как и любое чудо. Между Богом и моим духом существует прямой проход. Оно открыто Его прикосновению; все пути ее глубин могут быть пройдены Им. Мы с вами воздействуем друг на друга извне, Он действует на нас внутри. Мы желаем друг другу благословений; Он дает благословения. Мы пытаемся обучать, воспитывать, склонять и располагать, предъявляя мотивы и приводя доводы; Своим божественным хозяйством Он может посадить в сердце семя, которое расцветет в бессмертную жизнь. Итак, христианская Церковь — это великая, непрерывная, сверхъестественная община посреди материального мира; и каждая верующая душа, поскольку она обладает чем-то от жизни Иисуса Христа, стала местом чуда, такого же реального и истинного, как когда Он сказал: «Лазарь, выйди!» Именно это учение представляет для нашего принятия Сам Господь, когда ставит рядом, как взаимно иллюстративное, как принадлежащее к одному и тому же порядку сверхъестественных явлений, «придет час, когда мертвые услышат глас Сына Божия и услышавшие оживут», что является сверхъестественным воскресением душ, умерших во грехе, – и «наступит час, когда все находящиеся в могилах услышат голос Его и выйдут», что является будущим воскресением. тела, повинуясь Его воле.
Итак, мужчины и женщины-христиане, ясно поставьте перед собой следующее: что цель Бога в отношении вас только начинается, когда Он простил вас, что Он прощает вам замысел, что это средство для достижения цели, и что вы Он хочет и хочет, чтобы вы были сильны силой Его собственного Божественного Духа.
II. Теперь обратите внимание, что эта Божественная Сила находится внутри внутренней жизни и призвана влиять на всю ее внутреннюю жизнь.
Как сказано в моем тексте, мы можем быть «укреплены силой Его Духа во внутреннем человеке». Под «внутренним человеком», я полагаю, подразумевается не новое творение через веру в Господа, которое этот Апостол называет «новым человеком», но просто то, что Петр называет «сокрытым человеком сердца», «душой», или невидимым человеком. Я в отличие от видимого материального тела, которое оно оживляет и информирует. Таким образом, именно в этом внутреннем «я» должен обитать Дух Божий и в который он должен вдыхать силу. Закваску прячут глубоко в три меры муки, пока вся не заквасится. И следует отметить, что вся внутренняя область, составляющая истинного человека, является полем, на котором должен действовать этот Божественный Дух. Это не часть вашей внутренней жизни, которую следует святить. Следует укреплять не какой-то один его аспект, а весь интеллект, привязанности, желания, вкусы, силу внимания, совесть, воображение, память, волю. Весь внутренний человек во всех его уголках должен быть наполнен и подпадать под влияние этой силы, «пока не останется ни одной темной части, как когда яркое сияние свечи освещает тебя».
Нет ни одной части моего существа, которая не была бы открыта для поступи этого Божественного Гостя. В доме моего духа нет комнат, в которые Он не мог бы войти. Позвольте Ему прийти с главным ключом в Своей руке во все темные покои вашей немощной природы; и как одна жизнь есть свет в очах, и цвет на щеках, и ловкость в пальцах, и сила в руке, и пульсация в сердце, так и Он придет с многообразными плодами одного дара вам. Он укрепит ваше понимание и сделает вас способными к более высоким задачам интеллекта и разума, чем вы можете решить своими собственными силами; Он будет обитать в ваших привязанностях и придаст им сил ухватиться за святые вещи, которые превосходят их естественные склонности, и позаботится о том, чтобы их досягаемость не оказалась за пределами их досягаемости, как, увы! это так часто бывает в печали и разочарованиях человеческой любви. Он войдет в вашу слабую, колеблющуюся, своенравную волю, которая лишь упряма в своей приверженности низменностям и злу, как некое мерзкое существо, которое пытаются вырвать, впивается когтями в тление и держится за него. что. Он поднимет вашу волю и заставит ее сосредоточиться на добре и отвратить зло, и через все существо Он изольет великую волну силы, которая покроет все слабости. Он будет подобен некоему тонкому эликсиру, который, попав в губы, прокрадется сквозь бледное и истощенное тело и вернет румянец щекам и блеск глазам, быстроту мозгу и силу всей природе. Или как какое-нибудь растение, поникшее и чахнущее под жаркими лучами солнца, когда ему придан запах воды, во всех своих частях затвердевает и выпрямляется, так и когда Дух изливается на людей, вся их природа воодушевляется и получает помощь.
Этот обитающий в нас Дух будет силой, помогающей страданиям. Параллельный этому отрывок в двойном послании к Колоссянам звучит так: «всякой силой укрепляйтесь всяким долготерпением и долготерпением кротостью». Ах, братья! если бы этот Божественный Дух не был силой терпения и выдержки, он не был бы подходящей силой для нас, бедных людей. Так темна порой всякая жизнь; Человеческое сердце временами настолько полно разочарований, уныния, печали, одиночества, горьких воспоминаний и угасающих надежд, что, если мы хотим быть сильными, нам нужна сила, которая проявит себя главным образом в этом , что оно учит нас, как терпеть, как плакать, как подчиняться.
И это будет сила для конфликта. Нам всем приходится при исполнении долга и при встрече с искушениями сталкиваться с такими огромными противоречиями, что, если нам не будет дарована благодать, которая позволит нам сопротивляться, мы будем побеждены и сметены. Божья сила, данная Божественным Духом, не освобождает нас от борьбы, но готовит нас к борьбе. Оно дано не для того, чтобы можно было завоевать святость без борьбы, как думают некоторые, а для того, чтобы в борьбе за святость мы никогда не теряли «ни капли сердца или надежды». но может быть «способен выстоять в день злой и сделать все, чтобы устоять».
Это сила служения. «Оставайтесь в Иерусалиме, пока не облечетесь силой свыше». Нет такой силы для распространения Царства Христова и свидетельствования Его Церкви, как обладание этим Божественным Духом. Погружаясь в это огненное крещение, эгоизм и лень, которые стоят на пути многих из нас, все поглощаются и уничтожаются, и мы освобождаемся для служения, потому что узы, связывавшие нас, сгорают в милосердной печи милосердия. Его огненная сила.
«Вы будете укреплены Его Духом во внутреннем человеке» — силой, которая наполнит и затопит всю вашу природу, если вы позволите ей, и сделает вас сильными, чтобы страдать, сильными для борьбы, сильными, чтобы служить и свидетельствуй о своем Господе.
III. И теперь, наконец, позвольте мне указать вам еще на меру этой силы. Оно безгранично с беспредельностью Самого Бога. «Чтобы Он даровал вам, — таково дерзкое прошение Апостола, — по богатству славы Своей укрепиться».
Есть мера. Нет предела, кроме бесчисленного богатства Его собственного самопроявления, сверкающего света раскрытой божественности. Что бы там ни было великолепия, что бы там ни было силы, в них и ни в чем по эту сторону их, — это предел возможностей христианской жизни. Конечно, в каждый момент существует рабочий предел, и это наша способность получать; но эта емкость варьируется, может изменяться бесконечно, может становиться все больше и больше за пределами нашего счета или измерения. Наши сердца могут быть все более и более способными к Богу; и в той мере, в какой они способны к Нему, они будут наполнены Им. Предел, который постоянно меняется, вовсе не предел. Можно сказать, что королевство, границы которого из года в год изменяются по причине присущей ему экспансивной мощи, не имеет фиксированных границ. И поэтому мы присваиваем себе и заключаем, так сказать, в наш собственный маленький забор крошечную часть великой прерии, которая бескрайне простирается до горизонта. Но завтра мы можем заключить еще больше, если захотим, и все больше и больше; и так всегда и далее, ибо все, что принадлежит Богу, принадлежит нам, и Он дал нам всего Себя, чтобы мы могли использовать и обладать через нашу веру в Его Сына. Наперсток может вместить только напёрсток океана, но что, если наперсток будет наделён силой расширения, термин которой неизвестен людям? Не может ли быть так, что когда-нибудь он сможет удержать столько бесконечной глубины, которая сейчас кажется мечтой, слишком смелой, чтобы ее можно было осуществить?
Так же и с нами и с Богом. Он позволяет нам войти как бы в подземелья, где грудами и массами хранятся и сложены слитки нечеканенного и несчетного золота; и Он говорит: «Берите, сколько хотите нести». Нет предела, кроме богатства Его славы.
А теперь, дорогие друзья, помните, что этот великий дар, предлагаемый каждому из нас, предоставляется на определенных условиях. Особенно я обращаюсь к вам, исповедующим христианство. Вы никогда не получите этого, если не захотите этого, а некоторые из вас этого не хотят. Есть множество людей, называющих себя христианами, которые всю свою жизнь не знали бы, что делать с этим великим даром, если бы он у них был. Вы получите это, если пожелаете этого. «Вы не имеете, потому что вы не просите».
Ой! Что мы можем сказать, когда противопоставляем масштабность Божьих обетований и жалкое противоречие им, которое представляет собой средняя христианская жизнь этого поколения? «Неужели Его милость ушла навсегда?» Неужели Его обещание не исполнится навсегда?» Вы, слабые христиане, рожденные слабыми и слабыми с тех пор, как и многие из вас, широко откройте свои рты. Поднимитесь на высоту ожиданий и желаний, не лелеять которые наш грех; и будьте уверены в этом: что мы просим, то и получаем. «Вы не стеснены в Господе». Увы! увы! «Вы стеснены в себе».
И помните: чтобы в вас торжествовала божественная сила, должно быть самоподавление. Вы не можете сражаться обоими классами оружия. Человек должен умереть, если божественное хочет жить. Жизнь природы, зависимость от себя, должны быть ослаблены и подчинены, если жизнь Божия хочет победить и наполнить вас. Вы должны быть в состоянии сказать: «Не я!» иначе вы никогда не сможете сказать: «Христос живёт во мне». Победивший патриарх остановился на бедре; и вся жизнь природы была увечна и стала бессильной, чтобы могла восторжествовать жизнь благодати. Так сокрушите себя силою и ради Христа, если хотите, чтобы Дух управлял вами.
Следите также за тем, чтобы вы использовали то, что у вас есть от этого Божественного Духа. «Тому, кто имеет, будет дано». Какая польза от подачи большего количества воды в ковш, если поступившая в него вода вся утекает на дно и ни одна из нее не выходит через колесо? Используйте ту силу, которая у вас есть, и сила придет к верному распорядителю того, чем он обладает. Кто верен в малом, тот приобретет верность во многом. Просите и используйте, и древнее благодарение все еще может исходить из ваших уст. «В тот день, когда я воззвал, Ты ответил мне и укрепил меня силой в душе моей».
 

	Еф. iii. 17. ПРЕБЫВАЮЩИЙ ХРИСТОС
«Чтобы Христос верою вселился в ваши сердца; вы укоренены и утверждены в любви» (Еф. iii. 17.
Здесь мы имеем вторую ступень великой лестницы, по которой пылкие стремления Павла к своим ефесским друзьям поднялись к чудесной вершине его молитв, к которой всегда приближаются, но никогда не достигают, «чтобы вы исполнились всей полноты Божией». '
Два замечания разъяснительного характера подготовят почву для уроков этих стихов. Во-первых, это касается связи этого пункта с предыдущим. На первый взгляд может показаться, что он просто параллелен первому, выражая по существу те же идеи, но в несколько ином аспекте. Вполне естественно можно было бы предположить, что действие дающего силу Духа во внутреннем человеке эквивалентно вселению Христа в наши сердца через веру. Многие комментаторы действительно это принимают; но я думаю, что эти две идеи можно различить и что мы должны увидеть в словах нашего текста, как я уже сказал, второй шаг в этой молитве, которая в некотором смысле является результатом «укрепления силой посредством Дух во внутреннем человеке». Мне нет необходимости подробно останавливаться на причинах такой точки зрения на связь этого предложения, которая, очевидно, соответствует восходящей структуре всего стиха. Достаточно указать на это как на основу моих дальнейших замечаний.
А теперь второе наблюдение, которым я вас побеспокою, прежде чем перейду к мыслям этого стиха, касается связи последних слов его. Вы можете заметить, что, читая слова моего текста, я пропустил «то», которое стоит в центре стиха. Я сделал это потому, что слова «Вы укоренены и утверждены в любви» в оригинале стоят перед словом «то» и четко отделены им от последующего предложения. Поэтому их не следует переносить в него, как это, я думаю, сделали наши переводчики и пересмотренная версия, если только не было какой-то абсолютной необходимости либо по смыслу, либо по конструкции. Я не думаю, что это так; но, наоборот, если они переносятся в следующее предложение, описывающее результат пребывания Христа в наших сердцах верой, они нарушают логическую последовательность предложения, смешивая воедино результат и повод. И поэтому я присоединяю их к первой части этого стиха и воспринимаю их, чтобы выразить одновременно последствия пребывания Христа в сердце верой, а также подготовку или повод для того, чтобы мы могли постичь и познать любовь Христову, которая проходит. знание. Вот и все, чем мне нужно вас побеспокоить для объяснения значения слов. Давайте теперь перейдем к их сути.
I. Подумайте о пребывании Христа, чего желает Апостол для всех христиан.
Для начала позвольте мне сказать самым ясным, простым и решительным образом, насколько я могу, что обитание Христа в верующем сердце следует рассматривать как простой буквальный факт.
Для человека, который не верит в божественность Иисуса Христа, конечно, это чепуха, но для тех из нас, кто видит в Нем проявленного воплотившегося Бога, не должно быть никаких затруднений принять это как простую буквальную силу перед нами слова, что в каждой душе, где была проявлена вера, какой бы слабой она ни была, воистину пребывает Иисус Христос.
Ее не следует ослаблять до каких-либо представлений об участии в Его подобии, сочувствии Его характеру, подчинении Его влиянию, следовании Его примеру, слушании Его наставлений и тому подобном. Мертвый Платон может так влиять на своих последователей, но живой Христос не так влияет на Своих учеников. Имеется в виду не просто влияние, полученное от Него, но отдельное от Него, каким бы благословенным и милостивым ни было это влияние, но присутствие Его собственного Я, осуществляющего влияния, которые неотделимы от Его присутствия и которые можно осознать только тогда, когда Он пребывает в нас.
Я думаю, что христианские люди, как правило, слишком мало обращают внимание на эту сторону евангельского учения и слишком сосредоточивают свои мысли на том, что невыразимо драгоценно само по себе, но не исчерпывает всего, чем является для нас Христос. а именно работа, которую Он совершил для нас на Голгофе; или, чтобы сделать шаг дальше, работу, которую Он сейчас выполняет для нас как наш Ходатай и Защитник на небесах. Вы, слушающие меня воскресенье за воскресеньем, не заподозрите меня в стремлении свести к минимуму любой из этих двух аспектов миссии и действия нашего Господа, но я верю, что в значительной степени радостная мысль о пребывающем в нас Христе, который действительно пребывает и действует в наших сердцах, и не только для нас на небесах, или с нами каким-то неосязаемым и метафорическим присутствием, но в простой, то есть в духовной действительности, находится в нашем духе, угасла из сознания христианского Церковь.
И поэтому нас называют «мистиками», когда мы проповедуем Христа в сердце. Ах, брат! если только ваше христианство не будет в хорошем глубоком смысле слова «мистическое», оно будет механическим, что еще хуже. Я проповедую и радуюсь тому, что мне приходится проповедовать: «Христос умер, да!» скорее, оно воскресло вновь; который и одесную Бога, и ходатайствует за нас». И я не останавливаюсь на достигнутом, но я проповедую Христа, который находится в нас, обитающего в наших сердцах, если мы вообще принадлежим Ему.
Итак, далее заметьте, что особый акцент в молитве здесь делается на то, чтобы это «пребывание» могло быть непрерывным и постоянным. Любой из вас, кто сможет самостоятельно ознакомиться с оригиналом, увидит, что здесь Апостол использует сложное слово, передающее идею интенсивности и непрерывности. Таким образом, он желает не просто того, чтобы эти ефесские христиане могли время от времени посещать пребывающего в них Господа или чтобы в некоторые возвышенные моменты духовного энтузиазма они могли осознавать, что Он с ними, но чтобы всегда, в непрерывной линии глубокая, спокойная восприимчивость, они могут обладать и знать, что обладают пребывающим в них Спасителем.
И это, я думаю, одна из причин, почему мы можем и должны различать внешне очень похожее прошение в предыдущем стихе, о котором мы говорили в последней проповеди, и прошение, которое нас сейчас занимает; ибо, как мне придется показать вам, только будучи «сильно укрепленными Его Духом во внутреннем человеке», мы способны к постоянному пребыванию этого Господа внутри нас.
Ой! какой контраст с той идеей о вечном непрерывном обитании Иисуса в нашем духе и нашем сознании представляет наша обычная жизнь! «Почему Тебе быть, как путнику, который уклоняется, чтобы переночевать?» вполне может быть высказыванием среднего христианина. Мы могли бы с непрерывным блаженством владеть Им в наших сердцах, а вместо этого у нас будут лишь «посещения короткие и редкие». Увы, увы, как часто мы отгоняем обитающего в нас Христа, потому что наши сердца «загрязнены грехом», так что Он
«Могу только послушать у ворот
И услышать домашний кувшин внутри.
Христианские мужчины и женщины! вот идеал нашей жизни, к которому можно приблизиться (если не достичь его абсолютно во всей полноте) с гораздо большим совершенством, чем когда-либо было нами достигнуто. Возможно, через весь наш религиозный опыт проходит никогда не прерывающаяся линия света. Вместо этого здесь есть светлая точка, а там огромная пропасть тьмы, словно разбросанные фонари на обочине полуосвещенного убожеского пригорода какого-нибудь большого города. Это ли ваша христианская жизнь, разбитая многими перерывами и часто звучащая в ней торжественными словами удаляющегося божества, которые, как сообщает старая глубокая легенда, были услышаны в ночь перед сожжением Храма на Сионе: «Отойдем?» «Я встану и вернусь в Мое место, пока они не признают свои преступления». Бог желает и желает, чтобы Христос постоянно обитал в наших сердцах. Пребывает ли Он в вашем сознании в вашем сознании?
И затем последняя мысль, связанная с этой первой частью моей темы, заключается в том, что сердце, укрепленное Духом, способно стать храмом обитающего в нем Христа. Как нам подготовить палату для такого гостя? Как сможет какой-нибудь бедный обитатель какой-нибудь убогой хижины на обочине оборудовать ее под жилище принца? Ответ кроется в этих словах, которые предшествуют моему тексту. Вы не можете укрепить стропила, поднять крышу, украсить залы и обставить пол так, как подобает приезду короля; но вы можете обратиться к тому Божественному Духу, который расширит, украсит и оживит весь ваш дух и сделает его способным принять обитающего в вас Христа.
То, что эти две вещи, которые здесь рассматриваются как причина и следствие, могут в других аспектах рассматриваться как лишь различные фазы одной и той же истины, является лишь частью глубины и счастья учения, которое здесь представлено; ибо если вы всмотритесь в это глубже, то увидите, что Дух, укрепляющий силой, — это Дух Христов; и Он обитает в сердцах людей Своим Духом. Так что кажущаяся путаница, возникающая из-за того, что в других местах считается тождественным существом, понимаемым здесь как причина и следствие, вовсе не путаница, а объясняется и подтверждается глубокой истиной, согласно которой ничто, кроме пребывания Христа, не может подходить для этого. пребывание Христа. Меньший дар Его присутствия подготавливает его к большему; временное жилище для более постоянного. Там, где Он приходит в меньшей мере, Он открывает дверь и делает сердце способным к более полному пребыванию. «Тому, кто имеет, будет дано». Именно Христос в сердце делает сердце пригодным для обитания Христа в сердце. Вы не можете сделать это своими силами; обратитесь к Нему и позвольте Ему сделать вам храмы пригодными для Него.
II. Итак, теперь, во-вторых, обратите внимание на открытую дверь, через которую входит Христос, чтобы обитать, «чтобы верою вселиться в сердца ваши».
Точнее, мы можем перевести «через веру» и даже осмелимся предположить, что мысль о вере как об открытой двери, через которую Христос входит в сердце, полуотчетливо витала в уме апостола. Как бы то ни было, во всяком случае вера здесь представлена как средство или условие, посредством которого это жилище обретает силу. Стоит только поверить в Него, и Он приходит, привлеченный с небес, плывущий как бы на солнечном луче, входит в сердце и пребывает там.
Доверие, которое есть вера, — это неуверенность в себе. «Я живу на высоте и во святилище, с сокрушенными и смиренными духом». Реки текут не по вершинам гор, а вниз по долинам. Так и на возгордившемся и самодовольном сердце нет росы Его благословения, но к его бесплодию прилипает проклятие Гильвуа; но низменные земли, смиренные и смиренные сердца — это те места, в которых тихо текущие воды черпают свое русло и разливают свои благословения. Вера – это неуверенность в себе. Неуверенность в себе приносит Христа.
Вера – это желание. Никогда, никогда в истории мира не было и не может быть, чтобы стремление к Нему было стремлением, отброшенным назад, неудовлетворенным самому себе. Вам остается только довериться, и вы станете обладателем. Мы открываем дверь для входа Христа простым актом веры, и да будет благословенно Его имя! Он может протиснуться через очень маленькую щель, и Он не требует, чтобы врата были широко распахнуты, чтобы Он мог войти с некоторыми из Своих благословений.
Мистическое христианство ложного типа может многое сказать о пребывании Бога в душе, но оно портит все свое учение, настаивая на том, что условием пребывания Бога в душе является очищение души для принятия Его. Но вы не можете очистить свои сердца, чтобы внести в них Христа, вы должны позволить Ему прийти и очистить их процессом Своего пришествия и тем самым подготовить их для Его собственного пребывания. И, несомненно, Он придет, очистив нас от нашего зла и пребывая в наших сердцах.
Но не забывайте, что вера, приводящая Христа в дух, должна быть верой, действующей любовью, если она хочет сохранить Христа в духе. Вы не можете привести этого Господа в свои сердца ничем, что вы делаете. Человек, который очищает свою душу собственной силой и таким образом надеется привлечь в нее Бога, совершил ошибку, на которую указал Христос, когда Он сказал нам, что, когда нечистый дух выходит из человека, он оставляет свой дом пустым, хотя его подметут и украсят. Моральная реформация может изгнать бесов, она никогда не приведет к власти, и в пустоте очищенного и украшенного сердца есть приглашение семерым вернуться снова и заполнить его.
И хотя это правда, помните, с другой стороны, что человек-христианин может прогнать своего Учителя злыми делами. Говорят, что сладкие певчие птицы и пчелы, собирающие мед, всегда покидают окрестности, прежде чем там вспыхнет чума. И если можно так сказать, столь же быстро ощущать первое дыхание чумы является присутствие Христа, который не может жить со злом. Вы приносите Христа в свое сердце верой, без всякого труда; вы удерживаете Его там верой, которая производит святость.
III. И последний момент — это дары этого обитающего в нас Христа, «вы есть», или, как можно точнее перевести эти слова, «вы укоренены и утверждены в любви».
Куда Он приходит, Он приходит не с пустыми руками. Он приносит Свою любовь, и это, если мы принимаем ее сознательно, порождает в наших сердцах соответствующую и ответную любовь к Нему. Поэтому нет необходимости задавать здесь вопрос, означает ли «любовь» любовь Христа ко мне или мою любовь к небу. По природе дела включено и то, и другое: признание Его любви и мой ответ являются результатом Его вхождения в сердце. Эта любовь, Его признание и мой ответ представлены в этих словах в прекрасной двойной метафоре как почва, на которой укореняются и растут наши жизни, и фундамент, на котором наша жизнь строится и становится прочной. .
Нет необходимости подробно останавливаться на этих двух вещах, позвольте мне на мгновение коснуться их. Там, где Христос пребывает в сердце человека, любовь будет той самой почвой, в которой будет укореняться и расти его жизнь. Эта любовь будет мотивом всякого служения, она, как его продуктивная причина, будет лежать в основе всей плодотворности. Все добро и вся красота будут ее плодами. Вся жизнь будет подобна дереву, посаженному в эту богатую почву. Таким образом, жизнь будет расти не только благодаря усилиям, но и благодаря внутренней силе, черпающей свое питание из почвы. Это блаженство. Это рай на земле, где любовь должна быть почвой, в которой коренится наше послушание и из которой мы черпаем все питательные вещества, которые превращаются в цветы и плоды.
Там, где Христос обитает в сердце, любовь будет фундаментом, на котором будет прочно и надежно строиться наша жизнь. Благословенное сознание Его любви и радостный ответ моего сердца на нее могут стать основой, на которой покоится все мое существо, той основной мыслью, которая дает безопасность, спокойствие, устойчивость моей другой изменчивой жизни. Я могу так полагаться на Него, что в Нем я буду силен, и тогда моя жизнь не только вырастет, как дерево, с зелеными и широкими листьями, а ее плоды будут естественным результатом ее жизненной силы, но и поднимется. как какое-то величественное здание, шаг за шагом, столб за столбом, пока, наконец, там не будет установлен сияющий верхний камень. Тот, кто строит на этом фундаменте, никогда не будет сбит с толку.
Ибо помните, что, самое главное, слова моего текста могут означать, что Воплощенная Личная Любовь становится той самой почвой, на которой завязывается и цветет моя жизнь, на которой основана моя жизнь.
«Ты, моя Жизнь, о позволь мне быть
Укоренен, привит, построен в Тебе».
Христос есть Любовь, а Любовь есть Христос. Тот, кто укоренен и утвержден в любви, имеет корни своего существа и основание своей жизни, закрепленные и закрепленные в этом Господе.
Итак, дорогие братья, отправляйтесь на небеса, как те двое по дороге в Эммаус; и, как Фра Анджелико нарисовал их на стене своего монастыря, протяните свои руки, возложите их на Его и скажите: «Пребудьте с нами». Оставайся с нами!» И придет ответ: «Это мой покой навеки; здесь, — тайна любви! — буду я обитать, ибо я этого желал, даже в тесной комнате твоего бедного сердца.
 

	Еф. iii. 18, 19 — ЛЮБОВЬ НЕИЗВЕСТНАЯ И ПОЗВАННАЯ
«Чтобы вы… могли постичь вместе со всеми святыми, что такое широта, и длина, и глубина, и высота; и познать превосходящую разумение любовь Христову» (Еф. iii. 18, 19.
Это составляет третье прошение в этой великой молитве Павла, каждое из которых, как мы уже имели случай видеть в прежних проповедях, возвышается над предыдущим, является следствием предыдущего, ведет к нему и является причиной или причиной. повод для последующего.
Два предыдущих прошения были о внутренней силе, сообщаемой Божественным Духом, чтобы Христос мог обитать в наших сердцах, и чтобы мы могли быть укоренены и утверждены в любви. Результат реализации этих желаний в наших сердцах изложен здесь в двух положениях, которые по существу эквивалентны по смыслу. «Постичь» можно понимать почти так же, как «знать», с той лишь разницей, что первое, возможно, выражает более чисто интеллектуальный акт. И, как мы увидим в нашей следующей проповеди, «широта, длина, глубина и высота» — это неизмеримые измерения любви, которая во втором предложении описывается как «преходящее знание». Я намерен рассмотреть эти меры в отдельном разговоре и поэтому опускаю их сейчас из рассмотрения.
Таким образом, у нас есть здесь главным образом две мысли: одна, что только любящее сердце, в котором обитает Христос, может познать любовь Христову; а другой, что даже это сердце не может познать любовь Христову. Парадокс намеренен, но он понятен. Тогда позвольте мне разобраться, насколько это возможно, с этими двумя великими мыслями.
I. Во-первых, у нас есть мысль, что только любящее сердце может познать любовь Христа.
Библия использует это слово «знать», чтобы выразить две разные вещи; тот, который мы называем просто интеллектуальным восприятием; или, выражаясь более простыми словами, простое знание, которое человек может иметь по любому предмету изучения, а другое - глубокий и живой опыт, который является владением еще до того, как оно является знанием, и знанием, потому что оно является владением.
Первое из этих двух, познание, являющееся лишь работой разума, конечно, не зависит от любви. Человек может знать все о Христе и Его любви, не имея ни единой искры любви в своем сердце. И есть тысячи людей, которые, что касается простого интеллектуального понимания, знают об Иисусе Христе и Его любви столько же, сколько святой, ближайший к Престолу, и все же не имеют в себе ни малейшего следа любви к небу. Именно таких людей порождает широкое распространение христианства и привычка слушать проповеди. Их много, и среди них есть некоторые из нас, которые, что касается их головы, знают об Иисусе Христе и Его любви столько же, сколько любой из нас, и могли бы говорить об этом и спорить об этом, и сделать из этого выводы и держать всю систему евангельского христианства на кончиках пальцев. Ай! Оно у них на кончиках пальцев, оно никогда не приблизится к ним.
Есть знание, к которому любовь не имеет никакого отношения, и это знание, которого для многих людей вполне достаточно. «Познание надмевается», — говорит Апостол; в нездоровый пузырь самоуспокоенности, который однажды проколется и исчезнет, но «любовь растет» — устойчивая, медленно поднимающаяся, прочная ткань. Есть два вида знания: простое дребезжание представлений в мозгу человека, подобное семенам засохшего мака; очень много, очень сухой, очень твердый; это будет издавать шум, когда вы их встряхнете. И есть другой вид знания, который проникает глубоко в сердце и является единственным знанием, достойным называться по имени; и это знание — дитя, как сказано в моем тексте, любви.
Теперь давайте на мгновение задумаемся об этом. Любовь, говорит Павел, есть родительница всякого знания. Ну а теперь, можем ли мы найти какие-нибудь иллюстрации к подобным фактам в других регионах? Да! Я так думаю. Откуда мы знаем, действительно знаем, какие-либо эмоции? Только по опыту. Вы можете вечно говорить о чувствах и ничему не учите о них тех, кто их не испытал. Поэты всего мира воспевали любовь с момента сотворения мира. Но ни одно сердце не узнало, что такое любовь, даже из самых сладких и глубоких песен. Кто, как не отец, может словами научить отцовской любви или прийти к познанию ее усилием ума? И так со всеми остальными эмоциями. Только губы, выпившие чашу сладости или горечи, могут сказать, насколько она сладка или насколько горька, и даже когда они, умудренные опытом, высказывают свои самые глубокие сердца, слушатели лишь немногим становятся мудрее, если только они тоже не становятся мудрее. были учениками одной школы. Опыт — наш единственный учитель в вопросах чувств и эмоций, как и в низших областях вкуса и аппетита. Человек должен быть голоден, чтобы знать, что такое голод; он должен попробовать мед или полынь, чтобы познать вкус меда или полыни, и точно так же он не может познать горя, кроме как чувствуя его боль, и должен любить, если хочет познать любовь. Опыт — наш единственный учитель, и плата за ее обучение в школе высока.
Точно так же, как слепого невозможно заставить понять славу восхода солнца или свет в далеких горах; как глухой может читать книги об акустике, но они не дадут ему понятия, что значит слушать Бетховена, так и мы должны иметь любовь к небу, прежде чем узнаем, что такое любовь к небу, и мы должны сознательно переживать любовь Христа, прежде чем мы узнаем, что такое любовь Христа. Мы должны иметь любовь к небу, чтобы глубоко и живо обладать любовью Христа, хотя верно также и то, что мы должны знать и чувствовать любовь Христа в наших ответных сердцах, если мы хотим когда-либо полюбить Его в ответ. снова.
Таким образом, во всех играх и противодействиях любви между Христом и нами, а также во всех реакциях познания и любви остается верным то, что мы должны быть укоренены и утверждены в любви, прежде чем мы сможем познать любовь, и должны иметь Христа, обитающего в наших сердцах. , для того глубокого и живого обладания, которое, когда оно сознает себя, является знанием и навсегда чуждо лишенному любви сердцу.
«Его надо любить, прежде чем это тебе
Он покажется достойным вашей любви.
Если хочешь познать блаженство любви Христовой, люби Его и открой свои сердца для входа Его любви к тебе. Любовь – родительница глубоких, истинных знаний.
Конечно, прежде чем мы сможем полюбить невидимого человека и поверить в его любовь, мы должны знать о нем теми обычными средствами, с помощью которых мы узнаем обо всех лицах, находящихся вне круга нашего зрения. Итак, перед любовью, которая, таким образом, является родителем глубокого, истинного знания, должно быть знание путем изучения и доверия свидетельствам о Христе, которые предоставляют факты, на которых только и может питаться любовь. Понимание играет свою роль в том, чтобы привести сердце к любви, и тогда сердце становится истинным учителем. Кто любит, тот знает Бога, ибо Бог есть любовь. Тот, кто укоренен и утвержден в любви, потому что Христос обитает в его сердце, будет укреплен, чтобы познать любовь, в которой он укоренен. Христос внутри нас познает любовь Христа. Мы должны сначала «вкусить», а потом «увидеть», что Господь благ, как с глубокой истиной говорит об этом псалмопевец. Сначала присвоение и питание Богом, затем ясное восприятие умом сладости вкуса. Сначала удовольствие; затем размышления об удовольствии. Сначала любовь; и тогда овладело сознанием любви Христовой и испытана любовь к небу. Сердце должно быть основано на любви, чтобы человек мог познать любовь, превосходящую знание.
Тогда заметьте, что здесь есть и другое условие для этого глубокого и благословенного познания, изложенного в этих словах: «Дабы вы могли постичь со всеми святыми». Другими словами, наше знание любви Иисуса Христа во многом зависит от нашей святости. Если мы чисты, мы узнаем. Если бы мы были всецело преданы Ему, мы бы полностью познали Его любовь к нам, и в той мере, в какой мы чисты и святы, мы познали бы ее. Наше сердце похоже на телескоп-рефлектор, малейшее дуновение на зеркало которого заставит все звездные возвышенности, которые оно должно отбрасывать, потускнеть и потускнеть. Малейшая влага в атмосфере, хотя она и совершенно незаметна там, где мы стоим, будет достаточно плотной, чтобы закрыть прекрасные, блестящие, снежные вершины, опоясывающие горизонт, и не оставить ничего видимого, кроме приземленности и обыденности прозаической равнины.
Если вы хотите познать любовь Христову, прежде всего эта любовь должна очистить ваши души. Но тогда вы должны хранить свои души в чистоте, будучи уверенными в том, что только одно око полно света, и что те, кто не являются «святыми», бредут ощупью во тьме даже в полдень, и пока они озарены солнечным светом Его любви, совершенно не осознают этого. И вот мы получаем эту жалкую и загадочную трагедию мужчин и женщин, идущих по жизни, как и многие из вас, в самом сиянии и фокусе любви Христовой, никогда не видя ее и ничего о ней не зная.
Обратите внимание еще раз на начало этого пути познания, который мы таким образом наметили. Должен быть, говорит мой текст, обитающий в нас Христос и, следовательно, глубокий и устойчивый опыт Его любви, и тогда мы познаем любовь, которую мы таким образом испытываем. Но как происходит это пребывание? Это вопрос для нас. Познание Его любви — это блаженство, это мир, это любовь, это все; как мы увидим, рассматривая последнюю стадию этой молитвы. Это знание возникает из нашего общения и обладания любовью Божией, которая находится в Господе. Как приходит это общение и обладание любовью Божией в Господе? Это самый важный вопрос. Что является началом всего? «Чтобы Христос верою вселился в ваши сердца». Это врата, через которые мы с вами можем пройти, и через которые мы должны пройти, если вообще хотим овладеть и осознать великую любовь Христа. Вот путь познания. Прежде всего, для нас должно быть простое историческое знание фактов жизни и смерти Христа, с учением Священного Писания об их значении и силе. И затем мы должны превратить эти истины из простых представлений в жизнь. Недостаточно знать любовь Бога к нам в самом низшем смысле слова «знание». Многие из вас знают это, кто никогда не получал от этого никакого благословения за все свои дни, и никогда не получит, если только вы не изменитесь. Помимо «знания» должна быть «вера» в любовь. Вы должны воплотить это понятие в живой факт своего опыта. Вы должны перейти от простого дела понимания Евангелия к высшему акту веры. Вы не должны довольствоваться знанием, вы должны доверять. А если ты это сделал, то все остальное последует, и в храм откроется маленькая, узкая, низкая дверь смиренной самоуверенной веры, через которую человек проползает на коленях, оставив снаружи весь свой грех и свое бремя. дворец – большое место, в котором любовь Христа передается душе.
Братья, это учение моего текста должно быть для каждого из нас радостью и Евангелием. Для мудрых и разумных нет царской дороги в сладость и глубину любви Христовой. Разум не более является органом постижения любви Христовой, чем ухо — органом восприятия света, а сердце — органом изучения математики. Благословен Бог! высшие дарования не даются умным людям, людям гениальным и одаренным, образованным и утонченным, но они открыты для всех людей; и когда мы говорим, что любовь есть родитель познания и что условием познания глубин сердца Христова является простая любовь, которая есть дитя веры, мы лишь говорим другими словами то, что Учитель воплотил в Своей благодарственной молитве: Благодарю Тебя, Отец! Господь неба и земли, потому что Ты сокрыл сие от мудрых и разумных и открыл младенцам».
И это так не потому, что христианство, будучи глупой системой, может обращаться только к дуракам; не потому, что христианство, противоречащее мудрости, не может рассчитывать на то, что его примут мудрые и образованные, а потому, что мозг человека так же мало связан с его доверчивым принятием Евангелия Иисуса Христа, как глаза человека имеют отношение к его способности услышать голос. Поэтому, видя, что мудрые и предусмотрительные, и культурные, и умные, и гениальные люди всегда составляют меньшинство расы, давайте мы, грубые люди, которые не являются ни мудрыми, ни умными, ни культурными, ни гениями, будем благодарны что все это не имеет ничего общего с нашей способностью познавать и обладать лучшей мудростью и высшими сокровищами, но что на этом пути не заблуждается идущий человек, хотя бы и дурак, и все узкие лбы и ограниченное понимание, и бедные, простые необразованные люди, так же как философы и гении, должны учиться любви сердцем, а не головой, и чувством нужды, смиренным доверием и ежедневным опытом должны присваивать и высасывать благословение, заключенное в любви Иисуса Христа. . Благословенно имя Его! Конец всей аристократии культуры и высокомерия интеллекта заключается в той великой истине, что мы обладаем глубочайшим знанием и высшей мудростью, когда любим и посредством нашей любви.
II. Теперь несколько слов о другой мысли здесь, что даже любящее сердце не может познать любовь Христа.
«Это превосходит знание», — говорится в моем тексте. Я не думаю, что парадокс познания любви Христовой, которая «превосходит познание», можно объяснить, понимая «знать» и «познание» в двух разных смыслах, о которых я уже говорил, чтобы мы могли испытать и познать посредством сознательного опыта ту любовь, которую простое понимание неспособно постичь. Это, конечно, объяснение, которое можно было бы защитить, но я считаю, что гораздо вернее для смысла апостола предположить, что он использует слова «знать» и «познание» оба раза в одном и том же смысле. Таким образом, мы получаем знакомые мысли, которых я коснусь очень кратко.
Наше знание о любви Христа, хотя и реальное, но неполное и должно быть таковым всегда. Мы с вами верим и надеюсь, что любовь Христа — это не человеческая любовь или, по крайней мере, что она больше, чем человеческая любовь. Мы верим, что это излияние к нам любви Божией, что вся полнота божественного сердца изливается через этот узкий канал человеческой природы Господа нашего, и потому что поток бесконечен и Источник бесконечен.
Полагаю, мне нет необходимости показывать вам, что люди могут иметь и что на самом деле мы обладаем реальным, действительным и надежным знанием о том, что бесконечно; хотя у нас, конечно, нет адекватных и полных знаний об этом. Но я только напоминаю вам, что мы имеем перед собой в любви Господней нечто такое, что хотя разум сам по себе и не может постичь этого, но разум, ведомый сердцем, может ухватить и может найти в нем бесконечные сокровища. Мы можем возложить свои бедные руки на Его любовь, как ребенок может положить свою крошечную ладошку на подножие какой-нибудь огромной скалы, и удерживать эту любовь в реальном понимании настоящего знания и уверенности, но мы не можем обхватить ее руками и почувствовать что мы понимаем и воспринимаем. Давайте будем благодарны, что мы не можем.
Его любовь может стать для нас предметом познания только в том виде, в котором она раскрывается в своих проявлениях. Но и после этих явлений оно остается неизреченным и неизреченным даже Крестом и гробом, даже славой и престолом. «Это так же высоко, как небо; что ты можешь сделать? глубже ада; что ты можешь знать? Мера его длиннее земли и шире моря».
У нас нет меры, с помощью которой мы могли бы перевести в термины нашего опыта и таким образом представить себе, какова была глубина шага, который Христос сделал по побуждению Своей любви, от Престола до Креста. . Мы не знаем, что Он предупредил; мы не знаем и никогда не узнаем, через какие глубины тьмы и душевной агонии Он прошел по велению Своей всепреходящей любви к нам. Мы также не знаем последствий этой великой работы по лишению Себя Своей славы. У нас нет средств, с помощью которых мы могли бы оценить тьму и глубину страданий, от которых мы были избавлены, а также высоту и сияние славы, к которой мы должны быть вознесены. И до тех пор, пока мы не сможем определить и измерить нашими компасами обе эти крайности возможной человеческой судьбы, пока мы не спустимся в глубочайшую пропасть бездонной ямы растущего отчуждения и нищеты и не поднимемся выше высочайшего предела всего бесконечного прогресса в Свет, слава и богоподобие, мы не раскинули наши циркули достаточно широко, чтобы коснуться двух полюсов этой великой сферы — бесконечной любви Иисуса Христа. Итак, мы склоняемся перед ним, мы знаем, что обладаем им знанием более надежным и достоверным, более глубоким и действительным, чем наше знание о должном, кроме нас самих; но, тем не менее, оно находится за пределами нашего понимания, оно недосягаемо возвышается над нами в высоте своей славы и простирается глубоко под нами в глубине своего снисхождения.
И точно так же мы можем сказать, что эта познанная любовь превосходит знание, поскольку наш опыт ее никогда не может ее исчерпать. Мы подобны поселенцам на каком-то большом островном континенте — как, например, на австралийском континенте в течение многих лет после его первого открытия — тонкая полоска населения вокруг побережья тут и там, и все лоно земли неисследовано и неизведано. . Итак, после всех переживаний и всего блаженного участия в любви Иисуса Христа, которые приходят к каждому из нас по нашей вере, мы лишь коснулись поверхности, но коснулись краев, но получили каплю того, что, если бы оно постигло нас. в полноте потока, подобно Ниагаре любви, сокрушит наш дух.
Итак, в нашей досягаемости не только сокровище творческих привязанностей, которые приносят радость в жизнь, когда они приходят, и тьму над ней, когда они уходят; у нас есть не только человеческая любовь, которая, если можно так сказать, всегда подносит палец к губам, прощаясь с нами; но мы можем обладать любовью, которая пребудет с нами навсегда. Люди умирают, Христос жив. Мы можем истощить людей, мы не можем истощить Христа. Мы можем следовать за другими объектами преследования, каждый из которых имеет ограниченную способность удовлетворять и рано или поздно приедается для измученных чувств, или рано или поздно вырывается из больного сердца. Но вот любовь, в которую мы можем проникнуть очень глубоко и не бояться истощения; море, в которое мы можем броситься, и не бояться, что, как какой-нибудь опрометчивый ныряльщик, бросившийся на мелководье, где, как он думал, есть глубина, мы можем получить синяки и ранения. Мы можем найти в Господе бесконечную любовь, которая необходима бессмертному сердцу. Войди через низкую дверь веры, и твое ограниченное сердце обретет радость бесконечной любви к обладанию ею, и твоя смертная жизнь поднимется, преображенная, в бессмертное и растущее участие в бессмертной Любви пребывающего и неиссякаемого Христа.
 

	Еф. iii. 18. ПАРАДОКС МЕРЫ ЛЮБВИ
«Широта, и длина, и глубина, и высота» (Еф. iii. 18.
Которого? Я думаю, что в ответе не может быть никаких сомнений. Следующий пункт, очевидно, является продолжением идеи, начатой в нашем тексте, и гласит: «И познать превосходящую разумение любовь Христову». Тогда это неизмеримая мера; безграничные границы и размеры любви Христовой, воспламеняющие здесь мысли апостола. Конечно, у него не было в уме отдельного представления о каждой из этих мер величины, но он собирал их вместе просто для того, чтобы выразить одну мысль о величии любви Христовой. Глубина и высота имеют одинаковые размеры, измеренные с противоположных концов. Один начинается сверху и идет вниз, другой начинается снизу и идет вверх, но расстояние в обоих случаях одинаковое. Итак, у нас есть три измерения твердого тела — ширина, длина и глубина.
Я полагаю, что могу рискнуть использовать эти выражения с несколько иной целью, чем та, для которой их употребляет Апостол; и видеть в каждом из них отдельный и благословенный аспект любви Божией в Господе, Господе нашем.
I. Какова же широта этой любви?
Оно столь же широко, как и человечество. Как все звезды лежат на небосводе, так и все творения покоятся на небесах Его любви. Человечество имеет много общих черт. Мы все страдаем, все грешим, все голодаем, все стремимся, надеемся и умираем; и, благословен Бог! все мы находимся в совершенно одинаковом отношении к божественной любви, заключенной в Господе. В великой семье Господа нет приемных детей, и никто из них не получает более неохотно или менее обильной доли Его любви и доброты, чем любой другой. Широта любви Христовой, простирающаяся так же далеко, как род, и покрывающая его, как большой шатер, может вместить в праздничный день целое племя, широта любви Христовой — это широта человечества.
И оно универсально, потому что оно божественно. Ни один человеческий разум не может быть расширен до такой степени, чтобы охватить всех членов человечества, и ни одно человеческое сердце не может быть настолько освобождено от себя, чтобы быть способным к этой абсолютной универсальности и беспристрастности привязанности. Но интеллектуальные трудности, которые мешают широте наших привязанностей, и моральные трудности, которые стоят на этом пути еще более хмуро и грозно, не имеют власти над той любовью Христовой, которая близка и нежна и цепляется со всеми нежность и близость и цепкость человеческой привязанности и возвышенной и всеобщей и бесстрастной и вечной, со всей высотой и широтой и спокойствием и вечностью божественного сердца.
И эта широкая любовь, широкая, как человечество, не поверхностна, потому что она широка. Наша любовь слишком часто подобна устью какого-то великого потока, который течет глубоко и мощно, пока его удерживают в узких берегах, но, как только он расширяется, становится медленным, бессильным и поверхностным. Интенсивность человеческой привязанности варьируется обратно пропорционально ее протяженности. Всеобщая филантропия есть бесстрастное чувство. Но любовь Христа глубока, хотя и широка, и не терпит уменьшения, потому что она разделена между множеством людей. Это похоже на великий пир, который Он Сам устроил для пяти тысяч мужчин, женщин и детей, сидевших на траве, «и все ели и насытились».
Вся любовь – собственность каждого ее получателя. Он любит не так, как мы, которые отдают часть своего сердца одному, а часть другому и делятся сокровищем наших привязанностей со множеством людей. Весь этот дар принадлежит каждому, как весь солнечный свет попадает в каждый глаз, и как каждый смотрящий видит путь луны через темные воды, простирающийся от места, где Он стоит, до центра света.
Эта широкая любовь, универсальная, как человечество, и глубокая, как бы она ни была широка, универсальна, потому что она индивидуальна. Нам с вами приходится, как мы говорим, обобщать, когда мы пытаемся расширить наши привязанности за пределы домашнего хозяйства, семьи и личных друзей, а обобщение является признаком слабости и ограниченности. Никто не может любить абстракцию, но любовь Бога и любовь Христа не действуют таким образом. Он индивидуализирует, любя каждого и, следовательно, любя всех. Именно потому, что у каждого человека есть место в Его сердце отдельно, отдельно и заметно, у всех людей есть место там. Итак, наша задача — индивидуализировать эту широкую, всеобщую любовь и сказать в простоте радостной веры: «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня». Широта охватывает весь мир, и вся широта сгущается, если можно так сказать, в луч света, который может пробиться сквозь самую узкую щель отдельной души. Есть два способа рассуждать о любви Христовой, оба они действительны, и оба мы должны использовать их. У нас есть право сказать: «Он любит всех, поэтому Он любит меня». И мы имеем право сказать: «Он любит меня, поэтому Он любит всех». Ведь любовь, которая снизошла ко мне, никогда не может пройти мимо ни одной человеческой души.
Какова широта любви Христовой? Он широк, как человечество, и узок, как я сам.
II. Затем, во-вторых, какова продолжительность любви Христа?
Если мы будем думать о Нем только как о человеке, каким бы возвышенным и совершенным он ни был, мы с вами не имеем ничего общего в этом мире с Его любовью. Когда Он был здесь, на земле, это могло быть каким-то смутным образом ниспослано сквозь века, как призрачный призрак любви может подняться в сердце великого государственного деятеля или филантропа для еще не родившихся поколений, на которые, как Он смутно предвидит, повлияет Его жертва и служение. Но мы не называем это любовью. Такое бедное, бледное, призрачное существо не имеет права на теплое, пульсирующее имя; не имеет права требовать от нас ответного трепета привязанности. Если вы не думаете об Иисусе Христе как о чем-то большем и отличном от чистейшей и высочайшей доброжелательности, которая когда-либо обитала в человеческом облике, я не знаю ни одного понятного смысла, в котором длина Его любви могла бы быть растянута, чтобы коснуться вас.
Если мы довольствуемся этим совершенно неадекватным и неубедительным представлением о Нем и Его природе, то, конечно, между каким-либо человеком на земле и Ним не существует настоящей связи, и абсурдно говорить о том, что Его теперешняя любовь каким-либо образом простирается на меня. . Но мы должны поверить, поднявшись до полной высоты христианского представления о природе и личности Христа, что, когда Он был здесь, на земле, божественное, обитавшее в Нем, настолько сообщало и вдохновляло человеческое, что любовь Его человеческого сердца был способен охватить целое и разделить отдельных людей, которые должны были составить расу до конца времен; чтобы мы с вами, оглядываясь назад на все века и спрашивая себя, какова длина любви Христовой, могли сказать: «Она простиралась на все годы и достигла тогда, как достигает и сейчас, чтобы коснуться меня, к которому пришли концы земли». Его длина совпадает с продолжительностью существования человечества здесь или там.
Эта мысль о вечном бытии, когда мы относим ее к небу, возвышается над нами и отталкивает нас; и когда мы обращаем его к себе и думаем о своей жизни как о бесконечной, в мыслящем духе возникает странность и трепет, который почти сжимается. Но когда мы преобразуем ее в мысль о любви, длина которой бесконечна, тогда над всем безбрежным, туманным, меланхоличным морем вечности засияет свет, и каждая волна вспыхнет славой. Ужасно думать: «Навеки Ты Бог». Торжественно думать: «Мне суждено быть вечно»; но это жизнь, чтобы сказать: «О Христос! Любовь Твоя пребудет от века до века; и поскольку оно живо, то и я буду жить» — «О! благодарите Господа, ибо Он благ, ибо вовек милость Его».
Есть и другая мера продолжительности любви Христовой. 'Владелец! Сколько раз брат мой будет грешить против меня, и я прощу его? Не говорю тебе до семи раз, но до семидесяти раз по семь. Так сказал Христос, умножив в себе совершенство дважды — две семерки и десять — чтобы выразить идею безграничности. И закон, который Он установил для Своего слуги, является законом, который связывает Его самого. Какова длина любви Христовой? Вот одна из мер этого: как бы долго ни длился мой грех, это дольше; и белая линия Его любви уходит в бесконечность, далеко за ту точку, где заканчивается черная линия моего греха. Все, что не хватает вечного терпения, давно было бы исчерпано грехами вашими, моими и нашими братьями. Но жалостливый Христос, вечный Любитель всех блуждающих душ, смотрит с небес на каждого из нас; идет с нами во всех наших странствованиях, терпит нас во всех наших грехах, во всех наших преступлениях еще милостив. Его мольбы звучат, как некая нота в органе, непрерывно сохраняющаяся сквозь все остальные ноты. А вокруг Его престола написаны божественные слова, сказанные о нашей человеческой любви по образцу Его: «Милосердие долготерпит и милосердствует; не легко раздражается, не скоро гневается, все терпит». Продолжительность любви Христовой равна длине вечности и превосходит все человеческие грехи.
III. Опять же, какова глубина этой любви?
Глубина и высота, как я сказал в начале этих замечаний, — это всего лишь два способа выражения одного и того же измерения. Для одного мы начинаем сверху и измеряем вниз, для другого мы начинаем снизу и измеряем вверх. Вершина — Трон; а мера понижения, как ее выразить? В каких терминах расстояния мы должны это выразить? Далеко ли от Престола Вселенной до яслей Вифлеемских, и Голгофского креста, и гроба в саду? В этом глубина любви Христовой. Как бы далеко ни было расстояние от этой высоты равной божественности в лоне Отца и сияющей славой, до смирения образа слуги и скорбей, ограничений, отвержений, боли и смерти - это мера глубины любви Христовой. Мы можем оценить глубину любви Христа, сказав: «Он пришел свыше, Он обитал с нами», как будто какая-то планета должна была сойти со своего пути и погрузиться вниз, среди тумана и тесноты нашей земной атмосферы.
Известный современный учёный выдвинул предположение, что зарождение жизни на этой планете произошло из-за падения на неё осколков метеорита или аэролита из какой-то другой системы с частицей органической жизни на ней, из которой все сложилось. Что бы ни происходило в отношении физической жизни, это абсолютно верно и в отношении духовной жизни. Все это происходит потому, что этот сшедший с небес Христос спустился по длинной лестнице воплощения и принес с собой в облака и гнет нашей земной атмосферы зародыш жизни, который Он посадил в сердце человечества, чтобы там распространять навсегда. Вот мера глубины любви Христовой.
И есть еще один способ измерить это. Грехи мои глубоки, мои беспомощные страдания глубоки, но они поверхностны по сравнению с любовью, которая спускается под всякий грех, которая глубже всякого горя, которая глубже всякой необходимости, которая не уклоняется от всякой деградации, которая отворачивается не от убожества, тот, кто не гнушается никаким злом, чтобы отвратить от него свое лицо. Самая чистая страсть человеческого благожелания не может не сознавать иногда отвращения, примешивающегося к ее жалости и ее усилиям, но любовь Христова сводится к самым запавшим. Как бы далеко ни опускалась в пропасть деградации любая человеческая душа, под ней – вечные руки, под ней – Христова любовь. Когда угольный карьер блокируется каким-то взрывом, ни один отважный спасательный отряд не отважится спуститься в самые глубокие глубины ядовитой тьмы, пока не будет восстановлена вентиляция. Но этот любящий Христос спускается, спускается, спускается в самую густую, самую пагубную атмосферу, пропахшую грехом и тлением, и протягивает спасительную руку самой жалкой и самой низшей из всех жертв. Как глубока любовь Христа! Глубокие шахты греха и отчуждения подрываются и противодействуют Его любви. Грех – это бездна, тайна, насколько глубока знают только те, кто боролся с ним; но
'О любовь! ты, бездонная пропасть,
Мои грехи поглощены Тобой».
«Я брошу все их грехи в морскую пучину». Глубина любви Христовой уходит под все человеческие нужды, скорби, страдания и грехи.
IV. И наконец, какова высота любви Христовой?
Мы обнаружили, что способ измерения глубины состоит в том, чтобы начать с Престола и спуститься к Кресту и к отвратительным безднам зла. Способ измерения высоты состоит в том, чтобы начать с Креста и мерзких бездн зла и подняться к Престолу. Иными словами, самое возвышенное во Вселенной, сияющая вершина и вершина, сияющие там, наверху, в сияющем тревожном свете, — это любовь Божия в Господе. Другие представления об этой божественной природе возникают высоко над нами и возвышаются над нашими мыслями, но вершиной всех них, как самой высшей, так и самой нижней, вне всего и, следовательно, высоко над всем, является любовь Божия, которая было открыто всем нам и приблизило нас, грешных людей, в мужественности и страсти нашего дорогого Христа.
И та любовь, которая таким образом возвышается над нами и сияет, как сияющий крест на вершине какого-нибудь высокого шпиля собора, не вспыхивает там, недоступная, и не лежит перед нами, как некая бездорожная пропасть, на которую не может надеяться ничто, не имеющее крыльев. подняться, но высота любви Христовой есть высота гостеприимная, на которую мы можем взойти. Более того, то небо любви, которое «выше наших мыслей», склоняется вниз, как это, по своего рода оптическому заблуждению, наклоняется к каждому из нас физическое небо, только с той благословенной разницей, что в естественном мире место, где небо касается земли, всегда является самой дальней точкой расстояния от нас; а в духовном мире место, где небо склоняется ко мне, всегда находится прямо над моей головой и является ближайшей ко мне точкой. Он пришел, чтобы вознести нас к Себе, и это вершина Его любви, которая несет нас, если мы захотим, все выше и выше, чтобы сесть на тот престол, где восседает Он Сам.
Итак, братья, любовь Христова окружает всех нас, как солнечное тропическое море может заключать в своих фиолетовых волнах множество пышных и счастливых островков. Итак, все мы, изолированные в своих маленьких индивидуальных жизнях, лежим в этом великом океане любви, все измерения которого неизмеримы и который простирается сверху, снизу, вокруг, безбрежный, без приливов, бездонный, бесконечный.
Но помните, этот океан любви вы можете исключить из своей жизни. Можно погрузить банку в середину Атлантики, дальше, чем когда-либо опускались зонды, и поднять ее на палубу такой сухой внутри, как если бы она лежала на духовке. Мужчины и женщины – и в этот момент я слушаю их – могут жить, двигаться и существовать в этом море любви, и никогда не впускать ни капли его богатейших даров в свое сердце или свою жизнь. . Откройте свои сердца, чтобы Он мог войти, со смиренной верой в Его великую жертву за вас. Ибо если верою Христос вселит в ваше сердце, тогда и только тогда опыт будет вашим путеводителем; и ты сможешь постичь безграничное величие, бесконечную длительность и абсолютное совершенство и познать превосходящую познание любовь Христову.
 

	
Еф. iii. 19. Кульминация всех молитв
«Чтобы вам исполниться всей полноты Божией» (Еф. iii. 19.
Многосвязная молитва апостола, которую мы рассматривали в последовательных проповедях, достигла своей вершины. Оно взлетает к самому Престолу Божию. Не может быть ничего выше и выше этой чудесной просьбы. Скорее может показаться, что просить слишком многого и как будто в экстазе молитвы Павел забыл пределы, отделяющие тварь от Творца, а также опыт грешных и несовершенных людей и стремился «забраться слишком высоко для смертной жизни под небом». И все же молитвы Павла — это Божьи обетования; и мы имеем право воспринимать эти восторженные прошения как отдельные декларации Божьего желания и цели для каждого из нас; как цель, которую Он имел в виду в неизреченном даре Своего Сына; и как неизбежный результат Его милостивого воздействия на все верующие сердца.
На первый взгляд это кажется парадоксальным невозможным; при более глубоком и тщательном рассмотрении оно становится для каждого из нас возможностью, а значит, и обязанностью; уверенность для всех искупленных в полной мере в будущем; и, увы! упрек нашей низкой жизни и слабым ожиданиям. Давайте же посмотрим на прошение с желанием как можно глубже ощутить его глубину и осознать его ценность.
I. Прежде всего подумайте вместе со мной о значении этой молитвы.
«Полнота Бога» — это еще одно выражение всей суммы и совокупности всех энергий, сил и атрибутов божественной природы, совокупного Божества в его полноте и изобилии.
«Бог есть любовь», — говорим мы. Что это значит, как не то, что Бог желает отдать всего Себя творениям, которых Он любит? Что такое любовь в ее высоких и чистейших формах, какими мы видим их здесь, на земле; что такое любовь, как не бесконечное стремление отдать себя? И когда мы провозглашаем то, что является вершиной и кульминацией откровения нашего Отца в личности Его Сына, и говорим последними высказываниями Писания, что «Бог есть любовь», мы, другими словами, провозглашаем, что сама природа и глубочайшее желание и цель божественного сердца – излить себя на пустоту и нужду Его скромных созданий потоками, которые ничего не удерживают. Какой бы высокой, чудесной и непостижимой для простого понимания ни была эта мысль, ясно, что это сокровенный смысл всего, что говорит нам Писание о Боге как о «части Его народа» и о нас, как о существах, находящихся под небесами и в Господь «наследники Божии» и обладатели Его Самого.
Итак, в качестве обетования, которое сияет в этих великих словах, мы имеем эту чудесную перспективу того, что божественная любовь, истина, святость, радость во всей их богатой полноте вседостаточного изобилия могут излиться на нас. Все Божество является нашей собственностью; ибо полнота Бога — это не далекое сокровище, лежащее за пределами человеческого понимания и вне человеческого опыта. Разве мы не верим, что, используя слова этого апостола в другом письме, «отцу угодно было, чтобы в Нем обитала вся полнота»? Разве мы не верим, что, выражаясь словами того же послания, «в Господе обитает вся полнота Божества телесно»? Разве это изобилие ресурсов всего Божества не воплощено и не воплощено в Господе нашем Господе, чтобы оно могло быть рядом с нами, и чтобы мы могли протянуть руку и прикоснуться к нему? Это может быть парадокс для разума, полного метафизических загадок и паутины, но для сердца, знающего Христа, самого истинного и драгоценного. Бог собран в Иисусе Христе, и вся полнота Божья, что бы это ни значило, воплощена в Человеке Христе Иисусе, чтобы от Него она могла быть передана каждой желающей душе.
Ибо, цитируя другие слова другого учителя Нового Завета: «От полноты Его мы получили все, и благодать на благодать», и цитируя слова в другой части того же послания, мы можем «все прийти к совершенному человеку». в меру полного возраста Христова». Итак, высоко над нами и недоступной может показаться эта ужасная мысль о «полноте Бога», как зенит неизмеримых небес кажется нам бедными созданиями, ползающими по плоской земле, она приближается, приближается, приближается, все ближе и, наконец, становится кущей среди нас, когда мы думаем, что в Нем обитает вся полнота, и она еще ближе приближается и входит в наши сердца, когда мы думаем, что «от полноты Его все мы получили».
Затем, еще дальше, обратите внимание на еще одно слово в этом прошении: «Чтобы вы насытились». Иными словами, молитва Павла, а также цель и желание Бога в отношении нас заключаются в том, чтобы все наше существо было настолько пропитано и наполнено внутренней божественностью, что в нашем нынешнем состоянии и способности не останется места для чего-то большего, и не будет чувства чего-то большего. желание или ноющая пустота.
Ах, братья! когда мы думаем о том, как жадно мы пили из вонючих луж земли и как после каждого глотка оставалась мучительная жажда, нам приятно услышать, как Он говорит: «Вода, которую Я дам будет в нем источник воды, текущий в жизнь вечную», — и «кто пьет воду сию, не будет жаждать вовек». Наши пустые сердца, с их переживаниями недостаточности и тщетности всех земных удовольствий, стоят там, как кувшины с водой на деревенской свадьбе, и Учитель говорит: «Наполните их до краев». И тогда, от Его прикосновения, вода наших бедных, безвкусных, земных наслаждений превращается и возвышается в новое вино Его Царства. Мы можем быть наполнены и удовлетворены полнотой Бога.
Есть еще один момент, касающийся значения этой молитвы, которого я должен кратко коснуться. Как скажет вам наша Пересмотренная Версия, мой текст буквально переводится как «наполненный» (не совсем) «всей полнотой Бога»; что наводит на мысль не о законченной работе, а о процессе, и о растущем процессе, как будто все больше и больше этой великой полноты может переходить в человека. Предположим, несколько сосудов, согласно старой иллюстрации о степенях славы на небесах; каждый из них полон, но количество, содержащееся в одном, намного меньше того, которое может вместить другой. Добавьте к иллюстрации, что сосуды могут расти и что наполнение заставляет их расти; как сморщенный мочевой пузырь, когда вы пропускаете в него газ, расширяется и округляется, и все складки разглаживаются. Такова здесь мысль апостола, что идет процесс наполнения, который может удовлетворить тогдашние желания, потому что он наполняет нас до тогдашних способностей нашего духа; но в самом процессе такого наполнения и удовлетворения эти духи становятся способными вмещать большие меры Его полноты, которые поэтому вливаются в него. Таково, как я понимаю, в общих чертах и в общих чертах значение этой великой молитвы.
II. Теперь обратимся к краткому рассмотрению возможности исполнения этого прошения.
Как я уже сказал, это звучит так, как будто это слишком много, чтобы желать. Конечно, никакое желание не может выйти за рамки этого желания. Вопрос в том, может ли здравое и скромное желание дойти до этого; и может ли человек молиться такой молитвой с реальной верой в то, что он получит ответ здесь и сейчас? Я говорю да!
Есть две трудности, которые сразу начинаются.
Люди скажут: разве такая молитва, звучащая из уст человека, не забывает пределы, ограничивающие возможности существа? Может ли конечное содержать Бесконечное?
Ну, это словесная загадка, и я отвечаю: да! Конечное может содержать Бесконечное, если вы говорите о двух любящих сердцах, одно из которых Божье, а другое — мое. Мы должны очень ясно и отчетливо держать перед собой широкую и твердую линию разграничения между творением и Творцом, иначе мы попадем в пантеистическую область, где исчезнут и творение, и Творец. Но существует как христианский, так и атеистический пантеизм, и до тех пор, пока мы ясно сохраняем в уме сознание личного различия между Богом и Его ребенком, чтобы ребенок мог повернуться и сказать: «Я люблю Тебя», и Бог может посмотреть вниз и сказать: «Я благословляю тебя»; тогда всякое отождествление, взаимное пребывание и передача от Него Самого Себя возможны и рассматриваются как цель и завершение христианской жизни.
Конечно, в чисто абстрактном и философском смысле Бесконечное не может содержаться в конечном; а атрибуты, которые выражают бесконечность, такие как вездесущность, всеведение, всемогущество и т. д., указывают на вещи в Господе, о которых мы можем знать лишь немногое и о которых невозможно сообщить. Но это не самое божественное в Господе. 'Бог есть любовь.' Верите ли вы, что это высказывание раскрывает самые глубокие вещи в Нем? Бог есть свет, «и в Нем нет никакой тьмы». Верите ли вы, что Его свет и Его любовь ближе к центру, чем эти атрибуты силы и бесконечности? Если мы верим в это, тогда мы можем вернуться к моему тексту и сказать: «Любовь, которая есть Ты, может войти в меня; свет, который есть Ты, может излиться в мою тьму; святость, которая есть Ты, может войти в мою нечистоту. Небеса небес не могут вместить Тебя. Ты обитаешь в смиренном и сокрушенном сердце».
Итак, дорогие братья, старые легенды о могучих существах, которые сжимали свой рост и склоняли свои божественные головы, чтобы войти в хижину какого-нибудь бедняка и сидеть там, являются простой христианской реальностью. И вместо того, чтобы озадачивать себя метафизическими трудностями, которые являются лишь тенями, работой понимания или порождением слов, давайте послушаем Христа, когда Он говорит: «Мы придем к Нему и сотворим у Него обитель», и поверим что не невозможность воспламеняла надежду Апостола, когда он молился и в молитве пророчествовал, чтобы мы исполнились всей полноты Божией.
Затем перед нашим умом возникает еще одна трудность; и христиане говорят: «Как возможно, что в этой области несовершенства, окруженной немощью и грехом, как мы, такие надежды должны осуществиться для нас здесь?» Что ж, я бы предпочел ответить на этот вопрос, парируя и говоря: «Как возможно, что такая молитва могла исходить из вдохновенных уст, если бы не то, о чем просил Павел?» Неужели он тратил свое дыхание, когда молился таким образом? Разве мы, как христиане, не обязаны вместо того, чтобы измерять наши ожидания нашими достижениями, попытаться расширить наши достижения до того, что является нашими законными ожиданиями, и услышать в этих словах ответ на неверующее и неверующее сомнение, возможно ли такое? и уверенность в том, что это возможно.
Невозможное никогда не может быть долгом, и тем не менее нам заповедано: «Будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный». Невозможное никогда не может быть долгом, и тем не менее нам заповедано позволить Христу пребывать в наших сердцах.
Ой! если бы мы меньше верили в силу нашего греха, он имел бы меньшую власть над нами. Если бы мы больше верили в силу пребывающего в нас Христа, Он имел бы больше силы внутри нас. Если мы сказали себе: «Это возможно», мы должны сделать это возможным. Невозможность возникает только от нашей собственной слабости, от нашей собственной греховной слабости; и хотя это может быть правдой, и это правда, что никто из нас не будет жить без греха, пока мы пребываем здесь, верно также и то, что каждый момент прерывания нашего общения со Христом и, следовательно, каждый момент прерывания этого бытия» наполнены полнотой Божией», можно было бы избежать. Мы знаем о каждом таком случае, что могли бы помочь ему, если бы захотели, и нет смысла приводить какие-либо общие принципы о прилипании греха к людям, чтобы разрушить силу этого убеждения. Но если это убеждение действительно и если всякий раз, когда человек-христианин теряет сознание Бога в своем сердце, делающее его благословенным, он вынужден сказать: «Это была моя собственная вина, и Ты бы остался, если бы я захотел, то из этого следует, что возможно, несмотря на все несовершенство и грех земли, «наполниться всей полнотой Божией».
Итак, дорогие братья, примите эту молитву как образец своих ожиданий; и ох! воспринимайте это так, как мы все должны воспринимать это, как самый резкий упрек нашим действительным достижениям в святости и подобии нашему Учителю. Рядом с этими чудесными и торжественными словами, «наполненными полнотой Божьей», факты из жизни среднестатистических исповедующих христиан этого поколения и этого собрания; их пустота, их незнание божественного пребывания, их отсутствие в их опыте чего-либо, что хотя бы в малейшей степени соответствовало бы таким словам, как эти. Судите сами, не скорее ли человек склонится в здравом смысле своей греховности и недостоинства, если он имеет перед собой такой идеал, как этот из моего текста, чем если бы и он исчез из его жизни. Я, со своей стороны, верю, что одной из великих причин обмирщенности, греховности и механических формальностей, которые выедают жизнь христианства этого поколения, является тот факт, что Церковь в значительной степени утратила всякую реальную веру в возможность того, что христианские люди могут обладать полнотой Бога как своим нынешним опытом. И вот, когда они не находят этого в себе, они говорят: «О! все в порядке; это необходимый результат нашего несовершенного плотского состояния». Нет! Это все неправильно; и Его цель состоит в том, чтобы мы обладали Им во всей полноте Его радостной и освящающей силы в каждый момент нашей счастливой жизни.
III. В заключение следует сказать одно слово о средствах, с помощью которых эта молитва может быть исполнена.
Помните, что это последнее звено в цепи. Что касается вас, я бы потратил впустую целый месяц, если бы вы не почувствовали, что предыдущие ссылки необходимы, прежде чем это может быть достигнуто.
Но я коснусь лишь ближайшего из них и напомню, что именно Христос, обитающий в наших сердцах, наполняет их полнотой Божией. Куда Он приходит, Бог приходит. И куда Он приходит? Он приходит туда, где вера открывает Ему дверь. Если вы доверитесь Иисусу Христу, если вы не будете доверять себе, если вы обратитесь к Нему своими мыслями и сердцами, если вы позволите Ему войти в ваши души, а не закроете Его, потому что ваши души настолько полны, что нет место для Него там, тогда, когда Он придет, Он не придет с пустыми руками, но принесет с Собой полное Божество.
Чтобы наполниться Богом, должно произойти опустошение себя. И опустошение себя осуществляется в той вере, которая оставляет самоуверенность, самодовольство, самоуверенность, самообладание, самоугодие и полностью отдает себя дорогому Господу.
Требуется еще одно условие — предыдущее звено в этой плетеной цепочке. Сознательное переживание любви, которая находится в Господе, принесет нам «полноту Бога». Любовь — это сила; любовь это Бог; и когда мы живем в ощущении и переживании Божьей любви к нам, тогда у нас есть сила и у нас есть Бог. Подобно тому, как в некоторых из этих окаменевших потоков вода наполнена частицами, которые она откладывает на все, что находится на ее пути. Итак, если мы погрузим наши сердца в этот источник любви Христовой, он, струясь, окутает нас всеми божественными энергиями, растворенными в самом божественном, что есть в Господе – в Его собственной любви. Погружаясь в любовь, мы наполняемся полнотой.
Тогда держитесь рядом со своим Учителем. Все к этому приходит. Медитируйте на Него; не позволяй дням проходить, как они проходят, без того, чтобы мысль не была обращена к Нему. Не занимайтесь своей повседневной работой, не памятуя о Нем. Держите себя в Господе. Стремитесь испытать Его любовь, ту любовь, которая превосходит знание и известна только тем, кто ею обладает. И тогда, как древние живописцы с глубокой правдой изображали Апостола Любви с лицом, подобным его Учителю, живя рядом со Христом и глядя на Него, ты получишь от Его полноты, и «все мы, с открытым лицом, созерцая славу , превратятся в славу».
 

	Еф. iii. 20, 21 — БЕЗМЕРНАЯ СИЛА И БЕСКОНЕЧНАЯ СЛАВА
«Итак, Тому, Кто может сделать несравненно больше всего, о чем мы просим или о чем помышляем, по силе, действующей в нас, 21. Ему слава в Церкви небесной Иисусу во все века, в мире без конца. Аминь». iii. 20, 21.
Одна из целей и благословений верной молитвы — расширить выражаемые в ней желания и заставить нас более возвышенно думать о благодати, к которой мы обращаемся. Итак, в чудесной серии молитв, предваряющих текст, Апостол обнаружил, что его мысли о том, чего он может надеяться на своих братьев в Ефесе, становятся все сильнее с каждым пунктом. Его молитва возносится, как певчая птица, все расширяющимися взмахами, каждый выше в синеве и ближе к трону; и в каждой более сладкая и полная нота.
«Укрепленный силой Своего Духа»; «чтобы Христос верою вселился в ваши сердца»; «чтобы вы могли познать любовь Христову»; «чтобы вы исполнились всей полноты Божией». Здесь он прикасается к самому трону. За пределами этого ничего невозможно помыслить. Но хотя эта возвышенная просьба может быть концом мысли, это не конец веры. Хотя Бог не может дать нам ничего больше, чем есть, Он может дать нам больше, чем мы думаем, и больше, чем мы просим, когда просим об этом. Поэтому великое славословие нашего текста венчает и превосходит даже эту великую молитву. Чем выше поднимается истинная молитва, тем шире ее взгляд; и чем шире его взгляд, тем более он сознает, что горизонт его видения находится далеко в пределах доброй земли. И когда мы всматриваемся в то, что можем различить в полноте Бога, молитва превращается в благодарение, а славословие о быстром ответе будет следовать за последними словами мольбы. Так же и здесь; так может быть всегда.
Форма нашего текста свидетельствует об уверенности в молитве Павла. Буйный пыл его веры, а также его естественная порывистость и пылкость проявляются в громоздких словах, выражающих необъятность и длительность. Он подобен лучнику, который, приоткрыв рот, наблюдает за полетом своей стрелы в цель. Он смотрит на Бога, уверенный в том, что его просьба не напрасна. Давайте посмотрим вместе с ним, чтобы и мы могли с радостью ожидать великих дел от Бога. Обратите внимание:
I. Мера силы, которой мы доверяем.
Это послание примечательно частыми ссылками на божественное правило, или стандарт, или меру, в соответствии с которыми происходят великие дела искупления. «Вещи на земле» — исторические процессы, посредством которых спасение приходит к людям и действует в людях — всегда восходят к «вещам на небесах»; божественные советы, из которых они произошли. Фраза «согласно» постоянно встречается в этой связи в послании. Применяется преимущественно в двух направлениях. Иногда оно служит для того, чтобы выявить основание или причину искупительных фактов, как, например, в выражении, что они происходят «по Его благоволению, которое Он замыслил в Себе». мера, которой определяется действие этих искупительных фактов; как в нашем тексте, так и во многих других местах.
В этом послании изложены три основные формы этого стандарта или меры Искупительной Силы, и если мы рассмотрим их, это поможет нам понять величие мысли Апостола.
Итак, сначала возьмем это предложение в предыдущей части предыдущей молитвы: «чтобы Он даровал вам по богатству славы Своей». Таким образом, мерой дара, который мы можем надеяться получить, является мера полноты Бога. «Богатство Его славы» может быть не чем иным, как всем бесчисленным изобилием этой величественной и сияющей Природы, когда она изливается в ослепительном совершенстве своего собственного Самопроявления. И не что иное, как это великое сокровище, должно быть пределом и мерилом Его дара нам. Мы сыновья Царя, и пособие, которое Он дает нам еще до того, как мы перейдем к нашему наследству, пропорционально богатству нашего Отца. Та же самая изумительная мысль дается нам в этой молитве, отягощенной благословенной тяжестью неизреченных даров, «чтобы вы исполнились всей полноты Божией». Вот мера благодати, которой мы можем обладать. Только этот безграничный предел ограничивает возможности каждого человека и уверенность каждого христианина.
Следствие должно быть пропорционально причине. И какой эффект будет адекватным в качестве результата такой причины, как «богатство славы Его»? Не что иное, как абсолютное совершенство, полное превращение нашего темного, холодного существа в отраженный образ Его собственного пылающего сияния, непрерывное наполнение нашего собственного духа всеми благодатями и радостями, сродни Ему, вечный рост души вверх и к Богу. . Совершенство — это знак Божий во всех Его делах, точно так же, как несовершенство и падение ниже наших мыслей и желаний — это наш «знак в каждом послании» и нашем поступке. Возьмите самую тонкую иглу и поместите ее под микроскоп, и она будет вся неровная и неровная, тонкие, сужающиеся линии будут сломаны множеством выпуклостей и изгибов, а острие будет тупым и неуклюжим. Испытайте таким же образом травинку и посмотрите, насколько правильны ее очертания, насколько тонок и верен наконечник копья. Божья работа совершенна, человеческая неуклюжа и несовершенна. Бог не прекращает, пока не закончит. Когда Он отдыхает, это потому, что, глядя на Свою работу, Он видит все это «весьма хорошо». Его суббота — это суббота достигнутой цели, исполненного замысла. Дворцы, которые мы строим, всегда похожи на тот, что описан в истории, где одно окно остается темным и не украшенным драгоценностями, а остальные сияют красотой. Но когда Бог строит, никто не может сказать: «Он не смог закончить». В Своем великом дворце Он делает для нее «окна из агатов» и все ее «рамки из приятных камней».
Поэтому у нас есть право расширить наши желания и расширить нашу уверенность в том, чем мы можем обладать и чем мы можем стать, для этого, Его безграничной границы – «богатства славы».
Но другая форма, в которой мера или мера изложена в этом письме, такова: «Действие могучей силы Его, которую Он совершил в Господе, когда воскресил Его из мертвых» (I. 19, 20); или, как это выражается с модификацией, «благодать по мере дара Христова» (IV. 7). То есть мы имеем не только все богатство божественной славы как меру, до которой мы можем возвысить наши надежды, но чтобы небесное сияние не казалось слишком высоко над нами и слишком далеко от нас, мы имеем Христа в Его человеко-божественное явление, и особенно в великом факте Воскресения, представленном перед нами, чтобы через Него мы могли узнать, какими Бог желает, чтобы мы стали. Первая фаза стандарта может показаться абстрактной, туманной, и ее трудно связать с какими-либо определенными ожиданиями; и поэтому эта его форма конкретна, исторична и придает прекрасному идеалу человеческие черты. Его Воскресение есть высшая точка божественной силы, и на ту же ступень она вновь поднимется по отношению к каждому христианину. Господь во славе Своей воскресшей жизни и в богатстве даров, которые Он получил, когда вознесся на высоту, есть для нас образец и сила, исполняющая свой собственный образец. В Нем мы видим, кем может стать человек и кем должны стать Его последователи. Пределы этой власти не будут достигнуты до тех пор, пока каждая христианская душа не будет совершенно уподоблена этому подобию и не будет носить всю ее красоту на своем лице, и пока каждая христианская душа не будет возвышена до участия в достоинстве Господа и не сядет на Его престоле. Тогда, и не раньше, цель Божья будет исполнена и дар, измеряемый богатством славы Отца и полнотой благодати Сына, будет обладать или зачат в своей безмерной мере.
Но есть и третья форма, в которой представлен тот же самый стандарт. Именно такая форма встречается в нашем тексте и в других местах послания: «По силе, действующей в нас».
Что это за сила, как не сила Духа Божьего, живущего в нас? Таким образом, мы имеем меру или стандарт, установленный в терминах, применимых соответственно к Отцу, Сыну и Святому Духу. Во-первых, богатство славы Его; для второго — Его Воскресение и Вознесение; в-третьих, Его энергия действует в христианских душах. Первый переносит нас к тайнам Бога, где воздух слишком тонкий для наших грубых легких; второй приближается к земле и указывает нам на исторический факт, произошедший в этом повседневном мире; третий подходит к нам еще ближе и предлагает нам заглянуть внутрь и увидеть, не принесет ли то, что мы там сознаем, если мы истолкуем это в свете этих других мер, результаты столь же великие, как и они, и не откроет ли перед нами такая же прекрасная перспектива совершенной святости и соответствия божественной природе.
Внутри нас уже действует Сила, если мы христиане, о действии которой мы можем знать и по ней предсказывать меру даров, которые она может нам даровать. Мы можем оценить, что будет, исходя из того, что, как мы знаем, было, и по тому, что мы чувствуем. Другими словами, уже произведенные эффекты и опыт, который мы уже получили, несут в себе залог полноты.
Я полагаю, что если бы средневековая мечта когда-либо сбылась и алхимик когда-либо превратил крупицу свинца в золото, он мог бы со временем превратить весь свинец в мире, причем с достаточным количеством тиглей и печей. Первый шаг — это вся трудность, и если мы с вами превратились из врагов в сыновей и если в наших сердцах зажглась хотя бы одна искра любви к небу, это более могущественное изменение, чем любое, что еще предстоит сделать, чтобы сделать мы идеальны. Одно зерно изменилось, вся масса будет такой в свое время.
Нынешние действия этой власти несут в себе залог своего завершения. Странное смешение добра и зла в нашей нынешней природе, наши стремления, столь противоречивые и противоречивые, наша решимость, столь сломленная и фальсифицированная, проблески света и последующие затмения — все это в своей противоположности друг другу явно преходяще. и действия этой Силы внутри нас, хотя они часто и подавляются, столь же явно более сильны по своей природе и предназначены для победы и выживания. Подобно неотесанным глыбам, которые путешественники находят в давно заброшенных каменоломнях, из которых были построены египетские храмы, которым не суждено было быть завершенными, наш дух лишь частично «отполирован по подобию дворца», в то время как многое остается в грубо. Строители этих храмов сгнили, и их незавершенные работы будут лежать такими, какими они были, когда последнее долото коснулось их много веков назад, до рокового звонка; но камни для храма Божьего будут доведены до совершенства и расставлены по своим местам. Вся тройная Божественная причина нашего спасения является мерой и закладывает основание для наших надежд во славе Отца, благодати Сына и силе Святого Духа. Вознесем наш крик: «Совершай то, что касается меня, не оставляй дел рук своих», и мы получим в ответ древнее слово, свежее, как тогда, когда оно звучало давно среди звезд к спящему на рассвете. у подножия лестницы: «Я не оставлю тебя, пока не сделаю того, о чем говорил тебе».
II. Обратите внимание на связь божественной работы с нашими мыслями и желаниями.
Апостол в своей пылкой манере напрягает язык, чтобы выразить, насколько далеко простирается возможность божественного действия. Он способен не только сделать все, но и «превзойти все» — яростный способ выразить безграничное влияние этой милостивой силы. И то, что он подразумевает под этим «за пределами всего», более полно выражено в следующих словах, в которых он трудится, накапливая синонимы, чтобы передать свое ощущение трансцендентной энергии, которая ждет благословения: «превышающая в изобилии то, что мы просим». И как, увы! наши желания лишь сужены и узки по сравнению с нашими мыслями, он охватывает более широкую орбиту, когда добавляет «выше того, что мы думаем». Он просил чудесные вещи, но даже его самые далеко идущие просьбы далеко не соответствуют величию Божьей силы. Можно подумать, что даже это не может пойти дальше, чем наполнить нас «всей полнотой Божией». И не может; но оно может далеко превосходить наши представления о том, что это такое, и удивлять нас, превосходя наши мысли, не меньше, чем стыдить нас, превосходя наши молитвы.
Конечно, все это верно и применимо только к внутренним дарам благодати Божией. Мне нет нужды напоминать вам, что во внешнем мире Провидения и земных даров молитвы и пожелания часто превосходят ответы; что более глубокая мудрость часто противоречит нашим мыслям, а более истинная доброта отвергает наши просьбы, и что восторженные слова нашего текста истинны только в очень измененном и частичном смысле относительно работы Бога для нас в мире. Это Его работа в нас, относительно которой они абсолютно верны.
Конечно, мы знаем, что во всех областях Своей деятельности Он способен превзойти наши бедные человеческие представления и что, собственно говоря, самые знакомые и, как мы нагло называем их, «наименьшие» из Его дел хранят в себе тайну. — если бы это была не что иное, как тайна Бытия, против которой Мысль ломала свои зубы с тех пор, как люди вообще начали мыслить.
Но что касается действия Бога на нашу духовную жизнь, то этот выход за пределы мысли и желания является лишь необходимым результатом уже рассмотренного факта, что единственной мерой силы является Сам Бог в этом Тройственном Существе. А раз так, то никакой груз, созданный нами, не сможет достичь дна пропасти; ни одна сильнокрылая мысль не может долететь до самой дальней границы окружающих небес. Когда мы расширяем наши благоговейные представления, всегда есть что-то за пределами. После того, как мы разрешили множество тусклых туманностей на звездном небе и обнаружили, что все они пылают солнцами и мирами, перед нами все еще будут висеть, слабые и далекие, туманные великолепия, которых мы не постигли. Как бы уверенно и смело мы ни молились и как бы мы ни ожидали, ответ всегда больше, чем просто прошение. Ибо действительно, в каждом действии Его животворящей благодати, в каждом Богом данном увеличении нашего познания о Боге, в каждом даровании Его полноты всегда дается больше, чем мы получаем, больше, чем мы знаем, даже пока обладаем этим. Как подарок, преподнесенный в темноте, его истинная ценность не распознается, когда он впервые получен. Блеск золота не бросается в глаза сразу. Мы всегда ощущаем, что какой-то неизведанный предел исчерпан после того, как наша способность получать полученное исчерпана. «И набрали оставшихся кусков двенадцать корзин полных».
Итак, давайте помнить, что, хотя наши мысли и молитвы никогда не могут достичь полного восприятия или принятия дара, буйная амплитуда, с которой он выходит далеко за пределы того и другого, предназначена для того, чтобы привлечь обоих за собой. И не будем также забывать, что, хотя благодать, которую мы получаем, не имеет предела или меры, кроме полноты Божией, действующим пределом, определяющим то, что мы получаем от благодати, являются те самые мысли и желания, которые она превосходит. Мы можем иметь столько Бога, сколько можем удержать, столько, сколько пожелаем. Вся Ниагара может пронестись мимо двери человека, но лишь то, что он отводит через собственный шлюз, будет работать на его мельнице или утолять его жажду. Божья благодать подобна персонажам восточных сказок, которые прокрадутся в узкую комнату размером не больше ореха или вознесутся высоко в небо. Наш дух подобен волшебному шатру, стены которого расширяются или сжимаются по желанию владельца: мы можем расширить их, чтобы вместить гораздо больше благодати, чем мы когда-либо имели. Мы стеснены не в Господе, а в себе. Он «способен сделать гораздо больше того, о чем мы просим или о чем думаем». Поэтому давайте расширим желания и мысли до предела, помня, что, хотя они никогда не могут достичь меры Его благодати сами по себе, они составляют практическую меру нашего обладания ею. «По вере твоей» — вот истинная мера полученного дара, хотя мерой дарованного дара будет «по богатству славы Его». Обратите внимание, еще раз,
III. Слава, проистекающая от божественной работы.
«Слава Божья» — это блеск Его собственного совершенного характера, яркая сумма всех смешанных великолепий, составляющих Его имя. Когда люди приветствуют и почитают этот свет, о них говорят, что они «воздают славу небесам», и это славословие одновременно является пророчеством о том, что действие силы Божьей на Его искупленных детей приведет к провозглашению сияния Его Имени еще в будущем. больше, и молитва, чтобы это было возможно. Итак, здесь мы имеем великую мысль, выраженную во многих местах Писания, что высшее проявление Божественного характера для благоговения и любви – скажем, всей вселенной? – заключается в Его работе над христианскими душами, и эффект, производимый тем самым на них. Бог занимает, так сказать, Свою позицию в отношении этого великого факта в Своих делах и желает, чтобы Его творения оценивали Его по нему. Высшей похвалой Он считает то, что Он искупил людей и Своим пребыванием в них наполняет их Своей полнотой. И эта величайшая похвала и ярчайшая слава достаётся Ему «в Церкви в Господе Иисусе». Ослабление последнего слова «во Христе Иисусе», как в английской версии, заслуживает сожаления, поскольку оно заменяет другой мыслью, несомненно, библейской и драгоценной, точный оттенок значения в сознании апостола здесь. Как было хорошо сказано, «первые слова обозначают внешнюю область; вторая — внутренняя и духовная сфера, в которой нужно было прославлять Бога». Его слава должна сиять в Церкви, на сцене Его силы, в постоянной демонстрации мощи искупительной любви. По этому Его будут судить, и на это Он укажет, если кто-нибудь спросит, в чем заключается Его божественная работа, которая несет на себе наиболее ясный отпечаток Его божественного Я. Его слава должна быть возвещена людьми при условии, что они находятся «в Господе», живут и движутся в Нем, в том таинственном, но самом реальном союзе, без которого ни один плод не вырастет на мертвых ветвях, и никакая музыка хвалы не вырвется из уст. мертвые губы.
Итак, подумайте о том чуде, которое Бог прославляет в Своих отношениях с нами. Среди всего величия Его дел и всего сияния Его творения именно это Он представляет как высший образец Своей власти — Церковь Иисуса Христа, общество бедняков, утомленных и сознающих множество зол, которые следуют издалека. от стоп своего Господа. Какими пыльными и утомленными, должно быть, выглядела небольшая группа христиан, высадившаяся в Путеолах, когда они шли по Аппиевой дороге и вошли в Рим! Как презрительно скривили бы губы император, и философ, и священник, и патриций, если бы им сказали, что в этой маленькой кучке еврейских пленников заключена сила, перед которой их сила съежится и в конце концов угаснет! Несмотря на это, это все еще. Среди всего великолепия этой великой вселенной и простых навязчивых безвкусиц земли люди смотрят на нас, христиан, как на достаточно бедных; и все же именно Своим искупленным детям Бог вверил Свою хвалу, и в их руки Он вложил священный залог Своей собственной славы.
Думайте высоко об этой должности и чести, смиренно о себе, на которых она возложена на вас как венец. Его честь в наших руках. Мы — «секретари Его хвалы». Это высшая функция, которую может выполнять любое существо. У раввинов есть прекрасное учение, похороненное среди мусора об ангелах. Говорят, что есть два рода ангелов — ангелы служения и ангелы хвалы, из которых из двух чинов последний выше, и что ни один ангел в нем не прославляет Бога дважды, но однажды возвысив глас свой в псалме. небес, затем погибнет и перестанет существовать. Он усовершенствовал свое существо, он достиг вершины своего величия, он сделал то, для чего был создан, пусть он угаснет. Облик легенды достаточно скуден, но мысль, которую она воплощает, всегда истинна и торжественна, без которой жизнь не имеет смысла: «Главная цель человека — прославлять Бога».
И мы можем осуществить эту высокую цель только в меру нашего союза со Христом. Пребывая «в Нем», мы являем славу Божию, ибо в пребывании в Нем мы получаем благодать Божию. Пока мы соединены с Ним, мы участвуем в Его жизни, и наша жизнь становится музыкой и хвалой. Электрический ток течет от Него через все души, находящиеся «в Нем», и они светятся яркими цветами, которыми они обязаны своему контакту с Иисусом. Прервите связь, и все погрузится во тьму. Итак, братия, будем стремиться пребывать в Нем, отлучившись от Которого мы — ничто. Тогда мы исполним цель Его любви, Который «осиял в сердцах наших», чтобы мы могли дать другим «свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа».
IV. Вечность труда и хвалы.
Как в предыдущих статьях идея трансцендентного величия силы Божией выражалась накопленными синонимами, так и здесь родственная мысль о ее вечности, а следовательно, и о непрестанной продолжительности возникающей славы, пытается быть изложена путем аналогичная агрегация. Язык скрипит и как бы трудится под тяжестью великого замысла. В буквальном переводе эти слова — «всем поколениям во веки веков» — представляют собой замечательное слияние двух выражений для неограниченной продолжительности, которые едва ли совпадают. Мы можем понимать выражение «всем поколениям» как выражение продолжительности, пока будут длиться рождение и смерть. Мы можем понимать «век веков» как указание на ту бесконечную эпоху, моменты которой являются «веками»; но смешение того и другого есть лишь бессознательное признание того, что земная речь, пропитанная окраской времени, терпит неудачу в попытке выразить мысль о вечности. Несомненно, эта странная фраза подразумевает именно эту торжественную концепцию.
Работа должна продолжаться во веки веков, а вместе с ней и хвала. По мере того, как приходят и уходят эпохи, которые являются ударами маятника вечности, все больше и больше силы Божьей будет изливаться на нас, и все больше и больше славы Божьей будет проявляться в нас. Должно быть так; ибо дар Божий бесконечен, и способность человека воспринимать может бесконечно увеличиваться. Поэтому вечность будет необходима для того, чтобы искупленные души могли впитать всё от Бога, что Он может дать или взять. Этот процесс не имеет границ, поскольку нет ограничений для возможных приближений человеческого духа к божественному, а также для буйного изобилия красоты и славы, которые Бог даст Своему ребенку. Посему будем жить вечно, и вечно возвещать хвалу Его и воссиять, как солнце, сиянием славы Его. Мы не можем умереть, пока не исчерпаем Бога. Пока мы не постигнем всю Его природу в наших мыслях и не отразим всю Его красоту в нашем характере; пока мы не достигнем всего блаженства, о котором только можем подумать, и не получим всего добра, о котором можем попросить; до тех пор, пока перед Надеждой не останется ничего, к чему она могла бы стремиться, и Бог остался позади: мы «не умрем, но будем жить и возвещать дела Господни».
Позвольте Его благодати действовать на вас и отдайтесь Ему, чтобы Его полнота могла заполнить вашу пустоту. Так на земле мы будем избавлены от насмешливых надежд и желаний, которые никогда не исполняются. Так и на небесах, после «веков веков» растущей славы, мы должны будем говорить, когда каждая новая волна безбрежного, залитого солнцем моря несет нас вперед: «Еще не видно, какими мы будем».
 

	Еф. iv. 1. ПРИЗВАНИЕ И ЦАРСТВО
«Умоляю вас, поступайте достойно звания, к которому вы призваны» (Еф. iv. 1.
«Они будут ходить со Мной в белом; ибо они достойны» (Отк. iii. 4.
Иудейские старейшины оценивали центуриона так: «Достоин тот, для кого Ты должен это сделать», а в отличие от этого он сам оценивал себя так: «Я не достоин, чтобы Ты вошел под мой кров». Из этих двух утверждений мы выводим мысль, что в спасении христианина нет места заслугам, а все следует отнести к незаслуженной, благодатной любви. Но этот принцип, каким бы истинным и важнейшим он ни был, как и любая другая великая истина, может быть преувеличен и может быть настолько изолирован, что станет неверным и источником большого зла. И поэтому я хочу обратиться к другой стороне щита и подчеркнуть место, которое достоинство занимает в христианской жизни, и его личные результаты как здесь, так и в будущем. Сказать, что характер не имеет ничего общего с блаженством, неверно и по совести, и по христианскому откровению; и как бы мы ни объясняли все благодатью, мы должны также помнить, что мы получаем то, к чему приготовили себя.
Итак, мои два текста выявляют два аспекта, которые следует рассматривать во взаимосвязи. Один из них говорит о настоящей жизни и возлагает на всех христианских людей императивную обязанность быть достойными своего христианства, а другой переносит нас в будущее и показывает, что там именно они «достойны» того, кто достичь Царства. Поэтому я думаю, что лучше всего выясню то, что хочу подчеркнуть, если рассмотрю только эти два момента: христианское призвание и жизнь, достойную его, и христианское небо и жизнь, достойную его.
I. Христианское призвание и жизнь, достойная его.
«Я умоляю вас, чтобы вы поступали достойно призвания, к которому вы призваны». Эта мысль повторяется и в других местах писаний апостола, несколько видоизменившись в выражении. Например, в одном отрывке он говорит о том, чтобы «поступать достойно Бога, призвавшего нас в Свое Царство и славу», а в другом — о долге христианина «поступать достойно Господа, ко всем угодным». Существует определенное призвание, которому христианин обязан соответствовать в своей жизни, и его поведение должно быть в какой-то мере достойно того идеала, который перед ним поставлен. Теперь мы лучше всего поймем, что подразумевается под таким достоинством, если уясним себе, что подразумевает Апостол под этим «призванием», к которому он апеллирует как к содержащему в себе стандарт, которому должна соответствовать наша жизнь.
Предположим, мы попытаемся отказаться от технического слова «вызов» и вместо «вызов» скажем «вызывать», что ближе к идее, потому что оно более полно передает понятия настойчивости голоса и авторитета голоса. , который говорит с нами. И что это за вызов? Как мы это слышим? Один из других апостолов говорит о Боге, призывающем нас «Своей славой и добродетелью», то есть, где бы Бог ни каким образом и любыми средствами ни открывал Себя человеку, человек не может понять глубочайшего смысла. откровения, если только его очищенное ухо не услышит великий голос, говорящий: «Подойди сюда». Несмотря на все самопроявления Бога, в творениях вокруг нас, в глубоком голосе наших собственных душ, в тайнах нашей личной жизни и в медленном развитии Его замысла через историю мира, все эти откровения Бог несет в них призыв к нам, слышащим и видящим их, приблизиться к Нему и сформировать себя по Его подобию. И таким образом, подобно тому, как солнце истечением своих лучей собирает все служащие планеты как бы вокруг своих ног и притягивает их к себе, так и Бог, излучая Себя в пустыню, наполняет пустыню магнитными воздействиями, которые призваны привлечь людей к благородству, добру, богоугодию и богоподобию.
Но в другом месте писаний этого апостола мы читаем о «вышнем звании Божием в Господе Иисусе». Да там, как сфокусированные в один сильный голос, сконцентрированы и собраны все призывы. Ибо в Господе мы видим реализованные возможности человечества и имеем образец того, какими мы должны быть и тем самым призваны быть. И в Господе мы получаем те великие мотивы, которые делают этот призыв, когда он исходит из Его уст, уже не просто резким голосом авторитетного законодателя, но мягким приглашением: «Придите ко Мне... и вы найдете упокой душам вашим». Призыв становится медовым, подслащенным и становится бесконечно могущественным, когда мы слышим его из Его милостивых уст. Благословенная особенность христианского идеала состоит в том, что проявление идеала несет в себе силу его реализации. И подобно тому, как растущая сила весеннего солнца вызывает почки из складок, а подснежники слышат зов и прорываются через мерзлую почву, так и Христос, когда зовет, склоняет уши, которые слышат, и дает возможность людям, владеющим ими, им подчиняться призыву и быть тем, кем им приказывают. И таким образом мы имеем «вышнее призвание Божие в Господе Иисусе».
Итак, если это призыв, если жизнь Христа — это то, к чему мы призваны, и смерть Христа — это то, благодаря чему мы склонны повиноваться этому призыву, а Дух Христа — это то, благодаря чему мы можем чтобы сделать это, какая жизнь будет достойна этих людей? Что ж, контекст дает часть ответа. «Умоляю вас, поступайте достойно своего призвания… со всякой кротостью и смирением, с долготерпением, снисходя друг ко другу любовью». Это одна сторона призвания, и жизнь, достойная этого, будет жизнью, освобожденной от подлости эгоизма, избавленной от суеты гордости и высокомерия и превращенной в сладость кротости и царственную любовь.
А затем, с другой стороны, в одном из других текстов, где задействован тот же общий набор идей, мы получаем еще более чудесное изображение жизни, которую апостол считал достойной. Я просто обозначаю его детали, не решаясь на них останавливаться. «Всем угодно»; Первая характеристика жизни, которая «достойна нашего призвания» и которой, следовательно, императивно обязан каждый из нас, христиан, является то, что она должна во всех своих частях угождать Богу, и это большое требование. Затем следуют подробности: «Плодотворен во всяком добром деле» — многосторонняя плодотворность, энциклопедическая благотворная деятельность, охватывающая всю почву возможного совершенства; И это еще не все; «увеличение познания Бога» — жизнь постепенного знакомства с Ним; и это еще не все: «укрепившись всякой силой ко всякому терпению и долготерпению»; и это еще не все, ибо венцом всего является «благодарение Отцу». Итак, «вы видите свое призвание, братья». Жизнь, «достойная призвания, к которому вы призваны», — это жизнь, соответствующая божественной воле, «плодоносная во всяком добре», прогрессивная в познании Бога, укрепляемая на всякое терпение и долгие годы. -страдание, и что во всем благодарен Ему. Вот чем мы призваны быть, и если мы не будем в какой-то мере подчиняться этому призыву и проявлять такую жизнь в своем поведении, то, несмотря на все, что мы можем сказать о незаслуженном милосердии, и даровой благодати, и незаслуженной любви Поскольку спасение происходит не по делам, а по вере, мы не имеем права претендовать на милость, на которую, как мы говорим, мы уповаем.
Теперь эта необходимость достойной жизни вполне согласуется с великой истиной, что ведь каждый человек всем обязан незаслуженному милосердию Божию. Чем ближе мы придем к осознанию цели нашего призвания, чем более мы «достойны» его, тем глубже будет наше осознание своей недостойности. Чем больше мы приближаемся к идеалу, приближаемся к нему и, таким образом, видим его особенности, тем лучше мы почувствуем, насколько мы с ним непохожи. Закон христианского прогресса заключается в том, что чувство своей никчемности возрастает ровно в той степени, в которой возрастает его достоинство. Тот же человек, который сказал: «Из которых (грешников) я первый», сказал тому же читателю: «Я сохранил веру, отныне положен мне венец праведности». Таким образом, эти две вещи не противоречат друг другу, а дополняют друг друга. С одной стороны, «достойный» не имеет ничего общего с излиянием к нам любви Христовой; с другой стороны, мы должны «поступать достойно призвания, к которому мы призваны».
II. А теперь обратимся к другой мысли: о христианском рае и жизни, достойной его.
Некоторые из вас, я не сомневаюсь, сочли бы это огромной ересью, если бы не было библейских слов, подтверждающих это. Давайте посмотрим, что это значит. Мой текст из Откровения говорит: «Они будут ходить со Мною в белом, ибо они достойны». И тот же голос, который произнес эти, для некоторых из нас, поразительные слова, сказал, когда Он был здесь, на земле: «Они будут удостоены достичь жизни воскресения из мертвых» и т. д. Текст очень ясно выявляет непрерывность и соответствие между жизнью на земле и жизнью на небесах. О ком говорят, что «они достойны» «ходить в белом»? Это «немногие имена даже в Сардисе, которые не осквернили своих одежд». Вы видите связь; чистые одежды здесь и сияющие одежды в будущем; они идут вместе, и вы не можете их разделить. И никакая вера в то, что спасение в его зачаточном зародыше здесь и спасение во всей его полноте в будущем являются результатами «не дел праведности, которые мы сотворили, но Его милости», не может вмешиваться в ту другую истину, которая достойные достигают Царства.
Я не должен отклоняться от своей главной цели, какой бы соблазнительной ни была тема, чтобы сказать больше, чем просто предложение о том, что включено в это великое обещание: «Они будут ходить со Мной в белом». все это только для того, чтобы яснее показать, что сама природа небесной награды требует того достоинства, которое текст выдвигает как условие обладания ею. «Они будут ходить» — деятельность во внешнем мире. Это открывает великую дверь, но, возможно, нам лучше довольствоваться тем, что мы просто заглянем внутрь. «Они пойдут» — прогресс; «со мной» — союз с Иисусом Христом; «в белом» — блистательная чистота характера. Теперь возьмите эти четыре вещи — деятельность во внешней вселенной, прогресс, союз со Христом, блестящую чистоту характера, и вы получите почти все, что мы знаем о будущем; остальное отчасти сомнительно и носит по большей части символический или негативный характер, и во всяком случае второстепенный. Не говоря уже о «физических теориях другой жизни»; не обращайте внимания на все вопросы — для некоторых из нас они порой мучительны! — относительно будущей жизни. Чем больше мы будем держаться в широких пределах этих обетований, которые переплетены и сложены вместе в одном высказывании: «Они будут ходить со Мною в белом», тем лучше, я думаю, для здравомыслия и духовности нашей концепции будущая жизнь.
Если это понять, из этого ясно следует следующее: только те, кто в том смысле слова, который здесь используется, «достойны», могут войти во владение такими небесами. Из природы дара ясно, что между даром и получателем должно быть моральное и религиозное соответствие, или, выражаясь более простыми словами, вы не сможете попасть на небеса, если ваша природа не способна принять эти великие дары, которые составляют небеса. Люди говорят о будущем государстве как о «состоянии возмездия». Хорошо! это не совсем удовлетворительная форма выражения, поскольку возмездие может выражать идею, подобную той, которая представлена в земных наградах и наказаниях, о том, что не существует естественного соответствия между преступлением и наказанием за него или между добродетелью и наградой за нее. Кусочек бронзы в форме креста может быть возмездием «За отвагу», а тюремная камера может быть возмездием по законному назначению за определенное преступление. Но не так Бог распределяет награды и наказания в будущей жизни. Это не случай возмездия, подразумевающего, таким образом, произвольное дарование определенного фиксированного дара в ответ на определенные добродетели, а случай результата, и старая метафора сеяния и жатвы является верной. Мы сеем здесь и пожинаем там. Мы входим в это будущее, «неся с собой снопы наши», и нам приходится молоть зерно и печь из него хлеб, и нам приходится есть дело своих рук. Пьют так, как заварились. «Их дела следуют за ними», или они идут впереди них и «принимают их в вечные жилища». Результат, необходимый результат, а не просто произвольное возмездие, вот отношение Неба к Земле.
Это также ясно из нашей собственной природы. Мы носим себя с собой, куда бы мы ни пошли. Сохранение характера, непрерывность личного бытия, непрерывность памяти, неизгладимое — если можно так выразиться — возникает в результате наших действий, все эти вещи гарантируют, что то, что нам кажется расщелиной, глубокой и широкой Между нынешней жизнью и следующей для тех, кто прошел ее и видит ее с другой стороны, есть лишь небольшая трещина в почве, едва заметная, и что мы переносим в другой мир те «я», которые мы создали здесь. . Что бы ни делала смерть — а она делает многое из того, о чем мы не знаем, — она не меняет, а только выявляет и, как я полагаю, усиливает основные направления и установки характера. И поэтому те, кто «не осквернили одежд своих, будут ходить со Мною в белом, ибо они достойны».
Ах, братья! как торжественно это делает жизнь; мимолетный миг несет в себе Вечность. Оно проходит, и дела проходят, но ничто человеческое никогда не умирает, и мы несем с собой конечные результаты всех вчерашних дней в это вечное сегодня. Вы пишете на тонкой пленке бумаги, а под ней черный лист. Да, и под черным листом есть еще один лист, и все, что ты пишешь на верхнем, проходит через темную промежуточную страницу, и записывается на третий, и однажды это будет вырвано из книги, и ты придется прочитать это и сказать: «То, что я написал, я написал».
Итак, дорогие друзья, хотя мы начинаем с этой незаслуженной любви, а эта незаслуженная любовь является единственным основанием, на котором врата Царства Небесного через Смерть, Воскресение и Вознесение Иисуса Христа открываются перед верующими, их место там зависит не только на вере, но и на деле, которое является плодом веры. Есть такое понятие, как «спастись, как бы из огня», и есть такое понятие, как «иметь обильно сослуженный нам вход»; нам предстоит сделать выбор. Существует такая вещь, как тяжкое наказание, которого считают достойными те, кто отверг Сына Божьего и посчитал кровь Завета несвятой вещью; и есть такая вещь, когда человек говорит: «Я недостоин, чтобы Ты пришел ко мне», а Христос отвечает: «Он будет ходить со Мною в белом, ибо он достоин», и нам также приходится сделать этот выбор. .
Еф. iv. 5. ТРОЙНОЕ ЕДИНСТВО
«Один Господь, одна вера, одно крещение» (Еф. iv. 5.
Мысль о единстве Церкви очень видна в этом послании. Нам трудно, среди наших теперешних разногласий, осознать, как странно и чудесно было тогда найти связь, которая объединила людей всех наций, сословий и характеров. Фарисей и философ, знатные женщины и рабыни, римские патриции и гладиаторы, азиатские греки и сирийские евреи забыли свои распри и сели вместе, как одно, в Господе. Неудивительно, что Павел в этом письме так долго и серьезно останавливается на этом странном факте. Он призывает здесь к соответствующему этому единству духа и называет семеричное единство: одно тело и один дух, одна надежда, один Господь, одна вера, одно крещение, один Бог и Отец всех. Внешний институт Церкви как очевидный видимый факт стоит в списке первым. Один Отец — последний, а между ними лежит упоминание об одном Духе и одном Господе. «Тело» — это Церковь. «Дух, Господь, Бог» — это триединая божественная личность. Надежда и вера — это человеческие действия, посредством которых люди соединяются с небом; Крещение является видимым символом их соединения в одно тело. Эти три пункта нашего текста можно рассматривать как включающие в себя, по существу, всех членов ряда. Мы сейчас поступим с ними совершенно просто и рассмотрим их в том порядке, в котором они здесь стоят.
I. Единый Господь.
Глубокое основание христианского единства заложено в божественном Христе. Здесь, как обычно в Новом Завете, имя «Господь» обозначает Христа в Его власти как правителя людей и в Его божественности как Воплощение Бога. Не будет преувеличением предположить, что в имени, стоящем по большей части в величественной простоте, содержится отсылка к ветхозаветному имени Иегова, которое в греческом переводе, знакомом Павлу, обычно звучит как передано этим же словом. Мы также не можем игнорировать тот факт, что в этом великом каталоге христианских единств Господь стоит в центре трех названных личностей и рассматривается как одновременно источник Духа и проявление Отца. Место, которое это имя занимает по отношению к Вере, названной следующей, предполагает, что живой личный Христос является истинным объединяющим принципом среди людей. Единое тело осознает свое единство в своем общем отношении к единому Господу. Оно едино не из-за идентичности в учении, не из-за каких-либо уз, которые удерживают людей вместе в человеческих ассоциациях, драгоценных и священных, как бы многие из них ни были, но «мы, будучи многими, являемся одним хлебом, ибо все мы причастники тот самый хлеб. Магнит притягивает к себе все частицы и удерживает их в таинственном единстве.
II. Одна вера.
Первый пункт изложил в одном великом имени все объективные элементы единства Церкви; в этом пункте с такой же всеобъемлющей простотой излагается субъективный элемент, который делает христианина. Единый Господь во всей полноте Своей природы и совершенстве Своей работы является всеобъемлющим объектом веры. Он, в Своей собственной живой личности, а не какие-либо догмы о Нем, рассматривается как крепкая опора, вокруг которой цепляются, вьются и растут усики веры. Действительно, Он известен нам как обладающий определенными качествами и совершающий определенные поступки, которые, если их изложить словами, становятся доктринами, и Христос без них никогда не будет объектом веры. Противопоставление, которое так часто проводят между личностью Христа и христианскими доктринами, ни в коем случае не является обоснованным, хотя предупреждение не заменять первое последним слишком необходимо во все времена.
Субъективный акт, овладевающий Христом, — это вера, которая в нашем тексте имеет обычное значение спасительного доверия, и ее совершенно неправильно понимают, если понимать ее, как это иногда бывает, как совокупность убеждений, составляющих христианское вероучение. . То, что соединяет нас с небом, — это вещь бесконечно более глубокая, чем принятие какого-либо вероучения. Человек может верить тридцати девяти или тридцати девятистам статьям, не имея при этом никакой реальной или жизненной связи с одним Господом. Спасающая вера — это обращение всего себя ко Христу. В нем действуют и понимание, и эмоции, и воля. Вера Нового Завета абсолютно идентична вере Ветхого Завета, и пророк, который увещевал Израиль: «Надейтесь на Господа навсегда, ибо в Господе Иегове сила вечная», проповедовал то же самое послание, что и Апостол, который восклицал: «Веруй в Господа Иисуса Христа, и будешь спасен».
Эта «спасительная вера» одинакова для всех христиан, какими бы разными они ни были по состоянию, характеру, общему мировоззрению и мнению по многим вопросам христианского познания. То, в чем они различаются, находится на поверхности, и иногда из-за своих расхождений христиане стоят, как нахмуренные скалы, грозно глядящие друг на друга через узкое ущелье, но глубоко под землей они непрерывны и скала нерушима. Во многом и печально «единство веры и знания» противоречит существующим организациям Церкви, и мы испытываем искушение отложить его пришествие до дня нового Иерусалима, который будет компактно объединен; но громкая нота этого великого текста может побудить нас надеяться и трудиться в меру для осуществления надежды, что все, кто одной верой соединены с одним Господом, могут все же осознать себя едиными в Его и представить миру прекрасную картину одного тела, одушевленного одним духом.
III. Одно крещение.
Очевидно, что в понимании Павла крещение здесь означает не крещение Духом, но один и тот же для всех чин, посредством которого верующие в Господа входят в общение Церкви. Тогда это был вечный обряд, который, как само собой разумеющееся, совершали все, кто заявлял, что присоединился к единому Господу своей единой верой. Последовательность трех предложений нашего текста совершенно ясна. Крещение является выражением и следствием предшествующей ему веры. Несомненно, здесь явно подразумевается, что это декларация личной веры. Не вдаваясь в тему, смею думать, что ход мысли Апостола отрицает другие концепции христианского крещения, например, что оно есть сообщение Благодати, или выражение чувств и желаний родителей, или декларация немного правды об искупленном человечестве. Повеление Павла соответствует повелению Христа, когда Он сказал: «Кто будет веровать и креститься, спасен будет».
Весьма примечательно и поучительно, что, хотя наш текст показывает, что крещение было чем-то само собой разумеющимся и повсеместно практиковавшимся, ссылки на него в посланиях очень немногочисленны. Вывод состоит не в том, что им пренебрегали, а в том, что, будучи обрядом, он не мог быть таким же важным, как христианские истины и христианский характер. Одним словом, можем ли мы предложить контраст между частотой и тоном апостольских упоминаний о крещении и теми, которые мы находим сегодня во многих кругах?
Примечательно, что здесь не упоминается Вечеря Господня, тем более, что в послании Павла к Коринфянам отрывок, который мы уже цитировали, действительно подчеркивает ее как знак христианского единства. Объяснение этого упущения можно найти в том факте, что в те ранние времена Вечеря Господня не была отдельным обрядом, а сочеталась с обычной трапезой, или, что более вероятно, в том соображении, что крещение было тем, чем не была Вечеря Господня. — первоначальный обряд, объединявший носителей одной веры в одно тело.
 

	
Еф. iv. 7. МЕРА БЛАГОДАТИ
«Но каждому из нас дана благодать по мере дара Христова» (Еф. iv. 7 (Р.В.).
Апостол здесь делает стремительный переход от мысли о единстве Церкви к разнообразию даров личности. «Каждый» противопоставляется «всем». Отец, находящийся в таких благословенных и милостивых отношениях с единым целым, также поддерживает столь же милостивые и благословенные отношения с каждым человеком в этом целом. Именно потому, что каждый получает Свой индивидуальный дар, Бог действует во всех. Христианская община есть совершенство индивидуализма и коллективизма, и это богатое разнообразие даров благодати здесь приводится как причина, дополнительная к единству одного тела, для призыва к стремлению поддерживать единство духа в узы мира.
I. Каждая христианская душа получает благодать через Христа.
Более точный перевод Пересмотренной версии звучит как «благодать», и определенный артикль указывает на нее как на определенный и знакомый факт верующим в Ефесе, на который Апостол мог указать с уверенностью, что их собственное сознание подтвердит его заявление. Далее греческая формулировка подразумевает, что благодать была дана в определенный момент в прошлом, который наиболее естественно воспринимается как момент, когда каждый верующий верой ухватился за Иисуса. Далее следует отметить, что содержанием дара является сама благодать, а не благодати, которые являются ее продуктом и проявлением в христианской жизни. И это различие, соответствующее обычному учению Павла, приводит нас к выводу, что существенный характер благодати, данной через действие нашей индивидуальной веры, есть характер новой жизненной силы, втекающей в индивидуальную жизнь и преобразующей ее. Из этого невыразимого дара, который Павел считал поддающимся проверке на индивидуальном опыте каждого христианина, вытекают благодати христианского характера, включающие в себя углубление и очищение всех естественных способностей индивидуального «я» и изгнание из него отсюда все, что противоречило преобразующей силе новой жизни.
Подобное высказывание, столь спокойно и уверенно принимающее как должное то, что опыт каждого верующего подтверждает его в своем собственном случае, вполне может побудить всех нас более серьезно заглянуть в наши собственные сердца, чтобы увидеть, нет ли в них каких-либо следов аналогичный опыт. Если это правда, что каждому из нас дана благодать, то почему многие из нас не осмеливаются заявить, что имеют какие-либо яркие воспоминания о том, что обладали ею, о том, что обладали ею, или о каком-либо ясном сознании обладания ею сейчас? ? Могут быть дары, дарованные бессознательным получателям, но это, конечно, не один из них. Если мы не знаем, что оно у нас есть, то, по крайней мере, должно оставаться очень сомнительным, есть ли оно у нас вообще, и совершенно очевидно, что оно у нас есть в скудном и сморщенном виде.
Универсальность этого дара была поразительной вещью в мире, который, с точки зрения культурного язычества, можно было по праву назвать аристократическим и находился рядом с привилегированной религией, в которую выродился иудаизм. Высокомерный сарказм в устах фарисеев: «Этот народ, не знающий закона, проклят», но слишком верно выражает пропасть между раввинами и «народом земли», как обычно и презрительно называли массы первые. В обществе, в котором преобладали такие различия, провозглашение того, что величайший дар дан всем, должно было прийти с революционной силой и было провозглашено эмансипацией. Петр сумел уловить весь смысл и чудесную новизну этой универсальности, когда в Пятидесятницу он указал на «то, что было сказано пророком Иоилем», как исполнившееся в тот день: «Излию от Духа Моего на всякую плоть». ... Да, и на моих слуг и служанок... Я изолью от Духа Моего». Порывистый, могучий ветер того дня вскоре утих. Огненные языки перестали трепетать на головах учеников, и умолкли многие голоса, говорившие, но дар был постоянным и изливается теперь, как было тогда, и теперь, как и тогда, верно, что вся совокупность верующих получают Духа, хотя, увы! по их собственным ошибкам неверно, что «все они исполнены Святого Духа».
Христос – даятель. Он имеет «власть над Духом Святости», и, как сказал евангелист в своем комментарии к великим словам нашего Господа, когда «Он встал и воззвал», «Кто жаждет, пусть придет ко Мне и пей», «Сие говорило Он от Духа, Которого должны были получить верующие в Него». Мы не можем проникнуть в глубину взаимоотношений трёх божественных Лиц, упомянутых в контексте, но можем различить, что Христос есть для нас самораскрывающаяся деятельность божественной природы, правая рука Отца, или, выражаясь словами, другая метафора, канал, по которому еще «закрытое море» Бога вливается в мир тварей. Через этот канал в верующие сердца изливается река воды жизни, исходящая от единого «престола Бога и Агнца». Этот дар Духа Святости всем верующим является глубочайшим и вернейшим представлением о дарах Христа Его Церкви. Его прошлый труд жертвы за грехи мира был завершен, как Он провозгласил с прощальным воплем на Голгофе, и сила этой жертвы никогда не будет исчерпана, но забирание грехов мира — это лишь начальный этап. дела Христа, и его дальнейшие этапы продолжались во все века. Он «работает до сих пор», и Его нынешняя работа, насколько это касается верующих, — это не только выделение божественной энергии в отношении внешних обстоятельств, но и наделение их Божественным Духом, чтобы стать самой жизнью их жизни. и Господь их духов. Христиане слишком склонны придавать чрезмерное значение тому, что Христос сделал для них, когда Он умер, и упускать из виду в подавляющем блеске Его невыразимой жертвы то, что Он делает для них, пока Он жив. Если бы мы более привычно думали о Нем не только как о Христе, который умер, но и как о Христе, который, скорее, воскрес опять же, Который и одесную Бога, Который и ходатайствует за нас.
II. Дар этой благодати сам по себе безграничен.
В нашем тексте говорится, что это соответствует мере дара Христова, и эта фраза может означать либо дар, который получает Христос, либо тот, который Он дает. Вероятно, последнее здесь имеет в виду Апостол, на что, по-видимому, указывают следующие слова: «Когда Он взошел на высоту, Он дал дары человекам», но то, что Он дает, — это то, чем Он обладает, и Апостол продолжает указывать что конечный результат Его дарования Церкви состоит в том, чтобы она достигла меры полного возраста Христова.
Это может пролить некоторый свет на этот вопрос, если мы обратим внимание на удивительное разнообразие выражений в этом послании о норме, стандарте или пределе дара. В одном месте Апостол говорит о даре, даваемом верующим, как о богатстве славы Отца; тогда у него нет предела, кроме участия в божественной полноте. Божья слава — это трансцендентный блеск Его собственного бесконечного характера в его самопроявлении. Апостол старается пролить сквозь смутную среду слов славу этого света, неуместно, но эффективно смешивая другую метафору богатства, и обе вместе наводят на чудесную, хотя и смутную мысль о бесконечном богатстве и неисчерпаемой яркости, которую мы позвони Аббе, Отец. Самый смиренный ребенок может поднять жаждущие и уверенные глаза и поверить, что он действительно получил, благодаря своей вере в Господа, дар, который будет возрастать в богатстве и свете, пока не сделает его совершенным, как был совершен его Отец Небесный. Это была старая вера, основанная на проницательности, намного уступающей нашей, которая с триумфом провозглашала хмурость смерти. «Я буду удовлетворен, когда проснусь с Твоим подобием». Если бы те, у кого есть гораздо больше для укрепления веры, строили бы так же благородно, как они!
Дар не имеет в себе никаких ограничений, кроме приобщения к подобию Христову. В другом месте этого письма мера той мощи, которая является гарантией христианской надежды, изложена с обилием выражений, которые могут звучать почти как бессмысленное скопление синонимов, как «по действию силы Его могущества». что Он сотворил в Господе'; и каков диапазон действия этой силы, раскрывается нашей вере в Воскресение Иисуса и установление Его превыше всякого правления, власти, силы и господства и всякого творения в настоящем или в любом будущем. Постоянное учение Павла состоит в том, что Воскресение Иисуса Христа произошло в Нем не как в простом человеческом индивидууме, но как в нашем Главе и Представителе. Через Него мы восстанем не только от этической смерти греха и отделения от Бога, но и от физической смерти, и в Нем самый смиренный верующий, обладающий жизненно важным союзом с Господом жизни, имеет долю в Его владычестве, и, как обещало Его собственное верное слово, восседает с Ним на Его престоле, как Он воссел с Отцом на Его престоле.
Этот дар сам по себе не имеет предела, кроме собственной энергии. В другой части этого послания Апостол указывает меру, до которой должно совершиться наше наполнение, как «всю полноту Божию», и в таком ошеломляющем видении разражается пламенной хвалой Тому, Кто способен творить сверх того. превосходит все, о чем мы просим или о чем думаем, а затем снабжает нас мерой, которая может расширить и усилить наши просьбы и ожидания, когда Он говорит нам, что мы должны найти меру Божьего труда для нас, а не в обеднении нашего нынешнего имущества. то есть, что мы должны искать предел безграничного дара ни в чем ином, как в безграничной энергии Самого Бога. В Послании к Колоссянам Павел использует ту же иллюстрацию с отдельным указанием на свои собственные труды. В нашем тексте он объединяет с собой всех верующих, осознающих силу, действующую в них, которая на самом деле является безграничной силой Бога, и воодушевляет их предвидеть, что любая безграничная сила, которая может действовать в них, обязательно будет их. Бог не останавливается, пока Он не закончит и пока Он не сможет взглянуть на Свою завершенную работу и объявить ее очень хорошей.
III. Эта безграничная благодать в каждом отдельном случае ограничена на время нашей собственной верой.
Когда я жил недалеко от Нью-Форест, я часто слышал о том, что они называли «катящимися заборами». Человек получал или брал небольшой участок земли Короны, на котором строил дом и строил вокруг него забор, который можно было разумно и бесшумно, постепенно, постепенно раздвигать наружу и с каждым годом огораживать все более обширную территорию. Мы, христиане, имеем как бы свой маленький, возделываемый участок в бескрайней прерии, размеры которого мы измеряем сами и который можем увеличивать по своему усмотрению. Мы говорили о различных аспектах, в которых безграничность дара представлена Апостолом, но в собственных словах Господа есть еще одно «по вере вашей», и это утверждение гласит: «По вере вашей да будет вам». вниз практические пределы нашего нынешнего обладания безграничным даром. У нас есть столько, сколько мы желаем; мы имеем столько, сколько берем; мы имеем столько, сколько используем; у нас есть столько, сколько мы можем удержать. Нас впускают в сокровищницу, а вокруг нас лежат слитки золота и сосуды, полные монет; мы сами определяем, какая часть сокровищ должна принадлежать нам, и если в какой-либо момент мы почувствуем себя бедняками с пустыми руками, а не возможными миллионерами, то причина заключается в нашей собственной медлительности принять то, что даровано нам от Бога. Его слово всем нам таково: «Вы не стеснены во Мне, вы стеснены в себе». Для нас полезно всегда помнить о безграничности дара в себе и о пределе действия в нас самих, который обуславливает наше фактическое обладание богатством. Ибо так мы должны, с одной стороны, воодушевляться ожидать великого от Бога, а с другой стороны, смиряться контрастом между тем, кем мы могли бы быть, и тем, чем мы являемся. Река, полная воды, устремляющаяся от престола, может пролить лишь узкую и неглубокую струйку через узкое русло, забитое большим количеством мусора, который мы для нее обеспечиваем. Мало пользы от того, что солнце с небес проливает потоки света и тепла, если окна наших сердец по нашим собственным ошибкам настолько затемнены, что лишь рассеянный луч, лишенный его яркости и тепла, может проникнуть в него. наша тьма. Первый урок, который мы должны извлечь из контраста между безграничностью дара и узкими пределами нашего индивидуального обладания и опыта его, — это урок покаянного признания и исповедания неверия, которое таится в нашей самой сильной вере. «Господи, я верю, помоги Ты моему неверию», — должна быть молитвой каждой христианской души.
Не менее верно будет признание того, что вид и количество благодати Божией, которой обладает каждый, определяется верой каждого, приведет к терпимости к многообразию даров. Мы получили свой собственный дар Божий, то, чем способна обладать сила и чистота нашей веры, и не нам придираться к нашим братьям, ни к тем, кто впереди нас, ни к тем, кто позади нас. Мы должны помнить, что как для создания мира нужны самые разные люди, так и для создания церкви нужны все разновидности христианского характера. Именно тело, а не отдельные члены представляет Христа миру. Самая твердая приверженность нашей собственной форме универсального дара будет сочетаться с широчайшей терпимостью к дарам других. Белый свет появляется, когда красный, зеленый и синий смешиваются, а не когда каждый пытается быть другим. «Каждый человек имеет свой собственный дар Божий, один так, другой иначе», и мы будем верны безграничности дара и ограничениям нашего собственного владения им, в меру которых мы объединяем послушание свету, сияющему в нас, с благодарным признанием того, что даровано другим.
Контраст между этими двумя понятиями должен быть ярким, если мы хотим жить в свободе надежды на славу Божию, поскольку в контрасте заключена уверенность в бесконечном росте. В каждой христианской душе начинается процесс, единственной естественной целью которого является полное обладание Богом в Господе, и это полное обладание никогда не может быть достигнуто конечным творением, но это не значит, что идеал насмехается над нами и отступает перед нами. мы похожи на горшок с золотом, который, по мнению детей, находится на конце радуги. Скорее, это означает непрерывную последовательность наших реализаций идеала во все более полной и благословенной реальности. В этой жизни мы можем, при условии нашего роста в вере, возрастать в обладании полнотой Бога, и все же в каждый момент это обладание будет больше, хотя в любое время мы можем быть наполнены. В христианской жизни завтрашнему дню можно с уверенностью считать, что ему суждено быть «как вчера и гораздо более обильно», и когда мы уйдем от несовершенств самой совершенной земной жизни, перед нами все еще будет всегда оставаться слава, которая, по мере наших способностей оно также находится в нас, и мы будем приближаться к нему все ближе и ближе и всегда будем получать в свой расширяющийся дух все больше и больше бесконечной полноты Бога.
 

	Еф. iv. 13 – ЦЕЛЬ ПРОГРЕССА
«Доколе все придём в единство веры и познания Сына Божия, в совершенного мужа, в меру полного возраста Христова» (Еф. iv. 13 (Р.В.).
В этом послании Апостол много думает о единстве Церкви. Во многих местах оно выражено в двух его любимых метафорах: теле и храме, отношениях мужа и жены и семье. Его великая историческая реализация рассматривается как союз евреев и язычников в одно целое. В предыдущем контексте оно представлено как уже существующее, но также и как лежащее в далеком будущем. Глава начинается с искреннего призыва сохранять это единство и с демонстрации единства, которое действительно существует в теле, духе, надежде, господине, вере, крещении. Но апостол быстро переходит к соответствующей мысли о разнообразии. Дары одного Духа различны; хотя каждый человек в целом получает свою долю, существуют большие различия в духовных дарах. Эти различия не нарушают единства, но могут иметь тенденцию к этому; они не являются причиной разделения и не обязательно мешают единству, но их можно сделать таковыми. Их существование оставляет место для братской помощи и создает в ней необходимость. Мудрые должны учить; более продвинутые должны руководить; более одаренные должны поощрять и стимулировать менее одаренных. Такая внешняя помощь и братская передача даров есть, с одной стороны, результат одного дара всему телу, а с другой, является признаком, поскольку необходимость возникает из-за несовершенной степени, в которой каждый индивидуум получил о полноте Христа; и эта помощь в обучении и руководстве имеет своей единственной целью сделать христианских людей способными обходиться без них, и, как говорит нам текст, она прекратится, когда и будет продолжаться до тех пор, пока мы все не достигнем полноты Христа. Таким образом, для Павла явное единство Церкви должно было стать концом ее земного пути, но оно также было реальным, хотя и неполным, в настоящем, и акцент в нашем тексте делается не столько на том, чтобы сообщить нам, когда это произошло. единство должно было проявиться, показав нам, в чем оно состоит. Здесь мы имеем тройное выражение истинного единства, заключающееся в единстве отношений с небом, последующей зрелости человека и совершенном обладании всем, что есть в Господе.
I. Истинное единство – это единство отношений с небом.
Здесь следует отдать предпочтение Пересмотренной версии, и ее «достижение» выявляет идею, которую не может выразить Авторизованная версия, а именно, что текст призван указать на период, в который Христос будет предоставлять полезные дары растущей Церкви. прекратится, когда составляющие его индивидуумы достигнут предназначенного им единства и зрелости в Нем. Каждое из трех предложений нашего текста начинается с одного и того же предлога, и нет причин, по которым во втором и третьем его следует переводить на «к», а в первом — разбавлять до «в».
Таким образом, есть два региона, в которых это единство должно быть реализовано. Они выражены великими словами: «единство веры и познания Сына Божия». Эти слова могут быть неправильно поняты, как будто они указывают на единство между верой и знанием; но при малейшем размышлении очевидно, что имеется в виду единство всех верующих в отношении их веры и их познания. Следует отметить, что Апостол только что сказал, что есть одна вера, теперь он указывает на осознание этого единства как на самый конец и цель всякой дисциплины и роста. Я полагаю, что здесь нам следует задуматься о многочисленных и печальных различиях, существующих среди христианских людей в отношении глубины, постоянства и созидательной силы их веры. У некоторых оно настолько сильное и энергичное, что это скорее видение, чем вера, доверие, глубокое, твердое и устойчивое, для которого настоящее является лишь мимолетной тенью, а невидимое — вечной и единственной реальностью; но увы! есть и другие, в которых свет веры горит слабо и мерцает. Эти различия не являются качествами разных людей, но один и тот же человек различается по силе своей веры, и все мы знаем, что значит, когда она иногда доминирует над всем нами, а иногда слаба и сокрушена под тяжестью веры. земные страсти. Сегодня мы можем быть сплошь пламенем, завтра — льдом. Наша вера может казаться нам достаточно сильной, чтобы сдвинуть горы, и не пройдет и часа, как мы на опыте обнаружим, что она меньше, чем горчичное зерно. «Действие и противодействие всегда равны и противоположны», и этот закон так же верен по отношению к нашей нынешней духовной жизни, как и по отношению к физическим объектам. Таким образом, такое слово, как слово в нашем тексте, ободряет нас, ожидая и стремясь обратить вспять эти печальные изменения в твердой и непрерывной вере, которая должна охватывать всего Христа и должна всегда удерживать Его. Могут еще существовать различия и степени, но у каждого всегда должна быть полная его мера. «Солнце твое больше не зайдет»; больше не будет контраста между сверкающими водами прилива и унылыми илистыми берегами, открывающимися во время отлива. Мы будем стоять в разных точках, но лица всех обратятся к Тому, Кто есть Свет всего, и каждое лицо засияет подобием Его, когда мы увидим Его, как Он есть.
Но наш текст указывает нам на другую форму единства – единство познания Сына Божия.
Для обозначения этого знания Апостол использует выразительное слово, которое очень знакомо ему в устах. Это означает не просто интеллектуальное постижение, но глубокое и жизненное знакомство, действительно зависящее от веры и реализуемое в опыте. Это знание, ради которого Павел был готов «посчитать все потерей», чтобы познать Иисуса, и победу, которую он считал, что «осознал». Единство этого глубокого и благословенного знания не имеет ничего общего с совпадением мнений по вопросам, разделяющим христиан. Его не следует добиваться ни внешним единогласием, ни объединением во внешних сообществах. Великая мысль Апостола умаляется, и ее истина фальсифицируется, когда ее слишком поспешно воплощают в учреждениях. Его искали в единообразии, которое напоминает единство так же, как связка хвороста, обрезанная до одинаковой длины и связанная веревкой, напоминает дерево, с которого их срубили, развевающееся на ветру и живущее одной жизнью, чтобы кончики его самых дальних ветвей. Люди сделали из божественного видения Апостола единства веры и познания Сына Божия «прочный и прочный кусок основы, который любой январь мог бы сморозить», и мало что больше стояло на пути реализации его пылких ожиданий, чем создание великой Корпорации, впечатляющей своим размером и древностью, выход из которой был заклеймен как нарушение единства духа.
Павел не дает здесь четкого определения того времени, когда единое тело верующих христиан должно было достичь единства веры и познания Сына Божия, и этот вопрос мог не возникнуть перед ним. Может показаться, что, учитывая непосредственный контекст, он рассматривает цель как цель, которую следует достичь в нашей настоящей жизни, или может быть, что он думает скорее о Будущем, когда Мастер «должен соединить воедино каждый сустав, член и форму». их в бессмертную черту красоты и совершенства». Но время, когда этот великий идеал должен быть достигнут, совершенно не зависит от обязанности, налагающей на нас всех и во все времена, стремиться к нему. Когда бы она ни была достигнута, это произойдет только благодаря нашему приближению «день за днем каждый к своим братьям, все к небу», или, вернее, каждый к небу и, таким образом, все к своим братьям. Возьмите двадцать точек большого круга и продвиньте каждую из них на половину своего расстояния к центру. Насколько ближе каждая из них окажется к другой? Христос — это наше единство, а не догмы, не политика, не ритуалы: наше единство — это единство жизни. Нам не нужна для нашего центра башня с вершиной, достигающей неба, у нас есть живой Господь, который с нами, и в Нем мы, будучи многими, едины.
II. Единство веры и знания объединяет всех в «совершенного человека».
«Совершенные» здесь Апостол употребляет в противовес выражению «дети», следующему за ним в следующем стихе. Следовательно, оно означает не столько нравственное совершенство, сколько зрелость или полноту роста. Пока нам не удается достичь состояния единства, мы находимся на стадии незрелости. Когда мы приходим к единству в вере и знании, мы достигаем полной зрелости. Существование различий принадлежит младенчеству и юности Церкви, и по мере того, как мы взрослеем, мы отбрасываем детские вещи. Какой контраст существует между видением Павла здесь и тенденцией, которая была слишком распространена среди христиан, чтобы преувеличивать свои различия и рассматривать свою упрямую приверженность этим различиям как «твердость в вере»! Насколько разными были бы отношения между различными сообществами, на которые было разделено одно тело, если бы все они полностью верили, что их соответствующие символы являются знаками, которых они еще не достигли и не были еще совершенны! Когда мы начали стыдиться этого вместо того, чтобы хвалиться ими, мы должны были начать взрослеть в нашей христианской жизни.
Но Апостол говорит о «совершенном человеке» в единственном числе, а не о «человеках» во множественном числе, поскольку он уже описал результат союза иудея и язычника как создание «из двоих одного нового человека». Это замечательное выражение самым ярким образом отражает жизненное единство, которое настолько тесно связывает всех членов одного тела, что во всех них есть только одна жизнь. Членов много, а тело одно. Их функции различаются, но жизнь в них одна и та же. Глаз не может сказать руке: «Ты мне не нужна», а голова ногам: «Ты мне не нужна». Каждый необходим для полноты целого, и все необходимы для того, чтобы составить одно Тело Христово. Это Его жизнь, которая проявляется в каждом члене и дает ясность зрению, силу и ловкость руке. Мы все нужны Ему для Его работы в мире и для Его откровения миру полноты Его жизни. В некоторых частях Англии есть звонари, которые стоят за столом, на котором установлены колокольчики, настроенные каждый на одну ноту, и могут исполнять самые сложные музыкальные произведения, быстро подхватывая и подавая каждый из них в нужном месте. Все христианские души нужны, чтобы рука Учителя вывела ноту каждой на свое место. У низших форм жизни все жизненные функции выполняются одним простым мешком, и чем выше существо находится на лестнице, тем более дифференцированы его органы. В высшей форме «как тело одно, но имеет много членов, и все члены тела, будучи многими, составляют одно тело, так и Христос».
III. Эта совершенная мужественность принадлежит всем, кто в Господе.
Полнота Христа — это полнота, которая принадлежит Ему или то, чем Он полон. Все, чем Он является и что имеет, должно быть излито в Его слуг, и когда все это будет передано им, цель будет достигнута. Мы будем взрослыми людьми, и что еще более чудесно, мы все сделаем одного совершенного человека, и индивидуальные полноты сольются в то, что более полное, чем любое из них, в одно тело, соответствующее мере роста человека. полнота Христа.
Это цель человечества, в которой и только в которой мечты мыслителей о совершенствовании станут реальностью, а стремления, глубоко укоренившиеся в каждой душе, найдут свое осуществление.
Нашим личным союзом с Иисусом Христом через веру обеспечивается наше индивидуальное совершенство, как в смысле зрелости, так и в смысле реализации идеальной человечности, и в Нем искупается и будет искуплен как род, так и отдельный человек. однажды прославишься. Утопии многих мыслителей являются лишь частичными и искаженными копиями Царства Христова. Реальность, которую Он приносит и передает, превосходит все это, и когда Новый Иерусалим сойдет с небес и будет посажен на общей земле, он превзойдет по блеску и долговечности все формы человеческого объединения. Город мудрости, которым были Афины, город силы, которым был Рим, город торговли, которым был Лондон, город удовольствий, которым был Париж, «бледнеют свои бесплодные огни» перед городом, в свете которого должны ходить народы.
Началом процесса, концом которого является это непостижимое участие во славе Иисуса, является простое доверие Ему. «Тот, кто соединен с Господом, есть один дух», и тот, кто доверяет Ему, любит Его и повинуется Ему, присоединяется к Нему и тем самым вступает на путь, который никогда не останавливается и не остается, пока вера, которая начав, он пребывает, пока не «возрастет в Него во всем, что есть глава, в Христа». Опыт христианской жизни, какой ее задумал Бог и благодаря сообщению Своей благодати делает ее возможной, подобен опыту людей, отправившихся в залитый солнцем океан, плывущих мимо сияющих мысов и все время вперед. над бескрайней синевой, под спокойным небом и счастливыми звездами. Блаженные путешественники в каждый момент полностью обладают всем, в чем они нуждаются, и всей Его полнотой, которую они могут вместить, но полное обладание в каждый момент увеличивается по мере того, как они благодаря этому становятся способными к более полному обладанию. Возрастающая способность влечет за собой возрастающее участие в безграничной полноте Того, Кто наполняет все во всем.
 

	Еф. iv. 20, 21. ХРИСТОС – НАШ УРОК И НАШ УЧИТЕЛЬ
«Но вы не так познали Христа; если бы вы слышали Его и были научены Им» (Еф. iv. 20, 21.
Апостол очень сурово описывает безбожие и развращенность язычества. Он рассчитывает на согласие ефесских христиан, когда рисует общество, в котором они жили, как отчужденное от Бога, нечувствительное к ограничениям совести и оскверненное всякой нечистотой. Это была картина язычества, взятая из жизни и вынесенная на суд тех, кто слишком хорошо знал оригинал. Современные восхвалители склонны считать подобные утверждения преувеличениями. Те, кто знал язычество изнутри, знали, что это трезвая истина. Колоннады величественного храма Эфеса благоухали доказательствами своей правоты.
Из этой массы моральной гнили были вытащены эти ефесские христиане. Но его воздействие все еще сохранялось в них, и оно окружало их своими пагубными миазмами. Поэтому первое, что им нужно было – это остерегаться этого. Апостол в последующем контексте с большой серьезностью дает ряд нравственных предписаний самого элементарного рода. Сама их простота красноречива. Какими людьми должны были быть раньше те, кому нужно было велеть не воровать и не лгать?
Но прежде чем перейти к конкретным обязанностям, он устанавливает широкий общий принцип, согласно которому все это должно быть лишь проявлениями, а именно. что и им, и нам необходимо в качестве основы всякого благородного поведения и всей теоретической этики подавление и распятие старого «я» и обретение нового «я». И эта двойная необходимость, говорит Апостол в моем тексте, есть ясное учение Иисуса Христа всем Своим ученикам.
Слова, которые я выбрал в качестве текста, представляют собой лишь фрагменты тесно связанного целого, но сейчас я могу рассмотреть их отдельно. Они очень примечательны. Они закладывают, как мне кажется, основу всего христианского поведения; и они учат нас, что не существует настоящего познания об Иисусе Христе, которое не расцвело бы в практике тех добродетелей и благодатей, которые продолжает описывать Апостол.
I. Во-первых, Христос — наш Урок и Христос — наш Учитель.
Отметьте единственное выражение, с которого начинается этот текст. «Вы не так познали Христа». Обычно мы говорим об изучении предмета, языка, науки или искусства; но мы не говорим об обучении людей. Но Павел говорит, что мы ученики Христа не только в том смысле, что мы познаем Его как Учителя (что следует в следующем пункте), но и что мы познаем Его как тему нашего изучения.
То есть отношение личности Иисуса Христа ко всему, чему Он должен научить и открыть миру, совершенно иное, чем отношение всех других учителей всякого рода истины, к истине, которую они провозглашают. Вы можете принять истины и предать забвению людей, от которых вы их получили. Но вы не можете отвергнуть Христа и принять христианство. Эти двое неразрывно связаны. Ибо что касается всякой духовной и всякой нравственной истины – истины о поведении и характере – Иисус Христос есть то, чему Он учит. Так что можно сказать, повернув известные слова поэта в другую сторону: «Мой урок – в Тебе».
Но это еще не все. Далее в моем тексте говорится о другом: «Вы познали Христа, если бы вы слышали Его и были научены». Теперь, что «если так будет» — это не «если» неуверенности или сомнения, а эквивалентно «если, как я знаю, это так» или «так как вы слышали Его». Там, в Ефесе, спустя годы и годы после распятия, к этим людям, которые никогда не видели Христа во плоти и не слышали ни слова из уст, «в которые излилась благодать», апостол все же обращается к тем, кто слушал Его и слышал, как Он говорил. Они «слышали Его и были научены». Итак, Он был Уроком и Он был Учителем. И это так же верно в отношении нас, как и в отношении них. Позвольте мне сказать лишь пару слов о каждой из этих двух мыслей.
Я уже предположил, что основная истина, которая подтверждает первый из них, заключается в том, что отношение Иисуса Христа к Его посланию и откровению совершенно отличается от отношения других учителей к тому, что они должны сообщить миру. Конечно, мы все знаем, что в более широкой сфере религиозной и христианской истины не только то, что сказал Христос, но еще больше то, что Он делал и кем был, составляет Его откровение сердца Отца. Как бы ни были драгоценны слова, сходящие с Его уст, которые суть дух и жизнь, сама Его жизнь превосходит все Его учения; и когда мы учимся не от Него, а когда мы учимся Его, мы видим Отца. Но мой текст имеет отношение исключительно к поведению, и в этом аспекте он просто подразумевает мысль, что сумма всех обязанностей, высота всего морального совершенства, реализованный идеал человечества находится в Господе и что истинный путь к Знайте, что должен делать человек или народ – это изучать Его.
Как странно, если поразмыслить над этим, что на умы и сердца всего мира этими четырьмя маленькими брошюрами, которые мы называем Евангелиями! Я не думаю, что во всей истории литературы есть что-то, что можно было бы сравнить с впечатлением правдивости, исторической реальности и индивидуальности, которое производят эти отрывочные повествования. И хотя это не имеет никакого отношения к моей нынешней теме, я могу просто сказать в одном предложении, что мне кажется, что характер Иисуса Христа, изображенный в Евангелиях, в его несравненной живости и живости, является одним из самых сильных доказательств простая верность этих книг, как биографии. Ничто иное, как увиденный Человек, не могло привести к таким композициям.
Но помимо всего этого, какое счастье, что нам не приходится приступать к каким-либо длительным исследованиям, далеко превосходящим возможности среднего ума, чтобы овладеть основными законами нравственного поведения! Как благословенно, что вся суровость фразы «Подчиняйся этому закону или умри» благодаря Его жизни изменилась на «Посмотри на Меня и, ради Моей любви, изучай Меня и будь подобен Мне!» Вот благословенная особенность, которая придает всю силу и отличительную особенность нравственности Евангелия, что закон превращается из статуарного белого идеала, чистого, как мрамор, холодного и безжизненного, в живую Личность с бьющимся сердцем любви. и протянутая рука помощи, слово которой: «Если любите Меня, соблюдите заповеди Мои и будьте подобны Мне».
Христианские мужчины и женщины! изучать Иисуса Христа. Это Альфа и Омега правильного знания долга и правильного его исполнения. Научитесь Ему, Его самоподавлянию, Его самообладанию, Его невозмутимому спокойствию, Его непоколебимому терпению, Его постоянной кротости, Его постоянному подчинению всего воле Отца. Изучите это. Подражать Ему – блаженство; походить на Него – это совершенство. «Вы познали Христа», если вы вообще христиане. Вы хоть алфавит начали, но ох! в Нем «сокрыты все сокровища» не только «мудрости и знания», но и «всего приятного и достославного»; и «если есть какая-нибудь добродетель и если есть какая-нибудь похвала», мы найдем их в Том, Кто есть наш Урок, наш совершенный Урок.
Но это еще не все. Уроки — это очень хорошо, но — боже мой! — мир хочет чего-то помимо уроков. У него было много преподавания. Беда не в том, что нас не наставляют, а в том, что мы не усваиваем те уроки, которые нам предстоят. Итак, мой текст предполагает нечто иное, помимо совершенно неадекватной концепции, какой она была бы, если бы она стояла отдельно, о простой демонстрации того, какими мы должны быть.
«Если так, что вы слышали Его». Как я сказал, эти ефесские христиане, находящиеся далеко в Малой Азии, между которыми находятся моря и годы, а также равнины Галилеи и Голгофский крест, все же рассматриваются Апостолом как прислушавшиеся к небу. Мы, в далеком прошлом, в другом уголке мира, действительно, без метафор, на самом деле, можем видеть Иисуса Христа, говорящего с нами, и можем слышать Его голос. Эти ефесяне слышали Его не только потому, что слышали о Нем, и не потому, что они слышали, как Он говорил через Своего слугу Павла и других, но потому, что, как верил Павел, тот Господь, изрекший человеческими устами слова, которые можно было чтобы человек произнес, когда Он был здесь, на земле, когда Он был вознесен на третье небо, все еще говорил с людьми, даже согласно Своему собственному обещанию, которое Он дал в самом конце Своего пути: «Я возвестил имя Твое Братья мои, и объявлю об этом». Итак, хотя «Он начал и делать, и учить» до того, как был вознесен, после Своего Вознесения Он продолжает и делать, и учиться. И действительно, мы все можем услышать Его голос, говорящий в глубине наших сердец; говорить через обновленную совесть; говоря тем Духом, который направит нас ко всей истине, в которой мы нуждаемся; говорящий сквозь века всем, кто будет слушать Его голос.
Представление о Христе как Учителе, которого придерживаются многие, кто отрицает Его искупительную работу и отвергает как невероятную Его божественность, кажется мне совершенно неадекватным, если только оно не будет дополнено верой в то, что Он теперь обладает и проявляет силу передавать мудрость и знание, предостережение и стимул для ожидающих сердец; и что когда мы слышим в глубине нашей души голос, говорящий нам: «Вот путь, идите по нему» или говорящий нам: «Не проходите мимо, не входите в него», если мы ждали Его, и изучая Его пример и характер, и стремясь не угождать себе, но руководствоваться Его мудростью, мы можем быть уверены, что говорит Сам Христос. Почитай внутреннего наблюдателя, и когда Он в твоем сердце Духом Своим призовет тебя, ответь: «Говори, Господь!» Слушает раб твой». «Вы познали Христа, если бы вы слушали Его».
II. Во-вторых, отметьте условие усвоения Урока и слушания Учителя.
Наша Авторизованная версия, в соответствии со своей очень частой практикой, лишила последние слова моего текста их истинной силы, заменив более понятным словом «Ним» то, что пишет Апостол – «в Нем». Истинное воспроизведение дает нам условие, при котором мы усваиваем наш Урок и слышим нашего Учителя. «В Нем» — это не просто избыток, и его не следует ослаблять, как это делает наш перевод, до простого «через Него», но оно заявляет, что, если мы не будем сохранять единство с Иисусом Христом, Его голос будет не будет услышан в наших сердцах, и урок останется невыученным.
Ты знаешь, дорогой брат, как решительно и постоянно в Новом Завете настаивается на этом учении о пребывании верующей души в Господе и взаимном пребывании Христа в верующей душе. И я, со своей стороны, верю, что одной из главных причин неудовлетворительного состояния среднего христианства в наши дни является замалчивание и преуменьшение этих двух великих и торжественных истин. Я хотел бы вернуть вас к словам Учителя, провозглашающим глубочайшие истины относительно связи между верующей душой и Христом, в которого она верит: «Пребудьте во Мне, и Я в вас». Я бы хотел, чтобы вы пошли домой, отнесли это Послание к Ефесянам и перечитали его, помечая карандашом каждое место, где встречаются слова «в Господе Иисусе». Я думаю, ты бы чему-то научился, если бы сделал это.
Но все, что я должен сказать сейчас, это то, что, если бы мы верой, любовью, размышлением, устремлением, подчинением воли и практическим послушанием держались в Господе, заключенные в Нем как это было бы — тогда, и только тогда, мы должны усвоить Его урок, и тогда, и только тогда, мы должны услышать, как Он говорит. Почему! если ты никогда не думаешь о Нем, как ты сможешь познать Его? Если вы редко или сонно берете в руки Библию и читаете Евангелия, какая польза от Его примера для вас? Если вы блуждаете по всевозможным областям мыслей и наслаждений вместо того, чтобы оставаться рядом с Ним, как вы можете ожидать, что Он сообщит вам Себя? Если мы будем поддерживать связь с этим Господом, если мы подчиним Ему все свои действия и будем измерять свое поведение Его образцом, тогда мы усвоим Его урок. Чем занимается студент школы дизайна? Он кладет свою слабую копию какой-нибудь великой картины рядом с оригиналом и сравнивает ее прикосновение к прикосновению, линию к линии, оттенок к оттенку и таким образом исправляет ошибки. Таким же образом переносите свои жизни в Образец и просматривайте их шаг за шагом. Это похоже на Иисуса Христа; это то, что Он сделал бы? Тогда «в Нем», таким образом соприкасаясь с Ним, таким образом исправляя свои мазки совершенным рисунком, мы усвоим свой урок и послушаем нашего Учителя.
Успокойте свои страсти, обуздайте свои наклонности, обуздайте свою волю и, как какая-нибудь шумная толпа могла бы замолчать, чтобы она могла слушать, как король говорит с ними, установите великую тишину в своих сердцах, и вы «услышите» Нем» и обучайтесь «в Нем».
III. Наконец, испытанием и результатом усвоения Урока и слушания Учителя является непохожесть на окружающую коррупцию.
«Вы не так познали Христа». Конечно, отвратительная безнравственность Эфеса в значительной степени, но ни в коем случае не полностью, ушла из Манчестера. Конечно, девятнадцатые века христианства в значительной степени изменили тон общества и повлияли на моральные суждения и обычаи даже людей, которые не являются христианами. Но еще остается мир, и еще остается незаполненной пропасть между мирской и благочестивой жизнью. И я считаю, что христианам так же необходимо, как и всегда, хотя и по-разному, проявлять непохожесть на мир. «Не так», должно быть, наш девиз; или, как сказал еврейский патриот: «Я не сделал того же из-за страха Господня».
Я не хочу, чтобы вы делали себя особенными; Я не хочу, чтобы вы носили обычные знаки отличия от определенных избранных дурных привычек. Непохожесть человека-христианина на мир состоит в гораздо большей степени в том, что он делает или является тем, чем он не делает и не является, чем в том, что он не делает и не является тем, чем он является. Легко воздерживаться от обычных вещей; гораздо труднее реализовать на практике немирские добродетели христианского характера.
Существуют обширные области жизни, в которых все люди должны действовать одинаково, будь они святыми или грешниками, верующими, агностиками, мусульманами, турками, евреями или кем-либо еще. Есть два способа сделать одно и то же. Если бы за точильным камнем сидели две женщины, одна из них христианка, а другая нет, то та, которая, ради всего святого, провела своей ручкой по полукругу, сделала бы это иначе, чем другая, которая взяла камень из ее руки и перенес его на другую сторону камня и сделал это, не обращаясь к небу.
Братья, будьте уверены в том, что если мы с вами не найдем в себе побуждения воздерживаться от грубых наслаждений, ставить ноги на страсти и желания, аппетиты и цели, которые безбожные люди признают и подчиняются без угрызений совести и ограничений, то мы нужно спросить себя: «В каком смысле я христианин или в каком смысле я услышал Христа?» Плохо отказываться от нашего верного протеста против мирового зла ради того, чтобы получить улыбку мира. Современное христианство зачастую недостаточно жизнеспособно, чтобы его ненавидел безбожный мир; и его ненавидят не потому, что он заслуживает лишь презрения. Держитесь рядом с Иисусом Христом, живите в свете Его лица, впитайте вдохновение и наставление Его примера, и непохожесть придет, и не будет ошибки. Пребывайте рядом с Ним, держитесь в Нем, и подобие придет, как это всегда бывает с влюбленными, которые становятся похожими на того или на тех, кого они любят. «Достаточно, чтобы ученик был подобен своему Учителю, а раб был подобен своему Господу».
 

	Еф. iv. 22. ТЕМНАЯ КАРТИНА И СВЕТЛАЯ НАДЕЖДА
«Чтобы вы отложили прежнее общение, ветхого человека, развращенного лживыми похотями» (Еф. iv. 22.
Если врач знает, что он может вылечить болезнь, он может позволить себе придать полное значение ее самым серьезным симптомам. Если он знает, что не может, у него возникает сильное искушение сказать, что это не имеет большого значения и, хотя это неизлечимо, его можно перенести без особого дискомфорта.
Итак, учение Писания о реальном нравственном состоянии человека характеризуется двумя особенностями, которые на первый взгляд кажутся несколько противоположными, но на самом деле гармоничны и тесно связаны между собой. Во всем мире нет ни книги, ни системы, которая бы так мрачно смотрела на то, кем мы с вами являемся; нет никого, кто был бы одушевлен столь яркой и уверенной надеждой на то, кем мы с тобой можем стать. И, с другой стороны, обычный ход мыслей среди людей преуменьшает факт греха, но когда вы говорите: «Ну, большой он или маленький, могу ли я как-нибудь от него избавиться?» нет ответа, к которому стоило бы прислушаться. Только Христос может осмелиться сказать людям, каковы они, потому что только Христос может радикально изменить всю их природу и существо. Существуют определенные заболевания, постоянным симптомом которых является отсутствие сознания того, что что-то не так. Глубокая рана не сильно болит. Вопрос не в том, мрачны или нет христианские мысли о состоянии человека, а в том, верны ли они. Что касается их мрачности, то мне кажется, что люди, которые жалуются на наше учение о человеческой природе как на то, что оно дает меланхолический взгляд на людей, на самом деле занимают гораздо более меланхолический взгляд. Мы верим в падение и верим в возможное и фактическое восстановление. Человек, для которого зло не является назойливым узурпатором, не может быть уверен, что оно когда-либо будет изгнано. Какова мрачная система — та, которая рисует в неприкрытой черноте факты жизни и на фоне их самой черной тьмы сияющий яркий и славный свет великой надежды, или та, которая рисует человечество в едином монотонном неразличимом сером цвете, включающем в себя прошлое, настоящее и будущее, которое, не веря ни в какие болезни, не надеется на излечение? Мой текст, взятый в сочетании с последующими величественными словами о «новом человеке, который по Богу создан в праведности и истинной святости», представляет нам некоторые очень торжественные взгляды (которые люди, которые больше всего их хотят, осознают, по крайней мере) относительно того, что мы есть, чем мы должны быть и не можем быть и кем с помощью небес мы можем стать. Ветхий человек «растлен лживыми похотями», говорит Павел. Таким образом, существует ряд характеристик универсального греховного человеческого «я». Затем следует безнадежная заповедь – насмешка – если мы хотим остановиться на ней, «отложи это». И тогда нам озаряется блаженная надежда и возможность исполнения предписания, когда мы узнаем, что «истина в Господе» в том, что мы отстраняемся от ветхого человека с его делами. Таков общий план тех немногих мыслей, которые я хочу вам предложить.
I. Я хочу остановиться прежде всего на весьма существенном, хотя и кратком, очерке фактов всеобщей греховной человеческой природы, который дает здесь Апостол.
Это три, на которых я остановлюсь на мгновение или два. «Старик» — это выражение Павла, о котором мне нужно только сказать здесь, чтобы мы могли понимать его как означающее ту форму характера и жизни, которая является общей для всех нас, если не считать великой перемены, происходящей благодаря вере в Господа. Это универсально, это греховно. Вы заметите очень примечательный контраст между стихом, который я сейчас комментирую, и следующим. Старый человек противостоит новому. Один создан, другой испорчен, как можно было бы правильно передать это слово. Один создан по Богу, другой гниет под влиянием своих похотей. Одно состоит из праведности и святости, корни которых лежат в истине; другой находится под властью страстей и желаний, которые сами по себе злы, являются орудиями обмана и характеризуются им.
Итак, первая из характеристик этого греховного «я», на которую я хочу на мгновение указать, состоит в том, что всякая жизнь без Христа, какими бы поверхностными различиями она ни была, на самом деле является жизнью, сформированной в соответствии и под влиянием страстных желаний. . Видите ли, я осмелюсь изменить одно слово моего текста, и то по одной простой причине; Слово «жаждет» в современном английском языке приняло гораздо более узкое значение, чем в оригинале или в английском языке, когда был сделан этот перевод. Между прочим, весьма примечательным свидетельством слабого места в массе людей — той стороны их природы, которая наиболее подвержена нападениям, — является то, что это слово, первоначально обозначавшее сильное желание любого рода, должно было, посредством наблюдение за желаниями, наиболее сильными в массе людей, стало ограничиваться и сводиться к одному специфическому значению сильных животных, плотских, чувственных желаний. Это может послужить уроком некоторым членам моей общины, особенно молодой части ее членов. Помни, брат мой, что та часть твоей природы, которая ближе всего к материальному, также ближе всего к животному и меньше всего находится под властью (без сильного и постоянного усилия) силы, которая спасет плоть от тления и сделает материальное является проводником духовного и божественного. Многие молодые люди приезжают в Манчестер, окруженные атмосферой материнских молитв и отцовского учения; со святыми мыслями и добрыми намерениями, которые начали влиять на его сердце и дух; и, выставляя напоказ распутство и обольстительные языки рядом с ним в конторе, на складе и у прилавка, уводят его в излишества, которые изгоняют все это, и, после года или двух буйства и сеяния плоти, он «от плоти пожинает тление», и это в буквальном смысле — в запавшие глаза, и дрожащую руку, и отрывистый кашель, и могилу, открывшуюся для него раньше времени. Ах, мои дорогие юные друзья! «Они обещают им свободу». Это прекрасное дело — уйти из дома своего отца, подальше от ограничений общества, где тебя знают и где любящие глаза — или нелюбящие — наблюдают за тобой. Прекрасно попасть в свободу и безответственность большого города! «Они обещают им свободу», а «они сами становятся рабами коррупции».
Но тогда это лишь самая грубая и низшая форма истины, которая здесь находится. Обвинение Павла против нас не является чем-то столь преувеличенным и крайним, как то, что животное начало преобладает во всех, кто не Христов. Это неправда, и это не то, о чем говорится в моем тексте. Но там говорится именно следующее: при огромном разнообразии вкусов, пристрастий и желаний, которыми обладают люди, смысл и характерная особенность всякой безбожной жизни состоит в том, что, каковы бы они ни были, они становятся доминирующей силой в этой жизни. . Павел, конечно, не отрицает, что власть и тирания таких похотей и желаний иногда разрушаются протестами совести; иногда подавляется соображениями благоразумия; иногда по привычке, по делам, по обстоятельствам, которые вынуждают людей идти по руслу, в котором они, естественно, не позволили бы своей жизни течь. Он не отрицает, что часто и часто в такой жизни будет смутное стремление к чему-то лучшему, что высоко над черным и кувыркающимся океаном той жизни разложения и беспорядка лежит спокойное небо, в котором сияют великие звезды долга. это. Он не отрицает, что люди являются законом для самих себя, а также связкой желаний, которым они подчиняются; но то, что он обвиняет нас, и что я осмелюсь выдвинуть в качестве обвинения против вас, да и против себя тоже, состоит в том, что без Христа не совесть управляет нашей жизнью; что помимо Христа не чувство долга является самым сильным; что, помимо Христа, действительным направляющим импульсом, которому подчиняются в основном и в целом внутренние склонности, если не внешняя деятельность, являются, как говорит этот текст, то, что нам нравится, страстные желания природы, чувственное и безбожное сердце.
И вы говорите: «Ну, если это так, какой в этом вред?» Разве Бог не создал меня с этими желаниями, и разве я не призван удовлетворять их?» Да, конечно. Вред от него прежде всего в том, что он представляет собой извращение истинного порядка. Страстные желания, о которых я говорю, будь то ради денег, будь то ради славы или ради какой-нибудь другой золотой наживки мирских радостей, — эти страстные неприязни и симпатии, так же как и чисто животные — стремление к еда, питье, любое другое физическое удовлетворение — они никогда не предназначались для того, чтобы быть проводниками для людей. Они предназначены для импульсов. У них есть движущая сила, но нет направляющей силы. Вы запускаете двигатели на железнодорожной станции, где нет водителей и рельсов, по которым можно наехать? Это было бы так же разумно, как и образ жизни, которого придерживаются люди, говорящие: «Я хочу этого; так я приказываю; пусть мое желание встанет на место других аргументов и доводов». Они берут ту часть своей природы, которой предназначено находиться под руководством разума и совести, устремленных к небу, и ставят ее на высшее место, и так, посадив нищего на коня, едут туда, куда мы знаем, о таких наездниках говорят в конец идти! Желания должны быть движущей силой. Это абсурд и разрушение истинной мужественности — делать их, как мы это часто делаем, руководящими силами и отдавать бразды правления в их руки. Они ветер, а не штурвал; пар, а не водитель. Давайте держать вещи на своих местах. Помните, что конституция человеческой природы, как ее задумал Бог, такова: там, внизу, под люками, под контролем, сильные импульсы; над ними — просветлённое понимание; выше этого — совесть, у которой есть более высокая область, чем область мысли, — моральная область; и над этим Бог, чье лицо, сияя на вершине созданной таким образом природы, освещает ее светом, который просачивается сквозь всю тьму, вплоть до самого основания существа; и освящает животное, и смиряет порывы, и просвещает разум, и успокаивает и оживляет совесть, и делает податливой и податливой волю, и наполняет сердце плодоношением и спокойствием, и упорядочивает жизнь по образу Того, Кто создал это.
Я не могу больше останавливаться на этом первом пункте; но я надеюсь, что я сказал достаточно не для того, чтобы показать, что эти слова верны (это очень плохой поступок, если бы это было все, к чему я стремился), а для того, чтобы донести их до некоторых наших сердец и совести. Я молю Бога, чтобы он внушил нам убеждение, что, хотя во всех нас есть голос совести, которому все мы более или менее время от времени пытались следовать; тем не менее, в основном это остается навсегда истиной — и это верно, мои дорогие братья, в отношении вас — жизнь без Христа — это жизнь под властью тиранических желаний. Спроси себя, о чем я не могу просить тебя: это я? Моя рука шарит по петлям и ручке двери сердца. Вы сами должны открыть ее и позволить убеждению прийти!
Более того, слова перед нами добавляют еще один штрих к этой картине. Они не только представляют различные страстные желания как настоящие наставники «старого человека», но и придают еще одну характеристику — что эти желания по самой своей природе являются орудиями обмана и лжи.
Слова моего текста, возможно, несколько ослаблены формой передачи, которую наши переводчики здесь, как и во многих случаях, сочли целесообразным принять. Если бы вместо того, чтобы читать «растлен по лживым похотям», мы прочитали бы «растлен по желаниям обмана», мы получили бы не только противопоставление ветхого человека и нового человека, «созданного в праведности и святости истина», — но нам, возможно, следовало бы иметь более ясное представление о характеристике этих похотей, которые апостол хотел выдвинуть на первый план. Эти желания являются как бы орудиями и орудиями, с помощью которых обман выдает и издевается над людьми; оружие, используемое иллюзиями и ложью, чтобы развратить и испортить душу. Они сильны, и их природа состоит в том, чтобы преследовать свои цели, не обращая внимания на какие-либо последствия, выходящие за рамки их собственного удовлетворения; но, какими бы сильными они ни были, они подобны ослепленному Самсону и разрушят дом на себя, если за ними не присмотрят. Их сила возбуждается под ложным предлогом. Они стремятся понять, что же на самом деле является ложью. Это «желания обмана».
Это просто указывает на то, что вся такая жизнь пуста и бесполезна. Если принять во внимание всю полноту нашей природы и потребностей, а также истинную цель жизни, вытекающую из этого, нет ничего более несомненного, чем то, что ни один человек не получит удовлетворения, которое обещают ему его господствующие страсти, потворствуя им. Совершенно очевидно, что способ никогда не получить того, что вам нужно и чего вы желаете, — это всегда делать то, что вам нравится.
И это по очень простым причинам. Потому что, во-первых, объект удовлетворяет лишь на время. Вчерашняя еда утолила наш дневной голод, но мы снова просыпаемся голодными. И желания, которые не являются чисто животными, имеют то же свойство: на мгновение они успокаиваются и просыпаются более голодными, чем когда-либо. «Тот, кто пьет эту воду, снова возжаждет». Потому что дальше желание растет, а объект его нет. Яростная тоска возрастает, и, конечно, в той же пропорции уменьшается сила вещи, к которой мы стремимся для ее удовлетворения. Это фиксированное количество; аппетит неограниченно расширяется. Итак, чем дольше я продолжаю удовлетворять свое желание, тем больше я жажду еды; и чем больше я этого жажду, тем меньше у него вкуса, когда я его получаю. Чтобы возбудить измученный вкус, его нужно приправить сильнее. И вскоре возможности в этом направлении заканчиваются. Человек почти не пробует бренди и не получает большого удовольствия от его питья, но он не может без него обойтись и поэтому глотает его все большими и большими глотками, пока не наступает белая горячка, чтобы закончить все. Потому что, во-вторых, в конце концов, каждое из этих желаний — лишь фрагмент всей его природы, и когда один удовлетворен, другой требует еды. У мрачного зверя, как у сторожевого пса из старой мифологии, три головы, и каждая зияет в поисках медовых лепешек. А если бы они все были наеданы, то в человеческой природе есть другие желания, которые не дают им покоя, и для которых весь лук-порей и лук Египта не являются пищей. Пока они не удовлетворены, вы «тратите свои деньги на то, что не является хлебом, и свой труд на то, что не насыщает».
Таким образом, мы можем сформулировать это как универсальную истину, что тот, кто считает своим законом поступать так, как ему хочется, недолго будет любить то, что он делает; или, как говорит Джордж Герберт,
«Тени хорошо смонтированы, мечты в карьере,
Вышитая ложь, ничего между двумя блюдами —
Вот какие здесь удовольствия.
Помнит ли кто-нибудь из вас скорбные слова, которыми один из величайших современных писателей-фантастов завершает свою самую печальную и правдивую книгу: «Ах! ванитас ванитатум! Кто из нас счастлив в этом мире? у кого из нас есть его желание? или, имея его, удовлетворен?» Неудивительно, что при таком взгляде на человеческую жизнь следующим и последним предложением должно быть: «Давайте, дети, закроем коробку и марионеток, ибо пьеса разыграна». Да! если не остается ничего, кроме обманчивых желаний, человеческая жизнь со всей ее суетой и эмоциями становится предметом циничного и в то же время печального отношения, а все мужчины и женщины, которые трудятся и беспокоятся, являются «просто игроками».
Опять же, еще один момент в этом портрете «старика» заключается в том, что эти обманчивые желания развращают. Язык нашего текста передает тонкий смысловой оттенок, который в нашей версии несколько размыт. Собственно, оно говорит о «старом человеке, который становится развращенным», а не о «который развращается», и выражает устойчивое развитие того внутреннего процесса упадка и упадка, который всегда является судьбой жизни, подчиненной этим желаниям. И этому растущему злу, или, скорее, внутренней разъедаемости, разлагающей и разрушающей душу, противопоставляется в последующем стихе «новый человек, созданный в праведности». В одном действие жизни, в другом действие смерти. Один создан любящими руками и животворящим дыханием Бога; другой постепенно и верно разлагается, поедая проказу греха. Для первых цель — вечная жизнь; для последнего — вторая смерть.
И в основе этого ужасного представления лежит та истина, о которой я уже упоминал в другой связи, а именно, что по самим законам нашей природы, по простой необходимости случая все наши моральные качества, хорошие или плохие, , имеют тенденцию увеличиваться при физической нагрузке. В каком бы направлении мы ни двигались, темпы прогресса имеют тенденцию ускоряться. И это преимущественно тот случай, когда движение направлено вниз. Каждый день, когда живет плохой человек, он становится еще хуже. Мой друг! вы находитесь на наклонном спуске. Незаметно — потому что не будешь смотреть на ориентиры — но действительно, и не так уж и медленно; убеждения угасают, порывы к добру ослабевают, закрепляются привычки пренебрежения совестью, особые формы греха — скупость, или гордыня, или похоть — все глубже вонзаются когтями в твою душу и крепче удерживают свою кровоточащую добычу. Во всех сферах жизни упражнения укрепляют способности. Борец, согласно древнегреческой притче, который начал с того, что нес на плечах теленка, постепенно стал нести быка.
Это торжественная мысль о постоянном и постоянном усугублении греха в индивидуальном характере. Конечно, ничто не может быть малым, чтобы составить эту быстро растущую сумму. Остерегайтесь маленьких начинаний, которые «едят, как язва». Остерегайтесь малейшего отклонения от прямой линии вправо. Если будут две линии, одна прямая, а другая отходящая под самым острым углом, то стоит только провести обе достаточно далеко, и между ними останется место для всего пространства, отделяющего ад от рая! Остерегайтесь обременять свою душу бременем мелких одиночных грехов. Мы нагромождаем на себя медленным, неуклонным приращением на протяжении всей жизни тяжесть, которая, хотя и собирается по крупицам, сокрушает душу. Нет ничего тяжелее песка. Вы можете поднять его частицами. Он разлетается атомами, но, обрушившись на человека, он сломает ему кости, а, разнесшись над землей, он погребает пирамиды и сфинксы, храмы богов и дома людей под своими бесплодными твердыми волнами. Проказа съедает плоть с костей человека, отпадают суставы и конечности — он живая смерть. Так и каждая душа, находящаяся под властью этих лживых желаний, медленно гниет по частям, «разлагаясь похотьм обмана».
II. Обратите внимание, что в таком случае мы имеем здесь безнадежное повеление отложить ветхого человека.
Эта команда «отложи это» является простым велением совести и здравого смысла. Но это кажется столь же безнадежным, сколь и необходимым. Я полагаю, каждый чувствует иногда, более или менее отчетливо, что надо приложить усилия и избавиться от этих нищих узурпаторов, тиранирующих волю, совесть и жизнь. Предпринимается достаточно попыток избавиться от ига. Мы все когда-то пробовали. Наши дни полны провалившихся решений, неудачных попыток, безуспешных восстаний, которые заканчиваются, как борьба какого-то пойманного в ловушку дикого существа, тем, что мы плотнее обертываемся сетями. Сколько раз с тех пор, как вы были мальчиком или девочкой, вы говорили: «Теперь я полон решимости никогда больше не делать этого». Я упустил возможности. Я варил дурака и сильно ошибался, но теперь я открываю новую страницу!» Да, и вы перевернули его — и, если можно продолжить метафору, первый порыв страсти или искушения снова отбросил лист назад, и старая страница снова развернулась перед вами, как и прежде. . История отдельных душ и трагедия мировой истории, повторяющаяся во все времена, когда самые благородные начинания приводят к катастрофическим концам, а каждая новая многообещающая звезда, поднимающаяся на горизонте, ведет людей в трясину и проливает кровь, достаточно показывают, как тщетны попытки своими силами преодолеть и изгнать зло, укоренившееся в нашей природе.
Моралисты могут проповедовать: «Если он не сможет возвыситься над самим собой, насколько ничтожен человек»; но все проповеди в мире бесполезны. Задача невыполнимая. Ручей не сможет подняться выше своего истока и не очистится в своем течении, если из источника потекут горькие воды. «Кто может вывести чистое из нечистого?» В человеческой природе нет силы избавиться от этого цепляющегося «я». Как в ужасном видении поэта, змей превращается в человека. Воля к добру слаба, совесть сидит, как свергнутый король, издающий пустые мандаты, в то время как все его королевство восстало и обращается с его прокламациями как с макулатурой. Как человек может переделать себя? как отбросил свою собственную природу? Сами средства, находящиеся в его распоряжении, нуждаются в очистке, ибо сами по себе испорчены. Это старая история: кто будет содержать смотрителей? Кто будет исцелять больных врачей? Иногда можно увидеть раненое животное, зализывающее раны собственным языком. Насколько безнадежнее наши усилия собственными силами остановить и залечить раны, нанесенные грехом! «Отбросить старика» — да, и если бы он цеплялся за конечности, как отравленный жилет героя, это было бы возможно. Но речь идет не о том, чтобы отбросить одежду, а о том, чтобы содрать с себя саму кожу и плоть, — и если больше нечего сказать, кроме таких пустых банальностей о невыполнимом долге, тогда нам придется отказаться от надежды и надеть гниющую одежду. зло, пока мы не умрем.
Но это еще не все. «То, что закон не мог сделать, поскольку он был слаб во плоти», Бог, послав Своего Сына, сделал – Он осудил грех во плоти. Итак, мы приходим к
III. Возможность выполнения команды.
Контекст подсказывает нам, как это возможно. Закон, образец и силу для полной победы над старым греховным «я» следует найти «как есть истина – в Господе». Союз со Христом дает нам реальное обладание новым принципом жизни, полученным от Него и подобным Его собственному. Та настоящая, совершенная, бессмертная жизнь, не имеющая родства со злом и сбрасывающая со своей чистой поверхности скверну и гниение, будет бороться и наконец победит живую смерть послушания обманчивым похотям. Наша слабость будет усилена Его вдыхаемой силой. Наша тяга к земле и греху будет преодолена стремлением этой жизни к ее источнику. Всесдерживающий мотив найдется в любви к Тому, кто отдал Себя за нас. Появится новая надежда на то, что может быть возможно для нас, когда мы увидим Иисуса и узнаем в Нем истинного Человека, образ которого мы можем нести. Мы умрем с Ним для греха, когда, полагаясь верой на Того, Кто умер за грех, мы сообразуемся с Его смертью, чтобы мы могли ходить в обновленной жизни. Вера в Господа дает нам участие в работе той могущественной силы, посредством которой Он делает все новым. Ремонт стирает прошлое и меняет направление будущего. Источник в наших сердцах льет горькие воды, которые невозможно исцелить. «И Господь показал ему дерево», тот самый Крест, на котором был распят за нас Христос, «которое, когда Он бросил в воду, вода сделалась сладкой».
Я помню грубую притчу Лютера, привитую к более старой легенде, по этому поводу, которая звучит примерно так: Сердце человека похоже на грязную конюшню. Тачки и лопаты приносят мало пользы, разве что для того, чтобы убрать часть поверхностной грязи и при этом засорить все проходы. Что с этим делать? «Превратите в него Эльбу», — говорит он. Наводнение смоет все загрязнения. Не мои собственные усилия, но приток той прощающей, очищающей благодати, которая находится в Господе, смоет накопления лет и укоренившееся зло, которое запятнало каждую часть моего существа. Мы не можем очистить себя, мы не можем «отложить» эту старую природу, которая так глубоко пустила свои корни в наше существо; но если мы обратимся к Нему с верой и скажем: «Прости меня, и очисти, и сними с меня грязную и лохмотную одежду, пригодную только для свиных корыт в далекой стране непослушания», то Он примет нас и ответит на все наши желаний и бросит вокруг нас чистую одежду Своей праведности. «Закон духа жизни в Господе Иисусе освободит нас от закона греха и смерти».
 

	Еф. iv. 24. НОВЫЙ ЧЕЛОВЕК
«И чтобы вы облеклись в нового человека, созданного по Богу, в праведности и истинной святости» (Еф. iv. 24.
В одной из предыдущих проповедей нам приходилось отмечать, что Павел рассматривает это и предыдущие положения как обобщение «истины в Господе»; или, другими словами, коренное преобразование и обновление всей нравственной природы он считает целью откровения Бога в Господе. С этой целью они «слышали Его». С этой целью они «научились Его». С этой целью они были «научены в Нем», получив в союзе с Ним все различные процессы Его терпеливого воспитания. В этом сокровенный смысл всех уроков этой великой школы, в которой все христиане являются учениками, а Христос — учителем и темой, а соединение с Ним — условием входа, а многообразные действия Его провидения и Его благодати — инструментами. обучения и небесного дома, когда школьные занятия закончатся, — чтобы мы стали новыми людьми в Господе Иисусе.
Этот великий практический вопрос изложен здесь в трех аспектах — одном отрицательном и двух положительных. Негативный процесс един и прост — «сбросить ветхого человека». Положительное двойственно: духовное «обновление», производимое в нашем духе, в глубоком центре нашего личного существа, тем Божественным Духом, который, обитая в нас, является «духом нашего разума»; а затем, вслед за этим внутренним обновлением, происходит обновление жизни и характера, которое описывается как «облачение», как если бы это была одежда, «нового человека», созданного божественным действием и состоящего в нравственное и духовное подобие небесам. Нет необходимости иметь дело, за исключением вскользь, с двумя первыми, но я желаю рассмотреть последний из них — появление нового человека — немного более внимательно и попытаться выявить богатство и глубину Слова Апостола в этом замечательном тексте.
Вкратце содержащиеся в нем идеи кажутся мне такими: великая цель Евангелия — наше нравственное обновление; что моральное обновление — это творение по образу Божьему; это новое творение должно быть надето или присвоено нами; великим средством ее приобретения является соприкосновение с Божьей истиной. Давайте рассмотрим эти моменты по порядку.
I. Великая цель Евангелия – наше нравственное обновление; «новый человек... созданный в праведности и... святости».
Конечно, есть и другие способы обозначить конец Евангелия. Это ни в коем случае не является исчерпывающим изложением его цели. Мы можем сказать, что Христос пришел для того, чтобы люди могли познать Бога. Мы можем сказать, что Он приходит для того, чтобы Божественная Любовь, которая всегда радуется общению, могла отдать себя и могла с самого начала представить себе всю величественную серию актов самораскрытия как нечто, если можно так сказать, для удовлетворение этого импульса отдавать себя, что является характеристикой любви к господину и человеку. Можно сказать, что целью всего является избавление людей от бремени и вины греха. Но говорим ли мы о конце Евангелия как о славе Божией, или о блаженстве человека, или, как здесь, как о нравственном совершенстве отдельного человека или рода, все это — лишь различные фразы одной совершенной истины. . Евангелие есть следствие и проявление любви Божией, которая радуется тому, что ее знают и обладают любящие души, а будучи познанной, превращает их в свое собственное подобие, познать которое - значит быть счастливым, на которое походить - значит быть чистый.
Первое, что меня поражает в таком изложении нашего текста, — это лежащее в его основе глубокое чувство человеческой греховности.
Язык совершенно бессмысленный – или, во всяком случае, сильно преувеличенный – если только все не согрешили, а природа, принадлежащая всем людям, помимо преобразующей силы Духа Христова, не будет испорченной и злой. И что это так, постоянно утверждается в Писании. Библейское представление о том, что нужно человеку, чтобы быть чистым и добрым, сильно отличается от поверхностных представлений мирских моралистов и филантропов. Мы много слышим о «культуре», как будто все, что нужно, — это воспитание и укрепление природы, как будто главное — это развитие понимания. Мы слышим о «реформации» от тех, кто смотрит гораздо глубже, чем поверхностные апостолы культуры. И как необычно само это слово заявляет о недостаточности предлагаемого им лекарства! «Реформация» затрагивает форму, а не суть. Он придает старому материалу новую форму. Именно так — и от этого можно ожидать много хорошего! Это все еще старые материалы, и то, как они устроены, имеет сравнительно небольшое значение. Миру нужна не реформация, а обновление или, если говорить еще глубже, возрождение; не новые формы, а новая жизнь; не культура и развитие того, что оно имеет в себе, а искоренение старого путем вливания чего-то нынешнего и чистого, не имеющего ни налета коррупции, ни какого-либо контакта со злом. «Истинно говорю вам: должно вам родиться свыше».
Все более легкие представления о необходимости и более поверхностные диагнозы болезни приводят к лечению паллиативами, которые никогда не затрагивают истинного источника зла. Ядовитые цветы можно сорвать, но корни продолжают жить. Бесполезно строить дамбы, чтобы защититься от диких вод. Где-нибудь они найдут выход. Единственное настоящее лекарство – это то, что может произвести только Рука Творца, которая медленным действием какого-то внутреннего фактора может поднять уровень низменностей и поднять их над угрожающими волнами. Что необходимо, так это радикальная трансформация, доходящая до самых корней существа; и эта необходимость ясно подразумевается в языке этого текста, который заявляет, что природа, обладающая праведностью и святостью, является «новым человеком», которого нужно «облечь» как извне, а не развивать, как изнутри.
Далее следует обратить внимание на то, что Апостол определяет как элементы или характеристики этой новой природы — праведность и святость.
Провозглашение новой природы в Господе Иисусе, какой бы великой и драгоценной истина она ни была, часто было связано с учением, которое было мистическим в плохом смысле этого слова и превращалось в преследующую лошадь практической безнравственности. Но здесь мы четко определяем, в чем состоит эта новая природа. В этом нет никакой смутной тайны, никакого вмешательства в идею личности. Люди, которые надели нового человека, остались теми же людьми, что и раньше. Новизна заключается в моральных и духовных характеристиках. И все это суммируется в двух словах: праведность и святость. К этому добавляется по существу параллельный отрывок из Послания к Колоссянам: «Обновленный в познании по образу Того, Кто сотворил Его», где, я полагаю, мы должны понимать под «знанием» то личное знание и знакомство, которое имеет свое условие в любовь и является основой более чисто моральных качеств, о которых говорит наш текст.
Есть ли тогда какое-либо различие между этими двумя? Я думаю, что это совершенно очевидно. «Праведность», я полагаю, следует понимать здесь в более узком значении соблюдения того, что правильно, соответствия поведения торжественному суверенному закону долга. По сути, оно эквивалентно несколько языческому слову «мораль» и относит человеческое поведение и характер к закону или стандарту. Что же такое «святость»? Это то же самое общее поведение и характер, рассматриваемые, однако, под другим углом и в другом отношении. Оно включает в себя обращение жизни и себя к небесам, посвящение Ему и служение Ему. Это не просто эквивалент чистоты, но явно несет в себе более высокий смысл. Повиновение теперь не закону, а Господу. Совершенство теперь состоит не в соответствии идеальному стандарту, а в подобии и преданности небу. Мне следует делать то, чего желает Отец Мой Небесный. Или, если одно слово может грубо обозначать более светское слово «мораль», то другое может грубо обозначать менее благочестивое словосочетание «практическая религия».
Это «новые», фактически реализованные в человеческой природе. Павел думает, что мы не получим их иначе, как в результате обновления. Но они не «новые» в том смысле, что содержание христианской морали отличается от содержания закона, написанного в сердцах людей. Евангелие не провозглашает и не порождает никакой собственной фантастической этики. Деяния, которые он чеканит на своем монетном дворе, - это те, которые ходят во всех странах, - это не провинциальная чеканка, но признанная подлинная на слуху и имеющая полный вес повсюду. Не думайте, что христианская праведность отличается от обычной «доброты» разве что тем, что она шире и глубже, более основательна и более императивна. Разногласия существуют, поскольку наш закон — это нечто большее, чем переиздание закона, написанного в сердцах людей. Хотя одно и согласуется с другим, однако территория, которую они охватывают, не одна и та же. Заповеди Единого, как некоторые высеченные в скалах надписи забытых царей, обветрены и нечетки, часто неразборчивы, часто неправильно читаются, часто игнорируются. Другой написан живыми персонажами в идеальной жизни. Оно включает в себя все, что пытается предписать первый, и многое другое. Оно, так сказать, меняет взгляд на языческую мораль и выдвигает на первый план благодати, которые они игнорируют или презирают. Оно вдыхает более глубокий смысл и нежную красоту в слова, выражающие человеческие представления о добродетели, но принимает их в себя. И вместо того, чтобы устанавливать «праведность», присущую только ей самой и не имеющую ничего общего с нравственностью мира, христианство говорит, как учил нас Христос: «Если праведность ваша не превысит праведности книжников и фарисеев, то вы не превзойдете праведности книжников и фарисеев». войди в Царствие Божие». Тот же самый апостол, который здесь заявляет, что истинная праведность и святость — это нечто новое на земле, допускает полную силу любого веса, который может иметь языческое понятие «добродетель», и принимает слова и идеи, которые он нашел готовыми к его рукам, в этом понятии, которое удачно описывает христианские благодати, которые он предписывал. Греческие моралисты назвали его правдивым, честным, справедливым и чистым. Его «праведность» приняла их как включенные в сферу ее действия. И мы должны помнить, что мы не наделены этой новой природой, пока не будем жить, проявляя те общие и привычные милости, которые совесть и сердца всего мира признают за «прекрасные» и «достойные похвалы», приветствуют как «добродетель» и увенчать «хвалой».
Итак, позвольте мне остановиться здесь на минутку, чтобы побудить вас принять эти мысли как очень острое и полезное испытание. Вы называете себя христианами. Цель вашего христианства — ваш рост и совершенствование в простой чистоте, преданности и зависимости от нашего любящего Отца. Наша религия — ничто, если она не ведет к этому. В противном случае оно похоже на растение, которое никогда не дает семян, но может дать несколько слабых цветков, которые, прежде чем созреют, падают на землю, сморщенные. Для многих из нас старый торжественный протест должен прозвучать с пробуждающей силой: «Вы хорошо бежали, что вам помешало?» Вы постигли Христа как открывателя и носителя великой милости Божией, и это привело вас в некоторой степени к тому, чтобы довериться Ему в своем спасении и избавлении. Но воспринимали ли вы Его как форму, в которую должна быть вылита ваша жизнь, жизнь эта стала текучей и пластичной благодаря теплоте Его любви? Вы приняли Его как свое прибежище; воспринял ли ты Его как свою внутреннюю святость? Вы обратились к Нему как к источнику спасения от вины и наказания за грех; Пришли ли вы к Нему и возрастаете ли вы ежедневно в сознательном обладании Им, как средством спасения от тления и зла греха? Он приходит, чтобы сделать нас добрыми. Что Он сделал тебя? Что-нибудь отличается от того, кем вы были двадцать лет назад? Тогда, если нет, и поскольку вы не изменились и не улучшились, Евангелие для вас неудачно, и вы неверны ему. Великая цель всей работы Христа – Его жизни, Его скорбей, Его страстей, Его воскресения, Его славы, Его постоянного действия Духа и Слова – состоит в том, чтобы создать новых людей, которые будут справедливыми и набожными, праведными и святыми.
II. Второй принцип, содержащийся в этих словах, заключается в том, что это нравственное Обновление является Творением по образу Божьему.
Новый человек «создан по образу Божию», то есть, конечно, по Божьему подобию или по Его образу. Здесь очевидна ссылка на повествование о сотворении человека в книге Бытия, и здесь подразумевается идея, что этот новый человек есть восстановление и завершение того прежнего подобия, которое в некотором смысле исчезло из черт и формы нашего греховного тела. души. Однако следует помнить, что существует образ Божий, неотделимый от человеческой природы и неизгладимый никаким затемнением или возмущением, вызванным грехом. Подобие человека небу состоит в том, что он является личностью, обладающей волей и самосознанием, и этот таинственный дар личности пребывает во всем, что погибает. Но за пределами этого естественного образа Божия, как мы можем его назвать, есть что-то еще, что полностью меркнет с первым дуновением зла, как отражение неба в каком-нибудь безветренном море. Природное сходство остается, и без него никакое сравнение было бы невозможно. Нам не следует думать, что камень или орел отличны от Бога. Но в то время как личное существо делает сравнение уместным, что составляет истинный контраст? В чем отличие человека от Бога? В моральном антагонизме. Каково истинное сходство? Моральная гармония. Что отделяет людей от их Отца Небесного? Неужели Его «леты — во всех родах» и «Мои дни — как ладонь»? Неужели Его власть безгранична, а моя вся подавлена силой других и склонна к слабости и исчезновению? Неужели Его мудрость, подобная солнцу, не прибывает и не убывает, и ничто не сокрыто от ее лучей, в то время как мое знание, как меньший свет, сияет отраженным сиянием, служит только для того, чтобы сделать ночь видимой, и прибывает и угасает, изменчивый и странствующий? Нет. Все подобные различия, основанные на том, что люди называют суверенными атрибутами Бога — различия творца и созданного, бесконечного и конечного, всемогущего и слабого, вечного и преходящего, — не создают реальной пропасти между Богом и человеком. Если нам нужно только сказать: «Как небеса выше земли, так и Его пути выше наших путей», то это различие не является непохожестью и не устанавливает никакого разделения; ибо, какой бы низкой и плоской ни была земля, разве небо не наклоняется вокруг нее и не посылает дождь и солнце, росу и благословение? Но именно потому, что «ваши пути не такие, как мои» — потому что существует фактическое противостояние, потому что направления различны — и существует непохожесть. Образ Божий заключается не только в той личности, которой обладает и «Отец лжи», но и в «праведности и святости».
Но кроме этой ссылки на первоначальное творение человека, есть и другая причина представления новой природы как произведения божественной творческой силы. Именно для того, чтобы как можно более выразительно выразить истину, мы не творим нашу праведность для себя, а получаем ее как от Него. Новый человек – это не наша работа, это творение Божие. Как вначале первая человеческая жизнь изображается не как возникшая по линии естественных причин и следствий, а как новое и сверхъестественное начало, так и в каждой христианской душе жизнь, происходящая от Бога и разворачивающаяся в Его подобие исходит от Его собственного дыхания, вдыхаемого в ноздри. Это тоже выходит за рамки естественных причин. Это тоже прямой дар от Бога. Это тоже настоящее сверхъестественное существо — настоящее и новое творение.
Могу ли я сделать еще один шаг вперед? О «новом человеке» здесь говорится так, как если бы он существовал еще до того, как мы его «одели». Я не настаиваю на этом, как будто это обязательно связано с идеей, которую я собираюсь предложить, поскольку своеобразная форма выражения, вероятно, обусловлена только потребностями метафоры. Тем не менее, если я напомню вам, что новый человек, истинное подобие Бога, действительно имеет реальное существование независимо от нашего предположения, это, возможно, не будет полностью чуждым всему смыслу этого отрывка. Конечно, праведность и святость, которые создают во мне эту новую природу, не будут существовать до тех пор, пока они не станут моими. Но мы верим, что праведность и святость, которые мы обретаем, исходят от другого, который дарует их нам. «Новый человек» — это не просто идеал, он имеет историческое и настоящее существование. Идеал жил и живет, это человеческая личность, даже Иисус Христос, выражение образа Отца, Который есть начало нового творения, Который от Бога соделался нам мудростью и праведностью. Это прекрасное видение человечества, свободного от всех последствий греха, обновленного в совершенной красоте, безупречного и богоподобного, не является нереальной мечтой, а простым фактом. Он всегда жив. Его слово к нам таково: «Советую тебе купить у Меня белую одежду». И полную параллель словам нашего текста, призывающим нас «облечься в нового человека, созданного по Богу, в праведности и святости», можно найти и в других словах того же Апостола: «Отвергнем дела тьмы». , и облечемся в доспехи света. Облекитесь в Господа Иисуса Христа».
В соответствии с этим —
III. Далее следует отметить, что это новое творение должно быть надеты и присвоено нами.
Та же самая идея, которую, как я уже заметил, передает образ нового творения, повторяется и в этой метафоре облачения в новую природу, как в одежду. Наша задача – не сплести его, а носить. Оно сделано и готово.
И этот процесс предположения или надевания состоит из двух частей. Мы облечены во Христа двояко, или, вернее, в двояком смысле. Мы «находимся в Нем, не имея собственной праведности», но облечены Его для нашего прощения и принятия. Мы одеты в Его праведность для нашего очищения и освящения.
И то, и другое — условия нашего бытия подобными Богу. И то, и другое — дары Божии. Однако первое — это действие; другой процесс. Оба получены. Одно получается при условии простой веры; другой принимается посредством преданного усилия. Оба включены в широкую концепцию спасения, но закон для одного таков: «Он спас нас не по делам праведности, которые мы сотворили, но по милости Своей»; а закон для другого таков: «Со страхом и трепетом совершайте свое спасение». Оба исходят от Христа, но для одного мы имеем приглашение: «Купи у Меня белую одежду, чтобы одеться»; а для другого у нас есть повеление: «Облекитесь в Господа Иисуса Христа и не заботьтесь о плоти». Есть предположение о Его праведности, которое делает человека христианином, и его условием является простая вера. Существует предположение о том, что Его праведность освящает и преобразует нас, которая следует в христианском пути как его необходимое сопровождение и характеристика и реализуется ежедневными и постоянными усилиями.
И одно слово о манере и усилиях, изложенных здесь; двоякое, как я уже указывал, — отрицательное и положительное. Нас не интересуют здесь взаимоотношения этих вещей между собой, но я могу заметить, что рост святости невозможен без постоянного сопутствующего процесса удаления и распятия старого. Если вы хотите стать чище и уподобляться Христу, вы должны убить себя. Нельзя препоясаться «праведностью» выше ветхого себя, как какой-нибудь нищий может пристегнуть себе королевский бархат с горностаем поверх своих грязных лохмотьев. Должно быть откладывание для того, чтобы надеть и сопровождать его. Снимите с себя себя, и тогда вы «не будете найдены нагими», но облеченными в одежды спасения, как невеста в ризу, которая является знаком любви жениха и залогом ее обручения с ним.
И пусть никто не удивляется, что здесь Апостол повелевает нам, как бы своими собственными усилиями, облачиться и сделать своим то, что во многих других местах Писания рассматривается как дар Божий. Эти искренние увещевания полностью соответствуют вере в то, что все исходит от Бога. Наша верная преданность нашему Господу и Учителю, наши честные усилия с Его силой обрести все больше и больше Его подобия определяют, в какой степени мы будем обладать этим подобием. Новая природа — это дар Божий, и она дается нам не только по Его полноте, но и по мере нашей веры. Благословенно имя Его! нам ничего не остается, как принять Его дар. Одежда, которой Он одевает нашу наготу и скрывает нашу грязь, не сотканна на земных ткацких станках. Как с первой грешной парой, так и со всеми их детьми с тех пор «Господь Бог создал им» покрытие, которое они не могут сделать сами. Но мы должны принять ее, и мы должны ежедневным трудом, всю жизнь все теснее собирать ее вокруг себя, все полнее и полнее окутывать себя ее обширными складками. Мы должны усилием и стремлением, самоотречением и стремлением, молитвой и трудом, общением и служением приумножить наше обладание тем подобием небесному, которое живет в Господе и от Него отпечатывается все более и более глубоко на сердце. Для укрепления нашей уверенности и нашей благодарности мы должны со смиренной верой помнить, что это верно и для нас: «Если кто у Господа, тот новая тварь». Для оживления нашей энергии и верных усилий мы должны внимать повелению и исполнять его в себе: «Обновитесь духом ума вашего и облекитесь в нового человека».
IV. И, наконец, в тексте содержится принцип, согласно которому средством присвоения этой новой природы является соприкосновение с истиной.
Если вы посмотрите на поля некоторых Библий, то увидите, что наши переводчики поместили там перевод, который, как это нередко бывает, значительно лучше, чем принятый ими в тексте. Вместо «истинной святости» буквальный перевод звучит как «святость истины», и цель апостола в этом выражении состоит не в том, чтобы конкретизировать качество, а в происхождении «святости». Оно «от истины», то есть произведено святостью, которая вытекает из истины, как она есть в Господе, о которой он говорил только что.
И мы, таким образом, приходим к такому практическому выводу, что хотя агентом обновления является Божественный Дух, а условием обновления является наше прилипание к небу, средством обновления и оружием, которое использует преобразующая благодать, является «слово истина Евангелия», посредством которой мы освящаемся. Там мы получаем закон, а там мы получаем мотив и импульс. Там мы получаем поддержку и надежду. В этом, в великом простом послании: «Бог был в Господе, примиряя мир с Собою, не вменяя им преступлений их», лежат зародыши всякого нравственного прогресса. И в той мере, в какой мы верим в это – не с холодной верой нашего понимания, а с любящей привязанностью наших сердец и всего нашего духовного существа – в той мере, в какой мы верим в это, в той пропорции мы будем возрастать в «знании», мы возрастаем в «праведности», в «образе Того, кто создал нас». Евангелие является великим средством этой перемены, потому что это великое средство, с помощью которого Тот, Кто производит перемену, приближается к нашему пониманию и нашему сердцу.
Итак, давайте узнаем, насколько невозможны праведность и святость, нравственность и религия в людях, если они не проистекают из этого источника. Это истина, которая освящает. Именно Дух, владеющий этой истиной, освящает. Именно Христос посылает Духа, который освящает. Но, братья, за пределами этого света находится только тьма, и та природа, которая не очищена Его священнической рукой, возложенной на нее, остается прокаженной, и тот, кто облачен в любую другую одежду, кроме Его праведности, найдет «покрытие уже, чем Его праведность». что он может завернуться в него». И, с другой стороны, давайте узнаем неполноту и чудовищность исповедуемой веры в «истину», которая не производит этой праведности и святости. Возможно, это действительно так: не дай Бог нам занять Его место и принять на себя Его обязанность распознавать помышления сердечные и подлинность христианских исповеданий! Но в любом случае не будет ни преувеличением, ни самонадеянностью сказать, что исповедуемая вера, которая не делает нас каждый день лучше, мягче, проще, чище, правдивее, нежнее, храбрее, более самозабывчивыми, более любящими, более сильный — больше похожий на Христа — крайне несовершенен ни в реальности, ни в силе — если он подлинный, он готов погибнуть — если вообще зажжется, тлеет до угасания. Христианские мужчины и женщины! «истина» формирует вас по подобию Христа? Если нет, то посмотрите, истина ли это, которую вы держите, и держите ли вы истину или бессознательно выпустили ее из рук, оцепенелых ледяным холодом мира.
И что касается всех нас, давайте позаботимся о том, чтобы мы приняли к сердцу великие истины этого текста и придали им тот личный смысл, без которого они бесполезны. Мне нужно обновление моей сокровенной природы. Ничто не может обновить мою душу, кроме силы Христа, который есть моя жизнь. Я голый и грязный. Ничто не может очистить и одеть меня, кроме Него. Благословенная истина, открывающая Его, требует моей личной веры. И если я доверюсь этому Господу, Он будет обитать в глубине моего духа и так влиять на мои привязанности и формировать мою волю, что я преобразюсь в Его совершенное подобие. Он начинает с каждого из нас, принося лучшую одежду, чтобы накинуть на лохмотья вернувшегося блудного сына. Он не заканчивает ни с кем, кто доверяет Ему, пока они не станут среди воинств небесных, следующих за Ним, одетые в тонкий виссон, чистый и белый, что есть праведность Его Святых.

Еф. iv. 30. СКОРБЬ ДУХА
«Не оскорбляйте Святого Духа Божия, которым вы запечатлены в день искупления» (Еф. iv. 30.
Чудо христианства – это Воплощение. Это не звено цепи, а новое начало, вход в космический порядок Божественной Силы. Продолжением Вифлеема, Голгофы и Елеоны является горница и Пятидесятница. В этом суть всей миссии и дела Христа — насаждение в сердце человечества новой божественной жизни. Сегодня весь христианский мир заявляет, что отмечает этот факт [Проповедь на Троицу], но большая часть из нас забывает, что это был всего лишь временный признак вечной реальности. Несущийся могучий ветер утих и сменился штилем; огненные языки перестали мелькать на головах учеников, но чудо, постоянное и повторяющееся изо дня в день в опыте каждой верующей души, есть вторжение самого дыхания Божия в их жизнь. и погружение их в огненное крещение, которое растапливает их холод и очищает их шлаки. Итак, мой текст представляет нам некоторые весьма замечательные мысли о постоянном воздействии Божественного Духа на христианские души, и на этом основан очень нежный и убедительный призыв к поведению. И я хочу просто попытаться выявить в этих словах четверичный аспект. Во-первых, это чудесное откровение; во-вторых, простой урок относительно того, что главным образом делает этот Божественный Дух; в-третьих, торжественное предупреждение о силе и свободе человека помешать этому; и, наконец, нежный мотив поведения. «Не огорчайте Святого Духа, которым вы запечатлены в день искупления».
Теперь давайте кратко рассмотрим эти четыре мысли: Вот что мы имеем:
I. Прекрасное откровение.
Замечательно для всех, поразительно для некоторых. Если вы можете говорить о горе, вы должны говорить о человеке. Влияние не может сожалеть, что бы с ним ни случилось. И это слово в моем тексте не является более жестокой метафорой или преувеличенно сильным способом указать на мотив, но оно твердо придерживается новозаветных границ по отношению к тому Божественному Духу, когда Ему оно приписывает это личное чувство печали с его соотношением. возможной радости.
Мне нет нужды останавливаться на этой мысли здесь, но я хочу подчеркнуть ее, особенно ввиду странных туманных и ошибочных представлений, которые имеют по этому поводу столь многие христиане. И я хочу напомнить вам, что подразумеваемое предположение о личном Духе, способном «опечалиться», которое содержится в этом тексте, соответствует всему остальному учению Нового Завета.
Что имел в виду Иисус Христос, когда говорил о том, кто «наставит вас на всякую истину»; о том, кто «что Он услышит, то и будет говорить»? Что имеет в виду книга Деяний, когда говорится, что Дух сказал верующим в Антиохии: «Отделите Мне Варнаву и Савла на дело, к которому Я призвал их»? Что имел в виду Павел, когда сказал: «В каждом городе Дух Святой свидетельствует, что меня ждут узы и скорби»? Что имеет в виду служитель, совершающий крещение, когда говорит: «Я крещу тебя во имя Отца, и Сына, и Святого Духа»? Эта форма, согласно многим интерпретациям, представляет собой Божественную Личность, Человека и Влияние. Почему они заключены в скобки? И что мы имеем в виду, когда в конце каждого христианского богослужения призываем «благодать Господа нашего Иисуса Христа, и любовь Бога Отца, и общение Святого Духа»? Человек, Бог и Влияние — это и есть интерпретация? От новозаветного учения нельзя избавиться, независимо от того, принимаешь ты его или нет, — нельзя исключить из него того, что божественная причинность нашего спасения троична и едина: Отец, Сын и Святой Дух.
Итак, братья, я не думаю, что преувеличиваю, когда говорю, что практически средний православный верующий верит в двойственность, а не Троицу, в божественную природу. Меня не волнуют схоластические слова, но я бы настаивал на том, что ход христианского мышления был примерно таким. Прежде всего, в ранней Церкви возник вопрос о Божественной природе, главным образом в отношении отношения Вечного Слова к Вечному Отцу и Воплощения к ним обоим. И затем, когда это было в общих чертах решено, на протяжении многих веков продолжалась и до сих пор существует попытка облечь в полные и понятные формы учение, если мне следует использовать это слово, о природе и работе Христа. И сейчас, как я полагаю, в очень большой степени передовые и лучшие мысли христианской церкви заняты этой последней проблемой — природой и работой этого Божественного Духа. Я верю, что мы стоим на пороге гораздо более ясного восприятия и гораздо более пылкой и осознанной веры в Дух Божий, чем когда-либо видели церкви раньше. И я молю вас помнить, что как бы сильно ваша христианская мысль и христианская вера ни были сосредоточены на деле Иисуса Христа, который умер на Кресте ради нашего спасения и жил, чтобы быть нашим, и черпали из него свое питание и радость. Царь и Защитник, есть пробел — не только в твоем христианском вероучении, но и в твоих христианских переживаниях, радостях и силе, если только ты не возвысился до такой мысли, что Дух Божий — это не только влияние, ветер, огонь , елей, голубь, роса, но Божественная Личность. Нам придется вернуться к старому вероучению: «Я верю в Господа Отца Всемогущего… и в Господа Его Единородного Сына, Господа нашего… Я верю в Святого Духа».
Но, кроме того, это же откровение несет в себе еще одну, и для некоторых из нас, поразительную мысль. «Не огорчайте Святого Духа»: эта Божественная Личность способна на горе. Я не считаю, что это риторическое преувеличение. Конечно, я знаю, что мы должны думать о Боге как о вечно благословенном Боге, но и мы в эти последние дни начинаем думать смелее, и я верю более искренне, что если человек есть образ Божий, и есть божественный элемент в человечности, в божественности должен быть человеческий элемент. И хотя я знаю, что опасно делать утверждения по поводу вопроса, который настолько выходит за рамки нашей возможности проверить опытом, я осмелюсь думать, что, возможно, учение о том, что Бог вознесен высоко над всеми человеческими слабостями и эмоциями, не означает, что Не позволяйте тени, отбрасываемой на божественное блаженство темной субстанцией человеческого греха. Я не смею утверждать: я только предполагаю; и я знаю, что Тот, Кто сказал нам: «Видевший Меня, видел Отца», Его глаза наполнились слезами даже в час Его триумфа, когда Он посмотрел через долину и увидел город, сверкающий в лучи утреннего солнца. Можем ли мы рискнуть увидеть здесь раскрытие божественного сердца? Любовь обладает бесконечной способностью как к печали, так и к радости. Но я оставляю эти, возможно, слишком самонадеянные и возвышенные мысли, чтобы обратиться к другим моментам, заключенным в сказанных перед нами словах.
Я сказал, что во-вторых, было...
II. Здесь простой урок относительно великой цели, ради которой Божественный Дух вселился в сердце человечества.
Я нахожу это в двух словах моего текста: «Святой Дух» и «тем самым вы были запечатлены в день искупления». Если главная характеристика, которую нам необходимо знать и помнить, — это то, что подразумевается под именем «Святой Дух», тогда, конечно, великая работа, которую Ему предстоит совершить на земле, — это сделать людей подобными Себе. И это дополнительно подтверждается изображением печати, которое находится здесь; ибо печать соприкасается с запечатанной вещью и оставляет там отпечаток своего подобия. И что бы еще — а есть еще многое, чего я сейчас не могу коснуться — может быть включено в эту великую мысль о запечатлении Божественным Духом, эти вещи неразрывно связаны с ней и внушаются ею, а именно. действительный контакт Духа Божьего с нашим духом, который выражается, как вы, возможно, помните, в других метафорах крещения и помазания, и, что еще более важно, результат, целью которого является этот контакт, состоит главным образом в том, чтобы сделать нас святыми. .
Теперь я прошу вас подумать о том, насколько это отличается от всех других представлений о вдохновении, которые когда-либо знал мир, и насколько оно отличается от огромного количества идей, имевших влияние в христианской церкви. Люди говорят, что чудес сейчас не бывает, и говорят, что нам стало хуже, чем было раньше. Этот Божественный Дух не приходит, чтобы дать дары исцеления, истолкования языков и всех других ненормальных и временных результатов, которые сопровождали первые проявления. Когда они были даны, они были всего лишь средством для достижения цели, и цель существует, пока средства сметены. Лучше стать добрым, чем наполниться всевозможными чудесными силами. «При этом радуйтесь не тому, что духи вам подвластны, но радуйтесь тому, что имена ваши написаны на небесах». Все остальное преходяще. Это прошло; оставьте это, мы ничуть не беднее из-за этого. Это остается — не языки, не дары исцеления, и не какая-либо другая из этих чудесных, необыкновенных и внешних сил, — но постоянное действие божественного влияния, преобразовывающего людей по своему подобию.
Христианство чрезвычайно этически, и конечным результатом всей своей деятельности оно считает преобразование людей в подобие Божие. Святость – это то, ради чего умер Христос, то, ради чего трудится Божественный Дух. Если мы, христиане, не осознаем истинную перспективу даров Духа и не положим в основу необыкновенное, и более высокое, чем эти, но все же подчиненное, интеллектуальное и превыше всего духовного и нравственного, мы не поймем смысла главный дар и возможное благословение христианства — сделать нас святыми, или, если вам не нравится это богословское слово, давайте выразим его еще более простым и современным английским языком, чтобы сделать нас с вами хорошими мужчинами и женщинами, подобными Богу. Это величайшая работа Божественного Духа.
У нас здесь—
III. Простое предупреждение о возможности противодействия этому влиянию.
Здесь нет ничего о непреодолимой грации; Здесь нет ничего о силе, которая охватывает человека и делает его добрым, а он пассивно лежит в ее руках, как глина в руках горшечника! Вы не будете освящены без Божественного Духа, но вы не будете освящены без вашей работы вместе с ним. Есть возможность сопротивления, есть возможность сотрудничества. Человек остается свободным. Бог не хватает никого за волосы на голове и не увлекает его на пути праведности, хочет он того или нет. Но хотя существует необходимость сотрудничества, предполагающая возможность сопротивления, мы должны также помнить, что та новая жизнь, которая входит в человека и формирует его волю, как и остальную часть его природы, сама по себе является даром Бог. Говоря так, мы не вступаем в противоречие, мы лишь касаемся края великого океана, в котором наши грузы не могут найти дна. Тот же неразвязываемый узел сотрудничества божественного и тварного обнаруживается и в природном мире, и в переживаниях христианской души. Вы должны работать, и ваша работа в основном состоит в том, чтобы отдать себя работе Божьей над вами. «Со страхом и трепетом совершайте свое спасение, ибо Бог действует в вас». Братья! Если мы с вами христиане, мы вложили в свои сердца и дух этот талант. От нас зависит, завернём ли мы его в салфетку и спрячем куда-нибудь под землю, или же воспользуемся им и плодотворим и приумножим. Если завернуть его в салфетку и убрать под землю, то, приходя вынимать, хочется сказать: «Ло! там у Тебя есть то, что принадлежит Тебе», вы обнаружите, что это было не чистое золото, которое не могло заржаветь или испортиться, а что оно было похоже на какую-то летучую сущность, спрятанную в непроветриваемом месте и плохо закрепленную: салфетка там , но талант пропал. Нам нужно работать с Богом, и мы можем сопротивляться. Да, есть еще более глубокое и печальное слово, чем то, которое тот же Апостол употребил в другом письме на ту же тему. Мы можем «погасить» свет и потушить огонь.
Что его гасит? Посмотрите на список грехов, которые соседствуют с этим увещеванием моего текста! Все это мелочи: горечь, гнев, гнев, крик, злоречие, злоба, воровство, ложь и тому подобное; очень «домашние» проступки, если можно так сказать. Да, и если вы насыпете их достаточно на искру в ваших сердцах, вы ее погасите. Грех, вырывание себя из-под влияний, невнимание к шепоту и внушениям, слепота к учению Духа через Слово и через Провидение – вот что «огорчает Святого Духа Божия».
И вот, наконец, мы имеем здесь…
IV. Нежный мотив, отговаривающий от греха, убеждающий к покорности и праведности.
Многих людей удерживала от дурных поступков мысль о грустном бледном лице, сидящем дома и ожидающем его. Многие мальчики уберегались от юношеских проступков, которые воюют против его души здесь, на улицах Манчестера, полных искушений, думая, что это огорчит бедную старую мать в ее коттедже, где-нибудь в сельской местности. Мы можем использовать тот же самый мотив, с бесконечно возрастающей силой, в отношении нашего поведения как христиан. «Не огорчайте Святого Духа Божия». Отец чувствует боль, если видит, что его ребенок не обращает внимания на какой-то драгоценный подарок, который он ему преподнес, и оставляет его где угодно. Любящий друг, стоящий на берегу ручья и зовущий своих друзей в лодке, когда они плывут к порогам, печально отворачивается, если они не прислушиваются к его голосу. Этот Божественный Дух умоляет нас, предлагает нам свои дары и отворачивается (возможно, я хотел употребить слишком сильное слово) с болью в сердце не из-за уязвленного авторитета, а из-за оскорбленной любви и сбитого с толку желания помочь. , когда мы, вопреки Ему, пойдём своим путём, пренебрегаем призывом, предупреждающим нас об опасности, и оставляем нетронутыми дары, которые могли бы сделать нас в безопасности.
Дорогие братья, ведь такое отпугивание от зла и такое убеждение к добру сильнее всех абстракций о долге, совести, праве и тому подобном. «Поступай правильно, — говорит Павел, — и ты угодишь Призвавшему тебя»; оставь зло незаконченным, «и возрадуется сердце мое, даже мое». Мы с вами можем огорчить Христа, Дух которого дан нам. Мы с вами можем добавить что-нибудь к «радости Господа нашего».
 

	Еф. ст. 1. ПОДРАЖАТЕЛИ БОГА
«Итак будьте подражателями Божиими, как возлюбленные дети» — Еф. т. 1.
Пересмотренная версия дает более буквальную и более энергичную интерпретацию этого стиха: «Итак, будьте подражателями Богу, как возлюбленные дети». Это единственное место в Библии, где смелое слово «подражать» применяется к христианскому отношению к небу. Но, хотя это выражение уникально, эта идея лежит в основе всего учения Нового Завета о христианском характере и поведении. Быть подобными Богу и стремиться уподобиться Ему — это сумма всех обязанностей; и в той мере, в какой мы приближаемся к нему, мы приходим к совершенству. Итак, здесь есть только два момента, которых я хотел бы сейчас кратко коснуться: первый — это возвышенное предписание текста, а другой — самодостаточный мотив, обеспечивающий его соблюдение. «Будьте подражателями Богу, как» — потому что вы есть и знаете, что вы — «возлюбленные дети», и поэтому вам надлежит быть подобными вашему Отцу.
I. Итак, сначала эта возвышенная заповедь.
Теперь заметьте, что, какой бы широкой ни была эта заповедь и включающая в себя всякий вид совершенства и долга, Апостол имеет в ней весьма определенный и конкретный смысл. Есть одна черта, и только одна, в которой, собственно говоря, человек может быть подобен Богу. Наше ограниченное знание никогда не сможет сравниться с нерастущей совершенной мудростью Бога. Наша святость не может быть такой, как Его, ибо в нашей природе и характере есть много моментов, которые не имеют никакого отношения и соответствия ни к чему в божественной природе. Но что осталось? Любовь осталась. Другие наши благодати не похожи на Бога, к которому они прилепляются. Моя вера не похожа на Его верность. Мое послушание не похоже на Его власть. Мое подчинение не похоже на Его самодержавную власть. Моя пустота не похожа на Его полноту. Мои стремления не похожи на то, как Он их удовлетворяет. Они соответствуют небу, но соответствие не есть подобие; скорее, оно предполагает непохожесть. Подобно тому, как вогнутость вписывается в выпуклость именно по той причине, что она вогнута, а не выпукла, так и человеческие несходства, соответствующие небу, являются свойствами, благодаря которым становится возможным, чтобы мы прилепились к Нему и приобщились к Нему. Ему. Но хотя есть многое, в чем Он одинок и несравненен, и пока мы все можем сказать: «Кто подобен Тебе, Господи?» или какое подобие нам уподобить Ему? мы все же можем повиноваться в отношении одного, и только одного, как мне кажется, заповеди моего текста: «Будьте подражателями Богу». Мы не можем быть подобны Ему ни в чем другом, но наша любовь не только соответствует Его, но имеет то же качество и природу, что и Его, как бы она ни отличалась по размаху, пылу и степени. Самая крошечная капля, висящая на кончике шипа, будет такой же совершенной сферой, как солнце, и на ее окружности будет маленькая радуга со всеми призматическими цветами, такими же по оттенку, порядку и красоте, как и тогда, когда лук простирает небеса. Капля росы может подражать солнцу, а мы должны подражать Богу; соединены с Ним тем, что в нас родственно Ему в глубочайшем смысле, — любовью, которая есть жизнь Божья и совершенствование человека.
Итак, обратите внимание, как Апостол в этом контексте останавливается на определенном свойстве той божественной любви, которой мы должны подражать в своей жизни; и тем самым делает эту заповедь очень практичной и очень трудной. Богоподобная любовь будет любовью, дающей так же щедро, как и Он. В чем суть всякой любви? Желание быть похожим. А самая чистая и глубокая любовь — это любовь, желающая отдать себя, и это любовь Божия. Библия, кажется, учит нас, что в очень таинственном смысле, о котором чем меньше мы говорим, тем меньше у нас шансов ошибиться, в любви Господа есть качество как сдаваться, так и давать; ибо мы читаем об Отце, который «не пощадил Своего Сына», под этим подразумевается не то, что Он не уклонялся от причинения чего-либо Сыну, но то, что Он не с неохотой сохранил этого Сына для Себя. «Он не пощадил Своего Сына, но предал Его на смерть за всех нас». И если мы можем сказать лишь немногое об этой самоотдаче со стороны бесконечного Источника всякой любви, мы можем сказать, что Иисус Христос, который есть действие любви Отца, пощадил не Себя, но, как говорит контекст, предал Себя за нас».
И это образец для нас. Эту мысль нельзя украшать безвкусными нарядами красноречия или относиться к ней так, как будто это сентиментальная красота, о которой очень удобно говорить, но которую невозможно реализовать на практике. Это долг каждого христианина, мужчины и женщины, и они не выполнили бы свой долг, если бы не узнали, что узы, соединяющие их с людьми, по своей природе такие же, как узы, соединяющие людей с небом; и что они не будут жить праведно, если не научатся быть «подражателями Богу», отдавая себя ради блага своего брата.
Ах, друг, это нас очень сильно захватывает, — и если бы в наши сентиментальные разговоры о христианской любви было внесено немного больше реальности и прозы, и чтобы любовь чаще проявлялась в действии, во всем самоподавлении и подъеме бремени мира, которого требует его великий Образец, мир вряд ли презрительно скривит губы, услышав разговоры Церкви о братской любви.
Вы говорите, что вы христианин, то есть дитя Божие. Знаете ли вы что-нибудь, и сможет ли кто-нибудь, глядя на вас, увидеть, что вы знаете что-нибудь о любви, которая не требует никаких затрат и никаких жертв, слишком великих, чтобы ее можно было расточать на недостойных и грешных?
Но это подводит меня к другому моменту. Апостол здесь в контексте не для того, чтобы сказать красивые вещи, а для того, чтобы поставить острые точки в христианском долге, подчеркивает другую мысль, что Богоподобная любовь будет любовью всепрощающей. Почему мы должны всегда ждать, пока другой человек определит наши отношения к нему, и считать, что, если мы ему не нравимся, мы освобождаемся от обязанности любить его? Почему мы должны предоставить ему решать условия, на которых мы должны стоять? Бог любит, как сказано в Нагорной проповеди, «к неблагодарным и злым», и мы не будем подражать Его примеру, если не будем проявлять тот же нрав во всех наших отношениях с ближними.
Люди сидят самодовольно и слышат все, что я сейчас пытаюсь навязать, и думают, что это правильно для меня, но думаете ли вы, что это правильно для вас? Когда ты явно не нравишься мужчине или, возможно, пытается тебе навредить, что тогда? Как ты с ним знакомишься? «Он заставляет Свое солнце светить и посылает Свой дождь на неблагодарных и злых». «Будьте подражателями Богу, как возлюбленные дети».
Теперь обратите внимание на самодостаточный мотив этой великой заповеди.
Ощущение того, что тебя любят, сделает любовь, и ничто другое. Единственная сила, которая искоренит или сломает, не искоренив, нашу естественную склонность делать себя нашими центрами, — это осознание того, что там, в сердце и на центральном троне вселенной, и самое божественное в ней находится совершенное. и самоотверженная Любовь, лучи которой согревают даже нас. Единственное пламя, которое зажигает любовь в сердце человека, будь то к небу или к человеку, — это осознание того, что он сам стоит в полном солнечном свете этого пламени свыше и что Бог возлюбил его. Наши сердца подобны звучащим печам, и когда в них зажигается огонь сознания божественной любви, то от боков и крыши гениальное тепло снова отражается обратно, чтобы усилить центральное пламя.
Любовь порождает любовь, и по Павлу, и по Иоанну, и по Учителю того и другого, если человек любит Бога, то тот светящийся луч будет светиться, обращен ли он к земле или обращен к небу.
Библия не разделяет любовь на две части и сохраняет любовь к небу в одном отделении сердца и любовь к человеку в другом, но рассматривает их как одно и то же; то же чувство, тот же нрав, то же расположение сердца и ума, только то, что в одном случае любовь парит, а в другом живет по уровню. Эти двое неразрывно связаны друг с другом.
Именно потому, что человек знает, что он любим, его побуждают и поощряют быть «подражателем Богу», а, с другой стороны, чувство себя ребенком Божьим лежит в основе всякого настоящего подражания Ему. Подражание естественно для ребенка. Это несчастная семья, где мальчик не подражает своему отцу, и в девяти случаях из десяти отец виноват, если он этого не делает. Тот, кто чувствует себя любимым ребенком, тем самым неизбежно стремится подражать Отцу, которого он любит, потому что он знает, что Отец любит его.
Итак, я прихожу к благословенной истине, заключающейся в том, что христианская мораль не говорит нам: «Теперь начните, работайте и возитесь над собой, постарайтесь добиться какого-то превосходства характера, а затем придите на небеса и помолитесь Ему». принять тебя». Это значит поставить телегу впереди лошади. Порядок обратный. Мы должны начать с принятия нашего личного спасения и Божьей любви к нам как должного и действовать исходя из этого. Осознайте, что вы — любимые дети, и затем принимайтесь за работу, чтобы жить соответственно. Если мы хотим когда-либо делать то, что является нашим прямым долгом, во всех различных жизненных отношениях, мы должны начать с признания верными и благодарными сердцами любви, которой Бог возлюбил нас. Мы должны много и уверенно думать о себе как о возлюбленных Богом, и это, и только это, сделает нас любящими людей.
Нил затопляет поля Египта и приносит зелень и изобилие, куда бы ни несли его воды, потому что за тысячи миль отсюда, недалеко от экватора, снег растаял и заполнил водотоки в далекой пустыне. Итак, если мы хотим выйти в жизнь живыми примерами и посланниками любви, которая искупила даже нас, мы должны во многих одиноких моментах и в глубине наших спокойных сердец осознать и твердо сохранить убеждение, что Бог возлюбил нас, и Христос умер за нас.
Но всей нашей совести необходимо серьезно задуматься, а именно: что-то не так с христианской уверенностью человека, чья уверенность в том, что он сам имеет долю любви Божией в Господе, никогда не побуждает его к подражанию. любви, в которую он верит. Стыдно, что человек, не имеющий христианской веры и любви, может быть столь же милосердным, столь же открытым для сострадания и помощи, столь же ревностным в любой благотворительной деятельности, как мужчины и женщины-христиане. Но безбожная и совершенно светская филантропия сегодня наступает на пятки христианской благотворительности. Тем больше нам стыда, если мы едим свои кусочки в одиночестве и обнимаем себя любовью, которая нас искупила; и если это не побудило нас к необходимости копировать его в наших отношениях с нашими собратьями. Есть что-то ужасно неправильное в таком христианском характере. «Кто не любит брата своего, которого он видел, как сможет он любить Бога, которого он не видел?»
Возьмите эти простые принципы и честно приспособьте их к своему характеру и жизни, и вы совершите революцию в обоих случаях.
 

	Еф. ст. 8. КАКИМ ДОЛЖНЫ БЫТЬ ДЕТИ СВЕТА
«Поступайте, как дети света» (Еф. т. 8.
Наш Господь придумал это великое имя для Своих учеников. Использование его Павлом, вероятно, является воспоминанием об учениях Учителя, а также намеком на существование тех же учений, которые мы сейчас находим в существующих Евангелиях, задолго до их появления. Иисус Христос сказал: «Веруйте в свет, чтобы вы были детьми света»; и Павел дает, по существу, то же самое описание того, как человек становится Сыном Света, когда он говорит в словах, предшествующих моему тексту: «Иногда вы были тьма, а теперь — свет в Господе».
Союз с Ним дает свет, точно так же, как кусочек углерода будет светиться, пока он находится в контакте с электрической силой, и снова погружается во тьму, когда ее выключают. Быть в Господе — значит быть ребенком света, а верить в Господа — значит быть в Нем.
Но о сильной нравственной серьезности нашего Апостола свидетельствует тот факт, что в обоих случаях, когда он употребляет это наименование, он делает это не с целью усилить чувство чести и привилегий, связанных с ним, а ради того, чтобы вывести отсюда простые и строгие моральные обязанности и усиление чувства долга к святой жизни.
«Идите, как дети света». Будьте верны своему истинному, глубочайшему «я». Проявите то, чем вы являетесь. Пусть сладкие, священные тайны внутреннего общения проявятся в мелочах обычного поведения; превращайте каждую свою мысль в дело и следите за тем, чтобы каждое действие оживлялось и очищалось посредством соприкосновения с великими истинами и мыслями, заключенными в этом имени. Это разные способы изложения этого единого руководства поведения.
Теперь, в контексте, Апостол расширяет это сконцентрированное увещевание в трех или четырех различных направлениях, и, возможно, мы сможем лучше всего изложить его смысл, если мы будем формировать наши замечания в соответствии с этим. Я рискну представить их, ради акцента, в поучительная форма.
I. Стремитесь к всесторонней продуктивности естественных плодов света.
Истинное прочтение таково: «Поступайте, как дети света, ибо плод света» (а не духа, как читается в Авторизованной версии) «во всякой благости, праведности и истине». Теперь очевидно, что изменение слова «свет» вместо «дух» приводит слова в связь с предыдущим и последующим. Ссылка на «плоды духа» в этом месте была бы совершенно неуместна; ссылка на «плод света», как на любую форму добра, праведности и истины, вполне уместна.
Таким образом, свет имеет естественную тенденцию расцветать во все формы и виды добра. «Фрукт» предполагает идею естественного, бесшумного, спонтанного и легкого роста. И хотя это ни в коем случае не является достаточным описанием процесса, посредством которого плохие люди становятся хорошими людьми, неотделимым элементом всякого истинного нравственного обновления является то, что оно является естественным результатом и проявлением внутреннего принципа; в противном случае это просто лицемерное украшение или поверхностная видимость. Если мы хотим творить добро, мы прежде всего должны быть хорошими. Если от нас должны прийти праведность и истина, а также все другие благодати характера, прежде всего должна произойти радикальная перемена, которая связана с переходом от отделенности во тьме к союзу с Иисусом Христом во свете. Теория нравственного обновления Апостола состоит в том, что вы должны начать с внедрения в дух источника всякой нравственной доброты, а именно. Иисус Христос, введенный в сердце объединяющей силой смиренной веры. И тогда в нашем существе появится жизненная сила, естественным результатом которой станут всевозможные прекрасные и чистые вещи. Как я скажу, необходимы усилия; но перед усилием должен быть союз с Иисусом Христом.
Эта широкая, общая заповедь нашего текста достаточно определенна, считает Павел; ибо если свет будет в вас, он естественным образом расцветет во всех формах красоты. Свет – это условие плодородия. Везде на жизненный зародыш действует только свет. Ни солнечного света, ни цветов; темнота дает в лучшем случае тонкие, этиолированные, побелевшие и слабые побеги. Позвольте свету вспыхнуть, и побледневшая слабость станет энергичной и раскроется. Насколько больше свет будет условием плодородия, если сам свет является семенем, из которого развиваются все плоды.
Но, кроме того, обратите внимание, насколько должна быть всесторонняя полнота, чтобы мы могли справедливо изложить славу и силу света, детьми и причастниками которого наша вера делает нас. Плод «во всякой благости, праведности и истине». Эти три аспекта — добро, правильное, истинное — возможно, не являются научной, этической классификацией, но они дают достаточно простое и практическое различие. Доброта, в которой преобладает идея благотворительности и добрых добродетелей; праведность, которая относится к более суровым милостям правосудия; истина, в которой преобладающей идеей является соответствие действий фактам и условиям жизни человека и полная искренность, — эти три с достаточной полнотой охватывают всю основу возможного человеческого совершенства. Но апостол еще больше расширяет их этим маленьким словом «все».
Мы все склонны развивать те добродетели, которые соответствуют нашим природным склонностям или которые легче всего доставляют нам обстоятельства. И нет ничего, в чем нам больше всего нужно стремиться к полноте, чем в усилиях по воспитанию и выведению из себя тех видов доброты и форм совершенства, которые не соответствуют естественным образом нашим склонностям или не облегчаются нашими обстоятельствами. Дерево, посаженное в кустарнике, будет расти кривобоким; кусты на краю обрыва будут срезаны с наветренной стороны зубцами юго-западного шторма и наклонятся к северу, в сторону наименьшего сопротивления. И поэтому мы все склонны довольствоваться тем, что делаем добрые дела, которые нам легче всего или которые соответствуют нашему темпераменту и характеру. Иисус Христос хотел, чтобы мы были всесторонне развитыми людьми, и хотел, чтобы мы стремились к тем совершенствам, которые меньше всего свойственны нашему характеру, и обладали ими. Сильный ли ты и гордишься ли ты своей твердостью? Воспитывайте мягкость. Вы любезны и, может быть, гордитесь своей сочувственной нежностью? Постарайтесь внести в свой организм немного железа и хинина. Стремитесь быть тем человеком, которым вы вряд ли станете, и стремитесь к всестороннему развитию «всякой праведности, добра и истины».
Далее, помните, что эта всесторонняя полнота не достигается в результате роста без усилий. Да, это плоды света, но правда и то, что это награды борьбы и трофеи войны. Ни один человек никогда не достигнет всеобъемлющего морального совершенства, достичь которого он в силах; ни один христианин никогда не станет настолько хорошим человеком, насколько у него есть возможности быть, если он не сделает своей задачей изо дня в день стремиться к сознательному увеличению даров, которыми он обладает, а также к сознательному присвоению и обладанию те, которых ему еще не хватает. «Ничего само по себе не выйдет», или очень мало. Правда, свет будет сиять различными оттенками лучей, если он будет в человеке, так же верно, как из семени происходит стебелька, и колос, и полное зерно в колосе, но вы не будете иметь и не сохраните свет, который таким образом будет раскрыться, если вы не приложите соответствующие усилия. Христос входит в наши сердца, но мы должны привести Его туда. Христос обитает в наших сердцах, но нам нужно работать над своей природой и проявлять в действии дары, которые Он дарует. Те, кто доверяют естественному развитию сверхъестественной жизни внутри себя и не способствуют ее развитию своей собственной решительной деятельностью, лишь немного продвинутся в божественной жизни. «Идите, как дети света». Это ваш долг, ибо «плод света — всякая праведность». Можно было бы предположить, что заповеди будут такими: «Будьте пассивны, как дети света, ибо свет будет возрастать». Но Апостол, как всегда, связывает воедино две вещи: божественное действие и человеческие усилия по получению, сохранению и применению этого божественного дела, точно так же, как он это делает в великом классическом отрывке: «Совершите свое собственное спасение, ибо это Бог действует в тебе».
II. Во-вторых, общий призыв моего текста расширяется до следующего: испытывайте все с одобрения небес.
«Доказывая то, что угодно Господу». Это, согласно естественному построению греческого языка, является основным способом, которым Апостол понимает, что его общая заповедь «поступать как дети света» должна быть исполнена. Вы сделаете это, если шаг за шагом, каждое мгновение и к каждому действию в жизни вы будете применять этот критерий: Нравится ли это Христу? Нравится ли это Ему? Когда это испытание будет строго применено, тогда и только тогда вы будете поступать, как подобает детям света.
Итак, есть мерка – не то, что одобряют люди, не то, что моя совесть, частично просвещенная, может сказать дозволенной, не то, что признается допустимым общими максимами окружающего нас мира, а одобрение Христа. Насколько разными становятся жесткие, суровые и часто нежелательные предписания закона и жесткость некоторых стандартов права, когда они изменяются на то, что угодно Божественному Господу и Любовнику! Несомненно, это нечто благословенное, что жесткие, холодные и в значительной степени бессильные представления о долге или обязательствах превращаются в угодные Иисусу Христу; и тогда наши сердца будут привлечены к служению нашей совести, и любовь будет рада исполнять волю Возлюбленного. Есть много способов облегчить бремя жизненных обязательств христианину. Я не знаю, что из этого более ценно, чем тот факт, что закон изменен в Его волю и что мы стремимся поступать правильно, потому что это угодно Учителю. Есть стандарт.
Нам будет легко прийти к правильной оценке индивидуальных действий, когда мы будем жить во свете. Союз с Иисусом Христом поможет нам быстро распознать Его волю. У нас есть совесть, — ну, ее надо воспитывать, просвещать и очень часто исправлять. У нас есть Слово Божье; что ж, оно нуждается в объяснении и должно быть приближено к нашим сердцам. Если в нас обитает Христос, то в той мере, в какой мы сочувствуем Ему, мы будем одарены ясными глазами, хотя и не для того, чтобы распознать средство - это вообще из другой области, - но мы будем одарены очень ясными глазами. глаза, чтобы отличать добро от зла, и возникнет инстинктивное отвращение от зла и инстинктивная привязанность к добру. Если мы в Господе, мы легко сможем доказать, что Ему приемлемо и угодно.
Мы никогда не будем поступать, как дети света, если не будем иметь привычки отдавать все, и мелочи, и великие, на Его суд и стремиться во всем делать то, что угодно в Его глазах. Самый маленький поступок может быть подчинен действию самых больших принципов. Гравитация влияет на микроскопические песчинки, а также на планеты и Солнце. Нет ничего такого малого, но вы можете отнести это к этой категории — это либо нравится, либо не нравится Иисусу Христу. И ошибки, в которые впадают и продолжают оставаться христиане, во многом объясняются их небрежностью в применении этого стандарта к мелочам своей повседневной жизни. Сонные таможенники пропустили контрабандный предмет, потому что он, кажется, небольшого размера. Существуют старые истории о том, как крепкие замки были взяты вооруженными людьми, спрятанными в невинно выглядящей телеге с фуражом. Держите ли вы строгий контроль на границе и следите за тем, чтобы все подтверждало свое право на въезд, потому что это угодно небу.
III. В-третьих, здесь мы имеем еще одно расширение общего командования, а именно — держаться подальше от тьмы.
Не участвуйте в бесплодных делах тьмы, а лучше обличайте их». Теперь ваше время не позволит мне остановиться, как я надеялся, на соображениях, которые будут предложены здесь. Самое краткое упоминание о них — это все, что я могу себе позволить.
«Бесплодные дела тьмы» — что ж, у тьмы есть свои дела, но хотя это и дела, их недостойно называть плодом. То есть, ничто, кроме поведения, которое вытекает из союза с Иисусом Христом, не соответствует природе и отношениям человека и не имеет в себе такого постоянства, чтобы давать право называться плодом. Другие действия могут быть «делами», но Павел не будет бесчестить великое слово «плод», применяя его к подобному мусору, и поэтому он клеймит их как «бесплодные дела тьмы».
Держитесь подальше от них, говорит Апостол. Здесь он говорит не об отношениях между христианами и другими людьми, а об отношениях между христианами и делами тьмы. Только, конечно, чтобы избежать общения с делами, вам придется иногда держаться подальше от их исполнителей. Общение с такими людьми навязывается нам обстоятельствами, и многое является настоятельным долгом христианского благодеяния и милосердия. Но я рискну выразить твердое и растущее убеждение, что мало увещеваний, которые секуляризованной Церкви этого поколения нужны больше, чем эта заповедь моего текста: «Не участвуйте в бесплодных делах тьмы». «Какое общение имеет свет с тьмой?» ' Ах! мы видим много этого, каким бы противоестественным оно ни было, в так называемой сегодняшней Церкви. «Какое согласие между Христом и Велиаром? Какая часть верующего с неверным? Выйдите из среды их и отделитесь».
И, братья, помните: частью разделения является то, что ваш свет будет постоянным осуждением тьмы. «Но лучше порицайте их», — говорится в моем тексте; это работа, возложенная на всех христиан. Это, без сомнения, должно быть сделано путем молчаливого осуждения зла, которое всегда исходит от спокойного совершения добра. Как сказал один старый проповедник: «Присутствие святого не позволяет дьяволу проделывать свои трюки». Старая легенда рассказывает нам, что огненный Аполлон выпустил свои сияющие стрелы против питонов и «драконов слизи». Сыны света имеют ту же обязанность – светом своей жизни заставить тьму осознать себя и устыдиться себя; и превратить его в свет.
Но молчаливое порицание – это не все наши обязанности. Христианская церковь прискорбно не выполнила свой долг не только в отношении своего соучастия в социальных преступлениях каждого поколения, но и в отношении своего трусливого молчания по отношению к ним; особенно когда они щеголяют и хвалятся на высоких постах. Что Церковь сказала достойного себя о войне? Что Церковь сказала достойного себя по поводу нечистоты? Что Церковь сказала достойного себя по поводу пьянства? Что достойного сказала Церковь о социальных пороках, которые пронизывают сегодня общество и этот город? Если вы сыны света, поступайте как сыны света и не принимайте участия в бесплодных делах тьмы; но поднесите трубу к устам вашим и возвещайте народу Моему о преступлениях его и дому Израилеву о грехах его.
Еф. ст.9 – ПЛОД СВЕТА
«Плод света – во всякой благости, праведности и истине» (Еф. т. 9 (Р.В.).
Это один из случаев, когда Пересмотренная Версия сослужила службу, предоставив возможность безошибочно точного и улучшенного чтения. То, что содержится в нашей Авторизованной версии, «плод Духа», по-видимому, было исправлением, сделанным кем-то, кто обиделся на жестокую метафору, как он ее понимал, о том, что «свет» должен приносить «плод», и желал подправить текст так, чтобы привести его в словесное соответствие с другим местом Послания к Галатам, где перечисляются «плоды Духа». Но чтение, «плод света», имеет не только перевес рукописного авторитета в свою пользу, но и предпочтительнее, поскольку сохраняет яркий образ и находится в гармонии со всем контекстом.
Апостол только что увещевал своих ефесских друзей поступать как «дети света», и прежде чем он продолжит расширять и объяснять это повеление, он вставляет это вступительное замечание, как если бы он говорил: «Быть верными свету, который в вы — сумма долга и условие совершенства, «ибо плод света — во всякой благости, праведности и истине». Эта связь полностью разрушается заменой слова «дух». Весь контекст, как до, так и после моего текста, полон упоминаний о свете как действующем в жизни; а через пару стихов после него читаем о «бесплодных делах тьмы» — выражение, видимо, восходящее к моему тексту.
Поэтому, пожалуйста, поймите, что наш текст в этой проповеди таков: «Плод света состоит во всякой благости, праведности и истине».
I. Теперь, прежде всего, я хочу сказать лишь несколько слов об этом плодотворном свете.
Обратите внимание — ибо это, я думаю, не лишено значения — небольшое изменение языка Апостола в этом стихе и в контексте. Он говорил о «свете», теперь он говорит о «свете»; и это, я думаю, не случайно. Выражение «ходите, как дети света» более общее и расплывчатое. Выражение «плод света» указывает на некий конкретный источник, из которого исходит весь свет. И заметьте также, что в предыдущем контексте мы имеем: «Вы были некогда тьма, а теперь вы свет в Господе», что, очевидно, подразумевает, что свет, о котором говорит мой текст, не является естественным для людей, но является результатом о входе в их тьму нового элемента.
Я не думаю, что мы вправе сказать, что Павел здесь формально предвосхищает глубокое учение апостола Иоанна о том, что Иисус Христос есть «Свет человекам», и особенно людям-христианам. Но он отчетливо утверждает, я думаю, что свет, который благословляет и освящает человечество, не является рассеянным сиянием, но весь собран и сосредоточен в одном пылающем центре, из которого он льется в сердца людей. Или, если отбросить метафору, здесь он утверждает, что единственный способ, с помощью которого любой человек может в скорбных глубинах своей природы перестать быть тьмой в самом печальном смысле этого слова, — это открыть свое сердце через веру, чтобы в него проникли. может устремляться, как это всегда происходит с светом там, где есть отверстие — будь то всего лишь одна крошечная трещина — свет, который есть Христос, и без которого тьма.
Я знаю, конечно, что, помимо проявления веры в Господа, в сердцах людей сияют лучи света познания и чистоты; но если мы верим учению Писания, то и оно исходит от Христа, в Его повсеместно распространенном деле, посредством которого, независимо от индивидуальной веры или познания откровения, Он есть «свет, просвещающий всякого человека, приходящего». в мир.' И я считаю, что везде, где есть совесть, где есть рассудительность и разум, где есть чувствительные стремления к совершенству и благородству, там есть мерцание света, который, как я верю, исходит от Самого Христа. Но этот свет, столь же широко распространенный, как и человечество, борется с тьмой и погружается в нее. В физическом мире свет и тьма исключают друг друга: там, где есть одно, другое не приходит; но в духовном мире верен парадокс: они сосуществуют. Помимо откровения и принятия личности и дела Иисуса Христа нашей смиренной верой, свет борется с тьмой, а тьма упрямо отказывается допустить своего входа и «не постигает его». Итак, свет, сияющий в людях, чьи сердца закрыты для Христа, бесполезен, кроме как вызывать беспокойство и побуждать к тщетным усилиям и собирать материал для праведного суда. Плодотворный свет — это Христос внутри нас, и, если мы не познаем и не овладеем им через открытие сердца, разума и воли, торжественные слова, предшествующие моему тексту, справедливы и для нас: «Вы были когда-то тьмой». О брат! следите ли вы за тем, чтобы последующие слова были истинны о вас: «Теперь вы свет в Господе». Только если вы в Господе, вы действительно свет.
II. Теперь, во-вторых, обратите внимание на плодотворность этого внутреннего света.
Конечно, метафора о том, что свет, как дерево, растет, цветет и приносит плоды, очень сильна. И сама жестокость и нелепость этого явления усиливают его силу. Слово «фрукт» обычно используется в Писании в хорошем смысле. Оно передает идею чего-то, что является естественным результатом жизненной силы, и поэтому, когда мы говорим о плодотворности света, мы ярким образом излагаем великую христианскую мысль о том, что, если вы хотите получить правильное поведение, , у вас должен быть обновленный характер; и что если у вас обновится характер, вы получите правильное поведение. Это принцип моего текста. Свет обладает производительной силой; и истинный способ украсить жизнь всем прекрасным, торжественным и восхитительным — это открыть сердце входу Иисуса Христа.
Божий путь – сначала новая жизнь, затем лучшее поведение. Мужской путь таков: «Культивируйте нравственность, стремитесь к чистоте, старайтесь быть хорошими». И, конечно же, и совесть, и опыт говорят нам, что это безнадежная попытка. Начнем с того, что то, что должно быть вторым, является анахронизмом в морали и обязательно приведет к неудаче на практике. Тот не мудрый человек, который пытается построить дом с трубами вниз. И говорить о том, чтобы сделать дела человека хорошими до того, как вы добились радикального изменения в деятеле путем вливания в него самой жизни Самого Иисуса Христа, — значит начинать с верхнего этажа, а не с фундамента. Многие из нас пытаются таким образом поставить телегу впереди лошади. Многие из нас предпринимали попытки снова и снова, и эта попытка всегда терпела неудачу и всегда будет неудачной. Вы можете многое сделать для исправления своего характера и включения в свою жизнь добродетелей и достоинств, которые не развиваются в ней естественным образом и без усилий. Я не хочу перерезать нервы чьим-либо блужданиям, я не хочу омрачить яркость чьих-либо стремлений, но я говорю, что люди, которые, кроме Иисуса Христа, и входа в свои души верой Его оживляющую силу, ищут, некоторые благородно, некоторые печально, и все тщетно, чтобы исцелить свои недостатки характера, никогда не достигнут ничего, кроме поверхностного и фрагментарного добра, потому что они начали с неправильного конца.
Но «сделай дерево хорошим», и плоды его будут добрыми. Впустите Христа в свое сердце, и все прекрасное будет расти как естественный результат Его пребывания. Плодотворность света не будет поставлена на правильную основу до тех пор, пока мы не придем к пониманию, что свет — это Сам Христос, Который, верою обитая в наших сердцах, сотворяется в нас так же, как «для нас мудрость, и праведность, и спасение». и искупление». Луч, отраженный от зеркала, — это тот самый луч, который падает на зеркало, и прекрасные вещи в жизни и поведении, которые совершают христиане, на самом деле являются результатом жизненной силы Иисуса Христа, вошедшей в них. «Я живу, но не я живу, но живет во мне Христос», — таково заявление апостола в разгар его борьбы; и совершенные святые перед престолом положили свои венцы к Его ногам и сказали: «Не нам!» не нам, но имени Твоему слава». Талант принадлежит Господу, а расходование его принадлежит слуге. Итак, порядок Божественного назначения – это, во-первых, вход света, а затем поведение, вытекающее из него.
Обратите также внимание на то, как тот же самый принцип плодотворности света дает указания относительно истинного места усилий в христианской жизни. Главное усилие должно быть направлено на то, чтобы впустить в себя больше света. «Пребудьте во Мне, и Я в вас». И так, и только так, придут плоды.
И такое усилие должно охватить всю окружность нашего существа, и исправить блуждающие мысли, и утихомирить эти шумные желания, и опустошить сердца, полные земной любви, и очистить пространство в умах, которые наполнен мыслями о скором и близком, чтобы ум мог постоянно созерцать Иисуса, а сердце было связано с Ним узами любви, которые не могут порваться и едва растянуться, и воля может терпеливо стоять и говорить: «Говори, Господь!» ибо слышит раб Твой»; и вся трепетная натура может быть укоренена и построена в Нем и на Нем. Ах, брат! если мы поймем все, что необходимо для исполнения одного сладкого и милосердного наставления: «Пребудьте во Мне», мы осознаем, что существует поле, на котором главным образом должны быть сосредоточены христианские усилия.
Но это еще не все. Ибо также необходимо прилагать усилия к тому, чтобы присвоить, а еще больше — проявить в поведении плодотворные свойства этого внутреннего света. «Приложив все усилия, вы укрепите свою веру». «Имея сии обетования, очистим себя от всякой скверны плоти и духа, совершая святыню в страхе Господнем». Нам часто говорят, что точно так же, как мы доверяем Христу в нашем прощении и принятии, мы должны доверять Ему и в нашем освящении и совершенствовании. Это правда, и все же это неправда. Мы должны довериться Ему в своем освящении и совершенствовании. Но вера, которая доверяет Ему в этом, не заменяет усилия, но является основой усилий. И чем больше мы полагаемся на Его силу в очищении нас от всякого зла, тем больше мы обязаны прилагать усилия в Его силе и в зависимости от Него, чтобы очистить себя от всего зла и обеспечить себе естественные результаты нашей жизни. Его обитание внутри нас, которые являются «плодами света».
III. И наконец, обратите внимание на конкретные плоды, о которых здесь говорит апостол.
Они состоят, говорит он, во всякой добре, праведности и истине. Мне кажется, что здесь «доброта» употребляется в более узком смысле, точно так же, как тот же Апостол употребляет его в Послании к Римлянам, в отличие от «праведности», где он говорит: «Ибо ради доброго человека некоторые осмелились бы даже умереть.' Здесь он подразумевает под «добром», как и здесь под «добротой», не общее выражение всех форм добродетели и милосердного поведения, а конкретное превосходство доброты, дружелюбия и тому подобного. «Праведность» опять же — это то, что строго придерживается строгого закона долга и старательно желает дать каждому человеку то, что ему принадлежит, и каждому отношению жизни то, что оно требует. И «истина» — это скорее искренняя истина в отличие от лицемерия, лжи и притворства, чем интеллектуальная истина в противоположность заблуждению.
Итак, все эти три типа совершенства – доброта, праведность, правдивость – склонны быть разделенными. Ибо первое из них — дружелюбие, доброта, кротость — склонно становиться слишком мягким, терять свою власть праведности, и оно нуждается в тонизирующем добавлении этих других качеств, так же, как вам нужна известь в воде, если вы хотите сделать кость. С другой стороны, праведность склонна становиться суровой и нуждается в смягчении доброты, чтобы сделать ее человечной и привлекательной. Скала мрачна, когда она голая; чтобы быть прекрасным, ему нужна зелень. Истина нуждается в доброте и праведности, а им нужна истина. Ибо есть люди, которые гордятся тем, что «высказываются», и принимают за искренность грубость и неуважение к чувствительным чувствам других людей. И, с другой стороны, возможно, что дружелюбие может быть слаще истины, а праведность может быть лицемерной и неискренней. Поэтому Павел говорит: «Пусть этот белый свет разрешится в призме ваших характеров на тройные лучи доброты, праведности и правдивости».
И затем, опять же, он желает, чтобы каждый из нас постарался создать свое собственное полностью развитое, всестороннее совершенство – всю доброту, праведность и истину; всякого рода и в любой степени. Мы все склонны развивать в себе черты характера, соответствующие нашим природным склонностям и складам. Мы все склонны становиться торсами, фрагментарными, односторонними, как деревья, растущие у кирпичной стены, или те, которые стоят под воздействием преобладающих порывов ветра с одной четверти неба. Но нам следует стремиться присваивать те виды совершенства, к которым мы менее всего склонны, а также те, которые наиболее гармонируют с нашими природными склонностями. Если вы склонны к доброте, постарайтесь укрепить себя праведностью; если вы склонны к праведности, к строгому, строгому взгляду на долг и к тому, чтобы давать каждому то, что он заслуживает, помните, что вы не воздаете людям должного, если не дадите им гораздо больше, чем они того заслуживают, и эта праведность не дает нашим ближним в полной мере того, что они должны получить от нас, если только мы не даем им сострадания, снисхождения, терпения и прощения, когда это необходимо. Единый свет распадается на все цвета: зеленый в траве, фиолетовый и красный в цветах, огненный в утреннем небе, синий в глубоком море. Свет, который есть в нас, должен подобным же образом анализироваться и проявляться «во всем, что прекрасно и достославно».
Итак, дорогие друзья, для всех нас это испытание. Благочестивые чувства, ортодоксальное вероучение, практическое усердие в определенных формах благотворительности и филантропической деятельности — все это очень хорошо; но Иисус Христос пришел, чтобы сделать нас подобными Себе и превратить нашу тьму в свет, который выдает свой источник своим сходством, хотя и ослабленным, с солнцем, от которого он произошел. Мы не имеем права называть себя последователями Христа, если не являемся в какой-то мере Его образами.
Это послание радости и надежды для всех нас. Мы все пытались, и пытались, и пытались, снова и снова, очистить и исправить наши плохие характеры. Какой долгий труд, какие жалкие и жалкие результаты! Миллион свечей не осветит ночь; но когда милость Божья восходит над холмами, хищные звери прячутся в свои норы, и птицы начинают петь, и цветы раскрываются, и рост возобновляется снова. Мы не можем исправить себя, кроме как частично и поверхностно; но мы можем верой открыть волю, сердце и разум для Его входа; и куда Он приходит, там Он убивает злых существ, живущих во тьме и любящих ее, и все милостивые вещи расцветут в красоте. Если мы в Господе, мы будем светом; и если Господь, Который есть Свет, находится в нас, то и мы принесем плоды «всякой праведности, благости и истины».
Еф. ст. 10. УГОДОВАТЬ ХРИСУ.
«Испытывая угодное Господу» (Еф. т. 10.
Эти слова тесно связаны с теми, которые предшествуют им в 8-м стихе: «Походите, как дети света». Далее они объясняют способ исполнения этой заповеди. Те, кто, будучи детьми света, помня о своих обязанностях и проникаясь его яркостью, стремятся привести свою активную жизнь в соответствие со светом, которому они принадлежат, должны делать это путем экспериментирования или исследования и определения того, что является «приемлемым». Господу». Это сумма всех христианских обязанностей, краткий обзор поведения, самодостаточный справочник жизни.
Для пояснения моего текста достаточно сделать лишь два замечания. Во-первых, выражение, переведенное как «приемлемый», более точно и убедительно передается, как в Пересмотренной версии, более простым словом «приятный». Во-вторых, здесь, как всегда в Новом Завете, «Господь» — если контекст явно не запрещает это — означает Иисуса Христа. Здесь этого явно требует контекст. Всего пару предложений назад Апостол говорил о том, что «те, которые когда-то были тьмой, стали светом в Господе», что, очевидно, находится в Господе.
И здесь, следовательно, то, что угодно Христу, является высшим долгом христианина, и единственное предписание, которому необходимо следовать, чтобы ходить во свете, — это делать то, что угодно Ему.
I. Итак, в этих кратких словах, столь всеобъемлющих и столь глубоко входящих в тайны святой и благородной жизни, я хочу, чтобы вы заметили, что у нас есть, во-первых, единственное отношение, которое соответствует нашим отношениям с небом.
Как примечательно, что этот Апостол исходит из предположения, что наше поведение влияет на Него, что мы можем угодить или не угодить Иисусу Христу сейчас. Мы часто задаемся вопросом, знают ли любимые умершие о том, что мы делаем; и могут ли какие-нибудь эмоции вроде нашего земного самодовольства или неудовольствия пройти через ненарушенное спокойствие их сердец, если они знают, что здесь делают их близкие. Этот вопрос следует оставить в неведении, однако иногда наши сердца стремятся добиться ответа. Но мы знаем, что этот любящий Господь не только благодаря всеведению Своей божественности, но и благодаря постоянному знанию и сочувствию Своего совершенного мужества не только осознает, но и находится под влиянием поведения Своих мнимых последователей здесь, на Земле. земля. И поскольку правда, что Он теперь не унесен в какую-то забытую область, где находятся мертвецы, но находится рядом со всеми нами, ведомый каждому поступку, наблюдающий за каждой мыслью и способный иметь что-то вроде тени боли, проходящей через Божественную глубину Его вечной радости и упокоения по правую руку Бога, то, конечно, единственное, что соответствует такому отношению, которое существует в настоящее время между христианской душой и Господом, это то, что мы должны считать своим высшим и постоянным стремимся к тому, чтобы «присутствуя или отсутствуя, мы были угодны Ему». И это требование не основывается только на реалиях наших нынешних отношений с этим Господом, но оно восходит к прошлым фактам, на которых основываются наши нынешние отношения. И единственный подходящий ответ на то, чем Он был и что Он сделал для нас, — это то, что мы должны, каждый из нас, в глубине своего сердца и в самой широкой окружности поверхности нашей жизни, возвести Его на трон как абсолютного Господа и принять Его благоволение – наш высший закон. Иисус Христос – Царь, потому что Он – Искупитель. Единственный адекватный ответ на то, что Он сделал для меня, — это то, что я должен полностью подчиниться Ему и сказать Ему: «О Господь! поистине я Твой слуга! Ты ослабил мои узы». Единственная достойная отдача за этот Крест и Страсти — это возвести Его волю на мою волю и поставить Его абсолютным Монархом над всей моей природой. Мысли, привязанности, цели, усилия и все это должно короновать Его Царем, потому что Он умер за меня. Поведение, которое соответствует отношениям, которые мы несем с небом как нынешний Судья нашей работы и Искупитель наших душ Своим могущественным делом в прошлом, таково в моем тексте: сделать мой единственный закон Своей волей и угоди Тому, Кто призвал меня быть Его солдатом.
Смысл быть христианином в том, что в обмен на дар всего Христа я отдаю Ему всего себя. «Почему ты называешь меня Господом! Господин! и не делаешь ли того, что говорю? Если Он является тем, чем Он, несомненно, является для каждого из нас, то нет ничего яснее, чем то, что мы связаны обязательствами, которые не являются железными, но более связывающими, чем если бы они были таковыми, потому что они были сотканы из нитей любви и узы человека, обязанного служить Ему превыше всего, Ему только, Ему всегда, Ему, подавляя свое эго и делая Его удовольствие нашим законом.
II. Теперь, во-вторых, позвольте мне попросить вас обратить внимание, что здесь мы имеем вполне достаточное руководство для практической жизни.
Сказать: «Делайте все, чтобы угодить Иисусу Христу», звучит очень мистически и немного расплывчато. Оно всеобъемлюще; оно мистично в том смысле, что выходит за пределы простой поверхности предписаний относительно поведения. Но оно не является расплывчатым и может быть немедленно применено к каждой части и каждому действию жизни каждого человека.
Ибо что угодно Иисусу Христу? Его собственное подобие; как, согласно старой цифре, которая, как я полагаю, верна духовным фактам, независимо от того, являются ли они внешними фактами или нет, рафинер знает, что металл готов течь, когда он может увидеть в нем свое собственное лицо. Иисус Христос больше всего желает, чтобы мы все были подобны Ему. То, что мы должны нести Его образ, является таким же всеобъемлющим и в то же время конкретным способом определения суммы христианского долга, как и слова моего текста. Эти две фразы означают одно и то же.
И каково подобие неба, нести которое является нашей высшей обязанностью и нашей истинной мудростью и совершенством? Хорошо! мы можем выразить все это в двух словах — самоподавление и постоянное сознание послушания Божественной воле. Каждый мыслящий человек чувствует, что жизнь Иисуса Христа в ее кратких описаниях в Священном Писании содержит в своих узких рамках адекватное направление и излагает идеал человеческой жизни. Это не потому, что Он прошел через все виды земного опыта, ибо Он этого не делал. Жизнь еврейского крестьянина девятнадцать веков назад крайне отличалась от жизни манчестерского купца, профессора колледжа, успешного адвоката или борющейся матери в наши дни. Но в узких рамках этой жизни выдвигаются эти две вещи, являющиеся основой всякого человеческого совершенства: абсолютное уничтожение себялюбия и вечное признание Божественной воли. Это то, что каждый христианин, мужчина и женщина, обязан силой Креста Христова воплотить в действия, соответствующие их конкретным обстоятельствам. И поэтому студент за своим столом, и матрос на своей палубе, шахтер в своем карьере, купец на размене, работник различных ремесел, каждый может быть уверен, что они делают то, что угодно небу, если в их широко распространенном разными способами, они стремятся делать то, что могут, во всех вариантах жизни: распинать себя и общаться с Богом.
Это непросто. Какими бы ни были возражения против этого краткого изложения христианского долга, возражение о том, что оно расплывчато, — последнее, что можно принять. Попробуйте, и вы обнаружите, что это совсем не расплывчато. Он будет держаться достаточно крепко, зависит от этого. Он достаточно глубоко углубится во все сложности наших разнообразных обстоятельств. Если у него есть ошибка (которой у него нет), то это слишком большая строгость для человеческой природы без посторонней помощи. Но строгость не слишком велика, когда мы зависим от Него в помощи, а невозможный идеал — это некий пророк, который когда-нибудь осуществится сам.
Итак, братья, вот достаточное руководство не потому, что оно обременяет нас массой жалких маленьких предписаний, какие мог бы дать солдафон, относительно всевозможных подробностей поведения. Это оставлено бесполезным казуистам вроде древних раввинов. Но широкие принципы расцветут во всевозможных совершенствах и во всех плодах. Кто имеет в сердце такие мысли, что определение добродетели угодно Иисусу Христу, что конкретная форма добра есть подобие Ему и что элементы подобия Ему суть эти два, тот никогда не должен думать о себе, и всегда думает о Боге, не нуждается ни в каком другом наставнике или наставнике, чтобы наполнить свою жизнь «всем, что прекрасно и достославно», и сделать своим собственным все, что мир называет добродетелью, и все, что задумала совесть хороших людей. хвалить.
Но это руководство доказывает свою достаточность не только благодаря своей полноте, но и потому, что нет затруднений в установлении того, что в каждый момент оно предписывает. Конечно, я знаю, что такое предписание, как это, не может содержать в себе руководство в вопросах простой практической целесообразности. Но помимо этих правильных и неправильных наших действий, которые должны определяться обычным проявлением благоразумия и здравого смысла, я считаю, что если человек хочет знать волю Христа и встает на путь зная то, что назначил Христос, он не останется во тьме, но получит свет жизни.
Любовь обладает странной силой предугадывать ее желания, как мы все знаем, и как показала нам сладость в сердцах и жизнях многих из нас. Если мы питаем сострадание к Иисусу Христу, мы будем смотреть на вещи так, как Он смотрит на них, и мы не останемся без знания того, что Ему угодно. Если мы будем достаточно близко к Нему, то взгляд Его очей будет для руководства, как сказано в старом псалме. Это грубые животные натуры, которые не понимают, как идти, если только их наставниками не являются щелканье кнута или рывок уздечки. «Я буду вести тебя Своим оком». Достаточно взгляда там, где есть взаимопонимание и любовь. Два музыкальных инструмента в соседних комнатах, настроенные на одну и ту же высоту, обладают особым родством: если на одном из них ударить по ноте, другой будет вибрировать в соответствии со звуком. И поэтому здесь сердца, которые любят Иисуса Христа, пребывают в единстве с Ним и сочувствуют Его желаниям, научатся познавать Его волю и будут отражать музыку, исходящую от Него. И если наше высшее желание состоит в том, чтобы знать, что угодно Иисусу Христу, то это желание не будет напрасным: «Если кто-нибудь захочет творить волю Его, он познает учение». Девяносто процентов. Все наши затруднения в отношении поведения происходят от того, что у нас нет чистого и простого желания поступать правильно в Его глазах, что явно превосходит все остальное. Когда у нас есть такое желание, оно никогда не остается неудовлетворенным.
И даже если иногда мы ошибаемся относительно того, что угодно Христу, если нашим высшим желанием и честной целью в этой ошибке было доставить Ему удовольствие, мы можем быть уверены, что Он будет доволен этим поступком. Хотя его тело не является тем, чего Он хотел, чтобы мы сделали, его дух — это то, чего Он желает. И если мы сделаем что-то нехорошее, что-то само по себе неугодное Ему, хотя мы все время желали угодить Ему, мы угодим Ему тем делом, которое в противном случае неугодило бы Ему. Так, например, два христианина, встающие на противоположные стороны в споре, пусть оба делают то, что угодно Ему, в то время как они противоречат друг другу, если они делают это ради Него. И возможно, что инквизитор и его жертва оба служили Христу. Во всяком случае, будем уверены в том, что когда бы мы ни захотели угодить Ему, Он поможет нам сделать это, и обычно помогает нам, указав нам путь, на котором покоится Его улыбка.
III. Опять же, обратите внимание, что здесь мы видим всемогущий мотив христианской жизни.
Единственное, чего не хватает всем другим описаниям долга, — это мотивационной силы, необходимой для воплощения в жизнь. Но мы все знаем из нашего собственного счастливого человеческого опыта, что ни один мотив, который можно воздействовать на людей, не является более сильным, когда дело касается любящих сердец, чем этот простой мотив: «Сделай это, чтобы доставить мне удовольствие». И это то, что на самом деле говорит Иисус Христос. Это не просто сантименты, братья, и не просто риторика с кафедры. Это глубочайшая мысль христианской морали и та отличительная особенность, которая придает нравственности Нового Завета ее явное превосходство над всеми остальными. В нем есть заповеди гораздо более благородные и возвышенные, чем можно найти где-либо еще. Представление о добродетелях и милостях в нем отличается от того, которое обычно преобладает среди людей. Но я не думаю, что отличие этики Христа от всего учения Христа заключается не столько в деталях ее предписаний, сколько в сообщении силы повиноваться им и в намеке на мотив, который делает их все легкими. мир рядом действительно можно найти.
И в этом его превосходство. Плохо и холодно говорить человеку: «Делай это, потому что это правильно». Еще бессильнее сказать ему: «Делай это, потому что это целесообразно», «Делай это, потому что в конечном итоге это приведет к счастью». Совсем другое дело, когда вы говорите: «Сделайте это, чтобы угодить Иисусу Христу, чтобы угодить тому Христу, который не угождал Себе Себе, но отдал Себя за вас». Это огонь, который плавит руду. Именно тепло делает гибким твердый материал. Это мотив, который доставляет удовольствие долгу, который делает «грубые места простыми», а «кривые вещи — прямыми». Она не отменяет естественных вкусов, не вытесняет естественных нежеланий, но сглаживает и смягчает нежелательные и трудные задачи, облекает служение ореолом славы и превращает холодность долга в розовый свет; как будто восход солнца касается вершин замерзших гор. Единственный мотив, который побуждает людей и которому можно доверять в сохранении в них всего благородного, — это угодить Ему.
Итак, в этих словах заключен секрет блаженства. Ибо самоподчинение и подавление – это блаженство. Наши страдания происходят от нашей необузданной воли, а не от наших чувствительных организаций. Провидение причиняет боль именно потому, что мы не принимаем провидения. Именно потому, что мы не принимаем заповеди, заповеди обременительны. Те, у кого нет воли, кроме тех случаев, когда она оживляется волей небес, нашли секрет блаженства и вошли в покой. По мере того, как мы приближаемся к этому состоянию, наша воля будет укрепляться, а наши сердца успокаиваться.
И блаженство приходит также потому, что одобрение Господина, которое является целью слуги, отражается в удовлетворении одобряющей совести, которая указывает на то время, когда одобрение Господина проявится в славе слуги.
На днях я читал о религиозном реформаторе, который появился в восточных странах несколько лет назад и собрал много учеников. Он и его главный сторонник были схвачены и готовы были быть замучены. Их подвешивали на веревках к виселице, чтобы по ним стрелял взвод солдат. И пока они висели там, ученик повернулся к своему учителю, и его последнее слово на земле произнесло: «Учитель! ты мной доволен? Его ответом была молчаливая улыбка; и в следующую минуту пуля попала ему в сердце. Дорогие братья, обращаетесь ли вы к небесам с тем же вопросом: «Учитель! Ты доволен мной? и вы получите Его улыбку здесь; и далее: «Молодец, добрый и верный слуга».
 

	Еф. ст. 11. БЕСПЛОДНЫЕ ДЕЛА ТЬМЫ.
«И не участвуйте в бесплодных делах тьмы, а лучше обличайте их» (Еф. т. 11.
В одной из предыдущих проповедей мы видели, что «плод» или результат «Света» — это всеобъемлющее совершенство, заключающееся во всех видах и степенях добра, праведности и истины. Поэтому заповедь «Поступайте, как дети света», суммирует всю христианскую мораль. Есть ли необходимость в каких-либо дополнительных заповедях? Да; ибо христианские люди не живут в пустом мире. Если бы вокруг них не было зла и в них не было бы склонности ко злу, то было бы вполне достаточно сказать им: «Будьте верны свету, который вы видите». Но поскольку обе эти вещи имеют место, заповедь моего текста еще более необходима. Мы не работаем в вакууме, поэтому необходимо учитывать трение и атмосферу; и существенная часть того, чтобы «ходить как дети света», — это знать, как вести себя, когда мы сталкиваемся с «делами тьмы».
Эти ефесские христиане жили в обществе, пропитанном отвратительной безнравственностью, центром которого был храм, который был славой и позором их города. Для них было почти невозможно иметь ничего общего с делами зла, если только они действительно не вышли из мира. Но сложность послушания не влияет на обязанность послушания и ни в малейшей степени не ослабляет строгости приказа. Это обязательство лежит на нас так же полно, как и на них, и выполнение его исповедующими христианами принесет новую жизнь умирающим церквям.
I. Позвольте мне попросить вас отметить вместе со мной, во-первых, бесплодность, присущую всем делам тьмы.
Возможно, вы помните, что в предыдущем рассуждении о контексте я указывал, что Апостол здесь и в других местах проводит очень существенное различие между «делами» и «плодами», и это различие очень ярко выражено в словах моего послания. текст. Есть дела, которые бесплодны. Мрачно думать, что может быть обильная деятельность, которая в глазах Бога сводится к нулю; и что страницы и страницы кропотливых вычислений, если все суммировать, дают в результате большой раунд 0. Люди заняты, и множество из них делают то, на что, как говорят нам старые сказки, злые духи были обречены, — прядут веревки. из морского песка; и дело их жизни ничтожно, если их подвести итоги.
У меня нет времени останавливаться на этой мысли, но я хочу на мгновение или две проиллюстрировать ее.
Всякая безбожная жизнь бесплодна, поскольку не имеет постоянных результатов. Действительно, своего рода постоянные результаты следуют за всем, что делают люди, поскольку все наши действия имеют тенденцию формировать характер, и все они участвуют в исправлении того, что зависит от характера, а именно. судьба, и здесь, и там. И поэтому самые мимолетные наши поступки, которые в одном аспекте так же преходящи, как снег на великих равнинах при восходе солнца, оставляют вечные следы на нас самих и на нашем состоянии. Однако действия, связанные с преходящими вещами, могут иметь постоянные плоды или могут быть такими же преходящими, как и те вещи, которых они касаются. И разница зависит от того, в каком духе они сделаны. Если корни находятся только на поверхности почвы, то, когда ее срезают, растение погибает. Жизнь, которая должна быть вечной, должна пустить свои корни через весь поверхностный гумус до самой сути вещей. Когда корни ее обвиваются вокруг Бога, тогда дела, прорастающие из них, будут цвести неувядаемо вовеки.
Подумайте о людях, идущих с пустыми руками в другой мир и говорящих: «О Господь! Я заработал большое состояние в Манчестере, когда жил там, и оставил все это позади»; или: «Я овладел наукой, и один отблеск света вечности устарел ее»; или: «Я получил призы, выиграл свои цели, и все они выпали из моих рук, и вот я стою, вынужден сказать в самом трагическом смысле: я ничего не несу в своих руках». И другой человек умирает в Господе, и «дела его следуют» за ним. Не каждый урожай вывозится на экспорт. Некоторые вина становятся мягче, пересекая океан; некоторые превращаются в уксус. Дела тьмы бесплодны, потому что они преходящи.
И они бесплодны, потому что, пока они существуют, они не приносят реального удовлетворения. Апостол мог бы сказать другой Церкви с уверенностью относительно того, каким будет ответ: «Какой плод вы имели тогда — когда вы делали это — в делах, которых вы теперь стыдитесь?» И ответ: «Нет!» Конечно, это правда, что мужчины делают плохие вещи, потому что они им нравятся больше, чем хорошие. Конечно, верно, что несчастье человечества состоит в том, что у него вообще нет стремления к единственному реальному удовлетворению. Но верно также и то, что ни один человек, который питает свое сердце и разум чем-то, кроме Бога, на самом деле не находится в покое ни в чем, что он делает или чем обладает. Периодические угрызения совести, смутное ощущение, что, в конце концов, они выставляют себя напоказ; проблески более благородных возможностей, смутное беспокойство, нежелание задуматься и посмотреть в лицо фактам своего положения, как люди, которые не подводят итоги, потому что наполовину подозревают, что они неплатежеспособны, - вот условия, которые свойственны всем безбожным людям. жизни. Их жаждущие уста не могут питаться настоящими плодами. Самый маленький человек слишком велик, чтобы довольствоваться чем-то меньшим, чем Бесконечность. Человеческое сердце похоже на узкое отверстие на склоне холма, настолько узкое, что кажется, будто его заполнит стакан воды. Но оно уходит вниз, вниз, в глубь горы, и можно лить бочки, а эффекта не видно. Бог, и только Бог, приносит жаждущему сердцу плод, в котором оно нуждается.
Другая торжественная мысль иллюстрирует бесплодность безбожной жизни. Нет соответствия между тем, что делает такой человек, и тем, что он намеревается сделать. Подумайте, кем мог бы быть самый деградировавший и чувственный негодяй, слоняющийся по трущобам города, пропитанного пивом и прогнившего от расточительства. Подумайте о восторгах благоговейного созерцания и энергиях святого дела, которые возможны для этой души, и затем скажите (хотя это и крайний случай, принцип справедлив и в менее крайних случаях): Но все ли это люди делают отдельно от Бога? блестящими, благородными, прославленными они могут быть в глазах мира и о которых трубят рупоры общественного мнения, стоит ли называть эти вещи плодами, достойными того, чтобы их могло приносить такое дерево? Эти дела, которые у некоторых из вас являются единственными продуктами жизненной деятельности, не более, чем язвы на розовом кусте или желчи на дубе достойны называться плодами. «Почему, когда я увидел, что он принесет виноград, он принес дикий виноград?»
II. А теперь, во-вторых, обратите внимание на простую христианскую обязанность воздержания.
«Не участвуйте в бесплодных делах тьмы». Итак, текст в том виде, в каком он есть в нашей версии, кажется, предполагает, что эти темные дела персонифицируются как товарищи, которых хорошему человеку следует избегать; и что, следовательно, суть увещевания такова: «Не делайте в своей личной жизни ничего общего со злыми делами, которые может совершить один человек». Но я полагаю, что, какими бы важными ни были эти предписания и запреты, смысл Апостола несколько иной, и что мой текст, возможно, был бы переведен более точно, если бы слово «не иметь общения» было заменено другим словом. Первоначальное выражение, по-видимому, означает: «Не ходите сообща с другими людьми в дела тьмы, для совершения которых требуется больше одного человека». Или, выражаясь другим языком, апостол рассматривает здесь христиан как членов общества и призывает их к определенному поведению в отношении явного и ощутимого зла, существующего вокруг них. И такое увещание к обязанности простого воздержания от вещей, против которых мнение окружающего мира не имеет возражений, но которые противны свету, обращено ко всем христианским людям.
Необходимость этого мне не требуется подробно иллюстрировать. Но позвольте мне напомнить вам, что у дьявола нет более хитрого способа обеспечить долгую жизнь любому злу, чем заставить христианских людей и христианские церкви дать ему свою санкцию. Что поддерживало рабство на протяжении веков? В основном христиане торжественно заявили, что это божественное учреждение. Что поддерживало войну на протяжении всех этих столетий? В основном, что епископы и проповедники всегда были готовы благословить знамена и прочитать крестильную службу над военным кораблем — и, я полагаю, просить Бога, чтобы восьмидесятитонная пушка была благословлена, чтобы разгромить наших врагов до основания. на куски, а не разнести наших моряков на куски. И что же сохраняет вопиющие пороки нашего общества, безнравственность, пьянство, торговую нечестность и все остальное, о чем мне не нужно напоминать вам за кафедрой? Во многом это связано с тем, что к ним примешиваются исповедующие христианство. Если бы только все те, кто исповедуют и называют себя христианами, отказались бы от всякого участия в таких вещах, они не смогли бы просуществовать. Христиане, исповедующие христианство, должны воспринимать индивидуальную ответственность за коллективные действия гораздо более торжественно, чем когда-либо прежде.
Мне также не нужно, я полагаю, напоминать вам, к каким фатальным последствиям для Евангелия и самой Церкви приводит всякое такое соучастие. Даже товарищи беззаконников, хотя и братаются с ними, презирают тех, кто называет себя христианином, у которого нет более высокого стандарта, чем их собственный. Что помогло Церкви одержать победу над объединенными силами имперских преследований, языческих суеверий и философских спекуляций? Я считаю, что среди всех причин, которые известный историк изложил для торжества христианства, наиболее могущественной была — я собирался сказать даже больше, чем — Евангелие мира и любви, которое Церковь провозгласила эталоном. суровой морали, которую он придерживался перед миром, гниющим в собственной грязи. И я уверен, что где бы Церковь ни сказала: «Я не делаю того же из-за страха Господня», она обретет силу и будет восприниматься с, возможно, неохотным, но вполне реальным уважением, которое нелегко Спуск на уровень народной морали всегда обеспечит христианству в серебряных туфлях. Итак, братья, я хотел бы сказать вам: не бойтесь старого имени Пуританин. Невежественные люди используют это как насмешку. Это должен быть венец славы. «Не участвуйте в бесплодных делах тьмы».
Но как это сделать? Ну, конечно, есть только один способ воздержаться – воздержаться. Но существует великое множество различных способов воздержания. Свет – это не огонь. И чем больше христиане чувствуют себя обязанными держаться в стороне от обычного зла, тем больше они должны видеть, что делают это в духе Учителя, то есть в кротости. Это всегда оскорбительная позиция. И если мы возьмемся за это с каким-либо пылом и вспыльчивостью, с каким-либо недостатком умеренности, с каким-либо видом хвастовства высшей праведности или с каким-либо следом духа Воанергеса, который говорит: «Призовем огонь с неба и истребим их», наше свидетельство ослабнет, и мир будет иметь право сказать нам: «Иисуса мы знаем, и Павла мы знаем; но кто вы? «Кто сделал этого человека судьей и разделителем нас?» «В кротости наставляя противников самих себя».
III. Наконец, обратите внимание на еще более трудную христианскую обязанность – энергичный протест.
Дальнейшая обязанность, помимо воздержания, которую предписывает текст, неадекватно представлена в нашей версии, а «скорее порицать их». Ибо слово, переведенное в нашей версии как «обличать», — это то же самое, которое использовал наш Господь, когда говорил о миссии Утешителя как «обличить (или обличить) мир во грехе». И это означает не просто «обличение», но и такое обличение, чтобы произвести убеждение, которое и является объектом обличения.
Эта задача возложена на плечи всех исповедующих христианство. Молчаливого воздержания недостаточно. Без сомнения, лучший способ в некоторых обстоятельствах обличить тьму — это сиять. Наша святость обличит грех в его уродстве. Наш свет откроет мрак. Представление христианской жизни — самое мощное оружие христианина в его борьбе с мирским злом. Но это еще не все. И если христиане думают, что они выполнили весь свой долг в отношении жалобных и обычных беззаконий, просто воздерживаясь от них и подавая более благородный пример, то им еще предстоит усвоить одну очень важную главу своего долга. Немая Церковь — это умирающая Церковь, и так и должно быть; ибо Христос послал нас сюда, среди прочего, для того, чтобы мы могли применить христианские принципы к действиям общества; и не бояться говорить, когда нас призывает к этому совесть.
Сейчас я не собираюсь подробно останавливаться на этом вопросе, а хочу просто указать вам, что в данном контексте можно выделить два или три очень важных принципа, которые имеют к этому отношение. И одно из них состоит в том, что одной из причин высказываться является тот факт, что зло настолько зло, что человек стыдится говорить о нем. Замечали ли вы когда-нибудь этот контекст, в котором Апостол в следующем стихе моего текста обосновывает свою заповедь «обличать» так: «Ибо стыдно и говорить о том, что делается с ними в секрет»? Слышали ли вы когда-нибудь о фантастической нежности к нравственности, столь чувствительной, что она вовсе не возмущается, когда совершаются безнравственные поступки, а пылает добродетельным негодованием, когда о них говорит человек-христианин? В наши дни есть множество людей, которые говорят нам, что это «неделикатно», «неприлично» и «неприлично», и я не знаю, как еще, чтобы христианский учитель или служитель сказал хоть слово о некоторых моральных скандалах. Но они ничего не говорят о безнравственности, неделикатности и непристойности их совершения. Давайте покончим с этим лицемерием, братья. Я призываю не пренебрегать приличиями; Я хочу, чтобы соблюдалась вся необходимая сдержанность, и я не хочу, чтобы огульные упреки бросались на грязные вещи; но требовать, чтобы из-за чернильного облака грязи, которое они выбрасывают в воздух, как каракатицы, они избежали порицания, было бы слишком. Давайте вспомним увещевание Павла и обличим его, потому что все слишком плохо, чтобы о нем говорить.
Далее заметьте в контексте мысль, что осуждение тьмы происходит от сверкания на ней света. «Все вещи, когда их обличают, становятся явными благодаря свету». Если перевести это на другие слова, то это так: Будьте сильны в своем смелом протесте, потому что для того, чтобы быть осужденным, нужно только, чтобы вещь увидела такой, какая она есть, и назвала ее настоящим именем.
У ассирийцев существовало поверье, что если когда-нибудь демон случайно увидит себя в зеркале, он испугается собственного уродства и неудержимо убежит. И если бы христиане только поднесли зеркало христианского принципа к сонму зла, от которого страдает наш город и наша страна, они бы исчезли, как призраки на рассвете. Они не выносят света, поэтому давайте осветим их.
И не забывайте здесь о другом последнем принципе, который несовершенно представлен в нашем переводе. Нам следует прочитать: «Все проявленное есть свет». Да. В физическом мире, когда на предмет падает свет, вы видите его, потому что на нем есть поверхность света. И в нравственном мире смысл всего этого убеждения состоит в том, что вещь, раскрытая как тьма, должна уже в самом раскрытии перестать быть темной, должна оставить свою природу и превратиться в свет. Такая трансформация происходит не всегда. Увы! Есть злые дела, на которые падает свет, и он ничего не делает. Но цель во всех случаях должна состоять в том, а во многих случаях исход будет заключаться в том, чтобы за милосердным осуждением света последовало обращение тьмы в свет.
Итак, дорогие братья, я доношу этот текст до ваших сердец и кладу его на вашу совесть. Возможно, не всем нам придется говорить; мы все призваны быть такими. Вы можете сиять и этим светом показать, насколько темна тьма. Обязанность возложена на всех нас; заповедь, данная старому пророку, до сих пор приходит к каждому христианину: «Объяви народу Моему проступок его и дому Иакова его грех». Причудливый старый писатель говорит, что присутствие святого «мешает дьяволу, живущему в локтях, проделывать свои трюки». Мы все можем упрекнуть грех своей праведностью и своим сиянием раскрыть тьму самому себе. Мы не поступаем как дети света, если не воздержимся от всякого потворства делам тьмы и всеми доступными нам средствами не обличим и не обличим их. «Выйдите из среды их и отделитесь и не прикасайтесь ни к чему нечистому, говорит Господь».
 

	Еф. ст. 11-21. ПРИЧИНЫ ПАВЛА ДЛЯ ВОЗДЕРЖИВАНИЯ.
«И не участвуйте в бесплодных делах тьмы, а лучше обличайте их. 12. Ибо стыдно и говорить о том, что делается с ними тайно. 13. Но все обличаемое становится явным благодаря свету, ибо все, что проявляется, есть свет. 14. Посему он говорит: «Пробудись, спящий, и воскресни из мертвых, и осветит тебя Христос». 15. Итак смотрите, поступайте осмотрительно, не как глупцы, но как мудрые, 16. Выкупайте время, потому что дни лукавы. 17. Посему не будьте неразумны, но разумейте, в чем воля Господня. 18. И не упивайтесь вином, в котором бывает излишество; но исполняйтесь Духом; 19. Наговаривайте сами себе псалмами, славословиями и духовными песнями, воспевая и воспевая в сердцах ваших Господу; 20. Всегда благодарить за все Бога и Отца во имя Господа нашего Иисуса Христа; 21. Повинуйтесь друг другу в страхе Божием» (Еф. т. 11-21.
В этом отрывке есть три группы практических увещеваний, из которых первая касается христианина как обличительного света во тьме; второй — с христианской жизнью как мудростью среди безумия; а третий — с христианской трезвостью и вдохновением как истинным весельем в отличие от буйного пьянства. Вероятно, такое опьянение было распространено в Ефесе в связи с поклонением «Диане Ефесской», поскольку Павел был не тем человеком, чтобы проповедовать расплывчатые предостережения против пороков, к которым не были искушены его слушатели. В его словах можно уловить скрытый намек на подобные оргии, сопровождающие народный культ.
Сейчас можно лишь кратко коснуться этих двух предыдущих наборов заповедей. Они ведут к третьему, и второе строится на первом посредством слова «следовательно» (стих 15). Апостол только что сказал, что христиане — «тьма, а теперь свет в Господе», и отсюда они черпают закон для своей жизни, чтобы поступать как «дети света». Очень важной частью такого хождения является отказ от всякого участия в «бесплодных делах тьмы» — важное выражение, клеймящее такие дела как плохие как по своему источнику, так и по своим результатам. Темные деяния имеют последствия достаточно трагические и достаточно определенные, но они лишены всех тех проблем, которые соответствуют человеческим обязанностям и способностям. Их исход подобен наростам на дереве, которые являются не плодами, а плодами болезни. В темноте не растут фрукты; нет от нас достойного произведения, если Христос не будет нашим светом. Если Он есть, и поэтому мы являемся «светом в Господе», мы будем «обличать» или «обличать» жизнь без Христа. Его греховность будет показана в контрасте с жизнью Христа. Грозовая туча никогда не выглядит такой мертвенно-черной, как когда ее освещает солнечный свет.
Наша жизнь должна заставить злые вещи стыдиться показывать свои уродливые лица. Христиане должны быть как бы воплощенной совестью общества. Апостол думает не столько о словах, сколько о делах, хотя и не следует отказываться от слов, когда это необходимо. Средством обличения является «свет», который здесь является обозначением характера, преобразованного небесами, а процесс обличения или осуждения – это просто проявление зла в его истинной природе, которое происходит от помещения его в лучи. света. Показать грех таким, какой он есть, значит осудить его; «ибо все проявленное есть свет». Заметьте, что Павел здесь говорит о «свете», а не о «свете», то есть он говорит теперь не о христианском характере, который он уподоблял свету, а о физическом свете, которому он уподоблял его, и поддерживает свое образное утверждение об обличительном и проявляющемся влиянии первого простым фактом, что касается второго, что, когда дневной свет освещает что-либо, оно раскрывается и как бы становится светом. Он усиливает свой призыв, цитируя, вероятно, раннехристианский гимн, в котором Христос рассматривается как великий просветитель, готовый осветить все дремлющие, темные души, как только они пробудятся и пробудятся от одурманивающего и смертельного сна.
Второй набор наставлений здесь связан с первым посредством слова «следовательно», которое относится ко всей предыдущей заповеди. Поскольку христианин должен освободиться от соучастия в делах тьмы и стать их живым осуждением, он должен внимательно следить за своими действиями. Альпинисту на леднике приходится смотреть на свои ноги, иначе он поскользнется и упадет, возможно, в трещину, из которой его уже никогда не вытащат. Невнимательность — это глупость в таком мире, как этот. «Наплевать» приходит на виселицу. В молодости сильно искушение «идти, как хочешь», и над «хладнокровными людьми, живущими по правилам» легко насмехаться, но в конце концов они мудрые люди. Важным элементом этой внимательности является быстрое понимание особого долга и возможностей момента, поскольку жизнь не просто состоит из часов, но у каждого есть для нас свое особое поручение и некоторая возможность, которой, если пренебречь, может быть потерян навсегда.
Мистическая торжественность времени состоит в том, что оно состоит из «времен года». Мы будем действовать внимательно в той степени, в которой мы осознаем значение момента, и будем хвататься за возможность, или, как говорит Павел, «покупать возможность». Но мудрого внимания к нашему поступку недостаточно, если у нас нет твердого стандарта, по которому можно его регулировать. Человек может очень бережно относиться к своим часам, но если он не умеет сравнивать их с хронометром или, как это делают в Эдинбурге, вынимать часы, когда по сигналу из Гринвича стреляет один час, он может быть далеко и не знаю этого. Поэтому Апостол добавляет, что единственный способ сохранить нашу жизнь правильной и единственный источник истинной, практической мудрости – «понимание, в чем состоит воля Господня». Не ошибется тот, чей инстинктивный вопрос в каждом новом моменте с его торжественными, оживляющими возможностями встречает его: «Что Ты повелишь мне делать?» Тот будет далеко не прав, кто прежде всего не спросит об этом.
Затем Павел переходит к заповеди воздержания. Оно, естественно, вытекает из предыдущего, поскольку пьяный человек так же неспособен следить за своим поведением, как и идти прямо. Он наматывается на оба. Он совершенно слеп к значению моментов. Он не слышит никакого призыва, хотя «голос трубы» может быть «чрезвычайно громким», а что касается понимания того, какова воля Господа, то это находится далеко за его пределами. Часовое опьянение или привычка пить делают невозможным послушание вышеизложенным предписаниям. Этот главный порок несет в себе все остальные пороки.
Павел делает смелое и, как некоторые могут подумать, непочтительное сравнение, когда он предлагает «исполняться Духом» в качестве христианской альтернативы или замены «опьянения вином». Но смелое сравнение предполагает глубокую истину. Мнимое веселье, ослабление уз забот, возвышение над мелочностью и однообразием повседневной жизни, которого ищет пьяница и унижается и обманывается в той мере, в какой он на мгновение находит, - все это наше, искренне, благородно и наша бесконечная выгода, если наш пустой дух наполнится этой Божественной Жизнью. Это возбуждение не улетучивается, оставляя в чашке горький осадок. Это ослабление уз заботы и возвышение над жизненными печалями не проистекает из глупого забвения фактов и не заканчивается тем, что их снова грубо навязывают нам. «Бунт» ревет до хрипоты, и за ним следует соответствующая депрессия; но спокойные радости Духовного духа продолжаются, растут и становятся с каждым днем спокойнее и радостнее.
Шумные песни добрых товарищей контрастируют с уже бывшими в употреблении христианскими «псалмами, гимнами и духовными песнями» и отрывком из одной из них, которую только что процитировал Павел. Доброе общение соблазняет людей пить вместе, а песня — рожок для стакана; но товарищество склонно заканчиваться драками и представляет собой жалкую карикатуру на узы, связывающие друг друга всех, кто наполнен Духом, и побуждающие их служить друг другу. Шумная или сентиментальная сердечность, скрепленная выпивкой, обычно заканчивается ссорами, поскольку всем известно, что агрессивная стадия опьянения сменяет бурно-нежную стадию. Но те, кто имеют в себе Дух и не только «живут в Духе», но и «ходят в Духе», уважают друг друга больше, чем самих себя. Словом, исполниться Духом — это путь к обладанию всеми высшими формами блага, которых люди склонны до упоения заполучить и которые в нем они находят лишь на мгновение, и которые грубы и нереальны.
 

	Еф. ст. 14. СПЯЩИЕ В ПОЛДЕНЬ
«Посему говорит: «Пробудись, спящий, и воскресни из мертвых, и осветит тебя Христос» — Еф. т. 14.
На этом заканчивается небольшое отступление о «свете». Слово «почему» в начале моего текста, похоже, относится ко всем стихам, посвященным этой теме. Это как если бы Апостол сказал: «Я говорил вам о свете и его благословенном действии». Теперь я расскажу вам, как вы можете выиграть это для себя. Условие, при котором люди должны получить его, состоит в том, что они пробудятся и восстанут из мертвых».
— Он говорит. ВОЗ? Имя говорящего, чьи слова цитируются, не названо, но это общепринятая формула цитаты из Ветхого Завета. Поэтому вполне вероятно, что здесь будет использовано слово «Творец» или «Бог». Но не существует отрывка Ветхого Завета, который точно соответствовал бы словам, стоящим перед нами; Ближайшим приближением к этому является громкое обращение пророка к Мессианской Церкви: «Восстаньте!» Светись, ибо пришел свет твой, и слава Господня взошла над тобою». И вполне вероятно, что апостол здесь цитирует, не обращая особого внимания ни на первоначальную связь, ни на основное назначение этого слова, хорошо известное старое изречение, которое, как ему казалось, вполне соответствовало направлению его мыслей. Как и другие писатели, он часто дополняет свои слова цитированием чужих слов, не заботясь о том, не отклоняет ли он в какой-то мере их от первоначального замысла. Но слова моего текста справедливо отражают пророческое высказывание, поскольку они отражают призыв к спящим проснуться и разделяют уверенность пророка в том, что свет струится для всех тех, чьи глаза открыты.
Отсутствие точного соответствия между нашим текстом и пророческим отрывком заставило некоторых предположить, что здесь мы имеем самый ранний записанный фрагмент христианского гимна. Было бы интересно, если бы это было так, но формула цитирования, кажется, обязывает нас обратиться к Священному Писанию за источником, из которого взят мой текст. Однако оставим эти мысли и перейдем к самому тексту. Это искренний призыв от Бога. Он описывает состояние, призывает к действию и дает обещание. Давайте послушаем, что «Он говорит» по всем этим вопросам.
I. Прежде всего, о состоянии лиц, к которым обращаются.
Две печальные метафоры — спящие и мертвые — применимы к одним и тем же людям. Следовательно, должна быть некоторая свобода в применении фигур, и они должны быть ограничены в своей интерпретации каким-то одним или несколькими моментами, в которых сон и смерть схожи.
Теперь мы все знаем, что, как гласит пословица, «сон — это образ смерти». И какой смысл в сравнении? Главным образом то, что спящий и труп одинаково не осознают внешнего мира, неспособны получать от него впечатления или совершать на него действие; и в этом, насколько я понимаю, состоит, в частности, то, что, по мнению апостола, имеет место.
И спящий, и мертвец находятся посреди порядка вещей, о котором они не подозревают. И мы с тобой живем в двух мирах: одном, этом низком, мимолетном, материальном; а другой — белые снежные вершины, опоясывающие его, как Альпы и равнины Ломбардии; и люди живут, не осознавая того, что лежит на их горизонте. Но метафора равнины, окруженной горами, не в полной мере отражает близость связи этих двух миров, обитателем которых является каждый из нас. Ибо со всех сторон на нас давит, окутывает нас, как атмосфера, проникает во все материальное, лежит в основе всего видимого, всего, что имеет свои корни в невидимом, — это тот мир, в котором массы людей находятся в заговоре. игнорировать и забыть. И как спящий не осознает всего, что происходит вокруг него в его спальне, и всей суеты и красоты мира, в котором он живет, так и большинство из нас слепнет и затемняется по жизни, поглощенные видимыми вещами, и никогда поднимите хотя бы мгновенный и тусклый взгляд на величественные реальности, скрывающиеся за ними, и придайте им всю их значимость и красоту.
Да; и как во сне люди заняты беспочвенными призраками, которые исчезают, забываются и кажутся себе занятыми, в то время как они все время лежат ничком и пассивно, так и большинство из нас - лунатики. Сколько мужчин поспешат на Манчестерскую биржу во вторник? Кто они, как не люди, которым снится, что они работают, но работают только над мечтами, которые исчезнут, когда откроются глаза? Практичные люди, занятые и поглощенные делами и вещами настоящего, кривят губы об «идеалистах» всех мастей, будь то идеалисты мысли, искусства, благотворительности или религии, и называют их идеалистами. мечтатели.
Ботинок находится на другой ноге. Это идеалисты бодрствуют, и это вы, люди, живете сегодняшним днем и не усвоили, что сегодняшний день — это маленький осколок и осколок вечности, — это вы мечтатели, и все эти вещи вокруг мы — кажущиеся прочными реальности — суть иллюзии, и
«Как пузыри на реке,
Сверкает, взрывается, уносится прочь»
они исчезнут. Существует только одна реальность, и это Бог, и единственные жизни, которые владеют субстанцией, — это те, которые постигают Его. Остальные из вас — тени, охотящиеся за тенями.
Две метафоры моего текста совпадают в том, что предполагают другое: ужасный контраст в обычной жизни между тем, что есть в человеке, и тем, что из него выходит. Мы говорим о «спящей силе». Ах, как трагично, что истинный человек дремлет во всех делах мирских сердец! Бог совершил большую ошибку, сделав вас такими, какие вы есть, если вам негде проявить свои силы, кроме этого нынешнего мира, и не на чем их применять, кроме того, что проходит и погибает. Путешественники по землям, где когда-то была цивилизация, а сейчас царит варварство, находят скульптурные камни из храмов, превращенные в ограды для коровников и стены вокруг свинарников. И это что-то вроде того, что люди делают со способностями, данными им Богом. Ведь лучшая часть тебя, брат, если ты не христианин и живешь христианской жизнью, — лучшая часть тебя спит, и только низшая природа тебя бодрствует! Иногда спящие беспокойно шевелятся. Раньше говорили, что землетрясения вызываются гигантом, перекатывающимся из стороны в сторону во время беспокойного сна. И в вашем сердце и духе происходят землетрясения, вызванные полупробуждением дремлющего «я», истинного человека, который погружен и окреп в чувствах и вещах времени. Некоторые из вас — земными похотями, некоторые — чрезмерным потворством плотским похотям, еде, питью и тому подобному; некоторые из вас, поглощенные простым внешним видом торговли, профессии и занятий, полностью пренебрегая внутренними вещами, которые могли бы прославить и возвысить их, - но все мы каким-то образом, если мы не живем для Бога, убаюкали наши лучшие силы, правда, центральное «я» погружается в сон и лежит, как мертвый.
Итак, братья, не забывайте, что это увещевание моего текста и, следовательно, это описание адресовано сообществу исповедующих христиан. Надеюсь, вы не поймете меня неправильно, как если бы я думал, что такая картина, которую я пытаюсь нарисовать, применима только к людям, в которых вообще нет религии. В той или иной степени это применимо к людям, которые — я собирался сказать, что большая часть, но, возможно, это преувеличение, позвольте мне сказать, трагически большое количество — исповедующих христианство, и пропорциональное число исповедующих христианство в этой аудитории имеют , маленькая жизнь и великий круг смерти. Дорогие братья, вы можете называть себя и быть христианами, и в некоторой степени стряхнуть с себя оцепенение и пробудиться от дремлющей смерти, о которой я говорил. Помните, что это все еще висит в вас, и что именно о христианах Учитель сказал: «Пока Господь был в отъезде, они все дремали и спали»; и что именно христианской церкви, а не языческому миру, тот же голос с небес сказал: «Ты носишь имя, будто ты жив, но ты мертв». И поэтому я умоляю вас, терпите меня и не думайте, что я ругаю или бросаю дикие слова наугад, когда я обращаюсь с очень искренним призывом к каждому человеку, исповедующему и действующему христианину в этом собрании, и прошу их подумайте, каждый сам за себя, сколько еще сна в их сонных глазах и насколько верно то, что оживляющаяся жизнь Иисуса Христа проникла, как солнечные лучи во тьму, в тяжелую массу их естественной смерти.
II. Во-вторых, позвольте мне попросить вас взглянуть на призыв к пробуждению.
Он звучит как утренний сигнал армии: «Пробудись, спящий, и восстань из мертвых». Я не собираюсь тратить ваше время на разговоры о старом, изношенном, бесконечном и бесполезном споре о роли неба и человека в этом пробуждении, но я хочу настаивать на этом простом факте, что повеление здесь предполагает с нашей стороны, независимо от того, христиане мы или нет, способность повиноваться. Бог не станет насмехаться над человеком, говоря ему делать то, чего он не может сделать. И совершенно ясно, что единственное отношение, при котором мы можем быть уверены в Божьей помощи в соблюдении любой из Его заповедей, и это среди остальных, — это когда мы пытаемся их соблюдать. «Протяни руку твою», — сказал Христос человеку, болезнь которого заключалась в том, что он не мог ее протянуть. «Встань и иди», — сказал Христос человеку, всю жизнь которого печально было то, что его члены лишились силы. «Лазарь, выйди», — сказал Христос тупому, холодному уху смерти. И Лазарь услышал, где бы он ни был, и, хотя его ноги запутались в погребальных пеленах, он вышел, спотыкаясь, потому что сила сделать то, что ему было велено, пришла в повелении сделать это. И если бы эти двое мужчин обратились к небу и сказали: «Какой смысл говорить мне, чтобы я протянул руку или пошевелил своими членами?» Ты знаешь, что я не могу», — они бы лежали парализованные до самой смерти. Но когда они услышали команду, в иссохшей конечности появилось покалывающее ощущение новых способностей. «И он простер руку свою, и она стала цела, как и другая». Да, но процесс восстановления начался, когда он пожелал продлить его, подчиняясь приказу, который был не только приказом, но и обещанием. Поэтому нам не нужно беспокоиться о том, как может воскреснуть мертвец или как спящий может проснуться.
Во всяком случае, ясно, что если то, что я говорю, верно в отношении основной точки зрения обеих метафор, а именно. бессознательность невидимого мира и дремлющие силы, которые есть внутри нас, то лекарство от этого находится в наших собственных руках. Едва ли можно наложить какие-либо ограничения на способность человека определять для себя, что будет объектом его мыслей, его интересов, его привязанностей или его занятий. Вы сможете отвести свои желания и созерцания от навязчивого и поглощающего настоящего. Вы можете заставить себя сосредоточить больше мыслей, чем вы сейчас, больше интереса, привязанности и усилий, чем вы когда-либо делали, на невидимых вещах. Вы можете обратить свой взор туда. Вы не можете прямо и непосредственно регулировать свои чувства, но вы можете урегулировать мысли, которые будут руководить чувствами, и вы можете, и вы это делаете, установить для себя, хотя и не сознательно, то, что будет для вас самым главным и высшим в вашем отношении. порядок твоей жизни.
Итак, заповедь моего текста такова: «Очнитесь от иллюзий; поднимите себя к созерцанию вещей невидимых и вечных. Пусть Господь всегда будет перед твоим лицом». И вы проснетесь и будете живы.
III. Итак, мое последнее замечание — это обещание утреннего света, который радует бодрствующий глаз. «Христос даст тебе свет».
Итак, если слова моего текста являются намеком на пророчество, о котором я уже упоминал, то поразительно отметить, хотя я не могу останавливаться на этой мысли, что Павел здесь без колебаний приписывает небу действие, которое в источнике его цитата приписывается Иегове. «Встань, светись, ибо пришел свет твой, и слава Господня взошла над тобою», — говорит пророк. «Встаньте! Ты спишь, – говорит Павел, – и Христос осветит тебя». Как всегда, он считает своего Господа обладателем полностью божественных качеств; и он познал глубину слов Учителя: «Всё, что делает Отец, то же делает и Сын». Но от этого я перехожу к главному моменту, на котором здесь следует настаивать: Апостол излагает это как уверенность в том, что, если человек откроет глаза, он будет иметь достаточно света. Солнце заливает мир. Он падает на закрытые веки спящих и готов мягко приподнять их, чтобы войти. Человеку не нужно ничего, кроме как стряхнуть с себя сон и привести себя в сознательное присутствие невидимого великолепия, которое нас окружает, чтобы получить достаточно света и сэкономить – имеете ли вы под светом знание для руководства на пути жизни Или вы подразумеваете под этим чистоту, которая рассеет тьму зла из сердца, или вы подразумеваете под этим радость, которая приходит утром, сияющую и свежую, как восход солнца над восточными холмами. «Проснись, и Христос даст тебе свет».
Чудо Гесемское наоборот: у многих из нас земля сверкает на солнце, а внутри наших домов полуночная тьма не потому, что вокруг нет света, а потому, что ставни закрыты. О, братья, это торжественно – выбрать тьму вместо света. И вы делаете это - хотя и не сознательно, и в стольких словах, делая свой выбор - равнодушием, пренебрежением, направлением основного потока ваших мыслей, желаний и целей на бренные вещи, и действиями, вытекающими из такое расположение. Они выбирают за вас, и вы, по сути, делаете выбор за них.
Умоляю вас, не позволяйте трубному зову Христа доходить до ваших ушей, как бы слабому и далекому, как нежелательный зов, который приходит утром к сонному человеку. Вы знаете, что если, будучи вызван, он решит полежать еще немного, то почти наверняка заснет еще крепче, чем прежде. И если ты услышишь, хотя бы смутно, издали и сквозь мои бедные слова, голос Христа, говорящий тебе: «Пробудитесь!» ты, спящий», не пренебрегай этим. Единственный безопасный путь — немедленно вскочить. Если сделаешь: «Христос даст тебе свет», не бойся. Свет – это все о тебе. Вам стоит только открыть глаза, и оно польется. Если вы этого не сделаете, вы окружите себя тьмой, которая может ощущаться здесь, и обеспечит себе ужас великой тьмы в будущей смерти.
Еф. ст. 15, 16. ИСПОЛЬЗОВАНИЕ ВРЕМЕНИ.
«Итак смотрите, поступайте осмотрительно, не как глупые, но как мудрые, выкупая время, потому что дни лукавы» (Еф. т. 15, 16.
У некоторых из нас, по всей вероятности, осталось очень мало «времени», чтобы «искупить свою вину». Некоторым из нас, по всей вероятности, предстоит прожить еще много лет. Для обоих классов мой текст представляет собой лучший девиз на следующий год. У самых легкомысленных из нас, я полагаю, возникают какие-то мысли, когда мы переступаем условную границу, которая как бы разделяет непрерывную последовательность моментов на периоды; и пока вы в своем бизнесе подводите итоги и смотрите, как обстоят дела с вашими счетами, я бы очень хотел для вас и для себя сделать этот момент, когда мы сможем увидеть, куда мы идем, что мы делаем и как мы это используем. великий дар жизни.
Мой текст дает нам истинно христианский взгляд на время. Оно говорит нам, что с этим делать, и косвенно указывает на определенные мотивы поведения.
I. Во-первых, у нас есть то, что нам следует думать о «времени».
В Новом Завете есть два слова, оба из которых переводятся как время, но они означают совершенно разные вещи. Один из них, более распространенный, просто подразумевает последовательность моментов или периодов; другой, который здесь употребляется, означает скорее определенную часть времени, к которой принадлежит какое-то определенное произведение или событие. Это переводится иногда сезон, иногда возможность. Оба этих перевода встречаются в непосредственной близости в Послании к Галатам, где Апостол говорит: «Итак, пока имеем возможность, будем делать добро всем человекам, ибо в свое время пожнем, если не утомимся...» И снова оно употребляется рядом с другим словом, о котором я упоминал, в Деяниях Апостолов, где мы читаем: «Не ваше дело знать времена и сроки» — первое слово просто указывая на последовательность моментов, причем последнее слово указывает на эпохи или кризисы, к которым относятся особые произведения или события.
Итак, «выкупить время» здесь означает не просто максимально использовать моменты, но означает ухватить и понять особое значение жизни в целом и каждого последующего ее мгновения как времени для выполнения какого-то конкретного долга. . Это не просто «время», это «время»; не просто пустая последовательность ударов маятника, но эти морализированные как бы повышенные и имеющие значение, ибо каждое воспринимается как имеющее особую миссию и дающее возможность для особой работы.
Итак, есть два аспекта этой общей мысли, каждого из которых я хотел бы коснуться. Здесь Апостол использует единственное число и говорит не о временах, а о «времени»; как если бы вся жизнь была возможностью, временем для выполнения какого-то одного ясного долга, который явно принадлежит ей и предназначен для ее выполнения.
Что это такое? Есть очень много способов ответить на этот вопрос, но, возможно, даже более важным, чем способ ответа, является настроение ума, которое его задает. Если бы мы только могли войти в это, как наш привычный нрав и расположение, спрашивая себя, для чего нужна жизнь, то мы победили бы девять десятых наших искушений и почти гарантировали бы, что будем стремиться к цели, которая так ясно и постоянно сияет перед нами. Ой! если бы я мог заставить некоторых из моих друзей здесь сегодня утром, которые никогда по-настоящему не смотрели в лицо этому серьезному вопросу, подняться над простыми случайностями своих повседневных занятий и подчиняться приказам, а не обстоятельствам или людям, которые они восхищаются и подражают, но на первый взгляд, рассмотрев, для чего они на самом деле здесь и для чего им даны дни во всем их размахе, я не должен был бы говорить напрасно. Сенсуалист отвечает на вопрос так, занятой человек из Манчестера - иначе, заботливая, обремененная мать - иначе, студент - иначе, моралист - иначе. Но все хорошее в каждом ответе включается в более широкий ответ: конец жизни, цель, для которой нам дано «время», состоит в том, чтобы «мы прославляли Бога и наслаждались Им вечно».
Меня не волнует, скажете ли вы, что цель, ради которой мы живем, есть спасение наших душ, или вы сформулируете это другими словами и скажете, что это воспитание и совершенствование христоподобного и богоугодного характера, или вы признаете еще один аспект и говорите, что намерение времени состоит в том, чтобы подготовить нас к тому, что лежит за пределами времени. Время – лакей вечности и камергер, открывающий врата Царства Божия. Все эти разнообразные ответы в основе своей сводятся к одному. Жизнь принадлежит нам главным образом для того, чтобы верой в Господа мы боролись и действовали, и через борьбу, через горести и через все, что с нами происходит, мы становились похожими на Него и более подходящими для спокойных радостей этого места. где пульсация маятника прекратилась, а часы стабильны и вечны. Мы живем здесь, чтобы подготовиться к жизни там. И мы готовимся к жизни там, когда здесь понимаем, что каждое мгновение жизни дано нам для одной цели, которую можно преследовать всю жизнь, а именно. стать похожими на нашего дорогого Господа, впитать в свои сердца больше Его Духа и сформировать свой характер в большем соответствии с Его образом.
Для этого нам дана жизнь моя и ваша. Если нам это удастся, мы добьемся успеха во всех отношениях. Если мы потерпим неудачу в этом, в чем бы мы еще ни преуспели, мы потерпели полную неудачу.
Но затем, еще дальше, вспомните другой аспект, в котором мы можем взглянуть на эту мысль. Эта конечная, всеобъемлющая цель достигается через множество более близких и промежуточных целей. Хотя жизнь в целом является временем обучения познанию Бога и обладания им, жизнь разбита на более мелкие части и периоды, каждый из которых имеет какую-то особую, соответствующую ему обязанность и «урок на день».
Многие из нас, теоретически вполне согласные с утверждением, что вся жизнь дана для этой высшей цели, заблуждаются здесь и не видят значения отдельных моментов. Сегодняшний день всегда банален; для простого ума вчерашний день прекрасен, а завтрашний день полон возможностей. Но сегодняшний день обычен и низок. Впереди горы и горы позади, фиолетовые от дали и сияющие солнечным светом, а небо склоняется над ними и, кажется, касается их гребней. Но здесь, на том месте, где мы стоим, жизнь кажется плоской и унылой и далекой от небес. Мы признаем смысл жизни в целом, но очень трудно разбить это признание на фрагменты и почувствовать ценность этих мимолетных мгновений, которые только потому, что они здесь, кажутся не имеющими большого значения. Так мы забываем, что жизнь есть лишь совокупность маленьких настоящих мгновений, и что час - это шестьдесят раз по шестьдесят ничтожных секунд, а день - двадцать четыре кратких часа, а год - 365 обыкновенных дней, а жизнь - шестьдесят лет и десять. Братья, внесите свое теоретическое признание величия и торжественности целей, для которых здесь дана жизнь, в каждое из мгновений уходящего дня, и вы обнаружите, что нет ничего более эластичного, чем время; и что вы можете вместить в день столько же, сколько иногда вмещает томная тысяча лет, жертвенности и служения, святых радостей и подобия небесам. Тот, кто познал, что все моменты тяжелы по значению и чреваты бессмертными последствиями, тот тоже в некоторой степени может разделить прерогативу вневременного Бога, и для Него «один день может быть как тысяча лет, и тысяча лет как один день». Не стук маятника и не тиканье часов отмеряют время, а дела, которые мы в него втискиваем, и чувства и мысли, которыми оно нам преподносит. Эта преходящая жизнь черпает всю свою важность из бескрайних вечных проблем, к которым она ведет. Сегодня утром каждая маленькая лужа на брусчатке, шириной в четверть дюйма и глубиной в пленку, будет отражать яркий солнечный свет и голубеть в отблеске небес. И таким образом мы можем сделать маленькую каплю нашей жизни сияющей образом Божьим и яркой уверенностью в бессмертии.
II. Теперь отметим во-вторых, как максимально использовать сезон.
«Выкупаем время», — говорит Апостол. Фигура очень проста и естественна, и она казалась сложной и неясной только потому, что люди пытались использовать эту метафору дальше, чем она предполагалась. Вопросы о том, кто продавец и какова цена, вообще не приходят в голову Апостолу. Не следует заходить так далеко в метафорах. Нам приходится ограничиться той простой мыслью, что существует необходимость сделать предоставленную возможность по-настоящему своей собственной; и что это можно сделать, только отдав что-то в обмен на это. В этом и заключается идея покупки, не так ли? Приобретение, давая что-то еще. Таким образом, говорит Павел, вы должны купить возможность, которую предоставляет нам время.
То есть, начнем с того, что жизнь дает нам возможности и не более того. Мы можем, в нем и через него, стать мудрыми, добрыми, чистыми, счастливыми, благородными, подобными Христу, а можем и не стать. Возможность есть, она качается как бы в вакууме. Держитесь за это, говорит он, и превратите это в нечто большее, чем просто возможность, даже в реальность и факт.
И как это сделать? Мы должны что-то отдать, если у нас появится возможность для своего. Что мы можем отдать? Ну, в основном нижние концы, для которых мог бы послужить данный момент. От них необходимо отказаться — иногда вообще отказаться, всегда жестко ограничивать и держать в полном подчинении высшим целям. Сегодняшний день дан нам главным образом для того, чтобы мы могли научиться лучше познавать Бога, больше любить Его и с большей радостью служить Ему. Наши повседневные обязанности даны нам для той же цели. Но если мы будем идти к ним, не думая о Боге или о высших целях, которым призвана служить жизнь, тогда мы непременно потеряем высшие цели, и возможность уйдет мимо нас неиспользованной. Но если, с другой стороны, пока мы занимаемся своими повседневными делами ради законной временной выгоды, мы видим, помимо этого, аспект повседневной жизни как воспитывающий всякое христианское благородство, высокие мысли и цели, тогда мы должны дать отказаться от низших целей ради достижения высших. Предположим, вы живете для того, чтобы основать бизнес, стать мастерами своего дела, обрести мудрость и знания, утвердить себе положение среди своих собратьев, воспитать свой характер, чтобы возрастать в мудрости и чистоте, помимо Бог. Или вы живете для того, чтобы завоевать расположение и с благодарностью передвигаться в раю любящего общения в своем доме, среди своих детей. Или вы живете ради того, чтобы нести людям какое-то низшее, но настоящее добро. Многие из этих целей прекрасны и благородны и необходимы для развития и выполнения различных жизненных обязанностей и отношений; но если все они не будут оставаться второстепенными и над ними не будет возвышаться этот другой, жизнь будет потрачена впустую. Чтобы жизнь не пропадала впустую, ее нужно обменять на высшее, и мы должны признать, что отдавать все ради Христа и Его любви – это мудрый товар и хороший обмен. «Что для меня было преимуществом, то для Христа я почел тщетою. Да! несомненно, и я все считаю потерей, чтобы обрести Его и найтись у Него». Вы должны обменивать низшее, если хотите достичь высших целей, для которых жизнь — назначенное время.
И затем, еще более подробно, мой текст дает нам еще одно предположение об этой «выкупе времени». «Итак, смотрите, — говорит Апостол, — поступайте осмотрительно». Слово, переведенное «осмотрительно», возможно, лучше было бы перевести как «строго», «жестко», «точно», «пунктуально». Насколько я понимаю, это должно быть связано с «прогулкой», а не с «увидеть», как это происходит в Пересмотренной Версии.
Итак, вот практическое направление: ходите строго, аккуратно, глядя под ноги; как поступил бы человек, находившийся на месте, которое в Альпах называют arrête. Предположим, что на вершине скального уступа лежит узкая гряда снега, с пропастью высотой 5000 футов по обе стороны и карнизом снега, нависающим над пустым пространством. Альпинист ставит альпеншток перед ногой, он проверяет ногой, прежде чем опустить свой вес, в случае неверного шага он падает!
«Смотрите, ходите осмотрительно», жестко, аккуратно, пунктуально. Живите по закону, то есть живите по принципам, предполагающим обязанности; ибо жить по наклонностям – это гибель. Единственная безопасность — смотреть под ноги, смотреть на дорогу и сдерживать себя, «и таким образом выиграть время».
Есть еще кое-что, на что стоит обратить внимание. Ноги? Да! Дорога? Да! Но также обратите внимание на своего гида. Ступайте по стопам Господа, «следуйте за Агнцем, куда бы Он ни пошел». Сделайте Его образцом и примером, и тогда вы будете ходить безопасно; и путь приведет вас прямо к «Ему присутствию, где полнота радости». Никакая великая, благородная, правильная, блаженная жизнь не проживается без строгого самоконтроля, самоотречения и самораспятия. Не думайте, что это означает отсутствие радости и непосредственности. «Я буду ходить свободно, ибо соблюдаю Твои повеления». Живые изгороди - это благо, когда по другую сторону находятся бездонные болота ядовитых миазмов, в которые, если человек отважится, он либо утонет, либо заразится чумой. Узкий путь, ведущий к жизни, — это путь мира именно потому, что это путь ограничений. Лучше идти по самой узкой тропе, ведущей в Город, чем быть дипломированными распутниками, блуждающими куда угодно по своей горькой воле и не находящими «конца в заблудших лабиринтах». Свобода состоит в том, чтобы от всего сердца повиноваться ограничению любви; и ходит аккуратно.
III. Наконец, обратите внимание на мотивы этого курса.
Апостол говорит: «Смотрите, поступайте строго, не как глупые, но как мудрые». То есть такое ограничение, которое покупает возможность и использует ее для высших целей, является единственной истинной мудростью. Если вы возьмете подлые, жалкие, частичные, мимолетные цели, ради которых некоторые из нас, увы, растрачивают свою жизнь, и противопоставите их великой, совершенной, всеудовлетворяющей, благословенной и вечной цели, ради которой она нам дана, как нам избежать осуждения за глупость? Однажды, дорогие друзья, выяснится, что девы, которые не были готовы к пришествию Господа, были неразумными. Однажды вас и меня спросят: «Что вы сделали с жизнью, которую Я дал вам, чтобы вы могли познать Меня?» И если у нас будет только ответ: «О Господь! Я основал большой бизнес в Манчестере, я заработал состояние, я написал умную книгу, получившую самые положительные отзывы, я воспитал семью» — единственное, что нам можно сказать, это: «Ты дурак!» Единственная мудрость — это мудрость, обеспечивающая цель, ради которой была дана жизнь.
Тогда здесь есть еще один мотив. «Искупление времени, потому что дни злы». Это уникально. «Дни» — это «время», и все же это «злые» дни, которые, если перевести на другие слова, означают именно это: мы должны приложить определенные усилия, чтобы помнить и осуществлять цели, ради которых все дни нашей жизни даны нам, потому что эти дни сами по себе имеют тенденцию уводить нас от истинного пути и ослеплять нас относительно их истинного значения. Мир полон возможностей добра и зла, и тот же день, который, с одной стороны, является «временем» служения Богу, с другой стороны, является «злым» днем, который может увести нас от Него. И если мы не приложим мужественных усилий, то оно обязательно это сделает. Океану предназначено нести моряка в гавань, но из волн поднимаются прекрасные формы, голоса сирен, сладкие арфы и яркие глаза, которые соблазняют усталого моряка к его гибели. И дни, которые могут стать поводом для нашего приближения к Богу, если мы позволим им творить над нами свою волю, будут злыми днями, которые отдалит нас от Него.
Позвольте мне добавить еще один мотив, который не указан в моем тексте, но связан с самой идеей возможности или времени года, а именно. что время для высоких и благородных целей, о которых я говорил, жестко ограничено и ограничено; и однажды прошлое необратимо. Старая, мудрая мифологическая история говорит нам, что Случай лысый сзади, и его нужно схватить за чуб. Минувший момент таил в себе чудесные возможности для нас. Если мы не схватим их быстро и решительно, они исчезнут навсегда. С тем же успехом вы можете попытаться вернуть воду, которая была затянута Ниагарой и взбита в белую пену у ее основания, чтобы вспомнить об упущенных возможностях. Они стоят на протяжении всех наших лет, торжественные памятники нашей неверности, и ни один из них никогда больше не вернется. Жизнь полна опозданий; тот печальный звук, который стонет сквозь руины прошлого без крыш, как ветер сквозь заброшенный храм. «Слишком поздно, слишком поздно; вы не можете войти сейчас. «Ленивец не будет пахать из-за холода, поэтому он будет просить урожай и не иметь ничего». Ой! давайте позаботимся о том, чтобы выжать из преходящих мгновений их высшие возможности благороднейшего блага. Давайте начнем жить; ибо действительно живёт только тот, кто доживает до небес. Жизнь дана нам для того, чтобы мы могли познать Иисуса Христа – доверять Ему, любить Его, служить Ему, быть подобными Ему. Это жемчужина, которую, если мы вынесем из моря времени, мы не будем напрасно брошены в его бурные волны. Позаботьтесь ли вы, чтобы этот новый год, который наступает на нас, не присоединился к многим потерянным годам, которые остались позади нас, но давайте все позаботимся о том, чтобы потоп, который сметет нас и унесет нас прямо на небо, Который это наш дом. «Теперь время благоприятное, теперь день спасения».

Еф. VI. 13. ВОСПРОИЗВЕДЕНИЕ БОГА
«Возьмите себе всеоружие Божие, чтобы вам можно было противостоять в день лукавый и, все сделавши, устоять» (Еф. VI. 13.
Военная метафора, с которой начинается этот стих, очевидно, глубоко запечатлелась в уме Павла. В сравнительно неполной форме оно встречается в его самом раннем послании, первом к Фессалоникийцам, в котором детей того времени призывают надеть нагрудник веры и любви, а вместо шлема — надежду на спасение. Оно снова появляется, в несколько измененной форме, в Послании к Римлянам, где тех, чье спасение ближе, чем когда они верили, призывают, поскольку день близок, как бы сбросить ночные рубашки, и надеть «броню света»; и здесь, в этом Послании о пленении, оно развито наиболее полно. Римский легионер, к которому был прикован Павел, сидит здесь весь бессознательно за своим портретом, каждая деталь которого поставлена Павлом на службу своему живому воображению; Добродетели и достоинства христианского характера, которые являются «оружием света», намекают Апостолу на оружие, которое носил солдат, стоявший рядом с ним. Самые вульгарные и смертоносные орудия приобретают новый характер, если посмотреть на них глазами поэта и христианина. Наш нынешний текст представляет собой общее введение к следующей великой картине «божественного арсенала».
I. Мы должны быть готовы ко временам особых нападений со стороны зла.
Большинство из нас почти не ощущает суровой реальности, лежащей в основе метафоры о том, что вся христианская жизнь — это война, но в этой войне бывают кризисы, периоды особой опасности. Толкование, которое делает «злой день» совпадающим со временем жизни, разрушает весь акцент этого отрывка: хотя все дни являются днями войны, будут, как при длительной осаде, периоды сравнительного спокойствия; и снова дни, когда все пушки рвут одновременно, и со всех сторон крепости воздвигаются лестницы. В долгой зиме бывают дни солнечные и безветренные, за которыми, как и прежде, следуют дни, когда все ветры дуют одновременно. Для нас такие времена особой опасности для христианского характера могут возникнуть из-за временных превратностей. Радость и процветание так же неизбежно вызывают их, как и печали, поскольку для Павла «злой день» — это тот, который особенно угрожает нравственному и духовному характеру, и они могут быть так же повреждены ярким солнечным светом процветания, как и серединой зимы невзгод. , столь же яростный солнечный свет может быть столь же губительным, как и губительный мороз. Они также могут возникнуть, без всякого такого изменения обстоятельств, из-за какого-то искушения, пришедшего с более чем обычной силой и направленного с ужасающей точностью к нашему самому слабому месту.
Эти злые дни обычно приходят к нам внезапно; о них не возвещают ни штормовые сигналы, ни падающий барометр. Мы можем быть подобны солдатам, надежно сидящим у костра, пока вдруг среди них не начнут падать пули. Рев тигра — первый сигнал о его прыжке из джунглей. Наше положение в мире, наше незнание будущего, заваленные внутри запасы горючего, которым нужна только искра, — все это делает нас открытыми для неожиданных нападений, и искушение приходит незаметно, «как вор в ночи». Нет ничего более несомненного, чем неожиданное. Таким образом, по этим причинам, поскольку «злой день» обязательно наступит, потому что он может наступить в любое время и поскольку он, скорее всего, наступит «когда мы не ждем его», это веление простого здравого смысла: Приготовься. Если бы хозяин дома знал, в какой час придет вор, он бы наблюдал; но он был бы мудрее, если бы тем более бодрствовал, потому что не знал, в какой час придет вор.
II. Чтобы противостоять им, мы должны быть вооружены против них еще до того, как они придут.
Основная суть увещевания – это предварительная подготовка. Совершенно очевидно, что не время бежать к нашему оружию, когда враг на нас. Олдершот, а не поле битвы, — это место для изучения стратегии. Валтасар сидел на своем пьяном пиру, пока персы шли на Вавилон, и ночью он был убит. Когда в истории страны возникают великие кризисы, человек, вся жизнь которого готовила его к этому часу, выходит на передовую и выполняет необходимую работу. Если бы моряк отложил обучение мореплаванию до тех пор, пока не завывал ветер и не оказался бы впереди риф, его труп был бы брошен на жестокие скалы. Не следует быть «чрезмерно изысканным» и создавать моду на «неопределенное зло», но некоторые из них нельзя ни слишком тщательно предвидеть, ни слишком усердно готовить.
Здесь четко обозначен способ, которым должна осуществляться эта подготовка. Броню следует надеть до начала конфликта. Теперь, не предвидя того, что будет правильнее при рассмотрении последующих подробностей, мы можем заметить, что такое предшествующее предположение предполагает главным образом две вещи: предварительное знакомство с истиной Божией и предшествующее проявление христианских добродетелей. Что касается первого, то последующий контекст говорит о взятии меча Духа, который есть слово Божие, и о препоясывании чресл истиной, которая может быть объективной истиной. Что касается последнего, то нам нет нужды развивать главную мысль Апостола о том, что сопротивление внезапным искушениям бывает наиболее сильным, когда человек привык к добру. Один из пророков считает почти невозможным, чтобы те, кто привык ко злу, научились поступать хорошо, и, по крайней мере, не менее невозможно, чтобы те, кто привык поступать хорошо, научились делать зло. Душам, привыкшим бродить по чистым пространствам с бодрящим воздухом гор Божьих, будет труднее соблазниться спуститься в глухие долины, где царит малярия. Позитивное проявление христианской благодати имеет тенденцию ослаблять силу искушения. Ум, занятый этими мыслями, не имеет для этого места. Развиваются более высокие вкусы, которые делают ядовитую сладость зла невкусной, и точно так же, как израильтяне жаждали сильного, грубо пахнущего лука-порея и чеснока Египта и поэтому ненавидели «этот легкий хлеб», так и те, чьи вкусы привыкли к манне. лук-порей и чеснок будут иметь слабый вкус. Умственная и духовная деятельность, связанная с привычным проявлением христианских добродетелей, сделает душу неуязвимой для зла. Человек, занятый делами, как того хочет от нас Апостол, может быть искушен дьяволом, хотя и реже, чем больше он этим занят; а тот, кто не имеет таких занятий и интересов, искушает диавола. Если наша жизнь внутренне и тайно пронизана злом, достаточно одного вздоха, чтобы разрушить эту структуру. Можно так привыкнуть к спокойным прелестям добра, что нужно будет нравственное чудо, чтобы впасть человека в грех.
III. Чтобы быть вооруженными этими доспехами, мы должны получить их от Бога.
Хотя оно состоит главным образом из привычек и склонностей нашего собственного ума, тем не менее мы должны получить их свыше. Это «божье вооружение», поэтому мы должны быть наделены им не упражнениями собственных сил, а зависимостью от Него. В старину, прежде чем оруженосца посвятили в рыцари, он должен был нести дежурство в часовне замка и в часы тьмы следить за своими доспехами и поднимать свою душу на небеса, а мы никогда не наденем доспехи света. если только в молчании не приблизимся к Тому, Кто учит руки наши войне и персты наши сражаться. Общение со Христом, и только общение со Христом, получает от Него жизнь, позволяющую нам отразить болезни нашего духа. Тем, кто таким образом надеется на Него, и только им, Он передает Духа, который помогает их немощам и одевает их незащищенную наготу кольчугой. Если мы выйдем на войну со злом, одетые и вооруженные только тем, что можем предоставить, мы обязательно потерпим поражение в схватке. Если мы выйдем в мир борьбы из тайного места Всевышнего, «никакое оружие, сделанное против нас, не будет успешно», и мы будем более чем победителями через Того, Кто возлюбил нас.
Но ожидание того, что Бог получит от Него наше оружие, — это лишь часть того, что необходимо для нашего снаряжения. Это нам надлежит препоясать чресла свои, и одеть нагрудник, и обуть ноги свои, и взять щит веры, и шлем спасения, и меч духовный. Громоздкие доспехи прежних времен можно было надеть только с помощью другого, натягивающего ремни и закрепляющего пряжки, поднимающего и закрепляющего тяжелые щиты на руках и пристегивающего шлемы на головах; но мы должны своими собственными усилиями облечься в великий дар Божий, который бесполезен для нас и ни в каком реальном смысле не является нашим, если мы этого не сделаем. Требуются немалые усилия, чтобы сохранять в себе позицию зависимости и восприимчивости, без которой к нам не приходит ни один из великих даров Божиих, а менее всего привычное применение христианских добродетелей. Солдат, бросившийся в бой, оставивший доспехи и оружие сложенными на земле, вскоре падет, и дар Божий не поможет нам защититься, если не будет также и нашего взятия. Именно прискорбное желание взять то, что даровано нам от Бога, и сделать своим то, что благодаря Его дару является нашим, является главной причиной поражений, которые мы все сознаем. Оглядываясь назад на наши собственные злые дни, мы все должны осознавать, что наши поражения в основном были вызваны той или иной из двух ошибок, которые лежат так близко к нам всем и которые тесно связаны друг с другом. наша собственная сила, а вторая — это оставить неиспользованной нашу данную Богом силу.
IV. Залогом успешного сопротивления является повышенная твердость опоры.
Если мы сможем «устоять в день лукавого», мы будем «стоять» более уверенно, когда день зла унесется прочь. Если мы будем держаться прямо в гуще битвы, мы будем в большей безопасности, когда дикая атака будет отбита. Море обрушивает тонны воды на стройный маяк на скале, и если он устоит, то удары волн его укрепят. Наградой за твердое сопротивление является возросшая твердость. Как краснокожие индейцы верили, что сила убитых врагов, с которых они скальпировали, переходила в их руки, так и мы можем обрести силу, развиваемую в ходе конфликта, и мы будем более полно понимать и более страстно верить в принципы и истины, которые служили нам в прошлых боях. Давид не стал носить доспехи Саула, потому что, как он сказал: «Я не доказал это», а христианин, победивший в одной борьбе, должен быть готов сказать: «Я доказал это»; у нас есть слово Господне, которое испытано, которому мы можем доверять, и не только мы, но и поколения испытали его, и оно выдержало испытания. Поэтому нам не следует колебаться относительно ценности нашего оружия или сомневаться в том, что его более чем достаточно для любого конфликта, который нам придется вести.
Текст прямо подразумевает, что всю нашу жизнь мы будем подвергаться опасности внезапных нападений. Он предполагает победу в злой день, но он также предполагает, что после того, как мы выстояли, нам еще предстоит выстоять и быть готовыми к новому нападению завтра. Наша жизнь здесь есть и должна оставаться постоянной войной. Мир не покупается никакими победами; «На этой войне нет разрядки». Подобно десяти тысячам греков, пробившихся домой сквозь тучи врагов из самого сердца Азии, мы никогда не будем в безопасности, пока не достигнем вершины горы, где сможем крикнуть: «Море!» Но хотя все наши пути ведут нас через врагов, с нами есть Иисус, победивший их всех, и наши сердца не должны ослабевать, пока мы можем слышать Его храбрый голос, ободряющий нас: «В мире у вас скорбь, но мужайтесь, я победил мир».
 

	Еф. VI. 14 --'ПОЯС ПРАВДЫ'
«Итак станьте, препоясав чресла ваши истиной» (Еф. VI. 14 (Р.В.).
Общий призыв здесь указывает на привычное отношение солдата-христианина. Сколько бы конфликтов он ни вел, он все равно должен быть всегда готов к новым нападениям, поскольку в отношении них он может быть совершенно уверен, что завтрашний день принесет свою долю их и что злой день никогда не останется позади. пока дни еще длятся. За этим общим призывом следуют пункты, которые иногда считаются одновременными с ним и представляют собой определения того, каким образом это должно быть достигнуто, но они, скорее, представляют собой утверждения о том, что следует сделать, прежде чем солдат встанет на свою позицию. . Сначала он должен быть полностью экипирован, а вторым он должен занять свою позицию. Мы можем отметить, что во всем списке его снаряжения есть только одно оружие нападения — меч Духа; все остальное - оборонительное оружие. Ремень, который указан первым, вообще не является оружием, но он стоит на первом месте, потому что пояс удерживает все остальные части доспеха на месте и придает владельцу ловкость. Препоясать чресла (Р.В.) лучше, чем препоясать чресла (А.В.), так как более полно показывает, что принятие пояса — дело рук самого солдата.
I. Мы должны быть готовы сражаться, если хотим сражаться.
Концентрация и напряжение власти являются абсолютной необходимостью для любого усилия, какими бы бедными ни были цели, на которые оно направлено, и то, что необходимо для успешного достижения самых незначительных преходящих успехов, несомненно, не будет менее необходимым и в высших формах. жизни. Если бедный бегун за венком из петрушки или лавра не может надеяться на выигрыш увядающего приза, если все его силы не будут напряжены до предела, то спортсмен-христианин еще с большей уверенностью должен бежать, как и гонщик, «чтобы он может получить». Рыхлые одежды цепляются за каждый шип на пути, и душа, которая не препоясана, обязательно задержится на своем пути. «Одно единственное, что я делаю» — это секрет всех успешных дел, и послушание повелению Иисуса «препояшьте чресла ваши» необходимо, если мы хотим избежать оскверняющего контакта со злом. Другое его повеление, связанное с ним, без него никогда не будет выполнено. Светильники не будут гореть, если чресла не будут препоясаны. Людям, которые разбрасывают свою любовь и мысли по широкому пространству и которым неприятна дисциплина, ограничивающая их энергию определенными путями, суждено потерпеть неудачу в жизненной борьбе. Лучше протекать нашу жизнь между узкими берегами и, таким образом, иметь возможность разбрызгивать поток, чем позволить ему распространяться широко и мелко, без движущей силы на всем этом бесполезном пространстве. Такая концентрация и воодушевление необходимы, если мы хотим, чтобы были исполнены остальные великие увещевания, которые следуют далее.
Возможно, здесь Павлу неотступно вспоминаются слова нашего Господа, которые мы только что процитировали; и, во всяком случае, он находится в прекрасном согласии со своим братом Петром, который начинает все увещевания своего послания словами: «Итак, препоясав чресла ума вашего, трезвитесь и совершенно сосредоточьте умы ваши на благодати». это должно быть принесено вам в откровении Иисуса Христа». Петр, правда, не думает о солдатском ремне, но он, без сомнения, вспоминает много раз, когда в ловушке рыбацкой лодки ему приходилось затягивать свою мантию вокруг талии, чтобы подготовиться к тому, чтобы тянуть весло. и он чувствует, что такая концентрация необходима, если христианская жизнь хочет когда-либо быть трезвой и полностью возлагать надежду на Христа и Его благодать.
II. Пояс должен быть истиной.
Сразу возникает вопрос, означает ли здесь истина объективную истину — истину Евангелия, или субъективную истину, или, как мы привыкли говорить, правдивость. Казалось бы, первое значение скорее включено в меч Духа, который является словом Божьим, и лучше всего рассматривать здесь фразу «с (буквально «в») истиной» как имеющую ее обычное значение, т.е. в качестве примера мы можем взять фразы: «опресноки искренности и истины»; «любовь не радуется неправде, но сорадуется истине»; «которого я люблю по-настоящему». Абсолютную искренность и прозрачную правдивость вполне можно рассматривать как пояс, который окружает и сохраняет всю христианскую благодать и добродетель.
Нам не нужно далеко ходить, чтобы обнаружить легкий оттенок нереальности, омрачающий христианскую жизнь: нам достаточно внимательно проанализировать собственный опыт, чтобы обнаружить некоторую склонность к аффектации, к тому, чтобы говорить немного больше, чем совершенно верно, даже в нашем самом искреннем поклонении. И мы не можем не признать, что во всех христианских общинах присутствует элемент условности в их молитвах и что часто публичное выражение религиозных эмоций выходит далеко за рамки реалий чувств верующих. На самом деле, каким бы ужасным ни было это признание, мы будем слепы, если не признаем, что среднее христианство в наши дни страдает ни от чего иного, как от отсутствия этой прозрачной искренности и абсолютного соответствия между внутренними фактами и внешними. выражение. Те типы христианства, которые придают большое значение эмоциям, конечно, особенно подвержены такой опасности, но и те, которые придают ей меньше всего эмоций, не освобождаются от нее, и нам всем нужно принять близко к сердцу гораздо серьезнее, чем обычно, что Бог «желает истины во внешних частях». Упрямый английский моралист, провозгласивший «очисти свой разум от ханжества» как первое условие достижения мудрости, был не так уж далек от точки зрения Павла в нашем тексте, но его увещевания охватывали лишь небольшую часть апостольской точки зрения.
Эту абсолютную искренность трудно достичь и еще труднее сохранить. Каким бы ужасным ни был факт позерства или отношения к нашей религии, он очень легко приходит ко всем нам, а когда приходит, быстро распространяется и все портит. Точно так же, как доспехи легионера удерживались на своем месте поясом, и если бы он расшатался или был небрежно застегнут, нагрудник обязательно сбился бы с места, так и все последующие грации во многом зависят от их энергичного упражнения на главной добродетели. правдивости. Праведность и вера будут ослаблены пагубным налетом неискренности, а, с другой стороны, сознательная правдивость придаст силы всему человеку. Будучи собранными и сосредоточенными, наши возможности для любого служения и для любого конфликта будут увеличены. «Узы совершенства», без сомнения, — это «Любовь», но мы не сможем носить эти совершенные узы, пока мы не препоясаем чресла свои правдивостью.
Возможно, в памяти Павла всплывает великое видение Исайи о «Ветви» от рода Иессея, на котором должен был покоиться Дух Господень и на котором было провозглашено, что верность (или, как это переведено) в Септуагинте, по той же фразе, которую употребляет здесь апостол, «воистину») должен был быть поясом его поводьев; но, во всяком случае, то, что пророк видел в идеальном Мессии, Апостол считает существенным для всех подданных этого Царя.
III. Наша правдивость — это дело Божьей правды.
Мы уже указывали, что это выражение в тексте можно понимать как относящееся либо к субъективному качеству правдивости, либо к объективной истине Божией, содержащейся в Евангелии, но эти два толкования можно объединить, ибо главным фактором в создание первого — это добросовестное использование второго и честное подчинение его действию. Псалмопевец древности узнал, что великой защитой от греха является решение: «Слово Твое сокрыл я в сердце моем». Это слово вызывает самые мощные мотивы, которые могут повлиять на жизнь. Оно движется любовью, страхом, надеждой: оно ставит самую высокую цель — даже подражать Богу, как дорогие дети; он дает ясные указания и прочерчивает прямой и ясный путь паломника; он дает самые большие обещания и в некоторой степени выполняет их даже в самой ограниченной и самой беспокойной жизни. Если мы сделали Божью истину своей собственной и верно применяем ее к деталям повседневной жизни и полностью подчиняем себя ее действию, мы будем правдивы и будем инстинктивно избегать всякой нереальности. Если мы знаем истину такой, какая она есть в Господе, и ходим в ней, то эта «истина сделает нас свободными», и если таким образом «мы находимся в Нем, Который истинен, даже в Сыне Его, Иисусе Христе», эта истина пребывает в нас и с нами навеки сделает нас правдивыми. В сердце, столь занятом и наполненном, нет места притворству, которое слишком легко проникает в религиозный опыт. Такая душа с инстинктом отвращения отступит от всего, что отдает показной роскошью, и почувствует, что ее истинное сокровище невозможно показать. Наш долг – не скрывать Божью праведность в наших сердцах, но в равной степени наш долг – скрывать там Его слово. Мы должны стремиться проявлять «благоухание Его познания во всяком месте», но мы также должны помнить, что в наших сердцах есть тайное место и что «не легко прощаются тем, кто отдергивает завесы» и пусть беспечный мир заглянет внутрь. Другие не должны копаться в скрытых тайнах общения души с обитающим в нем Христом, однако христианский долг может заключаться в том, чтобы показать всем и каждому благословенные и преобразующие эффекты этого общения. .
Но необходимо принять Божью истину и подчиниться ее силе, если она хочет вселить в нас высшую благодать совершенной правдивости. Наши умы и сердца должны быть пропитаны им благодаря многим часам одиноких размышлений, медитации, которая будет распространять его аромат, как ароматный парфюм, по нашим характерам, а также привычке подвергать испытанию все обстоятельства, настроения и желания. непогрешимый критерий и неохотное принятие его руководства в каждый момент нашей жизни. Многие из нас в реальном, хотя и ужасно несовершенном смысле, придерживаются истины, но ничего или почти ничего не знают о ее силе сделать нас правдивыми. Если мы хотим, чтобы оно было нам полезно, мы должны сделать его своим в гораздо более глубоком смысле, чем оно принадлежит нам сейчас; у многих из нас пояс был лишь небрежно застегнут и ослаб, и поскольку по нашим собственным ошибкам мы не «пребыли в истине», случилось так, что «нет истины в нас». Мы поставили перед собой в тексте единственное условие, от которого зависит весь христианский прогресс, и если мы каким-либо небрежением ослабим пояс правдивости и допустим в нашу религиозную жизнь какой-либо оттенок нереальности, если наши молитвы скажут хоть немного больше, чем совершенно верно, а наше раскаяние несколько меньше, мы скоро обнаружим, что лицемерие и тривиальная неискренность разделены очень узкими пределами. Божия истина в Евангелии очищает внутреннего человека, но не без его собственных усилий, и потому нам заповедано «очищать себя от всякой скверны плоти и духа, совершая святыню, в страхе Господнем».
Еф. VI. 14. «НАГРАД ПРАВЕДНОСТИ»
«Облекшись в броню праведности» (Еф. VI. 14.
Не может быть сомнения, что во всем этом контексте апостол имеет в виду великий отрывок из Исайи lix. где пророк с чрезвычайной смелостью описывает Господа, вооружившегося для освобождения угнетенных верующих и пришедшего как Искупитель на Сион. В этом отрывке Господь облачается в праведность как нагрудник, то есть Бог, проявляя Себя для избавления Своего народа, выходит, как будто облаченный в блестящие доспехи праведности. Павел не уклоняется от применения той же метафоры к тем, кто должен быть «подражателями Богу, как дети возлюбленные», и призывает их, в своей смиренной степени и смиренной мере, тоже облечься в светлые доспехи моральная прямота. Эта праведность проявляется в характере и поведении, и, поскольку нагрудник защищает жизненно важные органы от посягательств, он сохранит сердце неповрежденным.
Следует отметить, что здесь Павел собирает в одно слово всю совокупность христианского характера и поведения. Все может быть выражено, какими бы разнообразными ни были проявления, одним верховным термином «праведность», и это не просто поспешное обобщение или слишком быстрый синтез. Как всякий грех имеет один корень и един генетически, так и все добро в своей основе едино. Зародыш греха живет для себя, зародыш доброты живет на небесах. Хотя степени развития той и другой противоположности бесконечны, а формы ее выражения бесчисленны, однако корень каждой из них один.
Павел думает, что праведность существует до того, как христианский солдат наденет ее. В этой мысли мы не просто опираемся на метафору нашего текста, но приводим ее в соответствие со всем тоном новозаветного учения, которое знает только один путь, которым любая душа, живущая для себя, а, следовательно, и для греха, , может достичь жизни на небесах и, следовательно, может быть праведным. Мы должны получить, если мы хотим когда-либо обладать праведностью, которая исходит от Бога и которая становится нашей через Иисуса Христа. Праведность, которая сияет перед грешными людьми как прекрасное, но недостижимое видение, существует реально и может принадлежать им. Его нужно не разрабатывать самостоятельно, а принимать.
Необходимо облечься в эту существующую праведность. В других местах Писания это изображается как одежда праведности; здесь он рассматривается как нагрудник, но идея предположения та же. Его следует облечь, прежде всего, верой. Дано владыке простой вере. Имеющий веру тем самым обретает праведность через веру в Господа, ибо в своей вере он имеет единый формирующий принцип упования на Бога, который постепенно очистит характер и превратит поведение во все, что является прекрасным и достойным похвалы. Та праведность, которую получает вера, — это не просто судебно-медицинское рассмотрение несправедливого как справедливого; хотя она и приносит с собой прощение и забвение прошлых проступков, она делает человека праведным в глубине его бытия, как бы медленно она ни могла впоследствии изменить его поведение. . Вера, которая является отказом от всякой надежды на дела праведности, которые мы совершили, и представляет собой одностороннее упование на дело Иисуса Христа, открывает сердце, в котором она посеяна, для всех влияний той жизни, которая была в Господу, чтобы от Него было это в нас. Если Христос в нас (а если Его нет, то мы не Его), «дух есть жизнь благодаря праведности», однако тело все равно может быть «мертвым из-за греха».
Но надевание нагрудника требует не только веры, но и усилия, и усилие будет энергичным в той мере, в какой яра вера, но оно должно следовать за верой, а не предшествовать ей или заменять ее. Нет более безнадежного и утомительного совета, чем был бы призыв нашего текста, если бы он стоял отдельно. Это совет отчаяния — советовать человеку надеть этот нагрудник и оставлять его в сомнении, где он его найдет, и придется ли ему сколотить его собственными усилиями, прежде чем он сможет его надеть. Нет более бесполезной траты дыхания, чем крик людям: «Будьте добры!» Будь хорошим! Моральное учение без проповеди Евангелия немногим лучше, чем пустая трата воздуха.
Этот запрет всегда обязателен для всех христианских солдат. Они маршируют по территории врага и никогда не смогут безопасно сложить свои доспехи. После всех успехов и не меньше после всех неудач нам еще предстоит вооружиться для борьбы, и следует помнить, что праведность, о которой говорит Павел, отличается от обычной земной морали только тем, что включает и превосходит их все. Увы, слишком верно, что христианская праведность была представлена христианами как нечто фантастическое и нереальное, далекое от обычной жизни и слишком небесное, чтобы заботиться об обычных добродетелях. Давайте никогда не будем забывать, что Сам Иисус предупредил нас, что, если наша праведность не превысит праведность книжников и фарисеев, мы никоим образом не войдём в Царство Небесное. Большая орбита заключает в себе меньшую.
Нагрудник праведности – это наша защита от зла. Противодействие искушению лучше всего осуществляется путем положительного культивирования добра. Привычка к праведному поведению сама по себе является защитой от искушения. Необработанные поля покрыты обильными сорняками. Использованный инструмент не ржавеет, а проточная вода не собирает накипи. Одеяние праведности защитит сердце так же надежно, как кольчуга. Позитивное занятие добром ослабляет искушение и вооружает нас против зла. Но пока мы здесь, наша праведность должна быть воинственной, и мы должны быть довольны жизнью, всегда вооруженной, чтобы противостоять врагу, который всегда окружает нас и высматривает возможность нанести удар. Придет время, когда мы снимем наперсник и облечемся в виссон «чистый и белый», который есть небесный и окончательный образ праведности Святых.
 

	Еф. VI. 15-СОЛДАТСКАЯ ОБУВЬ
«Ноги ваши обуты в готовность благовествовать мир» (Еф. VI. 15.
Павел нарисовал первый набросок изображения христианских вооружений в своем первом послании. Здесь законченная картина. Можно себе представить, что римский солдат, к которому он был прикован в плену, пока писалось это письмо, бессознательно сидел за своим подобием и что каждая часть его снаряжения последовательно захватывалась воображением апостола и обращалась к христианскому употреблению. . Стоит отметить, что упоминается только одно наступательное оружие — «меч Духа». Все остальное защитное — шлем, нагрудник, щит, пояс и обувь. То есть основная часть нашей войны состоит в защите, сопротивлении и сохранении того, что мы имеем, несмотря на всех, людей и дьяволов, которые пытаются это у нас отобрать. «Держи крепко то, что имеешь; пусть никто не отнимет твой венец».
Мне кажется, что рядовой читатель не вполне уловил смысл нашего текста, и что было бы более понятно, если бы вместо слова «подготовка», означающего процесс подготовки вещи, читать «готовность», что означает душевное состояние человека, который готов. Затем мы должны заметить, что маленькое слово «из» призвано выражать два разных отношения в двух случаях его употребления здесь. В первом случае — «готовность Евангелия» — оно указывает на происхождение рассматриваемой вещи. Это состояние готовности исходит из благой вести о Христе. Во втором случае — «Евангелие мира» — оно констатирует результат рассматриваемой вещи. Благая весть о Христе дает мир. Итак, взяв это предложение целиком, мы можем перефразировать его, сказав, что готовность духа, живость, которая приходит от владения Евангелием, проливает спокойствие на сердце и приводит человека к миру с Богом, - это то, что думает Апостол. подобен тяжелым сапогам с подбитыми гвоздями, которые носили легионеры, в которых они могли твердо стоять, что бы ни нападало на них.
I. Первое, что я хотел бы здесь отметить, это то, что Евангелие приносит мир.
Я предполагаю, что в голове Павла звенело какое-то эхо музыки слов Исайи: «Как прекрасны на горах ноги Благовествующего, возвещающего мир, возвещающего добро!» Но здесь есть нечто большее, чем бессознательное цитирование древних слов; ибо, по мысли Павла, единственная сила, которая приводит человека в гармонию со вселенной и в мир с самим собой, — это сила, которая провозглашает, что Бог находится в мире с ним. А Иисус Христос есть наш мир, потому что Он стер корень и горький источник всякого смятения человеческих сердец и всей их раздражительности промыслами – сознания раздора между ними и Богом. Евангелие приносит мир в самом глубоком смысле этого слова, и, прежде всего, мир с Богом, из которого и происходят все другие виды спокойствия и сердечного умиротворения, — и ни из чего другого.
Но что меня больше всего поражает здесь, так это не столько намек на благословенную истину, в которую верили и которую переживали эти ефесские христиане, что Евангелие принесло мир и было единственным, что это сделало, сколько своеобразное возникновение той идеи, что Евангелие была миротворческой силой посреди этой картины боевых действий. Да, это приносит и то, и другое. Сначала оно приносит нам мир, а затем говорит нам: «Теперь, имея мир в сердце своем, потому что мир с Богом, выходите и сражайтесь, чтобы сохранить его». Ибо, если мы воюем с дьяволом, мы находимся в мире с Богом; и если мы находимся в мире с дьяволом, мы воюем с Богом. Таким образом, два состояния мира и войны идут рука об руку. Не существует настоящего мира, в котором не было бы конфликта, и Евангелие является «Евангелием мира» именно потому, что оно вербует нас в армию Господа и отправляет нас сражаться в битвах Христа.
Итак, дорогой брат, единственный способ реализовать и сохранить «мир Божий, который превосходит понимание», — это мужественно броситься в борьбу, в которой обязуются и связаны все воины Христовы. Оба состояния, хотя и кажутся противоположными, объединятся; ибо парадокс христианской жизни состоит в том, что во всех регионах она делает совместимыми, казалось бы, несовместимые и противоречивые эмоции. «Как печально», — и Павел мог бы сказать «поэтому» вместо «и все же», — «как скорбно, но всегда радуясь; как не имеющий еще ничего» — следовательно — «обладающий всем»; как в гуще битвы, но сохраняя при этом совершенный мир, потому что душа пребывает в Боге. Мир, который приходит от дружбы с Ним, мир, который наполняет сердце спокойным, потому что удовлетворенным, мир, который успокаивает совесть, очищенную от всякого яда и лишенную всех ее жал, мир, который пребывает, потому что на всем горизонте перед нами не видно ничего такого, чего нам следовало бы опасаться, — что мир есть тот мир, который несет Евангелие, и он реализуется в войне и согласуется с ней. Все армии мира могут разбить лагерь вокруг крепости, и шум битвы может быть громким на равнинах, но на неприступной скале, увенчанной зубчатыми стенами, находится центральная цитадель с часовней в центре; и к молящимся там ни один шум никогда не проникает. Евангелие, которое окутывает нас миром и вселяет его в наши сердца, делает нас солдатами.
II. Кроме того, это Евангелие мира подготовит нас к маршу.
Мудрый генерал заботится о сапогах своих солдат. Если они сдадутся, больше ничего не будет полезного. Дороги очень неровные и очень длинные, и нужны крепкие подошвы и хорошо сшитый верх, и они не будут хуже, если на пятках и пальцах ног будет железо, чтобы они не изнашивались за время эксплуатации. в разгар кампании. «Обувь твоя будет из железа и меди», а эти металлы тверже любой скалы, по которой тебе придется карабкаться. Если перевести это на простой факт, то это именно так: спокойное сердце в дружбе с Богом готово ко всему пути, вероятно, будет добиваться прогресса и пригодно для всего, к чему оно может быть призвано.
Спокойное сердце делает легкую ногу; и тот, кто живет в мире с Богом и утихает от всех внутренних волнений, во-первых, сможет увидеть, в чем состоит его долг. Он увидит свой путь настолько далеко, насколько это необходимо в данный момент. Это больше, чем многие из нас могут сделать, когда наши глаза путаются, потому что наши сердца бьются так громко и быстро, а наши собственные желания приходят, чтобы скрыть от нас Божью волю. Но если мы отлучимся от самих себя, как это будет, если мы будем жить в мире Божьем, превосходящем понимание, атмосфера будет прозрачной, как это бывает в некоторые спокойные последние дни осени, и мы увидим далеко вперед и знать, куда нам следует идти.
Тихое сердце сможет бросить все свои силы на работу. А это то, чего никогда не смогут сделать обеспокоенные сердца, поскольку половина их энергии уходит на то, чтобы успокоиться или успокоиться, или растрачивается на сотни других дел. Но когда мы полностью погружены в спокойное общение с Иисусом Христом, мы располагаем всей своей энергией и можем полностью отдаться работе для Него. Говорят, что паровая машина — очень несовершенная машина, которая тратит больше энергии, чем использует. Это верно в отношении очень многих христиан; у них есть сила, но они так далеки от того глубокого чувства спокойствия с Богом, о котором говорит мой текст, что они растрачивают большую часть той силы, которой обладают. И если мы хотим иметь своим девизом «Всегда готовы». как это сделала одна старая шотландская семья, единственный способ добиться этого – это «обуть наши ноги в готовность», исходящую из Евангелия, которое приносит нам мир. Братья, долг, который выполняется неохотно, с колебаниями, не выполняется. Мы должны с радостью погрузиться в работу и быть всегда «готовыми ко всей совершенной воле Твоей».
Был английский командир, умерший несколько лет назад, которого однажды послали в Конную гвардию и спросили: «Сколько времени вам понадобится, чтобы быть готовым отправиться в Скинд?» «Полчаса», сказал он; и через три четверти он был в поезде, направляясь отвоевывать королевство. Вот какими нам следует быть; но мы никогда не будем такими, если не будем жить привычно в спокойном общении с Богом и в полной вере, что мы находимся в мире с Ним через кровь Его Сына. Тихое сердце делает нас готовыми к исполнению долга.
III. Опять же, Евангелие мира готовит нас к битве.
В древних войнах сражения были проиграны или выиграны в значительной степени в зависимости от веса масс людей, брошенных друг на друга; и более тяжелые люди, с более твердой опорой, скорее всего, окажутся победителями. Наш современный научный способ борьбы отличается от этого. Но в прежние времена единственное, что нужно было человеку, это стоять твердо и сопротивляться ударам врагов, когда они бросались на него. Если мы не будем устойчивы, мы будем сбиты с толку появлением какого-нибудь неожиданного противника. А для хорошей опоры необходимы две вещи. Один из них — это хороший, твердый участок земли, на котором можно стоять, не скользкий и не грязный, а другой — пара хороших, прочных солдатских ботинок, которые будут держаться на земле и помогут владельцу устоять. Христос поставил наши ноги на камень, и таким образом первое необходимое условие обеспечено. Если мы, со своей стороны, будем держаться того Евангелия, которое приносит мир в наши сердца, мир, который оно приносит, позволит нам стоять и непоколебимо переносить любую силу, которая может быть брошена против нас. Если мы хотим быть «твердыми, непоколебимыми», то мы сможем быть таковыми только тогда, когда наши ноги будут обуты в готовность к Евангелию мира.
Большинство ваших искушений, большинство вещей, которые могли бы отдалить вас от Иисуса Христа и расстроить ваше положение, неожиданно обрушатся на вас. В этом мире не происходит ничего, кроме неожиданностей; и именно внезапные нападения, которых мы не ожидали, подействовали против нас наиболее губительно. Человек может сознавать какую-то особую слабость в своем характере и старательно и терпеливо стараться защититься от нее, и — о чудо! вдруг возникает искушение с противоположной стороны; враг скрывался там, и в то время как его лицо было обращено на борьбу с одним врагом, враг, о котором он ничего не знал, напал на него сзади. Есть только один способ устоять: не просто развивать бдительность в отношении наших собственных слабостей, но и крепко держаться Иисуса Христа, явленного нам в Его Евангелии. Тогда мир, исходящий от этого общения, сам будет охранять нас.
Вы помните, что говорит Павел в одном из других своих посланий, где он демонстрирует такое же прекрасное сочетание двух идей мира и войны: «Мир Божий, превосходящий всякое понимание, укрепит ваши сердца и умы в Господе Иисусе». .' Это будет как бы вооруженная сила в вашем сердце, которая отразит всякую вражду и позволит вам пребывать в том Христе, через которого и только в ком приходит весь мир. Итак, поскольку мы склонны быть охваченными внезапным натиском неожиданных искушений и впасть в грех, прежде чем мы узнаем, где мы находимся, давайте крепко держаться того Евангелия, которое приносит мир, которое даст нам стойкость, пусть даже внезапно. замаскированная батарея может начать действовать на нас, и противник может выскользнуть из своей засады и броситься на нашу незащищенность. Я считаю, что это единственный путь, с помощью которого мы можем без потерь пройти по миру.
Итак, дорогие братья, помните, что этот текст является частью заповеди. Нам предстоит надеть туфли. Как это сделать? Очень простым способом: способом, который, боюсь, многие христиане не практикуют с должным постоянством. Ибо именно Евангелие приносит мир, а если его мир приносит готовность, то способ получить подготовленность – это пропитать наши умы и сердца Евангелием Иисуса Христа.
Сегодня много слышно об углублении духовной жизни, и с этой целью люди проводят конгрессы. Все в порядке; У меня нет ни слова против этого. Но условности или нет, но только одно углубляет духовную жизнь — это близость к Христу, из которого проистекает вся полнота духовной жизни. Если мы будем твердо держаться нашего Евангелия и позволим его миру пребывать в наших умах, как негатив фотографии лежит на бумаге, на которой она будет напечатана, до тех пор, пока в нас не будет воспроизведен образ Самого Иисуса Христа, тогда мы может смеяться над искушением. Ибо не будет искушения, когда сердце наполнено Им, и не будет чувства отказа от чего-либо, что мы хотим сохранить, когда высшая сладость Его благодати наполнит наши души. Это пустые сосуды, в которые можно налить яд. Если сосуд полон, для него не останется места. Наполните свои сердца и умы вином Царства, и яду дьявольского искушения не будет места, чтобы проникнуть внутрь. Хорошо сопротивляться искушению; лучше возвыситься над ним, чтобы оно перестало искушать. И единственный способ добиться этого – жить рядом с Иисусом Христом и позволить Евангелию Его благодати занять больше наших мыслей и чувств, чем это было в прошлом. Тогда мы осознаем исполнение обетования: «Он не потерпит, чтобы нога твоя поколебалась».
 

	Еф. VI. 16. ЩИТ ВЕРЫ
«А паче всего возьмите щит веры, которым возможете угасить все раскаленные стрелы лукавого» (Еф. VI. 16.
В древних войнах использовались два типа щитов: один меньший, который носили на руке и который можно было использовать движением руки для защиты частей тела, которым угрожали; другой большой, установленный перед солдатом, закрепленный в земле и почти полностью закрывающий его тело. В тексте говорится именно о последнем, как ясно показывает слово, которое его описывает. Это слово связано с греческим словом, означающим «дверь», и дает приблизительное представление о внешнем виде орудия защиты — большого прямоугольного продолговатого объекта, за которым человек мог стоять нетронутым и неприкасаемым. И именно такой щит, говорит Павел, должен быть у нас, — не маленькая защита, способная защитить какую-то часть природы, а великая стена, за которой тот, кто приседает, находится в безопасности.
«Прежде всего» здесь не означает, как это понимают поверхностные читатели, наиболее особенно и прежде всего, как самое важное, а просто означает в дополнение ко всем этим прочим вещам. Возможно, с некоторым намеком на тот факт, что щит защищал нагрудник, так же как нагрудник защищал человека, может быть указание на своего рода двойную защиту, которая приходит к тому, кто носит этот нагрудник и лежит под прикрытием сильного человека. и непоколебимая вера.
I. Теперь, глядя на эту метафору с практической точки зрения, первое, что следует отметить, — это ракеты, «раскаленные стрелы нечестивых».
Археологи сообщают нам, что в древней войне использовались дротики с каким-то горючим наконечником, которые поджигались и бросались так, что они обладали не только способностью ранить, но и обжигать; и что были и другие с полой головой, которую таким же образом наполняли, зажигали и бросали в ряды врага. Я предполагаю, что причина, по которой Апостол назвал эти огненные стрелы, заключалась просто в том, что они были самым грозным наступательным оружием, о котором он когда-либо слышал. Вероятно, если бы он жил в наши дни, он бы говорил о винтовочных пулях или разрывных снарядах, а не об огненных дротиках. Но хотя, вероятно, апостол не имел в этой метафоре никакого другого смысла, кроме как предположить, что вера сильнее самых могущественных нападок, которые могут быть направлены против нее, мы можем рискнуть обратить внимание на две детали, в которых эта фигура особенно поучительна и предостерегает. Первое — это действие определенных искушений, воспламеняющих душу; другой — внезапность, с которой они нападают на нас.
«Огненные стрелы». Я не хочу слишком узко ограничивать эту метафору какой-либо одной областью человеческой природы, поскольку все наше существо способно быть подожжено и «подожжено пытками», как говорит Джеймс. Но есть во всех нас вещи, к которым особенно обращаются раскаленные стрелы: желания, аппетиты, страсти; или — если использовать слово, которого так боятся утонченные люди, хотя в Библии его нет, — «похоти, которые враждуют с душой» и которым достаточно лишь прикосновения огня, чтобы вспыхнуть, как смоляная бочка, в густом смраде. дым, затмевающий небеса. Есть огненные стрелы, поражающие нашу животную природу и воспламеняющие ее.
Но есть и другие раскаленные стрелы, кроме этих. В нас есть множество других желаний: желаний, трусости, слабостей всякого рода, которые, если их коснуться стрелой дьявола, будут гореть достаточно яростно. Мы все это знаем.
Есть еще одна характеристика внезапности. Дротик приходит без всякого предупреждения. Стрела невидима, пока не вонзится в грудь человека. Мор ходит во тьме, и жертва не узнает, пока ее ядовитый клык не окажется в нем. Ах! да! братья, самые опасные из наших искушений — это те, которые приходят к нам неожиданно. Мы спокойно идем по ходу нашей повседневной жизни, занятые совсем другими мыслями, и вдруг, как будто открылась дверь, не с неба, а из пыток, мы сталкиваемся с чем-то злым, что, если мы не мгновенно насторожились, победят нас прежде, чем мы успеем это осознать. Зло искушает нас, потому что оно приходит к нам по большей части без какого-либо барабанного боя или звука трубы, чтобы сказать, что оно приближается, и насторожить нас. Батареи, наносящие наибольший вред наступающим силам, замаскированы до тех пор, пока не будет дана команда, а затем из жерла каждой пушки выскакивает вспышка и опустошающий град выстрелов сбивает с толку своей неожиданностью и убивает своим ударом. Огненные стрелы, которые разжигают адскую печь в сердце человека и поражают его всех, не подозревая и ничего не подозревающих, — это оружие, которого нам следует бояться больше всего.
II. Рассмотрим далее защиту: «щит веры».
В Ветхом Завете говорится следующее: «Не бойся, Авраам; Я твой Щит». Псалмопевец в восторженном изобилии восторженных воззваний взывает к Богу как к своей крепости, и своему щиту, и рогу своего спасения, и своей высокой башне. В том же псалме говорится: «Господь – щит всем уповающим на Него»; и Книга Притчей, в которой не дано цитировать псалмы, цитирует этот стих. В другом псалме говорится: «Господь Бог есть солнце и щит».
И затем Павел говорит о «щите веры». Что стало с другим? Ответ достаточно ясен. Моя вера — это не что иное, как то, что она ставит передо мной, и именно Бог действительно является моим щитом; моя вера называется только щитом, потому что она приводит меня за выступы щита Всемогущего, против которого ни один человек не может бежать, или в который ни один человек не может ударить своим копьем, ни какой-либо дьявол. Бог — защита; и мое доверие, которое само по себе ничто, является всем благодаря тому, с чем оно меня связывает. Вера – это условие и единственное условие Божьей силы, втекающей в меня и действующей во мне. И когда эта сила вливается в меня и действует во мне, тогда я могу смеяться над раскаленными стрелами, потому что «Тот, Кто с нами, больше всех тех, кто с ними».
Таким образом, все прославление, которое Новый Завет изливает на акт веры, собственно, принадлежит не самому действию, а тому, с чем оно нас связывает. Поэтому в первом послании Иоанна апостол, записавший слова Христа: «Мужайтесь; Я победил мир», — переводится это как «Это победа, победившая мир» — не нашего Христа, но — «даже нашей веры». И оно побеждает, потому что связывает нас глубоким, жизненно важным союзом с Тем, Кто победил; и тогда вся Его побеждающая сила входит в нас.
Таково объяснение и подтверждение того поворота, который Павел дает здесь ветхозаветной метафоре, когда он делает нашим щитом веру. Предположим, человек оказывал доверие тому, кто этого не достоин, защитит ли это доверие его от чего-либо? Предположим, вам грозит серьезная финансовая потеря, и вы говорите себе: «О! Мне все равно. Такой-то гарантировал мне любые убытки, и я доверяю ему». А предположим, что он обанкротился, какая польза от вашего доверия? Это не вернет деньги обратно в ваш карман. Предположим, человек опирается на гнилую опору; чем сильнее он наклонится, тем скорее он рухнет. Итак, в акте доверия нет никакой защиты, кроме той, которая исходит от объекта доверия; и моя вера — щит только потому, что она охватывает Бога, который есть щит.
Но есть и другая сторона этой мысли. Моя вера угасит, как ничто другое, эти внезапные порывы пламенных желаний, потому что моя вера приводит меня в сознательное присутствие Бога и невидимых реальностей, где Он обитает. Как может человек согрешить, если чувствуется, что на нем обращен взгляд Божий? Предположим, заговорщики замышляют какое-то темное дело в углу, окутанные, как им кажется, ночью; и предположим, что вдруг на них наступит этот день, и они рассеются и откажутся от своих замыслов. Вера отодвигает завесу, которая заслоняет этот невидимый мир от многих из нас, и впускает свет, который сияет сверху и показывает нам, что мы окружены облаком свидетелей, а посреди нас находится Вождь нашего спасения. из них. Затем огненные стрелы угасают, и с них падают очки. Никакое искушение не продолжает гореть, когда мы видим Бога.
На мельницах у них есть приспособления, которые они называют «автоматическими разбрызгивателями». Когда огонь касается их, оболочка расплавляется, и выделяется газ, который тушит огонь. И если мы впустим мысль о Боге, она погасит любое пламя. «Солнце тушит огонь в наших решетках», — говорят старушки. Пусть Божье солнце светит в твое сердце, и ты увидишь, что адский свет погас. Щит веры угашает раскаленные стрелы «нечестивых».
Да! и он делает это по-другому. Ибо, согласно Посланию к Евреям, вера осуществляет как «ожидаемое», так и «невидимое». И если человек ходит во свете великих обетований Небес и великих угроз ада, ему не грозит большая опасность быть подожженным даже «раскаленными стрелами нечестивых». Тот, кто принимает в свое сердце силу Божию; тот, кто верой осознает божественное присутствие в общении с ним; тот, кто верой ходит во свете вечного возмездия, одержит победу над самой внезапной, самой острой и самой огненной из стрел, которые могут быть пущены в него.
III. Хватка щита.
Итак, «взяв щит», нужно что-то сделать, чтобы получить выгоду от этой защиты. В настоящее время есть очень много очень хороших людей, которые говорят мужчинам-христианам, что им следует применять веру для освящения, так же как они применяют ее для оправдания и принятия. И некоторые из них — я не говорю все — забывают, что для проявления веры для освящения необходимы усилия; и что наша энергия должна быть направлена на то, чтобы человек мог, несмотря на все сопротивление, сохранять позицию зависимости. Поэтому мой текст, хотя и провозглашает, что мы должны надеяться на защиту от повторяющихся искушений и победу над ними, точно так же, как мы надеялись на прощение и принятие в начале, провозглашает также, что необходимо приложить усилия, чтобы схватить щит и осознать защита, которую дает нам щит.
Ибо доверие – это действие сердца и воли в гораздо большей степени, чем ума, и на пути к этому возникает великое множество препятствий; и держаться за щитом и вовсе не полагаться на свой ум, нашу мудрость или нашу силу, но полностью на Христа, который дает нам остроумие и мудрость и укрепляет наши пальцы для борьбы — это потребует работы! Занимать сердце и разум предметом веры – дело непростое.
Итак, братья, постарайтесь побудить волю и сердце довериться; стараться сохранять связь ума с истинами и Личностью, которые являются объектами нашей веры; и стараться полностью и полностью укрыться за Щитом и никогда не выходить на открытое пространство, где наша собственная рука должна держать наши головы, а полностью полагаться на Него - все это сводится к тому, чтобы «взять» щит вера. И именно потому, что мы терпим неудачу в этом, а не потому, что в щите есть какие-то дыры или слабые места, столько огненных стрел проходят сквозь них, поджигают и ранят нас. Щит неуязвим, он побежден, как это часто бывало с нами. «Это победа, которая побеждает мир» — и дьявола и его стрелы — «даже нашу веру».
 

	Еф. VI. 17. «ШЛЕМ СПАСЕНИЯ»
«Возьмите шлем спасения» (Еф. VI. 17.
В этом контексте, возможно, мы можем проследить определенный прогресс в перечислении различных частей христианского вооружения. Грубо говоря, они разделены на три дивизиона. Прежде всего, это наши благодати истины, праведности и готовности, которые, хотя все они задуманы как данные небесами, тем не менее являются проявлением наших собственных сил. Далее следует отдельная, как и подобает ее всеобъемлющему характеру, вера, которая способна защитить и преодолеть не только то или иное искушение, но и все формы зла. Эта вера является корнем трех предшествующих благодатей и осуществляет переход к двум последующим, потому что это рука, которой мы держим дары Божии. Две последние части христианского вооружения — это дары Божьи, чистые и простые: спасение и слово Божье. Итак, прогресс идет от окружности к центру, от человека к небу. Из центральной веры мы имеем, с одной стороны, то, что она производит в нас; с другой стороны, то, что оно держит от Бога. И эти два последних доспеха, будучи целиком даром Божиим, нам приказано с особым упорством, о чем свидетельствует изменение конструкции, принять или принять их.
I. Спасение.
Еще раз пророчество Ветхого Завета наводит на мысль о словах этого увещевания. В великом видении Исайи о Боге, восстающем для исполнения суда, который также является искуплением, мы видим чудесную картину того, как Он облачается в доспехи. Праведность — сверкающий нагрудник Его: на главе Его шлем спасения. Блестящая сталь покрыта одеждой карающего суда, и на все наброшено, как плащ, широкие складки того «рвения», которое выражает неиссякаемую энергию и интенсивность божественной природы и действия. В таком облачении Он выходит, чтобы отомстить и спасти. Его искупительная работа является проявлением и результатом всех этих характеристик Его природы. Он пылает божественным пылом: он являет справедливость, которая вознаграждает, но его внутренний характер — праведность, и его главная цель — спасать. Его шлем — спасение; простой, прозаический смысл этого, казалось бы, заключается в том, что Его великая цель спасения людей сама по себе является гарантией того, что Его цель будет достигнута, и является доспехами, которыми защищается Его дело.
Апостол совершенно свободно использует старую картину, действительно цитируя слова, но употребляя их совершенно по-другому. Божий шлем спасения — это Его собственная цель; шлем спасения человека – это дар Божий. Он силён спасти, потому что Он желает спасти; мы сильны и в безопасности, когда принимаем спасение, которое Он дает.
Далее следует отметить, что тот же образ появляется в черновом наброске христианских доспехов Павла в Фессалоникийцам, с той существенной разницей, что там шлем — это «надежда спасения», а здесь — само спасение. Это двойное представление находится в полном соответствии со всем учением Писания, согласно которому мы и обладаем спасением, и надеемся на него, и наше обладание определяет меру нашей надежды. Это великое слово негативно подразумевает избавление от зла любого рода, а в его более низком применении — от болезней и опасностей любого рода. В своем высшем значении в Писании зло, от которого мы спасаемся, чаще всего остается невыраженным, но иногда дается небольшой проблеск, например, когда мы читаем, что «мы спасены от гнева через Него» или «спасены от греха». Христос спасает нас, прежде всего, от греха во всех аспектах, его вины, его силы и его наказания; но Его спасение простирается гораздо дальше всякого простого избавления от грозящего зла, и положительно означает сообщение нашей немощи и пустоте всех возможных для человека благ и милостей. Оно внутреннее и по сути духовное, но оно также и внешнее, и мы не можем полностью овладеть им до тех пор, пока мы не облечемся в «спасение, готовое открыться в последнее время».
Следовательно, в Писании наше спасение представлено как прошлое, настоящее и будущее. Как прошлое, оно раз и навсегда получено первоначальной верой в господина; и, учитывая их веру, Павел без колебаний говорит несовершенным христианам, чьи несовершенства он бичует: «Вы спасены», или строит на этом прошлом факте свои искренние увещевания и резкие упреки. Спасение присутствует, если в каком-либо истинном смысле оно уже прошло. Будет ежедневно возрастающее избавление от зла и ежедневно растущее присвоение и проявление спасения, которое мы получили. Поэтому Павел не раз говорит о христианах как о «спасаемых». Процесс, начатый в прошлом, продолжается во всем настоящем, и чем больше человек-христианин осознает его реальность даже среди недостатков, неудач, застоя и упущений, тем более уверенной будет его надежда на совершенное спасение в будущем, когда все, что здесь есть, тенденции, которые часто препятствовали, и стремлениям, которым часто препятствовали, а иногда и печально противоречили, будут полностью, непрерывно и навечно реализованы. Если эта надежда мерцает и иногда почти угасает, то причина главным образом в том, что ее пламя не подпитывается нынешним опытом.
II. Шлем спасения.
Это спасение в его нынешнем виде сохранит наши головы в день битвы. Его характерной чертой является то, что он избавляет нас от зла, и все благодати, которыми Павел вооружает своего идеального воина, являются частью положительных благословений, которые приносит нам наше спасение. Чем более мы уверены в нашем собственном счастливом сознании обладания спасением Божьим, тем больше мы будем защищены от всех искушений, которые стремятся побудить к действию наше низшее «я». В наших страхах не будет силы втянуть нас в грех, и возможные зла, взывающие к каким бы то ни было земным страстям, потеряют свою силу беспокоить нас именно в той мере, в которой мы знаем, что спасаемся в Господе. Сознание спасения будет стремиться заглушить запас горючих веществ, который мы все носим внутри себя, и падающие искры будут столь же безобидны, как те, которые загораются от влажного пороха. Если наши мысли заняты благами, которыми мы обладаем, они будут защищены от нападений зла. В полной чашке нет места яду. Глаз, смотрящий на далекие белые горы, не видит грязи и легкомыслия вокруг. Если мы живем, сознательно обладая тем, что дает нам Бог, и наслаждаемся им, мы без потерь пройдем через искушения, которые в противном случае обрушились бы на нас и раздирали нас. Будущее, которого мы жаждали и которое уже заложено в зародыше, убьет настоящее, которое в противном случае привлекало бы нас с непреодолимой силой.
III. Возьмите шлем.
Возможно, правильнее было бы сказать «получить спасение», поскольку это спасение не достигается какими-либо нашими собственными усилиями, но если мы когда-либо обладаем им, то наше обладание является результатом принятия нами его как дара от Бога. Первое слово, которое Евангелие говорит людям и которое делает его Евангелием, — это не «Сделай то или это», а «Возьми это из рук, пригвожденных к Кресту». Начало всякой истинной жизни, всякого мира, всякого воздержания, всякой надежды лежит в смиренном и покаянном принятии верой спасения, которое приносит Христос, и с которым нам нечего делать, как только принять его.
Но здесь Павел обращается к тем, кто, по его мнению, уже проявил первоначальную веру, которая соединила их с небом и сделала Его спасение их спасением, и к ним увещевание приходит с особой силой. Таковым оно говорит: «Следите за тем, чтобы ваша вера всегда улавливала и питалась великими фактами, на которых зиждется ваше спасение: неизменной любовью Бога, вседостаточной жертвой Христа и вознесенной жизнью, которые Он передает нам, если мы пребудем в Нем. Крепко держитесь и продолжайте постоянным повторением тот первоначальный акт, посредством которого вы получили это спасение. Говорят, что на смертном одре Оливер Кромвель спросил пуританского богослова, стоявшего рядом с ним, может ли человек, который когда-то был в завете, погибнуть, и, получив ответ, что он не может, ответил: «Я знаю, что я был когда-то там»; но такое строительство на прошлом опыте — это строительство на песке, и только постоянная вера обеспечит постоянное спасение. Печальному числу так называемых христиан в наши дни приходится путешествовать далеко в прошлое, прежде чем они достигнут того периода, когда они приняли шлем спасения. Они знают, что они были гораздо лучшими людьми и обладали гораздо более глубоким пониманием Христа и Его силы в старые времена, чем сейчас, и им не нужно удивляться, не ускользнул ли великий дар Божий незамеченным из их расслабленных рук. Руке, которая цепляется за камень, пока мимо проносится разбухшая вода, необходимо постоянно сжимать свою хватку, иначе человека унесет; и нынешнее спасение, а тем более надежда на будущее спасение, принадлежат нам не иначе, как через постоянное повторение первоначального действия, посредством которого мы впервые получили их. Но также должно быть постоянно возрастающее принятие и проявление в нашей жизни постепенного спасения, которое придет в результате постоянно обновляющейся веры; но оно не придет, если не будут прилагаться постоянные усилия по развитию нашего характера и развитию в нашей жизни преобразующей и оживляющей силы жизни, данной нам в Господе. Если наш нынешний опыт не дает никаких признаков растущего соответствия образу нашего Спасителя, то есть слишком много причин сомневаться в том, пережили ли мы спасение в прошлом или имеем ли какое-либо право предвидеть совершенное спасение в будущем.
Последнее слово, которое следует сказать: живите в частом ожидании этого идеального будущего. Если это ожидание построено на памяти прошлого и опыте настоящего, оно не может быть слишком уверенным. Эта надежда не заставляет стыдиться. Только в области христианского опыта самые слабые из нас имеют право рассчитывать на будущее и быть уверенными, что, когда для нас наступит это великое завтра, оно «будет таким же, как этот день, и гораздо более обильным». Благодаря этому спасению в своей несовершенной форме, освещающему настоящее, а в своей полноте, наполняющему будущее невообразимой славой, мы можем войти во все конфликты этого боевого мира и почувствовать, что мы в безопасности, потому что Бог покрывает наши головы в день битвы. Если мы не будем защищены таким образом, мы вступим в бой, как это сделали голые индейцы с испанскими захватчиками, и потерпим поражение, как и они. Перья со шлема можно сорвать, и на нем можно легко помять, но голова, носившая его, не пострадает. И когда битва и шум битвы пройдут, шлем будет сброшен, и мы сможем сказать: «Я вел добрый бой, отныне приготовлен для меня венец праведности».
 

	Еф. VI. 17. МЕЧ ДУХА.
«Меч духовный, который есть слово Божие» (Еф. VI. 17.
Здесь мы добираемся до последнего и единственного наступательного оружия в арсенале. «of» здесь не означает приложения, как в словах «щит веры» или «шлем спасения», и это не слово «of» обладания, так что значение следует понимать как меч, который владеет Дух, но это «из», выражающее происхождение, как в «бронях Бога»; это меч, который дает Дух. Прогресс, отмеченный в последней проповеди, от субъективной благодати к объективным божественным фактам, здесь завершается, поскольку меч, вложенный в руку солдата-христианина, является даром Божьим, даже в большей степени, чем шлем, защищающий его голову днем. битвы.
I. Обратите внимание, что такое слово Божье.
Ответ, который можно было бы дать чаще всего и почти бездумно, - это, я полагаю, Священное Писание; но хотя это в целом верно, следует отметить, что употребляемое здесь выражение собственно означает произнесенное слово, а не письменное свидетельство. И в Ветхом, и в Новом Завете слово Божие означает больше, чем Библия; это подлинное выражение Его воли во всех формах и применимое ко всем фактам Его творения. В Ветхом Завете «Бог сказал» — это выражение в первой главе Бытия, обозначающее проявление божественной энергии в акте творения, и спустя много лет после того, как была написана эта божественная поэма о творении, псалмопевец повторил эту мысль, когда он сказал: «Навеки, Господи, слово Твое утвердилось на небесах». Ты утвердил землю, и она пребывает».
Но, кроме того, это выражение обозначает конкретные вести, которые получили пророки и другие люди. В Ветхом Завете о них не говорится как о единстве: это скорее отдельные слова, чем слово. Каждый из них является проявлением божественной воли и цели; многие из них являются заповедями; некоторые из них являются предупреждениями; и все в какой-то мере раскрывают божественную природу.
Это самооткровение Бога достигает для нас в этой жизни своей постоянной кульминации, когда Тот, Кто «многократно и разнообразно говорил отцам через пророков, в последние дни сии говорил с нами через Сына». Иисус — это личное «слово Божие», хотя то имя, которым Он обозначен в Новом Завете, представляет собой выражение, отличное от того, которое используется в нашем тексте, и означает целый ряд различных идей.
Ранние христианские учителя и апостолы без колебаний использовали это священное имя — слово Господне — для описания послания, которое они говорили. Одна из их первых молитв, когда они остались одни, заключалась в том, чтобы они могли со всей смелостью говорить слово Твое; и во всех Деяниях апостолов проповедуемое Евангелие обозначается как слово Божие, подобно тому, как Петр в своем послании цитирует одно из благороднейших изречений Ветхого Завета и заявляет, что «слово Господне», которое « пребывает вовек» — это «слово, проповеданное вам через Евангелие».
Таким образом, очевидно, что здесь Павел увещевает ефесских христиан, большинство из которых, вероятно, совершенно не знали Ветхого Завета, использовать произнесенные слова, которые они слышали от него и других проповедников Евангелия, как меч духовный. Поскольку он явно имеет в виду христианское учение, то очевидно, что он рассматривает старое и новое как одно целое, что для него проповедь Иисуса была совершенством того, что было сказано пророками и псалмопевцами. Он требует для своего послания и своих братьев того же места и достоинства, которые принадлежали прежним посланникам божественной воли. Он утверждает, и тем более решительно, потому что это утверждение лишь косвенное, что тот же Дух, который действовал в пророках и святых прежних дней, движется и в проповедниках Евангелия, и что их послание имеет более широкий охват. более глубокое содержание и более яркий свет, чем тот, который был доставлен в прошлом. Слово Господне в древности частично объявило природу Бога и Его волю: слово Божие, которое проповедовал Павел, было, по его мнению, полным откровением любящего сердца Бога, полным проявлением людям заповедей Божьих в древности; тоскующие глаза увидели наступающий день, были рады и уверенно предсказали его, теперь сообщение было: «Грядущий пришел».
Библия стала называться словом Божьим как запись и средство передачи этого устного Евангелия, а также его более ранних предчувствий, и это имя истинно в том смысле, что Он говорит в этой книге. Но большой вред нанесло присвоение названия исключительно книге и забвение того, что транспортное средство — это одно, а то, что оно несет, — совсем другое.
II. Цель и сила слова.
Меч — единственное наступательное оружие в списке. Копье, сыгравшее столь важную роль в древних войнах, не названо. Вполне можно отметить, что всего за пару стихов до нашего текста мы читаем о Евангелии мира и что здесь с замечательной свободой использования своих метафор Павел формулирует слово Божие, которое, как мы видели, по существу эквивалентно проповедуемое Евангелие — единственное оружие, которым христиане должны резать и колотить. Иисус сказал: «Я пришел принести не мир, но меч», но Павел еще больше обостряет кажущееся противоречие, когда превращает само Евангелие в меч. В качестве параллели, а возможно, и копии нашего текста, мы можем вспомнить великие слова Послания к Евреям, в которых говорится о слове Божием как о «живом, действенном и острее всякого меча обоюдоострого». И мы не можем забыть величественный символизм Книги Откровения, в которой посреди светильника был виден подобный Сыну Человеческому, и «из уст Его исходил острый обоюдоострый меч». Этот образ является поэтическим воплощением слов нашего Господа, которые мы только что процитировали, и подразумевает проникающую силу слова, произнесенного нежными устами Христа. Каким бы милостивым и исцеляющим оно ни было, Евангелие мира имеет острие и точку, которые прорезают все изощренности человеческого заблуждения и обнажают «помышления и намерения сердца». Откровение, данное небесами, имеет и другие цели, не менее важные, чем служение утешения и надежды. Оно призвано помочь нам в нашей борьбе со злом, и древнее торжественное изречение: «Духом уст Своих убьет нечестивца» верно в отношении воздействия слова Христа на нравственное зло. Такое убийство есть лишь обратная сторона животворящей силы, которую слово оказывает на сердце, подверженное его влиянию. Для борьбы солдата-христианина со злом, угрожающим здоровью его собственной христианской жизни или тиранящим жизни других, меч Духа является лучшим оружием.
Мы не должны использовать грубый метод, который так распространен среди хороших людей, чтобы отождествить этот Духовный меч с Библией. Хотя бы по какой-то другой причине, а потому, что именно Дух дает его в руки христианского солдата, наше обладание им является, следовательно, результатом действия этого Духа на индивидуальный христианский дух; и то, что Он дает, и что мы должны владеть, — это «привитое слово, способное спасти наши души». Это слово, поселившееся в наших сердцах, приносит нам откровение о долге и схему жизни, потому что оно приносит с любовью признание характера нашего Отца и радостное послушание Его воле. Если это слово обитает в нас обильно, со всей мудростью, и если мы не притупляем острие меча своим недостойным обращением с ним, мы обнаружим, что оно пронзает «разделение суставов и костного мозга» и зло внутри нас либо извергнется из нас, либо сморщится и закопается глубоко в темных углах.
Любовь к небу будет настолько сильна, а невидимое будет настолько перевешивать видимое, что торжественное величие вечного превратит в наших трепетных глазах временный взгляд в презренную нереальность, какой она и есть на самом деле. Те, кто смиренно принимают и верно используют это привитое слово, имеют в нем надежный пробный камень, о который сверяются их собственные грехи и заблуждения. Оно является для христианского сознания истинным копьем Итуриэля, при прикосновении к которому «выскочки в своем облике злодей», вливающий свой шепчущий яд в ничего не подозревающее ухо. Стандартные меры и веса хранятся у правительства, и торговцы должны отправлять туда свои меры и весы, если они хотят их проверить; но привитое слово, верно используемое и подчиненное, всегда под рукой и готово произнести свои указы и поразить за живое зло, которым затемняется разум и усложняется совесть.
III. Способ его использования.
Здесь это кратко, но достаточно выражено одной заповедью: «возьми», или, точнее, «прими». Конечно, собственно говоря, это увещевание относится не к нашей манере сражаться мечом, а к предыдущему действию, посредством которого наша рука схватывает его. Но совершенно верно, что если мы возьмем это в самом глубоком смысле, обладание им научит его использованию. Никакое наставление не даст последнего, а для первого нужно немного наставлений. Что необходимо, так это простое действие: отдаться небесам и смотреть только на Него как на нашего наставника и силу. Прежде чем всякая христианская война должна прийти к обладанию христианским оружием, и заповедь, лежащая здесь в начале всего описания Павла, — это «возьмите». Наша готовность к конфликту полностью зависит от того, принимаем ли мы дар Божий, и этот прием не является просто пассивным явлением, как если бы Божья благодать могла быть излита в человеческий дух, как вода в ведро. Следовательно, перевод этой заповеди Павла словом «взять» лучше, чем перевод словом «принять», поскольку он выдвигает на первый план деятельность человека, хотя и придает ей слишком исключительное значение, в ущерб гораздо более глубокому и существенному смыслу. элемент божественного действия. Фактически, оба слова необходимы, чтобы охватить всю суть того, что происходит, когда дающий Бог и берущий человек участвуют в великом действии, посредством которого Дух Божий вселяется в человеческий дух. Божий дар следует принимать исключительно как Его дар, незаслуженный, незаработанный нами. Но каким бы незаслуженным и незаработанным он ни был и дан «без денег и без платы», он не будет нашим, если только наша рука не протянется, чтобы взять его, и наши пальцы крепко не сомкнутся над свободным даром Божьим. При приеме происходит мертвая тяга усилий; еще большее усилие необходимо для продолжения владения мечом Духа, а также необходима пожизненная дисциплина и усилие для эффективного использования в борьбе повседневной жизни меча Духа.
Если это привитое слово когда-либо станет господствующим в нашей жизни, необходимо всю жизнь пытаться воплотить в жизнь потрясающие истины о воле Небес относительно человеческого поведения, которые они насаждают в нашем сознании, и подчинить всю нашу практику их подчинению. влияние. Мотивы, которые оно приводит к нашему злу, будут бессильны поразить его, если только эти мотивы не станут в нас господствующими в результате многих часов терпеливого размышления и подчинения их сладкому и сильному принуждению. Иногда на диком шиповнике можно увидеть привой, который был тщательно вставлен и перевязан, но не прижился, и поэтому напряжение шиповника продолжается, а бутонов роз не появляется. Нет ли среди нас тех, кто утверждает, что получил насаждаемое слово и чей повседневный опыт доказал нашей постоянной греховностью, что оно неспособно «спасти наши души»?
В христианских рядах есть солдаты, чьи руки слишком бессильны или слишком полны мирского мусора, чтобы схватить полученный ими меч, не говоря уже о том, чтобы нанести им удар по любому из зол, которые опустошают их собственные жизни или омрачают мир. . Слабость христианской борьбы со злом во всех его формах, будь то индивидуальная или общественная, интеллектуальная или моральная, еретическая или грубо и откровенно чувственная, объясняется главным образом слабостью, с которой среднестатистические исповедующие христианство держат меч Духа. . Когда Давид попросил у священников оружия, и они сказали ему, что меч Голиафа лежит, завернутый в ткань, за ефодом, а другого у них нет, он сказал: «Нет такого, дайте мне». Если мы будем мудры, мы возьмем меч, лежащий в тайном месте, и, вооружившись им, нам не придется бояться ни в один день битвы.
Мы хорошо поступаем, что внимаем Слову Божьему, «как светильнику, сияющему в темном месте до рассвета дня», когда мечи больше не будут нужны, и Слово уже не будет светить во тьме, но будет Светом. это делает Солнце ненужным для сияния Нового Иерусалима.
Еф. VI. 23. МИР, ЛЮБОВЬ И ВЕРА
«Мир братьям и любовь с верою» (Еф. VI. 23.
Многочисленные личные приветствия, обычно встречающиеся в конце посланий Павла, в этом Послании полностью отсутствуют. Вместо них мы имеем только это совершенно общее благое пожелание, и еще более общее и широкое в последующем стихе.
Есть еще одно письмо апостола, столь же лишенное личных сообщений, а именно. Послание к Галатам, и их отсутствие там вполне объясняется суровым и строгим тоном этого письма. Но очень трудно понять, как они могли не появиться в письме к церкви, с которой у апостола были такие длительные и теплые отношения, как с церковью в Ефесе. И, следовательно, отсутствие этих личных приветствий является сильным подтверждением мнения, что это Послание первоначально не было адресовано церкви в Ефесе, а было своего рода циркуляром, предназначенным для обхода различных малоазиатских церквей и отправленным сначала только это в Эфесе. Это мнение дополнительно подтверждается известным многим из вас фактом, что в некоторых хороших древних рукописях слова «в Эфесе» опущены в первом стихе письма; который, таким образом, стоит без какого-либо конкретного адреса.
Как бы то ни было, эта троица внутренних благодатей является высшим и лучшим желанием Павла своим друзьям. Он не может желать им никакого земного благополучия. Его амбиции взлетают выше этого; он желает для них мира, любви, веры.
Итак, вы возьмете урок? Нет лучшего испытания для человека, чем то, чего он желает людям, которых любит больше всего. Он желает им, конечно, своего идеала счастья. Чего вы больше всего желаете для тех, кто вам дорог? Вы, родители, воспитываете ли вы, например, своих детей так, чтобы обеспечить себе или прилагаете все усилия для обеспечения не внешнего процветания, а этих более высоких даров; А что касается вас самих, когда вы формируете свои желания, этого ли вы хотите больше всего? «Направляйте свои привязанности на горнее» и помните, что тот, кто имеет эту троицу благодати: мир, любовь, веру, богат и благословен, во всем, что у него есть или в чем он нуждается. А кто их не имеет, тот несчастен и беден.
Но мне особенно хотелось бы рассмотреть повнимательнее эти три вещи сами по себе и в их отношении друг к другу. Я так понимаю, что здесь апостол прослеживает течение реки до ее источника; что он начинает со следствий и движется назад и вниз к причинам; так что, чтобы получить порядок природы и времени, мы должны изменить порядок здесь и начать там, где он кончается, и закончить там, где он начинается. Христианская жизнь в ее высшей силе и совершенстве коренится в вере. Эта вера соединяется сама с собой и неразрывно связана с любовью, а вера и любовь вместе порождают глубокое спокойное спокойствие, которое ничто не может нарушить.
Теперь давайте посмотрим на эти три вещи как на три величайших благословения, которые каждый может вынести в своем сердце и выжать из времени, печали и перемен.
I. Во-первых, основой всего является постоянное и растущее доверие.
Помните, что эта молитва или пожелание моего текста было сказано по отношению к братьям; то есть к тем, кто, по предположению, уже обладал христианской верой. И Павел желает и не может желать для них ничего лучшего и большего, чем приумножение и продолжение того, чем они уже обладают. Высшее благословение, которое могут получить братья, — это расширение и укрепление их веры.
Сейчас в христианском учении мы так много говорим об этой «вере», что, мне кажется, подобно потертой шестипенсовице в мужском кармане, само ее перемещение из рук в руки стерло буквы. И многие из нас, уже будучи знакомы с этим словом, имеют лишь смутное представление о том, что оно означает. Поэтому, возможно, не бесполезно напомнить вам, прежде всего, что эта вера есть не что иное, как очень знакомая вещь, которую вы постоянно проявляете по отношению друг к другу, то есть простое доверие. Вы доверяете своему мужу, своей жене, своему ребенку, своему родителю, своему другу, своему гиду, своему адвокату, своему врачу, своему банкиру. Возьмите те же самые эмоции и умственные установки, с помощью которых вы передаете свое благополучие, в различных аспектах и областях, в руки окружающих вас мужчин и женщин; поднимите свисающие цветы, которые разбросаны по земле, и обвяжите ими столбы Божьего престола, и вы получите уверенность, доверие к хвалам и славе, которыми полон Новый Завет. В этом нет ничего загадочного, это просто проявление доверия, привычного цемента, который связывает воедино все человеческие отношения и делает людей братьями и родственниками себе подобных. Вера – это доверие, а доверие спасает душу человека.
Затем помните далее, что вера, которая является основой всего, — это, по сути, личное доверие, возлагаемое на человека, на Иисуса Христа. Никаким другим способом, кроме как этим, невозможно завладеть человеком. Единственная настоящая связь, связывающая людей, — это личная связь доверия, проявляющаяся в любви. И мы представляем не просто доктрину для веры человека, а человека, о котором говорит доктрина. Мы говорим, действительно, что мы можем узнать человека, на которого мы должны положиться, только через откровение истин о Нем, которые составляют христианские доктрины; но человек может верить всем им и не иметь веры. И какой предварительный шаг необходим для того, чтобы превратить доверие в веру, веру в учение в доверие? С одной точки зрения, это шаг от доктрины к личности. Когда вы осознаете Христа, живого Христа, а не просто учение, для себя, тогда у вас есть вера.
Только помни, брат мой, если ты говоришь, что доверяешь Христу, сразу же следует задать вопрос: какому Христу ты доверяешь? Христос, который умер за ваши грехи на Кресте, или Христос, который научил вас некоторым великим моральным истинам и показал вам прекрасный пример жизни и поведения? Какой из двух? ибо эти два Христа весьма различны, и вера, постигающая одного, крайне непохожа на веру, постигающая другого. И поэтому я задаю вам вопрос: что такое Христос, к которому обращена ваша уверенность, и чего вы ожидаете от Него? Это для помощи и руководства какого-то неопределенного рода; для примера или примера, или для спасения ваших грешных душ силой Его великой жертвы?
Затем помните еще далее, что это личное излияние доверия, которое есть действие как человеческой воли, так и человеческого разума, к человеку, открытое нам в великих учениях Евангелия, - что эта вера, если она должна стоить чего-либо, должно быть непрерывным. Павел не мог желать ничего лучшего для своих ефесских друзей, чем чтобы они имели то, что имели, — веру; что оно должно продолжаться у них, и что оно должно быть постоянным и увеличиваться на протяжении всей их жизни. Вы не сможете получить настоящего блага от прошлой веры так же, как того дыхания, которое вы вчера вдохнули в свои легкие, будет достаточно, чтобы насытить кислородом вашу кровь в этот момент. Как только разрываешь электрический контакт, электрический свет гаснет, и как бы долго человек ни жил жизнью веры, та прошлая жизнь ни в малейшей степени не поможет ему в настоящий момент, если вера не будет непрерывной. . Помните, что разрушенная вера — это нарушенный мир; сломанная вера – это сломанное спасение; и до тех пор, и только до тех пор, пока вы связаны с небесами сознательным проявлением веры, реализованной в данный момент, вы получаете благословение от Него в данный момент.
И, кроме того, эта вера должна быть прогрессивной. Поэтому Павел желал, чтобы это было с этими людьми. Если нет роста, думаете ли вы, что есть много жизни? Я знаю, что обращаюсь к множеству людей, называющих себя христианами, чья вера сегодня ни на дюйм не лучше, чем она была, когда она зародилась, — возможно, немного меньше, а не больше. Ой! сотни и тысячи исповедующих христиан, средних христиан, которые засоряют и ослабляют все церкви, чья вера не имеет в себе никакого прогрессивного элемента и ничуть не сильнее всей дисциплины жизни и их опыта ее силы. Братья! у нас так? Давайте спросим себя об этом; и давайте очень торжественно зададим еще один вопрос: если моя вера не растет, как я узнаю, что она имеет жизнь?
Итак, позвольте мне напомнить вам далее, что эта вера, личное обращение человеческого разума и воли к личному Спасителю, раскрытое в Писании как жертва за наши грехи, и жизнь нашего духа, которая должна быть непрерывной и прогрессивной, есть основа всякой силы, блаженства, добра в человеческом характере; и если оно у нас есть, у нас есть зародыш всякого возможного совершенства и роста, а не из-за того, что оно есть само по себе, ибо само по себе это не что иное, как открытие сердца для принятия небесных влияний благодати и праведности, которые Он льет. И, следовательно, это то, чего мудрый человек больше всего желает для себя и для тех, кто ему дороже всего.
В зависимости от этого, хотим ли мы этого больше всего или нет, это то, чего больше всего хочет для нас Бог. Его заботит не столько то, чтобы наша жизнь была радостной, сколько то, чтобы она была праведной и полной веры; и Он подвергает нас многим скорбям, потерям и разочарованиям, чтобы жизнь природы могла быть сломана, а жизнь веры могла быть крепкой. Если мы правильно понимаем относительную ценность внешнего и внутреннего, мы будем благодарны бурям, которые приближают нас к Нему; за темнеющую землю, которая может превратить столп облачный в сердце в огненный столп, и за все дисциплинирование, каким бы болезненным оно ни было, которым Бог отвечает на молитву: «Господь, умножь нашу веру».
II. А теперь обратите внимание, насколько неразрывно связана с истинной верой любовь.
Одно — это следствие, которое никогда не обнаруживается без своей причины; другой — причина, которая всегда производит свое следствие. Эти двое сплетены Апостолом воедино как неразлучные в действительности и неразделимые в мысли. И то, что это так, достаточно ясно, и из этого следуют некоторые практические уроки, которые я желаю передать вашим и своим собственным сердцам.
Итак, здесь имеются два начала или, вернее, две стороны одной мысли; нет веры без любви, нет любви без веры.
Никакая вера не является подлинной и глубокой, если она не вызывает в сердце, где она находится, ответной любви к небу. Это достаточно ясно. Вера есть, как я уже сказал, признание и принятие в сердце божественной любви; и мы так устроены, что если человек однажды узнает и верит в каком-либо реальном смысле в любовь Бога к нему, он снова отвечает на нее своей любовью так же уверенно, как эхо, возвращающее дошедший до него звук.
Наша вера, если можно так сказать, подобна зажигательному стеклу, которое концентрирует лучи божественной любви на наших сердцах и фокусирует их в точку, которая воспламеняет наши сердца пламенем. Если у нас есть уверенность, что Бог любит нас хоть сколько-нибудь по-настоящему глубоко, мы ответим потоком нашей любви к Нему.
Итак, вот испытание мужской веры. Вы называете себя христианами. Если бы я пришел к вам и спросил: «Верите ли вы в Господа Иисуса Христа?» большинство из вас сказали бы: «Да!» Проверьте свою веру, друг мой, с помощью этого теста: заставляет ли это вас вообще любить Его? Если нет, то это больше слова, чем что-либо еще; и ему необходимо чудесное углубление, прежде чем оно сможет обрести реальную силу в ваших сердцах. Нет веры, достойной этого имени, если ее дитя, почти такое же старое, как она сама, не будет ответом Ему сердца, изливающимся в благодарной благодарности.
Нет любви без веры; «мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Бог должен начать, мы можем быть только вторыми. Природный эгоизм человека преодолевается только самым ясным проявлением к нему любви Божией; и пока эта любовь, в своей превосходной, потому что ее низшей форме, форме крестной жертвы, не проникнет в сердце человека через его веру, не будет любви.
Итак, дорогие друзья, предстоит испытание вашей любви. Сегодня мы много слышим, как много говорилось и всегда, о сущности всякой религии, состоящей в любви к небу; и о людях, «отвергающих громоздкие догматы Нового Завета и прибегающих к великим и простым истинам: «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всей душой твоей, и всем разумением твоим, и всеми твоя сила; и ближний твой, как ты сам», и говоря: «Это их религия». Что ж, осмелюсь сказать, что без веры сердца не в громоздкие догматы, а в центральный факт Нового Завета, в то, что Христос умер за меня на Кресте, вы никогда не получите старой заповеди любви к небу с сердцем, душой, силой и умом действительно хранились и осуществлялись; и если вы хотите, чтобы сердца и воля людей были связаны любящим общением с Богом, то такое общение достигается только путем веры в Того, Кто является жертвой за грех. Отсюда следует очень простой и практический совет. Хотите ли вы, чтобы любовь вашего сердца возросла? Узнайте, как это сделать. Вы не можете довести себя до пыла каких-либо ценных религиозных эмоций. Мужчина не сможет полюбить больше, если скажет: «Я полон решимости любить». Таким образом, у нас нет прямого контроля над нашими привязанностями. Вы не можете довести воду до кипения, кроме как одним способом, а именно, подложив под нее много огня; и вы не сможете заставить свои чувства растаять и течь, кроме как подогревая их созерцанием истины, которая призвана их выявить. То есть, чем больше мы упражняем свой ум в созерцании великой любви Христа к нам и чем больше мы направляем силы нашей души в акт простого самоневерия и упования на Него, тем больше будет наша любовь. будь пылким и сильным. Вы можете увеличить любовь, только увеличив веру, из которой она исходит. Итак, следите ли вы, если вы называете себя христианами, чтобы вы старались углубить все свои христианские привязанности честным, задумчивым, молитвенным созерцанием и постижением великой любви Божией в Господе. И не удивляйтесь, если ваша христианская жизнь будет, как и у многих из нас, чахлой, не прогрессивной, не приносящей никаких благословений нам самим и мало пользы кому-либо еще. Объяснение достаточно простое. Вы не смотрите на Крест Христов, не живете в созерцании и принятии Его великой благодати.
III. И вот, наконец, эти две неразрывно связанные благодати веры и любви приносят с собой и ведут к третьей — миру.
Похоже, что здесь Апостол желает своим братьям лишь очень скромное, трезво окрашенное желание, чтобы самое высокое и лучшее, что он может для них попросить, — это только молчание. Очень скромные по сравнению с радостью и волнением, в своих разноцветных одеждах, и все же самое глубокое и истинное благословение, которое может иметь любой из нас, — мир. Оно приходит к нам одним путем – путем веры и любви.
Эти двое приносят мир с Богом, мир в нашем сокровенном духе, мир самоуничтожения и подчинения, мир послушания, мир прекращения наших собственных дел и, следовательно, вхождения в покой Божий. Доверие – это мир. Нет такого спокойствия, как чувство: «Я не несу за это ответственности: это Он; и я опираюсь на Него».
Любовь – это мир. Нет покоя нашим сердцам, кроме как на груди того, кто нам дорог и кому мы можем довериться. Но ах, брат! всякое дерево, на котором гнездится голубь, рано или поздно поваливается, и гнездо разрывается, и птица улетает. Но если мы обратимся к бессмертному Христу, вечному откровению вечного Бога, тогда наша любовь и наша вера принесут нам покой. Будет мир, если мы будем доверять Тому, Кому мы никогда не сможем доверять и кому мы никогда не сможем быть посрамлены. Будет мир в любви к Тому, Кто более чем достоин и способен отплатить за глубокую и вечную любовь всех сердец.
Самоотдача – это мир. Нас беспокоит наша воля. Беспокойство приходит не снаружи, а изнутри. Когда воля склоняется, когда я говорю: «Да будет так, как Ты хочешь», когда в вере и любви я перестаю бороться, роптать, бунтовать, роптать и вступать в Его любящие намерения, тогда наступает мир.
Послушание – это мир. Признать великую волю, которая суверенна, и подчиниться ей не потому, что она суверенна, а потому, что она сладка, и сладка, потому что я люблю ее и люблю Того, Чья она есть, — это и есть мир. И тогда, каковы бы ни были внешние обстоятельства, наступит «мир, существующий в сердце бесконечного волнения»; и глубоко в душе я могу быть спокоен, хотя вокруг меня может быть суматоха бури.
Христианский мир — это вооруженный мир, каким бы парадоксальным это ни казалось; и, по великому слову Апостола, это страж, который удерживает осажденное сердце и разум, окруженное многими врагами, и удерживает их в Господе Иисусе.
«Нет мира, говорит моя благость, нечестивым», он подобен «бушующему морю, которое не может успокоиться, воды которого выбрасывают ил и грязь»; но сквозь самое дикое волнение один Голос, тихий, нежный, всемогущий, говорит: «Мир! замолчи! и сердце успокаивается, хотя может быть зыбь и погода проясняется. Он — ваш мир, доверьтесь Ему, любите Его, и вы не сможете не обладать «миром Божьим, превосходящим разумение».
Еф. VI. 24. ШИРОКАЯ БЛАГОДАРНОСТЬ БОЖЬЯ
«Благодать со всеми, искренне любящими Господа нашего Иисуса Христа». Эфес. VI. 24.
Обращаясь к великим словам, которые я прочитал как текст, я прошу вас отметить их широту и простоту. Они широкие; они следуют весьма обширному благословению, с которым они, так сказать, концентричны. Но они охватывают более широкий круг. В первом стихе говорится: «Мир братьям». Но помимо братьев в этих азиатских церквях (как своего рода циркулярное письмо, которому, вероятно, было отправлено это послание) перед разумом Апостола возникает великое множество людей в каждом народе, и они разделяют его любовь и обетование. и молитва моего текста. Обратите внимание на ее простоту: все сведено к самому общему выражению. Все качества для получения божественного дара собраны в одном — любви. Все разнообразие божественных даров суммируется в одном всеобъемлющем выражении — «благодать».
I. Итак, обратите внимание, во-первых, на полное обозначение получателей благодати.
Это «все, кто любит Господа нашего Иисуса Христа в нетлении». Мало что нужно говорить, чтобы объяснить силу этого общего выражения. Обычно мы обнаруживаем, что там, где Писание сводит все требования для получения божественного дара и условия, соединяющие небо, к одному, выбирается вера, а не любовь. Но здесь Апостол рассматривает этот процесс на второй стадии и вместо того, чтобы подчеркивать веру, которая является первым шагом, он останавливается на любви, которая является ее постоянным следствием. Эта любовь покоится на вере в Господа нашего Господа.
Тогда обратите внимание на торжественную полноту обозначения предмета этой рожденной верой любви. «Иисус Христос, Господь наш» — имя Его человечества; название Его офиса; обозначение Его владычества. Он Иисус-Человек. Иисус есть Христос, Исполнитель всех пророчеств; цветок всего предыдущего откровения; Помазанник Божий с полнотой Его Божественного Духа как Пророк, Священник и Царь. Иисус Христос есть Господь, что, по меньшей мере, выражает суверенитет, а если принять во внимание апостольское словоупотребление, то оно выражает нечто большее, даже участие в Божестве. И это весь Христос, Иисус, Христос, Господь; любовь к Которому, построенная на вере в Него во всех этих аспектах и характеристиках, составляет истинное единство истинной Церкви.
Эта Церковь построена не на вероучении, а на целостном Христе, а не на искалеченном Христе. И поэтому у нас должна быть любовь, которая отвечает всем сторонам этого великого раскрытого характера и согревает человеческую любовь к небесам; и доверчив в доверительной любви ко Христу; и смирен с послушной любовью к Господу. И я осмелюсь пойти еще дальше и сказать: — и предан с обожающей любовью вечному Сыну Отца. Вот определение Апостола того, что делает христианина: вера, которая охватывает всего Христа, и любовь, которая поэтому течет к Нему. Оно объединяет всех, кто им обладает, в одно великое единство. В отличие от ложного либерализма, который называет христианами тех, кто держится за фрагмент единого и совершенного хризолита, мы должны настаивать на том, что христианин — это тот, кто знает Иисуса, кто знает Христа, кто знает Господа и кто любит Его во всем. эти аспекты. Только мы должны также помнить, что часто сердце человека опережает его веру, и что часто душа светится более истинной, глубокой, более спасительной преданностью и доверием Христу, которого интеллект несовершенно воспринимает, чем это осознается нелюбящими сердцами, которые связаны с более ясной головой. Орхидеи растут в теплицах богатых людей, прикрепленные к палочке, и распускают более красивый цветок, который держится дольше, чем многие растения, укорененные в более плодородной почве. Давайте будем благодарны за благословенные непоследовательности, которые объединяют некоторых со Христом, который для них больше, чем они думают.
Здесь также изложен для нас великий принцип, в отличие от всякой узости и всякого экстернализма и всякой так называемой церковности, что присоединение к небу есть единственное условие, приводящее человека в благословенное единство Церкви. Теперь мне кажется, что, как бы их ни оплакивали по другим причинам, а их следует оплакивать по многим причинам, существование различных Церквей не обязательно мешает этому глубоко укоренившемуся и центральному единству. Сегодня много говорится о воссоединении христианского мира, под которым подразумевается разрушение существующих общин и формирование более широкой. Я не верю и, полагаю, вы не верите, что существующие у нас церковные организации являются окончательной формой Церкви живого Бога. Но давайте помнить, что две вещи ни в коем случае не противоречат друг другу: вера и осознание сущностного единства Церкви и существование различных общин. На склонах многих камберлендских холмов вы увидите огромную полосу известняка с расщелинами глубиной в фут-два — кстати, в расщелинах есть цветы — но пройдите пару ярдов вниз, и все разделения исчезнут. , а основная порода непрерывно растягивается. Разделения поверхностны; единство является фундаментальным. Не давайте нам играть на руку людям, для которых единственное понятие единства — это механическое сопоставление, удерживаемое некоторой формулой или порядком; но давайте признаем, что истинное единство находится в присутствии Иисуса Христа среди нас и в общем понимании Его всеми нами.
Есть хорошо известный гимн, изначально задуманный как манифест Высокой Церкви, который бросает вызов нам, нонконформистам, когда он поется:
«Мы не разделены,
Мы все одно тело.
И как ни странно, но и значительно, оно проникло во все наши сборники гимнов нонконформистов, и мы, «секты», поем его, возможно, с более благородным представлением о том, что такое единство тела и единство Церковь есть, чем имел автор слов. «Мы не разделены», хотя мы организованы отдельно. «Все мы одно тело», ибо все мы причащаемся от одного хлеба, и объединяющим принципом является общая любовь к единому Иисусу Христу, Господу нашему.
II. Обратите внимание на беспристрастный размах божественных даров.
Мой текст — это благословение или молитва; но это также пророчество или утверждение о неизбежных и однообразных результатах любви к небу. За этой любовью обязательно и непременно последует благодать, и влюбленные получат дар Божий, потому что их любовь привела их к живому контакту с Иисусом Христом; и Его жизнь перетечет в их жизнь. Мне нет нужды напоминать вам, что слово «благодать» в Писании означает, прежде всего, снисходительную любовь Божию к низшим, к грешникам, к тем, кто заслужил иное; и, во-вторых, всю полноту благословений и даров, следующих за этой любовью.
И, говорит Павел, эти великие дары с небес, единый дар, в котором заключено все, обязательно последуют за открытием сердца в любви к небу.
Ах, братья! Благодать Божия необычайно быстро справляется с церковными различиями. Великая река течет по территориям, которые на человеческих картах окрашены в разные цвета и о которых жители говорят на разных языках. Рейн омывает сосны Швейцарии, виноградники Германии и ивы Голландии; и благодать Божия течет через все места, где обитают любящие Его люди. Оно возвышается как бы прямо над барьерами, которые они воздвигли между собой. Небольшие лужи на берегу моря во время прилива разделяются, но когда он приходит, он заполняет все выбоины, оставленные галькой, и объединяет их в одну большую сверкающую, танцующую массу; и так благодать Божия приходит ко всем любящим Его и утверждает их единство.
Несомненно, это истинное испытание живой Церкви. «Когда Варнава пришел и увидел благодать Божию, он возрадовался». Это было не то, чего он ожидал, но он был готов к убеждению. Церковь, которую он видел, была устроена очень нерегулярно; в нем не было ни приказов, ни таинств, и он был запущен спонтанными усилиями частных христиан, и он пришел, чтобы разобраться в фактах. Он ни о чем больше не просил, когда увидел, что в новообращенных есть жизнь. И поэтому мы, со всеми нашими недостатками — и не дай Бог, чтобы я преуменьшал их — со всеми нашими недостатками, мы, бедные нонконформисты, предоставленные незаветному милосердию, действительно имеем свою долю этого дара благодати, и, если наши любовь будет глубже и обильнее, чем Церкви, одаренные орденами и таинствами и «непрерывной исторической преемственностью». И когда мы невоцерковлены из-за отсутствия всего этого, давайте вернемся к словам Св. Августина: «Где Христос, там Церковь»; и верьте, что для нас, и для нас, исполнилось обетование: «Вот! Я с тобой всегда, даже на край света».
III. Наконец, обратите внимание на ширину наших симпатий.
Апостол посылает свои желания и молитвы так, чтобы охватить ту же область, которую покрывает благодать Божия и которую окутывает Его любовь. И мы обязаны сделать то же самое.
Я не буду говорить об органическом единстве. Я полагаю, что эпоха создания новых деноминаций уже подошла к концу. Я не думаю, что какой-либо здравомыслящий человек сегодня подумает об основании новой Церкви. Отскок от железной жесткости механического единства, произошедший в эпоху Реформации, естественно, привел к умножению общин, каждая из которых держалась за что-то, что казалось ей важным. Безрассудство церковных правителей, настаивавших на второстепенном, возлагает вину за раскол на них самих, а не на меньшинство, которое не могло по совести принять то, на чем никогда не следовало бы настаивать в качестве условия. Но хотя мы все должны чувствовать, что власть потеряна и что из-за изоляции различных Церквей проистекает много зла, мы все же должны помнить, что воссоединение — это медленный процесс; что вокруг каждого тела возникает атмосфера, представляющая собой очень тонкую, но, тем не менее, очень мощную силу, и что потребуется очень, очень долгое время, чтобы преодолеть трудности и осуществить какую-либо реконструкцию в большом масштабе. Но почему в Шотландии должно быть три пресвитерианские церкви с одинаковым вероисповеданием, исповеданием веры и церковной конституцией? Почему в Англии должно быть полдюжины методистских организаций, о которых можно сказать, по сути, то же самое? Всегда ли человеку придет в голову, что конгрегационалисты и баптисты будут единым целым, без принесения в жертву убеждений с обеих сторон? Конечно, нет! Вы, молодые люди, можете увидеть эти прекрасные дни; люди вроде меня могут только надеяться, что они придут и сделают хоть немного, насколько это возможно, за короткое время, чтобы помочь им.
Оставляя в стороне все эти более важные вопросы, я хочу в одном-двух предложениях подчеркнуть вместе с вами долг, который лежит на всех нас и в выполнении которого каждый из нас может принять участие. Должно быть гораздо более глубокое осознание нашего фундаментального единства. Они много говорят о «соперничестве враждующих сект». Я считаю, что это такое огромное преувеличение, что это неправда. Соперничество существует, но вы не хуже меня знаете, что, каким бы убогим и постыдным оно ни было, это своего рода коммерческое соперничество между соседними культовыми сооружениями, будь то часовни или церкви, будь то здания, принадлежащие одному и тому же или разным конфессии. Я, со своей стороны, после довольно долгого опыта так мало видел упомянутое ожесточенное соперничество между нонконформистскими сектами как сектами, что для меня оно практически не существует. И я верю, что большинство из нас, служителей, посещающих различные общины, могли бы сказать то же самое. Но перед лицом образованной Англии, смеющейся над вашим вероучением Иисуса, Христа, Господа; и перед лицом странного и ребяческого возрождения жречества и сакраментарианства, которое толкает священника и обряд на место, где должен стоять Христос, мы, нонконформисты, верим, что знаем более превосходный способ стоять плечом к плечу, и показать, что единства, которые нас связывают, гораздо больше, чем различия, которые разделяют.
Нам также следует продолжать совместные действия в социальных вопросах. Слава богу, мы начинаем двигаться в этом направлении в Манчестере — не раньше, чем пришло время. И я умоляю вас, исповедующих христианство, из всех евангелических общин, помочь применить христианские мотивы и принципы при обсуждении социальных, муниципальных и экономических условий в этом великом нашем городе.
И, конечно, должно быть больше согласия, чем было в агрессивной работе; что нам следует немного больше учитывать действия друг друга в регулировании наших собственных; и что у нас не должно быть скандала, которому мы слишком часто позволяли существовать, перекрытия друг друга таким образом, что соперничество и простая торговая конкуренция почти неизбежны.
Это очень скромные, прозаические предложения, но, если бы они были соблюдены, они во многом смягчили бы наш характер и сделали бы видимым миру наше истинное единство. Давайте все будем стремиться расширять наши симпатии настолько широко, насколько широко течет благодать Христова; не считать чужими тех, кого Он считает друзьями; приучить себя чувствовать, что мы опоясаны той электрической цепью, которая объединяет всех, кто схватил ее, и посылает во всех один и тот же острый трепет. Если бы круг имел диаметр в милю и его окружность была бы усеяна многими отдельными точками, то насколько ближе была бы каждая из них, если бы ее переместили внутрь по прямой линии, ближе к центру, так, чтобы сделать круг ногой поперек. Чем ближе мы придем к Единому Господу в любви, общении и подобии, тем ближе мы будем друг к другу.
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