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	РИМЛЯНАМ
РИМЛЯНАМ И. 4 — СВИДЕТЕЛЬ ВОСКРЕСЕНИЯ
«Объявлен Сыном Божьим в силе... посредством воскресения из мертвых» (К РИМЛЯНАМ I. 4 (Р. В.).
Было бы большой ошибкой относиться к писаниям Павла, и особенно к этому Посланию, как к простому богословию. Они являются записью его жизненного опыта. Как было хорошо сказано, Евангелие от Павла — это истолкование значения жизни и деятельности Иисуса, основанное на откровении ему об Иисусе как воскресшем Христе. Он верил, что видел Иисуса по дороге в Дамаск, и именно это явление перевернуло его жизнь, превратило его из гонителя в ученика и соединило с апостолами, так как было предназначено быть с ними свидетелем Воскресения. Для всех них Воскресение Иисуса было прежде всего историческим фактом, который оценивался главным образом в его отношении к Нему. Постепенно они поняли, что столь трансцендентный факт несет в себе откровение того, что станет опытом всех Его последователей за гробом, и символ возможной для них нынешней жизни. Все три аспекта ясно заявлены в посланиях Павла. В нашем тексте главным образом выделяется первое. Все, что отличает христианство; и делает его достойным веры, или могучим, неразрывно связано с Воскресением.
I. Воскресение Христа провозглашает Его Сыновство.
Воскресение и Вознесение неразрывно связаны. Иисус не воскреснет, чтобы снова разделить беды и усталость человечества. Воскресший: «Он уже не умрет; смерть уже не имеет над Ним власти». «Однажды Он умер для греха»; и в Его воскресшем человечестве не было ничего, что могло бы охватить физическая смерть. То, что Он должен был из какой-то укромной ямы на Елеоне вознестись перед взором учеников до тех пор, пока яркое облако, которое было символом Божественного Присутствия, не забрало Его из их глаз, было лишь концом процесса, который начался невидимо в утренних сумерках. Он снял с себя могильные одежды и вышел из гроба, который был защищен большим камнем, приваленным к его устью. Великое провозглашение веры в Его Воскресение теряет смысл, если оно не будет завершено так, как Павел завершил свое «да, скорее воскресший из мертвых» с торжествующим «Сущим по правую руку Бога». Непорочное зачатие в начале соответствует сверхъестественному Воскресению и Вознесению в конце. И такой вход в мир, и такой уход из него сразу провозглашают Его истинную человечность и то, что «Сей есть Сын Божий».
Более того, Воскресение — это торжественное Божье «Аминь» в ответ на огромные требования, выдвинутые Христом. Действительно, факт Его Воскресения не стал бы свидетельством Его божественности; но Воскресение Того, Кто произнес такие слова, делает. Если бы крест и безымянная могила были концом, то каким доведением до абсурда было бы это утверждение Иисуса о том, что он всегда был с Отцом и всегда делал то, что Ему угодно. Воскресение – это последнее и самое громкое провозглашение Бога: «Это Сын Мой возлюбленный: слушайте Его». или позволить тому, кто был связан с Ним такими священными узами, увидеть разложение; и уникальное сыновство и совершенное самопосвящение Иисуса сошли в могилу в твердой уверенности, как Он Сам заявил, что на третий день Он воскреснет. Старая альтернатива, похоже, сохраняет все свои острые углы: либо Христос воскрес из мертвых, либо Его притязания представляют собой серию богохульного высокомерия, а Его характер непоправимо запятнан.
Но мы также можем помнить, что Писание представляет Воскресение Христа не только как божественное действие, но и как действие собственной силы Христа. В Своей земной жизни Он утверждал, что Его отношение как к физической смерти, так и к воскресению было совершенно уникальным. «Я имею власть, — сказал Он, — отдать душу Мою, и имею власть снова взять ее»; и все же, даже в этом огромном случае самоутверждения Он остается послушным Сыном, ибо далее Он говорит: «Эту заповедь получил Я от Отца Моего». Если эти утверждения справедливы, то напрасно спотыкаться о чудеса, которые Иисус творил в Своей земной жизни. Если бы Он мог снять это и возобновить, тогда, очевидно, это была бы не жизнь, похожая на жизнь других людей. Весь этот феномен сверхъестественен, и мы не сможем по-настоящему понять и оценить его и Его до тех пор, пока, как сомневающийся Фома, не падем к ногам воскресшего Сына и не выдыхаем преданность и поклонение в этом восторженном восклицании: «Мой Господь и моя доброта».
II. Воскресение интерпретирует Смерть Христа.
Нет более разительного контраста, чем контраст между абсолютной невосприимчивостью учеников ко всем простым учениям Христа о Его смерти и их ясным восприятием после Пятидесятницы могучей силы, заключенной в ней. Сам факт того, что они вообще оставались учениками и что продолжала существовать такая община, как Церковь, требует от них веры в Воскресение как единственную причину, которая может его объяснить. Если бы Он не воскрес из мертвых и если бы Его последователи не знали, что Он сделал это посредством самых простых учений здравого смысла, им следовало бы рассеять и вынести в изолированных сердцах горькие воспоминания о обманутых надеждах; ибо если бы Он лежал в безымянной могиле, и они не были бы уверены, что Он воскрес из мертвых, Его смерть была бы убедительным доказательством ложности Его утверждений. В нем не было бы никакой искупительной силы, никакой победы над грехом. Если бы за смертью Христа не последовали Его Воскресение и Вознесение, вся ткань христианства развалилась бы на части. Как говорит Апостол в своей великой главе о воскресении: «Вы еще во грехах ваших». Прощение, которое Евангелие предлагает людям, зависит не от милости Божией или простого покаяния человека, но от приношения. о единой жертве за грехи в Его смерти, которая оправдана Его Воскресением и принята небесами. Если мы не можем триумфально провозгласить: «Христос воскресе», нам нечего проповедовать.
Теперь нам говорят, что этика христианства является его жизненно важным центром, который станет более отчетливо выделяться, если очиститься от этих мистических доктрин о Смерти как жертве за грех мира и Воскресении как великом знаке пользы этой жертвы. Павел так не думал. Для него вся мораль Евангелия была выведена из жизни Христа, Сына Божия как нашего примера, и из Его смерти за нас, которая трогает сердца людей и делает послушание Ему нашим радостным ответом на то, что Он сделал для нас. Христианство — это нечто новое в мире, не как нравственное учение, а как нравственная сила подчиняться этому учению, и это зависит от Креста, истолкованного Воскресением. Если у нас есть только мертвый Христос, у нас нет живого христианства.
III. Воскресение указывает на новое пришествие небес.
Павел в Афинах заявил в присутствии высокомерных греческих философов, что Иисус, которого он провозглашал им, был «Человеком, которого Бог поставил судить вселенную по праведности» и что «Он дал уверенность в этом всем людям, в том, что Он воскресил Его из мертвых.» Воскресение было началом процесса, который, с человеческой точки зрения, завершился Вознесением. За Вознесением простирается сверхъестественная жизнь прославленного Сына Божия. Оливет не может быть концом, и слова двух мужчин в белых одеждах, которые стояли среди небольшой группы друзей, глядящих вверх, остаются надеждой Церкви: «Сей самый Иисус придет таким же образом, как вы видели Эта великая уверенность подразумевает видимое телесное возвращение, определенное на местном уровне и имеющее своей целью завершить работу, каждое из которых — Воплощение, Смерть, Воскресение и Вознесение — продвигало определенную стадию. Воскресение – краеугольный камень всей христианской веры. Оно запечатлевает истины о том, что Иисус — Сын Божий, обладающий силой, что Он умер за нас, что Он вознесся на высоту, чтобы приготовить место для нас, что Он придет снова и возьмет нас к Себе. Если мы верой в Него примем за себя женское приветствие в то пасхальное утро: «Воистину воскрес Господь», то Он придет к нам со Своим собственным приветствием: «Мир вам».
 

	РИМЛЯНАМ И. 7. ПРИВИЛЕГИЯ И ОБЯЗАННОСТИ
«Всем находящимся в Риме, возлюбленным Богом, призванным быть святыми». – К РИМЛЯНАМ I. 7.
Это адрес Послания. Прежде всего, в качестве введения, следует отметить универсальность этого обозначения христиан. Павел никогда не был в Риме и очень мало знал о религиозном статусе тамошних новообращенных. Но он без колебаний заявляет, что все они «возлюбленные Богом» и «святые». Среди них было много несовершенных христиан; многое можно упрекнуть; много мертвенности, холодности, непоследовательности, и все же ничто из этого ни в малейшей степени не мешало приложению к ним этих великих обозначений. Итак, «возлюбленные Божии» и «святые» не являются различиями классов внутри христианства, но принадлежат всей общине и каждому члену тела.
Следующее, что следует отметить, я думаю, это то, что эти два великих термина «возлюбленные Божии» и «святые» охватывают почти всю сферу христианской жизни. Они очень тесно связаны друг с другом, как мне представится случай показать сейчас, а пока, может быть, будет достаточно отметить, как одно уводит нас глубоко в сердце Бога, а другое распространяется на всю основу наших отношений. Для него. Одно является заявлением об универсальной прерогативе, другое — соблюдением универсального обязательства. Итак, давайте посмотрим на эти два момента: универсальную привилегию и универсальную обязанность христианской жизни.
I. Универсальная привилегия христианской жизни.
«Возлюбленный Богом». Теперь мы настолько знакомы с сопоставлением двух идей, «любви» и «Бога», что перестаем чувствовать чудесность их союза. Но пока Иисус Христос не завершил Свою работу, никто не верил, что эти две мысли можно объединить.
Любит ли Бог кого-нибудь? Мы считаем, что вопрос слишком прост, чтобы его можно было задать, а ответ инстинктивен. Но это ни в коем случае не является инстинктивным, и дело в том, что до тех пор, пока Христос не ответил на него за нас, мир молчал перед вопросом, который поднимало его собственное сердце, и когда измученные духи спрашивали: «Есть ли забота на небесах и есть ли там любовь?», «не было ни голоса, ни ответа, ни кого-либо, кто бы рассматривал». Подумайте о фактах жизни; подумайте о фактах природы. Подумайте о горестях, страданиях, боли, грехах, потраченных впустую жизнях, бурях, бурях, болезнях и конвульсиях; и давайте почувствуем, насколько верно мрачное изречение о том, что
«Природа, красная с зубами и когтями,
С грабежом, воплями против веры'
что Бог есть любовь.
И подумайте о том, чему поклонялся мир, и обо всех видах чудовищ, не менее чудовищных, потому что иногда прекрасных, перед которыми люди склонялись. Жестокие, похотливые, хищные, капризные, эгоистичные, равнодушные божества, которым они поклонялись. И затем «Бог утвердил», доказал, продемонстрировал «Свою любовь к нам тем, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками».
О, братия, не дадим нам опрокинуть лестницу, по которой мы поднялись; или, во имя любящего Бога, отвергните христианское учение, породившее в человечестве представление о любящем Боге. Сегодня есть люди, которые никогда бы не увидели эту солнечную истину, даже как мерцающую звезду, далеко на горизонте, если бы не Евангелие; и которые теперь обращаются к тому самому Евангелию, которое дало им представление, и обвиняют его в узких и тяжелых мыслях о любви Божией.
Одна из истин Священного Писания, против которой нападающий часто обращает свое самое острое оружие, — это та, которая включена в мой текст, ответ Священного Писания на другой вопрос: «Разве Бог не любит всех?» Да! да! тысячу раз, да! Но есть еще один вопрос: делает ли любовь Бога ко всем Его особое назначение христианских мужчин Своими возлюбленными наименее маловероятным? Конечно, нет никакого противоречия между самым широким провозглашением всеобщности любви Божией и решительным заявлением Павла о том, что в очень глубокой и реальной манере те, кто в Господе, являются возлюбленными Божиими. Конечно, особая привязанность по своей природе не противоречит всеобщему благодеянию и доброжелательности. Конечно, это не возвышение, а, скорее, деградация понятия божественной любви, если мы провозглашаем ее полное безразличие к человеческим характерам. Конечно, вы не прославляете Бога, когда говорите: «Ему все равно, любит ли человек Его и служит Ему, или восстает против Него, делает себя своим центром и делает землю своей целью и всем своим телом». Конечно, представить себе Бога, который не только заставляет Свое солнце сиять, а Его дожди и росы падают на неблагодарных и злых, чтобы Он мог привлечь их к любви к Себе, но и Который также задуман как забирающий грешное существо, которое еще прилепляется к своим грехам к Своему сердцу, как Он делает это кающейся душе, жаждущей, чтобы в ней произошёл образ Его, – это хулить, а не чтить любовь, вселенскую любовь Божию.
Не дай Бог, чтобы какие-либо слова, когда-либо слетевшие с моих уст, бросали хоть малейшую тень сомнения на эту великую истину: «Бог так возлюбил мир, что отдал Своего Сына!» Но в равной степени не дай Бог, чтобы любые мои слова были кажется, поддерживают отталкивающую для меня идею о том, что бесконечная любовь Бога не принимает во внимание характер человека, на которого она обрушивается. Есть проявления того любящего сердца, которые может принять любой человек; и каждый человек получает столько любви Божией, сколько можно на него излить. Но гранитная скала не пьет росу, как цветок; и природа человека, на которого нисходит любовь Божия, определяет, сколько и каким образом ее проявлений перейдет в его истинное владение, а что останется вовне.
Итак, в целом нам предстоит ответить на вопросы: «Любит ли Бог кого-нибудь?» Разве Бог не любит всех? Любит ли Бог кого-то особенно?» с одним односложным «Да».
Итак, дорогие братья, давайте познаем путь, по которому мы можем войти в то благословенное сообщество тех, на кого падет полнота, сладость и нежнейшая нежность сердца Отчего. «Если человек любит Меня, он соблюдет Мои слова; и Отец Мой возлюбит его». Мифы говорят нам, что свет, который вначале рассеивался через туманную массу, затем собрался в солнце. Итак, вселенская любовь Божия сосредоточена в Господе; и если Он у нас есть, у нас есть это; и если мы имеем веру, мы имеем Его и можем сказать: «Ни жизнь, ни смерть, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни какая-либо другая тварь не сможет отлучить нас от любви Божией». который в Господе Иисусе, Господе нашем».
II. Затем, во-вторых, отметьте всеобщую обязанность христианской жизни.
«Призваны быть святыми», — говорится в моем тексте. Теперь вы заметите, что здесь в качестве дополнения вставлены два словечка «быть». Они могут быть достаточно правы, но они открыты для неправильного понимания, как будто святость, к которой «призваны» все христиане, была чем-то будущим, а не реализованным в данный момент. Теперь, в контексте, Апостол использует ту же форму выражения по отношению к себе в предложении, которое проливает свет на смысл моего текста. «Павел, раб Иисуса Христа», говорит он, в первом стихе «призванный быть Апостолом» или, правильнее, «призванный Апостол». ее причина. И если Павел был Апостолом с тех пор, как был призван, то святые остаются святыми с тех пор, как они призваны. «Возлюбленные Божии» — это «призванные святые».
Мне остается только заметить далее, что слово «призванный» здесь означает не «названный» или «назначенный», а «призванный». , «призванный» небесами быть. Это их призвание, а не предназначение. Итак, мне, полагаю, нет нужды напоминать вам, что слова «святой» и «святой» передают совершенно одну и ту же идею: одно выражает ее словом тевтонского происхождения, а другое — словом классического происхождения.
Заметим, что истинная идея этой всеобщей святости, которая ipso facto принадлежит всем христианским людям, есть посвящение небу. В старые времена храм, алтари, жертвы, жертвенные сосуды, такие люди, как священники, такие периоды, как субботы и праздники, назывались «святыми». коренное понятие Нового Завета «святой» — человек Божий. Бог потребовал нас для Себя, когда Он дал нам Иисуса Христа. Мы отвечаем на это требование, когда принимаем Христа. Отныне мы не свои, а «освященные», то есть «святые».
Теперь следующий шаг — это чистота, которая является обычной идеей святости. Чистота будет следовать за посвящением, и без нее она ничего бы не стоила, даже если бы ее можно было достичь. Теперь посмотрите, какую гораздо более глубокую и благородную идею служения и условий моральной добродетели дает это ее происхождение от подчинения небу, чем мораль, игнорирующая Бога, которая говорит и говорит о действиях и склонностях и никогда не спускается к корень всего дела; и насколько это благороднее, чем поверхностная религия, которая подобным же образом всегда стремится к праведным делам и забывает, что для того, чтобы быть правым, необходимо предварительно отдаться небу. Заставьте человека отдаться небу и не бояться праведности. Добродетель, добродетель, чистота, праведность — все эти синонимы выражают очень благородные вещи; но глубоко под ними лежит новозаветная идея святости, посвящения себя небу, которая является родителем их всех.
И следующее, о чем вам следует напомнить, это то, что это посвящение должно распространяться на всю природу человека. Как я уже сказал, отдача себя небесам — это талисманный секрет всякой праведности; и каждая часть нашего сложного, многообразного существа способна на такое посвящение. Я освящаю свое сердце, если его любовь обвивает Его сердце. Я освящаю свои мысли, если принимаю Его истину в качестве своего руководства и всегда стремлюсь руководствоваться ею на практике и в вере. Я освящаю свою волю, когда она склоняется и говорит: «Говори, Господи!» Слушает раб Твой!» Я освящаю свои чувства, когда использую их как от Него, с признанием Его и для Него. Фактически, в мире есть два образа жизни; и, как бы узко это ни звучало, я осмелюсь сказать, что их только два. Либо Бог — мой центр, и это святость; или «я» — мой центр, в более или менее тонких формах, и это грех.
Тогда следующим шагом будет то, что это посвящение, которое пройдёт во всей чистоте и охватит всю основу человеческой жизни, возможно только тогда, когда мы напьемся блаженной мысли «возлюбленные Богом». может быть только эхом того, как Он отдал Себя мне. Он должен быть первым, кто полюбит. Вы не можете убедить человека полюбить Бога, так же как вы не можете открыть бутон розы. Если вы это сделаете, вы испортите его лепестки. Но Он может возлюбить нас, чтобы мы полюбили Его, и солнечный свет, падая на закрытый цветок, расширит его, и он вырастет, получая свет, и вырастет солнцеподобно в своей мере и по своей природе. Поэтому Бог, который имеет к нам только претензии, никогда не будет Богом, которому мы подчиняемся. Бог, любящий нас, будет Богом, которому благословенно быть посвященными, и, следовательно, святыми.
Далее, это посвящение, построенное таким образом на принятии божественной любви, воздействующее на всю нашу природу и ведущее ко всякой чистоте, есть всеобщая характеристика христиан. Не существует веры, которая не привела бы к сдаче. В христианской церкви нет аристократии, которая заслуживала бы того, чтобы ей было присвоено специальное фамильное имя. «Святой» тот, «Святой» тот и «Святой» другой — эти титулы нельзя использовать, не затемняя истину о том, что эта честь и обязанность быть святыми в равной степени принадлежат всем, кто любит Иисуса Христа. Все люди, которых таким образом Бог привлек к Себе Своей любовью к Своему Сыну, все они, если можно так сказать, объективно святы; они принадлежат небесам. Но посвящение можно культивировать, и его необходимо культивировать и увеличивать. На каждого из нас, называющих себя христианами, возложено торжественное обязательство быть святыми в том смысле, что мы сознательно отдали Ему всю свою жизнь; и стараются телом, душой и духом «совершить святость в страхе Господнем».
Письмо Павла, адресованное «возлюбленным в Господе», «названным святым», находящимся в Риме, нашло путь к людям, для которых оно предназначалось. Если бы письмо, адресованное таким образом, упало на наши улицы, думаете ли вы, что кто-нибудь принес бы его вам или любому христианскому обществу в целом, признавая, что мы были теми людьми, для которых оно предназначалось? Мир достаточно часто насмехался над нами именами святых; и смеялись над профессией, которая, по их мнению, включалась в это слово. Если бы их насмешки были незаслуженными и если бы не было правды, что «святые» в Церкви иногда значат меньше, чем «добрые люди» вне Церкви! «Видя, что мы имеем эти обетования, возлюбленные, давайте очистим себя от всякой скверны плоти и духа; совершенствуя святость в страхе Господнем».
 

	РИМЛЯНАМ И. 11, 12 — ТОЧКА ПАВЛА
[Проповедовал после длительного отсутствия по причине болезни.]
«Я жажду увидеть вас, чтобы я мог передать вам какой-нибудь духовный дар, чтобы вы могли утвердиться; 12. То есть, чтобы мне утешиться вместе с вами по взаимной вере и вас, и меня». 11, 12.
Я не имею обыкновения позволять себе личные упоминания за кафедрой, но не могу не поддаться искушению сделать сейчас исключение и позволить нашим счастливым обстоятельствам повлиять на мои замечания. Я говорю в основном со своими людьми, и я должен верить, что другие друзья, которые могут услышать или прочитать мои слова, простят мне это.
Взяв такой текст, как этот, я желаю прикрыться Павлом и, излагая его чувства, выразить свои собственные и извлечь такие уроки, которые могут быть полезны и полезны для всех нас. Итак, в этом тексте я хочу отметить три вещи: мужественное выражение христианской привязанности; высокое сознание цели их встречи; и скромное ощущение, что нужно многое получить, а также многое отдать. Пару слов о каждой из этих вещей — это все, на что я могу отважиться.
I. Итак, прежде всего обратите внимание на мужественное выражение христианской привязанности, которое позволяет себе здесь апостол.
Очень немногие христианские учителя могли или должны осмелиться говорить о себе так много, как это сделал Павел. Сильное привнесение личного элемента во все его письма настолько прозрачно просто, настолько явно искренне, настолько лишено каких-либо резких ноток аффектации или елейных чувств, что оно скорее привлекает, чем отталкивает. Если я позволю себе высказать парадокс, то его личные упоминания являются примерами самозабвения посреди самосознания.
Он никогда не был в Риме, когда писал эти слова; у него не было личных отношений с тамошними верующими; он никогда не смотрел им в глаза; между ними не было симпатии и доверия, по мере взросления лет. Но все же сердце его тянулось к ним, и он не стыдился показать это. «Я очень хочу тебя увидеть» — в оригинале это слово выражает очень сильную тоску, смешанную с некоторым сожалением о том, что его так долго держали вдали от них.
Нехорошо, когда люди открыто заявляют о своей привязанности, и я думаю, что публичному учителю есть чем заняться, чем выставлять напоказ такие чувства перед аудиторией. Но из всех правил есть исключения, и я полагаю, что могу позволить своему сердцу говорить и сказать, как радостно я возвращаюсь в старое место, дорогое мне столькими священными воспоминаниями и ассоциациями, и как радостно я возобновляю узы привязанности, которая не была разорвана и углублялась с обеих сторон на протяжении тридцати долгих лет.
Дорогие друзья! давайте сегодня вместе поблагодарим добро, если Он сплотил наши сердца взаимной любовью; и если мы с вами сможем смотреть друг другу в глаза, а я верю, что можем, с уверенностью, что я вижу только лица друзей, а вы видите лицо того, кто с радостью возобновляет старую работу и общение.
Но теперь, дорогие братья, давайте извлечем один урок. Если не будет этой мужественной, честной, хотя чаще всего молчаливой, христианской привязанности, чем скорее мы с вами расстанемся, тем лучше. Если это не будет в моем сердце, я не смогу принести тебе никакой пользы. Ни один человек никогда не прикасался к другому сладкими сдерживающими силами, заложенными в Евангелии Господнем, если только сердце говорящего не стремилось схватить сердца слушателей. И ни одна публика никогда не слушает с какой-либо пользой человека, когда он выступает с духом придирчивой критики, холодного восхищения или флегматичного безразличия. Для этих простых отношений, которые единственные связывают проповедника-нонконформиста с его паствой, как обязательное условие всего высшего и всего духовного блага, должна существовать реальная, хотя чаще всего это скрытая, взаимная привязанность и уважение. Во многом мы должны благодарить Бога; давайте попробуем получить больше. Это все, что я хочу сказать по поводу первого пункта.
II. Обратите внимание на высокое сознание цели их встречи.
«Я жажду увидеть вас, чтобы передать вам некий духовный дар». Павел знал, что у него есть что-то, что он мог дать этим людям, и он называет это очень обширным термином «какой-то духовный дар» — дар некоего рода, который, исходя от Божественного Духа, должен был быть принят в человеческий дух.
Это выражение – духовный дар – в Новом Завете имеет множество применений. Иногда это относится к тому, что мы называем чудесными дарованиями, иногда это относится к тому, что мы можем назвать официальными способностями; но здесь, очевидно, речь идет ни о том, ни о другом из этих более ограниченных и особых вещей, а об общей идее божественного воздействия на человеческий дух, наполняющего его христианскими благодатями — знанием, верой, любовью. Или, проще говоря, Павел хотел дать им более твердое понимание и полное обладание Иисусом Христом, Его любовью и силой, что обеспечило бы углубление и укрепление всей их христианской жизни. Он был совершенно уверен, что у него есть что дать и что он сможет передать это, если они послушают то, что он им скажет. Но хотя таким образом он восходит к возвышенному представлению о цели и возможном результате своей встречи с римскими христианами, он так же сознает ограниченность своей власти в этом вопросе, как и величие своей функции. Они указаны явно. Слово, которое он использует здесь, «дар» никогда не используется в Новом Завете для обозначения вещи, которую один человек может дать другому, но всегда используется для обозначения конкретных результатов благодати Божией, дарованной людям. Таким образом, само это выражение показывает, что Павел думал о себе не как о первоначальном даятеле, а просто как о канале, через который было передано то, что дал Бог. В том же направлении указывает прилагательное, которое сопровождает существительное — «духовный дар», — которое, вероятно, описывает происхождение дара как Дух Божий, а не определяет его местонахождение при получении как дух получателя. Обратите также внимание на уместность и деликатность языка в его заявлении о конечной цели дара, что влияет на пределы роли Павла в даре. Он не говорит: «чтобы Я укрепил вас», что могло бы прозвучать слишком эгоистично и потребовало бы слишком многого для него самого, но он говорит: «чтобы вы укрепились», ибо истинный укрепитель — это не Павел, а Дух. Бога.
Итак, с одной стороны, христианский учитель обязан подняться на высоту сознания своего высокого призвания, обладая даром, который он может одарить; с другой стороны, он обязан всегда помнить об ограничениях, в которых это верно, а именно. что дар принадлежит не ему, а Богу, и что Дух Господень является истинным Подателем всех благодатей, которые могут расцвести, когда Его слово, передаваемое через людей, принимается в человеческие сердца.
И какие уроки я извлек из этого? Два очень простых. Во-первых, ни один христианский учитель не имеет права открывать свои уста, если он не уверен, что получил что-то, что можно передать людям в качестве дара от Божественного Духа. Проповедовать наши сомнения, проповедовать наши собственные мнения, проповедовать плохие банальности, говорить с кафедры о политике, морали, вкусах, литературе и тому подобном — это профанация и богохульство. Пусть никто не откроет уста свои, если не сможет сказать: «Господь показал мне это; и это Я несу вам как Его слово». Христианская организация не имеет никакого права на существование, если она не признает передачу, получение и дальнейшее распространение этого духовного дара своей великой функцией. Церкви, которые утратили это сознание и вместо божественного дара могут предложить немного больше, чем формальное богослужение, или музыку, или развлечения, или просто интеллектуальный дискурс, будь то ортодоксальный или «продвинутый», не имеют права быть; и по закону выживает сильнейший ненадолго. Единственное, что гарантирует такие отношения, существующие между вами и мной, — это мое сознание того, что у меня есть послание от Бога, и ваша вера в то, что вы слышите его из моих уст. Если только это не будет нашей связью, чем скорее эти стены рухнут, и этот голос замолкнет, и эти скамейки опустеют, тем лучше. «Я имею, — говорит Павел, — дар передать; и я очень хочу увидеть тебя, чтобы передать это тебе». О! ибо на всех наших кафедрах еще больше того отягощенного сознания божественного послания, которое нуждается в облегчении речи и жаждет с желанием, полученным от Христа, передать свои богатейшие сокровища.
Это единственный урок. И еще вот это. Получили ли вы, дорогие друзья, дар, который я должен, несмотря на уже упомянутые ограничения, даровать? Некоторые из вас слушали мой голос с тех пор, как были детьми, некоторые из вас, хотя и не многие, слышали его на протяжении многих лет, вплоть до тридцати лет. Взяли ли вы то, что я все эти годы — бог знает как плохо, но бог знает как честно — пытался донести до вас? То есть, приняли ли вы Христа и верите ли вы в Него? А что касается тех из вас, кто говорит, что вы христиане, то между вами и мной за все эти годы прошло много благословений; но, дорогие друзья, достигнуто ли главное благословение? Укрепляетесь ли вы день ото дня для преодоления бремени, неприятностей и печалей жизни, приходя сюда? Принесу ли я вам в этом пользу? вы стали лучше, чем когда мы впервые встретились? Разве Христос вам дороже, реальнее и ближе? и является ли ваша жизнь более прозрачно освященной, более явной результатом скрытого союза с Ним? Ходите ли вы по миру, как Учитель, потому что являетесь членами этого собрания? Если да, то его цель достигнута. Если нет, то это с треском провалилось.
Я сказал, что должен благодарить Бога за нерушимую привязанность, которая связала нас вместе. Но какой смысл в такой любви, если она не ведет к этому? С меня было достаточно, и более чем достаточно того, что вы называете популярностью и признанием, достаточно незаслуженными, но оказанными вами без ограничений. Меня не волнует даже малейший щелчок пальца по сравнению с этой другой вещью. И о, дорогие братья! если все, что исходит от нашей встречи здесь воскресенье за воскресеньем, — это либо похвала, либо критика моих плохих слов и поступков, то наши отношения — это проклятие, а не благословение, и мы объединяемся к худшему, а не к лучшему. Цель Церкви, и цель служения, и смысл нашего собрания в том, чтобы духовные дары могли передаваться не мной одним, но и вами, и мной в моем месте и мере, и если эта цель не будет достигнута, все остальные цели, которые достигнуты, не имеют значения и хуже, чем ничего.
III. И теперь, наконец, обратите внимание на скромное сознание того, что нужно много получить, так же как и многое отдать.
Апостол поправляет себя после того, как он сказал: «чтобы я мог сообщить вам некоторый духовный дар», добавляя: «то есть, чтобы я мог утешаться (или, скорее, ободряться) вместе с вами взаимной верой, как вас, так и меня». Если бы его язык не был так прозрачно искренен и проистекал из глубокого интереса к отношениям между ним и этими людьми, мы бы сказали, что это была изысканная вежливость и прекрасная деликатность. Но оно движется в области гораздо более реальной, чем область вежливости, и говорит сокровенную истину об условиях, на которых должны получать римские христиане, а именно. что они тоже должны дать. Есть только один Дающий, который является всего лишь Дающим, и это Бог. Все остальные дающие одновременно являются и получателями. Павел желал увидеть своих римских братьев, чтобы ободриться; и когда он все же увидел их, когда он шел по Аппиевой дороге, потерпевший кораблекрушение, в Деяниях апостолов говорится: «Он возблагодарил Бога и ободрился». Вид их укрепил его и подготовил к тому, что предстояло ему .
У Павла была чрезвычайно сложная натура: твердая, как скала, в своей воле, трепетно чувствительная в своих симпатиях; словно какое-то дерево с прочными корнями, устойчивым стволом и зеленым облаком развевающейся листвы, которое движется в легчайшем воздухе. Так его дух поднимался и падал в зависимости от приема, который он встречал со стороны своих братьев, а проявление их веры оживляло и укрепляло его.
И он — лишь один из примеров универсального закона. Все учителя, чем более они искренни, чем более отзывчивы, тем более чувствительны к своему окружению. Сам ораторский темперамент ставит человека во власть окружения. Вся серьёзная работа всегда сопровождала его, как теневые периоды глубокой депрессии; и христианский учитель не избегает этого. Я не буду говорить о себе, но это, несомненно, правда: каждый Илия после величайшего усилия пророчества склонен покрыть голову своей мантией и сказать: «Забери меня; Я не лучше своих отцов.» И когда человек в течение тридцати лет, среди всех перемен, произошедших за это время в большом городском собрании, должен стоять воскресенье за воскресеньем перед одними и теми же людьми и отмечать, как некоторые из них флегматично равнодушен, и замечаешь, как другие отпадают от своей верности, и видишь пустые места, где раньше сидели любящие формы, - неудивительно, что время от времени приходит такое настроение: "Тогда, - сказал я, - конечно, я трудился напрасно и потратил свои силы". силы впустую.» Слушающий реагирует на говорящего точно так же, как говорящий на слушающего. Если у вас на скамьях есть лед, это снизит температуру здесь. Трудно быть пылким среди людей, которые почти мертвы. Трудно поддерживать огонь, когда он зажигается на вершине айсберга. А неверие и низкопробная религия общины всегда подрывают веру и пыл их служителя, если он лучше и святее, чем они ожидают, чем они есть.
«Он не совершил многих дел по неверию их». Христос знал препятствия и ограничения Его силы, возникающие из-за того, что Он был окружен холодным, несимпатичным окружением. Моя сила и моя слабость во многом благодаря тебе. И если вы хотите, чтобы ваш служитель лучше проповедовал и во всех отношениях выполнял свою работу с большей радостью и верностью, средства в значительной степени находятся в ваших собственных руках. Ледяное равнодушие, злобные толкования, придирчивая критика, быстрое забывание своих слов — все это убивает пыл кафедры.
С другой стороны, истинное ободрение, которое можно дать человеку, когда он пытается исполнять Божью волю, проповедовать Евангелие Христа, — это не похлопывать его по спине и говорить: «Какая замечательная у тебя была проповедь!» какой гений! какой оратор!» не для того, чтобы восхвалять его, а для того, чтобы прийти и сказать: «Твои слова привели меня на небеса, и от тебя я взял дар даров».
Дорогие братья, ободрение служителя заключается в обращении и росте слушателей. И я молюсь, чтобы в этом новом договоре совместного общения, который мы заключили, будь он более длительным или коротким (а годы говорят мне, что в лучшем случае он должен быть сравнительно коротким), я мог приходить к вам все больше и больше с возвышенными и смиренное сознание того, что у меня есть послание, которое дал мне Христос, и что вы можете становиться все более и более восприимчивыми - не к моим словам, упаси Бог, - но к истине Христа; и чтобы мы могли быть помощниками друг другу и ободрять друг друга в войне и работе, к которой мы все призваны и посвящены.
 

	РИМЛЯНАМ И. 14. ДОЛЖНИКИ ПЕРЕД ВСЕМИ МУЖЧИНАМИ
«Я должник и грекам, и варварам, и мудрым, и неразумным» (К РИМЛЯНАМ I. 14.
Несомненно, здесь Павел имеет в виду особую обязанность, возложенную на него его божественным призванием быть Апостолом язычников. Ему было поручено проповедовать Евангелие в качестве управителя, и поэтому он был обязан нести его людям всех слоев и состояний. Но принцип, лежащий в основе этого утверждения, применим ко всем христианам. Упомянутая задолженность не является особенностью апостольского порядка, но присуща каждому верующему. Каждый слуга Иисуса Христа, принявший истину для себя, принял ее как управитель и, как таковой, в долгу перед небом, от которого он получил доверие, и перед людьми, для которых он получил это доверие. Единственным пределом обязательства является, как говорит Павел в контексте, «столько, сколько во мне». обязательство; но обязательство является универсальным. Мы не свободны выбирать, будем ли мы вносить свой вклад в распространение мира. Это наш долг перед небом и людьми. Разве такого взгляда на долг придерживается средний христианин? Боюсь что нет. Если бы это было так, наши сокровищницы были бы полны, и велико было бы множество проповедующих Слово.
Платить долги — не самая высокая степень добродетели. Мы не ожидаем, что нас за это похвалят; и мы не считаем, что мы вольны выбирать, делать нам это или нет. Если мы этого не сделаем, мы будем нечестны. Честность не является нашей заслугой. Если бы все христиане применяли этот принцип к своей религии? Если бы они это сделали, мир был бы другим, и Церковь была бы другой.
Позвольте мне тогда попытаться усилить мысль о долге и общей честности в выплате долга, которая лежит в основе этих слов. Павел думал, что он прошел долгий путь, чтобы выплатить свой долг человечеству, неся каждому, кого он мог достичь, «Имя, которое выше всякого имени».
I. Теперь, во-первых, позвольте мне сказать, что мы, христиане, являемся должниками всех людей по нашему общему мужскому достоинству.
Не последним из даров, которые христианство принесло миру, является то, что оно привнесло новую мысль о братстве человечества. Само слово «человечность» — христианская монета, и оно было придумано, чтобы выразить новую мысль, которая начала трепетать в сердцах людей, как только они приняли послание, которое пришел дать Иисус Христос, послание об Отцовстве Бога. Ибо именно на этой вере в Отцовство Бога зиждется вера в братство людей, и только на ней может быть закреплено и навсегда основано.
Вот еврей пишет латинянам на греческом языке. Само это явление является признаком нового порядка вещей, наступления наводнения, которое хлынуло и с течением веков подмыло и растворило преграды между людьми. Словами моего текста Апостол указывает на две широчайшие пропасти, разделявшие людей. «Греки и варвары» делят человечество по расе и языку. «Мудрые и неразумные» делят их по культуре и интеллектуальным способностям. Обе пропасти существуют до сих пор, хотя они были чудесным образом заполнены влиянием, прямым и косвенным, Евангелия Иисуса Христа. Самые жестокие расовые антагонизмы, которые все еще существуют, считаются принадлежащими к разлагающемуся порядку и наверняка рано или поздно исчезнут. Я полагаю, что пропасть, образовавшаяся в результате возросшей культуры современного общества между цивилизованными и дикими народами, а в пределах нашей собственной страны пропасть, образовавшаяся в результате образования между высшими и низшими слоями нашего общества, - я говорю не о выше и ниже в отношении богатства или положения, но в отношении интеллектуальных достижений и способностей - они выше, чем, возможно, они когда-либо были в прошлом. Но все же через пропасть переброшен мост, и сама пропасть наполняется. Высоко над всеми поверхностными различиями, разделяющими евреев и язычников, греков и варваров, образованных и неграмотных, ученых и ненаучных, мудрых и неразумных, простирается великая радуга истины о том, что все едины в Господе Иисусе. Братство без отцовства — это ужасное издевательство, которое закончилось сто лет назад гильотиной, а сегодня закончится разочарованием; и это не более чем косяк. Но когда приходит христианство и говорит нам, что у нас один Отец и один Искупитель, тогда единство рода обеспечено.
И то единство, которое делает нас должниками перед всеми людьми, становится реальным благодаря тому факту, что под всеми поверхностными различиями культуры, расы, возраста или положения скрываются первичные потребности, стремления и возможности, заложенные в каждой человеческой душе. Все люди, дикие или образованные, дышат одним и тем же воздухом, видят одним и тем же светом, питаются одной и той же пищей и питьем, имеют одинаковые тоскующие сердца, одни и те же высокие стремления, неисполнение которых является пыткой; тот же опыт той же вины, и, благословен Бог! тот же Спаситель и то же спасение.
Поскольку мы все являемся членами одной семьи, каждый человек обязан рассматривать все, что он имеет, чем он является и что может сделать, как переданное ему в управлении и переданное его собратьям. Мы не губки, которые нужно впитывать, а трубы, вставленные в источник, чтобы мы могли источать драгоценную воду жизни.
Каин — не очень хороший образец, но его вопрос — это вопрос мира, и он предполагает ожидание отрицательного ответа: «Разве я сторож брату моему?» Конечно, сам язык отвечает сам на себя, и, хотя Каин думает, что единственный ответ — «Нет», мудрость видит, что единственный ответ — «Да», ибо если я брат брата моего, то поистине я сторож брату моему. У нас есть лучший пример. Есть еще один Старший Брат, который пришел, чтобы отдать Своим братьям все, чем обладал Сам, и мы плохо следуем образцу нашего Учителя, если не чувствуем, что мистическая связь, которая связывает нас братством с каждым человеком, делает нас должниками каждого человека в такой степени, наши владения. Это христианская истина, которая лежит в основе современной социалистической идеи, и, в какой бы форме она в конечном итоге не была претворена в жизнь как правило человечества, этот принцип однажды восторжествует; и мы, как христиане, обязаны ускорить наступление ее победы. Мы должники по причине нашей общей человечности.
II. Мы должники, поскольку обладаем всеобщим спасением.
Принцип, который я уже изложил, применим повсюду, ко всему, что мы имеем, чем являемся или можем сделать. Но его самые строгие обязательства и самое благородное поле для его деятельности связаны с обладанием человеком-христианином Евангелия для радости своего сердца и с обязанностями, которые с этим связаны. Христос привлекает людей к Себе ради них самих, да будет благословенно имя Его! но не только ради них самих. Он привлекает их к Себе, чтобы они, в свою очередь, могли привлечь других, чьи руки связаны, и таким образом увеличить численность стада, которое собирается вокруг одного Пастыря. Он вливает росу Своего благословения в чашу самого крошечного цветка, чтобы он мог «поделиться каплей своей росы с ближним». частица, примыкающая к ней, поэтому каждый христианин обязан или, используя метафору моего текста, является должником неба и человека, чтобы передать Евангелие Иисуса Христа. «Греки и варвары», говорит Павел, «мудрые или неразумные»; все различия исчезают. Если я могу добраться до человека, независимо от его цвета кожи, его расы, его языка, его способностей, его достижений, он мой кредитор, и я лишаю его того, чего он имеет право ожидать от меня, если я не сделаю этого. я изо всех сил стараюсь привести его на небеса.
Это обязательство приобретает дополнительный вес благодаря доказанному приспособлению Евангелия ко всем типам и состояниям людей. Единственная из всех религий христианство доказало свою способность доминировать над каждым типом личности, влиять на каждую стадию цивилизации, владеть речью всех языков и носить одежду каждой расы. Есть и другие религии, которые, очевидно, предназначены лишь для узкой сферы деятельности и жестко ограничены географическими условиями или стадиями цивилизации. Есть вина, которые портятся во время морского путешествия и их можно пить только в той стране, где был собран урожай; и это состояние всех этнических религий. Только христианство проходит через всю землю и влияет на всех людей. История миссий показывает нам это. Еще не найдена раса, которая не способна принять Евангелие Иисуса Христа, не нуждается в обладании или не может быть возвышена действием Евангелия Иисуса Христа.
Итак, всем людям мы обязаны, насколько это возможно, нести Евангелие. Различие, которое так часто проводят люди, которые никогда и пальцем не пошевелят, чтобы помочь язычникам ни дома, ни за границей, между родной и зарубежной сферой деятельности, совершенно исчезает, когда мы стоим на истинно христианской точке зрения. Вот человек, который хочет Евангелия; У меня есть это; Я могу дать это ему. Это представляет собой призыв столь же настоятельный, как если бы нас призвали по имени с Небес и приказали идти, и в такой же степени, как и в нас, необходимо проповедовать Евангелие. Братья! мы не подчиняемся приказу: «Никому ничего не должны», если только в пределах наших способностей или по всей области, на которую мы можем влиять дома или за границей, мы не стремимся распространять мир и спасение, которое в Нем. .
III. Мы должники по полученным льготам.
Я обращаюсь к мужчинам и женщинам, значительная часть которых зарабатывает себе на жизнь, а некоторые наживают свое богатство за счет торговли с землями, нуждающимися в Евангелии. Недаром Англия завоевала великую империю, которой она владеет, — завоевала, увы! слишком часто делами, которые не выдерживают исследования в свете христианских принципов, но которые побеждают.
Чем мы обязаны землям, которые мы называем «языческими»? Та самая речь, с помощью которой мы общаемся друг с другом; начало нашей цивилизации; широкие поля для роста населения и эмиграции; сокровища мудрости многих видов; империя, о которой мы слишком любим кричать и слишком неохотно признаем ее ответственность, а Манчестер — его торговлю и процветание! Разве Бог поставил нас туда, где мы находимся, как нацию, только для того, чтобы мы могли нести дары нашей литературы, какими бы великими они ни были; нашей науки, какой бы великой она ни была; нашего закона, каким бы благословенным он ни был; наших производств в те далекие страны? Лучшее, что мы можем дать, — это то, что каждый из нас может помочь дать, — Евангелие Иисуса Христа. «Кто знает, не для такого ли времени ты пришел в царство?»
IV. Наконец, мы являемся должниками по причине нанесенного ущерба.
Многим подчиненным расам, похоже, суждено исчезнуть в результате контакта с нашей расой; и если мы подумаем о безымянной жестокости и об Илиаде несчастий, которые сопровождало владение Англией этой великой колониальной империей, мы можем почувствовать, что вред во многих аспектах перевешивает пользу и что для этих людей было бы лучше оставаться вскормленными устаревшими вероучениями и не знать о нашей цивилизации, чем получать от нас роковые дары, которые они часто получали. Я не хочу преувеличивать, но если вы примете факты, изложенные людьми, у которых нет христианских предрассудков, которым можно служить, я думаю, вы признаете, что мы как нация обязаны возместить ущерб варварам и неразумно.
А как насчет того, чтобы убивать тысячи африканских племен с помощью мерзкой субстанции, которую мы называем ромом, и посылать им в обмен на их плохой товар? А как насчет занесения новых болезней, порождений порока, на острова Южных морей, которые уничтожают и практически уничтожают население? Разве не правда, что, как древний пророк вопил о выродившемся Израиле, мы можем плакать о пляжных бродягах и других бездельниках, которые приходят в дикие земли из Англии: «Из-за вас мир поругается среди язычников». однажды сказал миссионеру: «Ваша книга очень хороша. Если бы вы были так же хороши, как ваша Книга, вы бы завоевали Индию за пять лет». Это может быть правдой, а может и нет, но это создает у нас впечатление, которое безбожные англичане производят на языческие народы. Мы отнимаем у них религию обязательно в результате образования и контакта с европейской мыслью. И если мы не заменим ее той единственной верой, которая возвышает и спасает, то последнее состояние того человека будет хуже первого.
Сегодня мы почти слышим грохот орудий на северо-западной границе Индии. Есть еще один образец нанесенных телесных повреждений. Здесь не место говорить о политике, но я чувствую, что здесь самое время задать вопрос: «Имеют ли христианские принципы какое-либо значение для определения национальных действий?» глубокая любовь к независимости, как у самых гордых англичан из всех нас, и такое же право на нее? Карательные экспедиции и пистолеты Максима — это наш долг перед всеми людьми? Интересно, что думает о таком поведении Иисус Христос, умерший за Афридиса, Оракзаиса и всех остальных?
Братья, мы должники перед всеми людьми. Давайте сделаем все возможное, чтобы влиять на национальные действия в соответствии с братством, которое было открыто нам Старшим Братом всех нас; и давайте, по крайней мере, со своей стороны, осознаем и, насколько это в нас есть, уплатим долг, который, благодаря нашей общей человечности и нашему владению вселенским Евангелием, мы обязаны всем людям, и который сделан более весомым из-за выгод, которые мы получаем от многих, и из-за ущерба, который Англия нанесла немалому числу людей. Иначе мы услышим, что над всеми голосами, смягчающими преступление, под предлогом «государственной необходимости» возвышаются суровые слова Учителя: «В твоих юбках найдена кровь душ бедных невинных людей». Мы — должники; давайте выплатим наши долги.
 

	ЕВАНГЕЛИЕ СИЛА БОЖЬЯ
[Проповедовал перед Союзом баптистов.]
«Я не стыжусь благовествования Христова, ибо оно есть сила Божия ко спасению всякому верующему» (К РИМЛЯНАМ I. 16.
Проповедь Евангелия в Риме уже давно была целью надежд Павла. Он хотел сделать в центре власти то, что он сделал в Афинах, доме мудрости; и с превосходной уверенностью не в себе, а в своем послании пробовать выводы с самой сильной вещью в мире. Он хорошо знал ее силу и не был потрясен. Опасность привлекала его рыцарский дух. Он верил в необходимость лететь в голову, когда сражаешься со змеем, и знал, что влияние, оказываемое в Риме, распространится по всей Империи. Если мы хотим понять величественную смелость этих слов моего текста, мы должны попытаться услышать их ушами римлянина. Это был бедный, ничтожный еврей, похожий на сотни его соотечественников в гетто, голова которого была забита какой-то фантастической чепухой о молодом мечтателе, которого прокуратор Сирии очень мудро положил конец некоторое время назад, чтобы успокоить неспокойную провинцию; и он собирался в Рим с мыслью, что его слово поколеблет трон цезарей. Какое гордое презрение скривило бы их губы, если бы им сказали, что запятнанному путешествием узнику, устало бредущему по Аппиевой дороге, доверили его заботе самое могущественное существо на свете! Римляне не особо верили в идеи. Их представление о власти заключалось в острых мечах и железных ярмах на шеях подвластных народов. Но история христианства, какой бы она ни была, была историей господства и революционной силы идей. Мысль могущественнее всех видимых сил. Мысль растворяется и реконструируется. Империи и институты тают перед ним, как угольные стержни в электрической лампе; и небольшой холм Голгофы выше Палатина с его царственными домами и Капитолия с его храмами: «Я не стыжусь Евангелия Христова, ибо оно есть сила Божия ко спасению».
Теперь, дорогие друзья, я осмелился взять эти великие слова для своего текста, хотя я знаю лучше, чем кто-либо из вас может мне сказать, насколько мое обращение с ними скорее ослабит, чем усилит их, потому что я, ради своих бедных Почувствуйте, что есть немного вещей, в которых мы, все мы, люди и служители, нуждаемся больше, чем заразиться этой мужественной уверенностью и загореться искрой энтузиазма Павла и прославления его. Евангелие Иисуса Христа.
Тогда я прошу вас рассмотреть три вещи: (1) что Павел считал Евангелием? (2) чем, по мнению Павла, было Евангелие? и (3) что он думал о Евангелии?
I. Что Павел считал Евангелием?
Он дал нам в своей быстрой манере краткое изложение, сокращенное до самой сути и сведенное к самым элементарным элементам, того, что он имел в виду под Евангелием. Каков был неснижаемый минимум? Факты смерти и воскресения Иисуса Христа, как вы найдете написанные в пятнадцатой главе Первого послания к Коринфянам. Итак, начнем с того, что Евангелие — это не изложение принципов, а запись фактов, событий, которые произошли в нашем мире. Но наименьшая часть факта — это его видимая часть, и она не имеет никакого значения, если не имеет объяснения, и поэтому Павел связывает факты с их объяснением. Тот факт, что Иисус, молодой Назарянин, был казнен, является не более Евангелием, чем тот факт, что рядом с Ним были распяты два разбойника. Но тот факт, что можно было видеть, плюс объяснение, лежащее в его основе и толкующее, превращает летопись в Евангелие, и объяснение начинается с имени Страдальца; ибо если вы хотите понять Его смерть, вы должны понять, кто умер. Его смерть — мысль жалкая во всех отношениях и очень драгоценная во многих отношениях. Но когда мы слышим: «Христос умер по Писанию», перед нами встает вся символика древнего ритуала и все пылкие предчувствия пророков, и эта смерть принимает совершенно иной аспект. Если мы остановимся на «Иисус умер», то эта смерть может быть прекрасным примером героизма, сладким, жалким примером невинных страданий, ярким примером мировой платы учителям мира, но это не более того. Однако если мы возьмем на уста слова Павла: «Братья, возвещаю вам Евангелие, которое я благовествовал... как Христос умер... согласно Писанию», то этот факт вспыхивает в сплошной красоте и становится Евангелие нашего спасения. И объяснение продолжается: «Как Христос умер за наши грехи». Возможно, я очень слеп, но осмелюсь сказать, что я, со своей стороны, не вижу, в каком разумном смысле можно понимать Смерть Христа. были за наши грехи или от их имени, то есть чтобы они могли быть сметены и мы избавлены от них, если только вы не признаете искупительную природу Его жертвы за грехи. Я не могу остановиться на расширении, но осмелюсь сказать, что любая более узкая интерпретация лишает слова Павла их глубочайшего значения. Объяснение продолжается: «И что Он был погребен». Откуда эта тривиальная деталь? Частично потому, что оно гарантирует факт Его Смерти, частично потому, что оно имеет отношение к свидетельствам Его Воскресения. «И что Он воскрес из мертвых по Писанию». Великий факт, без которого Христос — разбитая опора, а «вы еще находитесь во грехах ваших».
Но далее заметьте, что мой текст является также текстом Павла для этого Послания и что он отличается от краткого изложения, о котором я говорил, лишь так, как бутон с закрытыми лепестками отличается своей красотой от бутона с раскрытыми лепестками. И теперь, если вы примете слова моего текста как основную ноту этого письма и прочитаете его первые восемь глав, то о чем говорит Апостол, когда он в них исполняет свою цель и проповедует им «Евангелие», которое тоже в Риме? Вот в самых кратких словах его краткое изложение: всеобщность греха, ужасное бремя вины, огромные перспективы наказания, невозможность для человека спасти себя или жить праведно, Воплощение, Жизнь и Смерть Иисуса Христа. как жертва за грехи мира, рука веры, схватывающая предложенное благословение, пребывание в верующих душах Божественного Духа и, как следствие, допуск человека в жизнь сыновства, силы, мира, победы, славы, место ребенка в любви Отца, от которой ничто не может отделиться. Именно эти учения составляют основу этого Послания. Таковы пояснения к весомым фразам моего текста. Это, по крайней мере, основные элементы Евангелия от Павла.
Но он был не одинок в построении своего послания. Сегодня мы много слышим о христианстве Павла, подразумевая, а иногда и утверждая, что он был изобретателем того, что, используя краткий и понятный термин, я могу назвать евангелическим христианством. При чтении Нового Завета очень поучительной мыслью является то, что существуют три группы учений, грубо говоря, Павлово, Петровское и Иоанново, и вы не можете найти различий между этими тремя в каких-либо различиях относительно фундаментальных принципов. содержание Евангелия; Ибо если Павел восклицает: «Бог доказывает Свою любовь к нам тем, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками», Петр заявляет: «Который Сам Сам вознес грехи наши телом Своим на древо», а Иоанн – от своего островного одиночества, посылает по водам хвалебный гимн: «Тому, кто возлюбил нас и омыл нас от грехов наших Кровию Своею». резкая критика, которую ему приходилось выдвигать, если только он не знал, что совершенно уверен в своей позиции, естественна и обоснована: «Поэтому, будь то я или они, мы проповедуем так».
Нам говорят, что мы должны вернуться к евангельскому Христу, историческому Христу, и что Он ничего не сказал относительно всех этих важных моментов, которые я упомянул как концепцию Павла Евангелия. Во что бы то ни стало вернитесь ко Христу Евангелий, если вы пойдете к Христу всех Евангелий и всего каждого Евангелия. И если вы это сделаете, вы вернетесь к Христу, который сказал: «Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать Свою жизнь для выкупа многих». сказал: «И Я, если вознесусь от земли, привлечу к Себе всех людей». Вы вернетесь к Христу, Который сказал: «Хлеб, который Я дам, — это Плоть Моя, которую Я отдам за Вы вернетесь к Христу, который повелел Своим последователям хранить в вечной памяти не спокойную красоту Его жизни, не убедительную сладость Его милостивых слов, не силу Его чудес благословения, но таинственные агонии Его последних часов, посредством которых Он хотел бы, чтобы мы узнали, что здесь лежит тайна Его силы, основа наших надежд, стимул нашего служения.
Братья, я осмелился так долго останавливаться на этом вопросе, потому что бесполезно говорить о Евангелии, если мы не понимаем, что мы под ним подразумеваем, и я, со своей стороны, осмелюсь сказать, что именно это имел в виду Павел, говоря это, и именно это я имею в виду. Я призываю не давать узкого толкования фраз моего текста. Я бы не хотел, чтобы их использовали для хотя бы малейшей проверки различий в представлениях, которые, в соответствии с различиями индивидуальных характеров, должны всегда преобладать в концепциях, которые мы формируем и которые проповедуем об этом Евангелии Иисуса Христа. Я не хочу, чтобы в каждой проповеди повторялись, как попугаи, определенный набор фраз, какими бы великими ни были их значения. И мне бы хотелось, чтобы люди, для которых эти истины истинны, больше, чем иногда делают, допускали различия, о которых я говорил, и проявляли гораздо больше сочувствия, чем они часто проявляют к тем, особенно к тем молодым людям, которые , обращенные лицом ко Христу, еще не доросли до полного принятия всего, что подразумевается в этих благодатных словах. В Евангелии Христовом, как его задумал Павел, есть место для целого мира мысли, со всеми глубокими основаниями импликаций и предпосылок, на которых оно покоится, и со всем еще не раскрытым диапазоном выводов, к которым оно может привести. . Помните, что Крест Христов является ключом ко вселенной и посылает свое влияние во все области человеческой мысли.
II. Каким, по мнению Павла, было Евангелие.
«Сила Божия ко спасению.» В глубине разума апостола существовало своего рода молчаливое указание на противоположную силу, с которой он собирался встретиться, — на власть Рима, и мы можем проследить это в словах моего текст. Рим, как я уже сказал, был воплощением физической силы, без особой веры в идеи. И против этой плотской мощи Павел поднимает неприкрытую слабость Креста и заявляет, что он сильнее человека, «сила Божия ко спасению». Рим высок в силе; Афины выше; Крест превыше всего, и он приходит, окутанный слабостью, когда там висит умирающий бедняк. Это странное воплощение божественной силы. Да, и потому что это так странно, это так трогательно и так захватывающе. Сила, прикрытая слабостью, действительно является силой. Хотя власть Рима иногда действительно способствовала праведности, тем не менее, его стремление в целом было силой разрушения и захватывало народы земли, как какая-то грубая рука могла бы сделать богатые гроздья винограда и сжать их в бесформенную массу. Топот легионера означал смерть, и во многих отношениях для них было верно то, что впоследствии говорили о более поздних захватчиках Европы: там, где когда-то топтали копыта их лошадей, трава никогда не росла. Против этой ужасающей машины разрушения Павел поднимает кроткие силы любви, единственной целью которых является спасение человека.
Затем мы подходим к еще одному ключевому слову, о котором очень важно, чтобы люди имели более глубокие и широкие представления, чем им часто кажется. Что такое спасение? Отрицательно, удаление и сметание всего зла, физического и морального, как говорят в школах. Положительно, включение всего добра для каждой части сложной природы человека, которое человек может получить и которое Бог может даровать. И именно эту задачу ставит перед собой Евангелие. Теперь мне нет нужды напоминать вам, что для достижения такой цели совершенно очевидно, что абсолютно необходимо нечто иное, чем человеческая сила. Только Бог может изменить мое отношение к Его правительству. Только Бог может сгладить внутренние последствия моих грехов и не дать им бичевать меня. Только Бог может даровать после моей смерти новую жизнь, которая вырастет в праведность и красоту, пойманную и родственную Ему. Но если это и есть цель Евангелия, то его диагноз болезни человека гораздо более серьезен, чем тот, который находит одобрение среди многих из нас сейчас. Спасение – это более важное слово, чем любое из маленьких Евангелий, которые, как мы слышим, шумят вокруг нас, способны произнести. Это означает нечто гораздо большее, чем социальное или интеллектуальное или, что еще важнее, материальное или политическое улучшение условий жизни человека. Болезнь лежит так глубоко, и настолько велики частично пережитые разрушения и потери и еще более ужасно надвигающиеся на каждую душу из нас, что что-то иное, чем возиться с внешним миром или обращаться, как это делает самокультура, с человеческим пониманием или , как это делают социальные евангелия, следует учитывать экономическое и гражданское состояние человека. Дорогие братья, особенно вы, христианские служители, всеми средствами проповедуйте социальное христианство, прикладное христианство, ибо в Евангелии Иисуса Христа действительно лежит ключ ко всем проблемам, которые беспокоят наше социальное положение. Но сначала убедитесь, что христианство существует, прежде чем говорить о его применении. И помните, что процесс спасения начинается в глубине сердца человека и преображает его в первую очередь. Власть принадлежит «каждому верующему». Это сила в ее наиболее универсальном проявлении. Римская империя была почти повсеместной, но, благословен Бог, голубь Христа летает дальше, чем римский орел с клювом и когтями, готовый к грабежу, и где бы здесь ни были люди, для них есть Евангелие. Ограничение не является ограничением его универсальности. Заявление о том, что лекарство является панацеей, не ограничивается тем, что оно принесет пользу только тому человеку, который его проглотит. И это единственное ограничение, которому подвержено Евангелие, ибо у всех нас одни и те же глубокие потребности, одни и те же стремления; мы питаемся одним и тем же хлебом, нас питают одни и те же глотки воды, мы дышим одним и тем же воздухом, имеем одни и те же грехи и, слава небу, имеем одного и того же Спасителя. «Сила Божия ко спасению всякому верующему».
Теперь, прежде чем я закончу эту часть моей темы, я хочу сказать еще только одно, а именно: вы не можете применить эти восторженные слова о «силе Божией ко спасению» ни к чему, кроме Евангелия, которое проповедовал Павел. . Формы христианства, которые утратили значение Воплощения и Смерти Иисуса Христа и которые зачеркнули или затемнили центральные факты, с которыми я имел дело, никогда не были и, я могу самонадеянно сказать, никогда не были таковыми. будут, крупные силы в этом мире. Вот часы, красивые, с чеканкой сзади, с очень художественным циферблатом, и работают по самой модной моде, но почему-то они не идут. Возможно, сломалась ходовая пружина. И поэтому только Евангелие, как его излагает и расширяет Павел в этом Послании, есть «сила Божия ко спасению».Дорогие братья, в ходе такой проповеди, конечно, нужно раскрыть себя по обвинению в догматизации. В условиях моего пространства с этим ничего не поделаешь. Но позвольте мне сказать в качестве своего торжественного убеждения (я знаю, что это ничего не стоит для вас, но это оправдание для моих высказываний в такой манере) позвольте мне сказать в качестве своего торжественного убеждения, что вы можете с таким же успехом вынуть краеугольный камень из арку, в которой нет ничего, что могло бы скрепить другие камни или удержать их от ужасного падения на вашу несчастную голову, как взять учение, которое Павел суммировал в этом одном слове, из вашей концепции христианства и ожидать, что оно сработает. И будьте уверены в том, что есть только одно Имя, которое господствует над демонами пораженного человечества, и что если человек пойдет и попытается изгнать их с помощью любого менее сильного очарования, чем Евангелие Павла, они обратятся к нему с «Иисусом». Я знаю, и Пола я знаю, но кто ты?
III. Что Павел думал об этом Евангелии.
Его сдержанное выражение: «Мне не стыдно» тем сильнее именно своей умеренностью. Это свидетельствует о твердой цели его сердца и настроении его ума, в то же время это предполагает, что он хорошо знал обо всех искушениях в Риме, чтобы стыдиться этого там. Подумайте о том, что было направлено против него: почтенная религия, систематизированная философия, горькая ненависть и предрассудки, материальная власть и богатство. Это были медные доспехи Голиафа, и этот маленький Давид весело спустился в долину с пятью галечными камнями в кожаном кошельке и был совершенно уверен, чем все это кончится. И все закончилось так, как он ожидал. Его Евангелие потрясло римское царство и переформовало его по-новому.
И сегодня у нас, дорогие друзья, есть множество искушений подорвать нашу уверенность. Направление того, что называет себя влиятельным мнением, направлено против сверхъестественного, и мы все осознаем присутствие этого элемента повсюду вокруг нас. С особой силой это сказывается на наших молодых людях, но затрагивает и всех нас. В наши дни, когда большая часть периодической печати, которая думает за большинство из нас, косо смотрит на эти истины и когда, исходя из принципа, что в царстве слепых одноглазый является королем, популярные романисты становятся нашими теологическими наставниками, и когда каждый новый издательский сезон раскрывает новое окончательное разрушение христианства, которое заменяет столь же полное разрушение прошлого сезона, некоторым из нас трудно держать наши флаги развевающимися. Лед вокруг нас либо снизит температуру, либо, если он будет стимулировать нас подливать больше топлива в огонь, возможно, огонь растопит его. И поэтому, чем больше мы чувствуем себя охваченными этими искушениями, тем громче звучит призыв к христианам вернуться к центральным истинам и черпать из них вдохновение, которое будет их безопасностью. И как это сделать? Что ж, есть много способов, с помощью которых вдумчивые и образованные студенты могут сделать это. Но могу ли я рискнуть остановиться здесь скорее на путях, которые открываются перед ними всеми христианскими людьми? И я смело заявляю, что способ быть уверенным в «силе Божией ко спасению» — это постоянно подчинять себя ее очищающему и обновляющему влиянию. Этой уверенности, братья, могут способствовать книги по апологетике и другие источники исследований и исследований, которые мне было бы очень жаль, если бы мне пришлось в какой-либо степени их обесценивать. Но истинный способ достичь этого — через глубокое общение с живым Богом осознать личность Иисуса Христа, присутствующего с нами, нашего Друга, нашего Спасителя, нашего Освятителя Своим Святым Духом. Да ведь Евангелие Павла было, я хотел сказать, в целом — это было бы преувеличением, — но оно было в очень значительной степени просто обобщением его собственного опыта. Это то, что все мы сочтем Евангелием, которое мы должны проповедовать. «Мы говорим, что знаем, и свидетельствуем о том, что видели». И именно потому, что этот человек мог сказать так уверенно, поскольку глубины его собственной совести и свидетельство внутри него свидетельствовали об этом: «Он возлюбил меня и отдал Себя для меня", чтобы он мог также сказать: "Сила Божия ко спасению всякому верующему". Сойди в глубины, брат и друг; воззовите к Нему из глубины. Тогда вы почувствуете, как Его сильная, нежная хватка поднимает вас на высоту, и это даст силу, которой не даст ничто другое, и вы сможете сказать: «Я сам слышал Его, и я знаю, что это Христос, Спаситель мира».
Но есть еще один источник уверенности, открытый для всех нас, и это история веков. Наши современные скептики, нападающие на истину христианства главным образом с физической стороны, странно слепы к ценности истории. Это ограничение способностей, которое преследует их во многих направлениях, но нигде оно не действует более фатально, чем в их отношении к Евангелию. В конце концов, Иисус Христос сказал последнее слово, когда сказал: «По плодам их узнаете их». И это так, потому что точно так же, как то, что морально неправильно, не может быть политически правильным, так и то, что интеллектуально ложно, не может быть морально хорошим. Истина, добро, красота — это всего лишь три названия различных аспектов одной вещи, и если так, то разница между B.C. и произошло от Евангелия, которое не является истиной Божьей, тогда все, что я могу сказать, это то, что самый богатый урожай, который когда-либо видел мир, и самое благородное вино, которое он когда-либо пил, действительно выросли на шипе. Я знаю, что христианская церковь греховно и трагически не смогла адекватно представить миру Христа. Но при всем том: «Вы свидетели Мои, говорит Господь»; и более благородные нравы и более чистые законы пришли после этого Евангелия Иисуса Христа. И когда я оглядываюсь вокруг на то, что христианство сделало в мире, я осмелюсь сказать: «Покажите нам любую религиозную систему или какую-либо религию, которая сделала бы это или что-то хоть малейшее подобное этому, и тогда мы обсудим с вами другие свидетельства Евангелия».
Завершая эти слова, могу ли я рискнуть, опираясь на меланхолическую привилегию старшинства, перейти на минуту или две в тон совета? Я бы сказал: не пугайтесь своей уверенности ни преждевременным гимном победы противоположного лагеря, ни робкими голосами в наших собственных рядах. И чтобы вы не так боялись, обязательно держите в уме различие между тем, что можно поколебать, и царством, которое нельзя поколебать. Это плохая стратегия – защищать вытянутую линию. Трусость трактовать захват аванпоста как эвакуацию ключа от позиции. Ошибка, которой в наши дни мучительно соблазняются многие добрые христианские люди, утверждать такую связь между вечным Евангелием и нашими выводами из принципов этого Евангелия, что опровержение одного должно быть ниспровержением другого. . А если в любом случае это окажется так, то большая часть вины лежит на тех добрых и заблуждающихся людях, которые настаивают на том, что все надо удержать или все надо бросить. Жгучие вопросы наших дней о подлинности книг Священного Писания, вдохновении, непогрешимости и тому подобном не так связаны с этим словом: «Бог так возлюбил мир... что всякий верующий в Него не погиб, но иметь жизнь вечную», поскольку открытие ошибок во Второй книге Паралипоменон потрясает основы христианской уверенности. В такой день истина должна изменить свое облачение. Кто верит, что раскольнические церкви Англии являются высшим, совершенным воплощением Царства Божьего? И кто верит, что какое-либо вероучение, созданное человеком, содержит в себе все и только вечное Евангелие? Так что не пугайтесь и не думайте, что, когда удаляется то, что можно поколебать, то совсем меньше шансов, что останется то, что нельзя поколебать. Положитесь на это, Евангелие, схему которого я сейчас несовершенно попытался изложить вам, будет существовать до тех пор, пока люди на земле будут осознавать, что они грешники и нуждаются в Спасителе. Видели ли вы когда-нибудь какие-нибудь убогие здания, которые постепенно окружали стены какого-нибудь величественного собора, и думаете ли вы, что снос этих лачуг затронет торжественное величие средневековой славы здания, возвышающегося над ними? Уберите их, если понадобится, и оно, по своим пропорциям, красоте, силе и устремлению к небу, будет еще более славным после сметания. Проповедуйте позитивную истину. Не проповедуйте сомнения. Вы помните книгу мистера Кингсли «Дрожжи». Его названием было осуждение. Дрожжи не предназначены для питья; его следует хранить в темноте до тех пор, пока не продолжится процесс брожения и он не станет прозрачным, а затем вы можете его вынести. Не всегда спорьте с врагом. Гораздо лучше проповедовать истину. Помните, что сказал Иисус: «Оставьте их, они слепые вожди слепых, они упадут в яму». Не каждому из нас дано вести спорные споры за кафедрой. Среди нас есть братья гораздо более мудрые и способные, чем мы с вами, которые могут это сделать. Давайте довольствоваться не более скромной, а более славной обязанностью рассказывать о том, что мы знаем, предоставив этому, как и будет, возможность проявить себя. Вы помните, что сказала старуха, которой пастор удостоил подробной проповеди, чтобы продемонстрировать существование Бога, когда он закончил; — Что ж, я верю, что Бог есть, судя по всему, что говорит этот джентльмен.
Как человек, который видит, как удлиняющиеся тени падают на темнеющее поле, могу ли я сказать одно слово моим младшим братьям, всем чьим трудностям, сомнениям и трудностям я, например, испытываю самое нежное сочувствие? Я умоляю их — хотя, увы! совет осуждает дающего его, когда он оглядывается назад на долгие годы своего служения – быть верным Евангелию, как «Иисус Христос умер за наши грехи согласно Писанию». Дорогие юные друзья, если вы пойдете туда же, куда пошел Павел. , и поймать вдохновение, которое он там уловил, путь твой будет ясен. Именно в контакте со Христом, чья страсть к спасению душ привела Его с небес, Павел познал свою страсть к спасению душ. И если мы с вами тронуты божественным энтузиазмом и будем иметь перед собой ясную цель, мы вскоре обнаружим, что есть только одна сила, одно имя, данное людям под небом, с помощью которого мы можем достичь того, чего желаем, — имя «Иисус Христос, умерший, вернее, воскресший, Который даже находится по правую руку Бога и ходатайствует за нас». Если наша цель ясна перед нами, Он предпишет нам методы, и если вдохновение нашего служения заключается в следующем: «Я решаю не знать среди вас ничего, кроме Иисуса Христа и Его распятого», тогда, услышат ли люди или воздержатся, они узнают, что среди них был Пророк.
 

	
К РИМЛЯНАМ III. 19-26 — ВСЕМИРНЫЙ ГРЕХ И ВСЕМИРНОЕ ИСКУПЛЕНИЕ
«Теперь мы знаем, что закон, все, что говорит, он говорит к тем, кто под законом; чтобы всякие уста были заграждены, и чтобы весь мир стал виновен перед Богом. 20. Посему делами закона не оправдается никакая плоть пред Ним, ибо законом познается грех. 21. Но ныне явлена праведность Божия вне закона, о чем свидетельствуют закон и пророки; 22. Даже праведность Божия, которая по вере Иисуса Христа всем и на всех верующих; ибо нет никакой разницы: 23. Ибо все согрешили и лишены славы Божией: 24. Оправдавшись даром по Его благодати, через искупление в Господе Иисусе; 25. Кого Бог поставил для умилостивления через веру в Его крови, чтобы возвещать Свою праведность для прощения грехов прошлых, через долготерпение Божие; 26. Чтобы объявить, говорю, в это время Его праведность; чтобы Он был праведен и оправдал верующего в Господа» (К РИМЛЯНАМ 3). 19-26.
Давайте в общих чертах отметим великие истины, содержащиеся в этом отрывке. Мы можем объединить их в четыре раздела:
I. Взгляд Павла на цель закона.
Он цитировал мозаику ветхозаветных отрывков из Псалмов и Исайи. Он рассматривает их как часть «закона», и этот термин, следовательно, по его мнению, здесь включает в себя все предшествующее откровение, рассматриваемое как раскрытие воли Бога относительно поведения человека. Каждое слово Божье, будь то обетование, учение или конкретное повеление, содержит в себе какой-то элемент, влияющий на поведение. Бог ничего не открывает только для того, чтобы мы могли знать, но все, что, познав, мы можем делать и быть угодными Ему. Все Его слова – закон.
Но Павел излагает здесь другую точку зрения на его цель; а именно, донести до сознания людей убежденность во грехе. Это не единственная цель, поскольку Бог раскрывает долг прежде всего для того, чтобы люди могли его выполнять, и Его закон предназначен для того, чтобы ему подчинялись. Но при отсутствии послушания эта вторая цель вступает в действие, и Его закон становится быстрым свидетельством против греха. Чем яснее мы понимаем свой долг, тем острее будет наше сознание неудачи. Свет, который сияет, указывая путь истины, сияет и для наших отклонений от него. И это осознание греха, которое было целью всего предыдущего Откровения, является милосердным даром; ибо, как подразумевает Апостол, это необходимое условие спасающей веры.
На самом деле среди иудеев было гораздо более глубокое и внутреннее убеждение в грехе, чем в любой языческой нации. Сравните стенания многих псалмов с тонами греческой или римской литературы. Несомненно, существует закон, написанный в сердцах людей, который пробуждает более низкую меру того же сознания греха. Среди ассирийских и вавилонских табличек есть молитвы, которые могли бы стоять почти рядом с Пятьдесят первым псалмом; но в целом глубокое чувство греха было продуктом открытого закона. Лучшее использование нашего сознания о том, какими мы должны быть, — это когда оно пробуждает совесть к ощущению несоответствия с ней того, кем мы являемся, и таким образом ведет нас на небеса. Закон, будь то в Ветхом Завете или так, как он написан в наших сердцах, есть раб, задача которого – привести нас на небеса, который даст нам силу соблюдать заповеди Божии.
Другая цель закона изложена в стихе 21: свидетельствовать вместе с пророками о будущем более совершенном откровении Божьей праведности. Большая часть закона была символической и пророческой. Идеал, который он провозглашал, не мог всегда оставаться нереализованным. Вся позиция этой системы была ориентирована на будущее. Существует большая опасность, что в современных исследованиях авторства, даты и происхождения ветхозаветного откровения не будет упущена из виду его центральная характеристика; а именно, оно указывает на более совершенное откровение, которое должно заменить его.
II. Взгляд Павла на всеобщую греховность.
Он заявляет об этом дважды в этом отрывке (стихи с 20 по 24), и это лежит в основе его взгляда на цель закона. В стихе 20 он утверждает, что «делами закона не оправдается никакая плоть», а в стихах 23 и 24 он переходит от этого отрицательного утверждения к положительному утверждению, что все согрешили. Невозможность оправдания делами закона может быть показана из двух соображений: первое, что, по сути, ни одна плоть никогда не совершала их все с абсолютной полнотой и чистотой; и, во-вторых, даже если бы они когда-либо это сделали, им не удалось бы добиться оправдания в суде, где мотив имеет большее значение, чем действие. Первое является главным для Павла.
В стихе 23 один и тот же факт вселенского опыта рассматривается как как положительный грех, так и как отрицательный недостаток «славы» (что здесь, по-видимому, означает, как и в Иоанна 5:44, 12:43, одобрение от Бога). «Нет различия», но все разновидности состояний, характеров, достижений сходны в том, что роковая порча лежит на них всех. «У всех нас одно человеческое сердце». Мы одинаковы в физических потребностях, в первобытных инстинктах и, что самое трагично, в общем опыте греховности.
Павел не имеет в виду свести все разновидности характера к одному мертвому уровню, но он хочет утверждать, что ни один из них не свободен от порока. Человеку достаточно быть честным в самоанализе, чтобы подтвердить это утверждение, насколько это касается его самого. Евангелие было бы лучше понято, если бы глубже ощущался факт всеобщей греховности. Его превосходство над всеми планами сделать всех счастливыми путем перераспределения собственности или повышения культуры было бы видно насквозь; и единственным лекарством от человеческих страданий будет то, что излечивает всеобщую греховность.
III. Итак, у нас есть следующая точка зрения Павла на средство от греха человека. В общих чертах об этом говорится в стихах 21, 22. В мир грешных людей изливается свет «праведности Божией». Здесь это выражение используется для обозначения нравственного состояния соответствия воле Божией, дарованной небесами. . Великое, радостное послание, которое Павел чувствовал себя призванным провозгласить, заключается в том, что истинный путь достижения состояния соответствия, которого требует закон и которое неискушенная, всеобщая совесть признает недостигнутым, — это путь веры.
Это послание настолько знакомо нам, что мы можем легко не осознать его существенного величия и чудесности, когда оно впервые провозглашается. Что Бог должен дать праведность, что она должна быть «от Бога», не только как исходящая от Него, но и как в каком-то реальном смысле родственная Его собственному совершенству; что его должны принести людям небеса, как рассказывают древние легенды, что благодетельный Титан принес с небес в полой трости дар огня; и то, что оно должно стать нашим благодаря простому процессу доверия Господу, — это истины, которые обычаи в значительной степени лишили их чудесности. Давайте больше размышлять о них, пока они, на собственном опыте своего опыта, не обретут часть принадлежащего им небесного света.
Заметьте, что в стихе 22 универсальность искупления, которое находится в Господе, выводится из универсальности греха. Лекарство должно достигать самой болезни. Если нет различий в отношении греха, не может быть их и в отношении искупления. Печальная универсальность покрова, охватившего все народы, соответствует ей благословенной универсальности света, посланного для того, чтобы затопить их всех. Империя греха не может простираться дальше Царства Христа.
IV. Взгляд Павла на то, что делает Евангелие лекарством.
В стихах 21 и 22 в целом говорится, что Христос был каналом праведности, а вера — условием. Был объявлен личный объект веры, но не то особое качество в Господе, на которое можно было положиться. Это полностью изложено в стихах 24-26. Мы не можем пытаться обсуждать великие слова в этих стихах, каждое из которых потребовало бы целой книги. Но мы можем отметить, что «оправданный» здесь означает быть признанным или объявленным праведным в качестве судебного акта; и это оправдание в своем конечном источнике восходит к небесной «благодати» — Его собственному любящему характеру — который склоняется к недостойным и смиренным созданиям и считается, что средством его дарования является «искупление», которое находится в Господе Иисусе. . Это канал, через который приходит благодать от Бога.
«Искупление» подразумевает плен, освобождение и уплаченную цену. Метафора рабов, освобожденных посредством выкупа, заменена в стихе 25 ссылкой на жертвоприношение. Умилостивительная жертва отводит наказание от приносящего. Смерть жертвы обеспечивает жизнь поклоняющегося. Итак, умилостивительная или искупительная жертва приносится небесной кровью или смертью. Эта жертва является выкупной ценой, благодаря которой наше пленение закончится и наша свобода будет обеспечена. Подобно тому, как Его искупление является каналом, «через» которого к людям приходит Божья благодать, так и вера – это условие, «через» которое (ст. 25) мы делаем эту благодать своей.
Обратите внимание, что Павел указывает не просто на небо как на Спасителя, но и на Его смерть как на спасительную силу. Мы должны иметь веру в Господа (стих 22). Но это не полное заявление. Это должна быть вера в Его умилостивление, если мы хотим привести нас в живой контакт с Его искуплением. Евангелие, в котором много говорится о Христе, но мало о Его Кресте, или которое распространяет о красоте Его жизни, но запинается, когда начинает говорить о жертве Его смерти, — это не Евангелие Павла, и оно будет иметь мало силы для того, чтобы справиться со всеобщей болезнью греха.
Последние стихи отрывка излагают еще одну цель, достигнутую жертвой небес; а именно, оправдание Божьей праведности в воздержании от наказания за грехи, совершенные до пришествия Иисуса. Этот Крест излучал свою силу во все стороны – до высот небес; в глубины ада (Кол. 1:20); к векам, которые должны были прийти, и к тем, которые были в прошлом. Приостановка наказания во всех поколениях, с самого начала и до того дня, когда Крест был воздвигнут на Голгофе, была обусловлена тем, что этот Крест с самого начала присутствовал в божественном разуме. «Судья осуждается, когда виновный оправдан» или остается безнаказанным. На Божьем правлении было бы пятно не потому, что оно было таким суровым, а потому, что оно было таким терпеливым, если бы Его справедливость не была подтверждена и фатальные последствия греха не были показаны в жертве Христа. Бог не мог бы явить Себя справедливым ни в силу векового терпения, ни в нынешнем оправдании грешника, если бы Крест не показал, что Он не безнравственно снисходителен ко греху.
 

	К РИМЛЯНАМ III. 22 — НЕТ РАЗНИЦЫ
«Нет никакой разницы» (К РИМЛЯНАМ 3). 22.
То, в чем все люди похожи, гораздо важнее того, в чем они различаются. Различия поверхностны, идентичности глубоки, как жизнь. Физические процессы и желания одинаковы для всех. Все люди, будь то короли или нищие, цивилизованные или дикие, богатые или бедные, мудрые или глупые, образованные или неграмотные, дышат одним и тем же дыханием, голодом и жаждой, едят и пьют, спят, поражаются одними и теми же болезнями и умирают от смерти. последняя та же смерть. У всех нас одно человеческое сердце. Слёзы и горе, радость и улыбки трогают всех нас. Надежда, страх, любовь играют одну и ту же музыку на всех струнах сердца. Один и тот же великий закон долга охватывает каждого человека, и одно и то же небо Божие склоняется над ним.
Религия имеет дело с глубоко укоренившимися идентичностями, а не с поверхностными различиями. И хотя в мире существовало множество аристократических религий, великая слава христианства состоит в том, что оно обращается прямо к центральным сходствам и отбрасывает в сторону, как совершенно второстепенные, все второстепенные различия, сражаясь с великими фактами, которые общим для человечества и с большими надеждами, которые все могут унаследовать.
Здесь Павел в своей величественной манере торжествует и возвышается над всеми этими мелкими различиями между человеком и человеком, более чистым или менее чистым, иудеем или язычником, мудрым или глупым, и утверждает, что в отношении самых глубоких и важных вещей: нет никакой разницы», и поэтому его Евангелие является Евангелием для мира, потому что оно касается всех людей на одном уровне. Теперь я хочу в нескольких замечаниях раскрыть эту великую славу и характеристику евангельской системы и указать вам на более важную из тех вещей, в которых все люди, кем бы они ни были, стоят в одной категории и имеют одинаковый опыт и интересы.
I. Во-первых, нет никакой разницы в факте греха.
Теперь поймем, что Евангелие не утверждает, что нет различия в степенях греха. Христианство не учит, как бы некоторые из его апостолов ни учили, или бессознательно поддавались представлениям, которые предполагают, что не было никакой разницы между человеком, который «делал по природе то, что содержится в законе», как говорит Павел. , и человек, который намеревался нарушить закон. В Новом Завете нет такого чудовищного учения, как то, что все чернокожие имеют один и тот же оттенок, все грехи имеют одинаковую тяжесть, нет такого учения, как то, что человек, который пытается в соответствии со своим светом поступать правильно, стоит на одном и том же уровне. как человек, который пренебрегает всеми подобными обязательствами и прогоняет колесницы своих похотей и страстей через все законы, которые могут встать на его пути.
Но хотя нам и приходится настаивать на том, что учение моего текста не об абсолютном тождестве преступности, а лишь о всеобщем участии в преступности, не будем забывать, что, если вы возьмете две крайности и предположите, что это возможно, что на свете существовал лучший человек и худший человек на свете, разница между ними, возможно, не так велика, как кажется на первый взгляд. Ибо мы должны помнить, что мотивы порождают действия, и что о них нельзя судить, рассматривая то, что «как человек думает в своем сердце», а не то, что человек делает руками, «таков и он». помнить также, что могут быть жизни, старательно и безукоризненно респектабельные и чистые, которые белы скорее от нездоровой проказы болезни, чем от здоровой чистоты здоровья.
Во времена королевы Елизаветы способ уборки зала замка, пол которого мог быть покрыт остатками еды и всякими мерзостями, заключался в том, чтобы поверх грязи насыпать еще один слой тростника, а затем они считали себя вполне опрятными и респектабельными. И именно это делают многие из вас: хорошо покрывают грязь сладко пахнущим слоем обычных приличий и считают себя чистыми и розовыми от совершенства. Боже упаси, чтобы я сказал хоть одно слово, которое, казалось бы, бросило бы тень на усилия, которые любой человек прилагает, чтобы сделать то, что он считает правильным, но это я провозглашаю, или, скорее, мой текст провозглашает для меня, что, давая полную вес и ценность всего этого, и, допуская существование различий в степени, идентичность глубже, чем разнообразие; и «нет человека праведного на земле, который делал бы добро и не согрешил бы».
О, дорогие друзья! это вопрос не степени, а направления; не то, как далеко корабль прошел в своем путешествии, а то, как он направляется. Добро и зло по своей сути одинаковы, какова бы ни была их интенсивность и величина. Мышьяк есть мышьяк, тонна ли у тебя его или зерно; и очень маленькой дозы будет достаточно, чтобы отравиться. Евангелие начинается с утверждения, что нет никакой разницы в факте греха. Это утверждение вполне подтверждается. Разве совесть не согласна? Мы все признаем свои «ошибки», не так ли? Мы все признаем «несовершенства». Именно это маленькое слово «грех», кажется, приводит к иному порядку рассуждений и с меньшей готовностью требует согласия совести. Но грех – это не что иное, как вина, рассматриваемая в отношении небесного закона. Внесите в жизнь понятие Бога, и «недостатки», «промахи», «слабости» и все другие имена, которыми мы пытаемся сгладить уродство уродливой вещи, сразу же обретут свой тон, величину. , и важность, и признаны грехами.
Итак, если существует, следовательно, это всеобщее сознание несовершенства, и если этому сознанию несовершенства достаточно только привести в контакт с Богом, как бы воспламенить таким образом, позвольте мне также напомнить вам, что этот факт Вселенская греховность ставит нас всех в один класс, какими бы поверхностными ни были различия. Шекспир и австралийский дикарь, самый большой мозг и самый маленький, самый высокий и самый низкий из нас, самый чистый и самый грязный из нас — мы все приходим к одному и тому же порядку. Это вопрос классификации. «Писание всех заключило под грехом», то есть заключило всех людей, как в темнице. Помните, во время Французской революции самых разных людей без разбора ютили в одной и той же темнице парижских тюрем. В сточных канавах можно найти принцессу и какую-нибудь позорную дочь; деревенский хам и помещик, граф, маркиз, учёный, философ и неграмотный рабочий — все вместе в темницах. Они сохраняли различия общества и класса с ужасающей насмешкой, даже до того самого момента, когда за ними пришли корзины. Итак, вот мы все, в каком-то смысле заключённые в торжественных камерах этой великой тюрьмы, и мудры мы или глупы, мы узники, имеем ли мы титулы или нет, мы узники. Ты можешь быть студентом, но ты грешник: ты можешь быть богатым манчестерским купцом, но ты грешник; ты можешь быть знатным человеком, но ты грешник. Нееман пошел к Елисею и очень обиделся, потому что Елисей отнесся к нему как к прокаженному, который оказался дворянином. Он хотел, чтобы с ним обращались как с дворянином, который оказался прокаженным. И так происходит со многими из нас; нам не нравится, когда нас загоняют в один класс со всей толпой злодеев. Но, друг мой, «нет никакой разницы». «Все согрешили и лишены славы Божией».
II. Опять же, нет никакой разницы в факте любви Бога к нам.
Бог любит людей не за то, какие они есть, поэтому Он не перестает любить их за то, какие они есть. Его любовь к сыновьям человеческим не вытекает из их доброты, их нравственности, их послушания, а бьет из глубины Его собственного сердца, потому что «это Его природа и свойство», и, если можно так сказать, Он не может не любить. Вам не нужно накачивать эту великую привязанность какими-либо механизмами послушания и заслуг; она поднимается, как вода в артезианском колодце, сама по себе, с кипящей силой центрального тепла, и разливает свои огромные потоки повсюду. И поэтому, хотя наш грех может ужасно нарушить наши отношения с Богом и может ранить и причинить нам вред сотнями способов, есть одно, чего он не может сделать: он не может помешать Ему любить нас. Оно не может воспрепятствовать Его великой любви, которая вечно изливается ко всем Его созданиям и омывает их всех своим мягким, сильным потоком, от которого ничто не может их отвлечь. «В Нем мы живем, и движемся, и существуем», и жить в Нем, что бы еще это ни значило — а это значит гораздо больше, — это, несомненно, жить в Его любви. Человек может так же скоро выйти из атмосферы, в которой он дышит, как и из любви Божией. Мы не можем выйти за пределы этого великого свода вечной любви, охватывающего всю вселенную, так же, как звезда, сидящая на голубом небе, не может превзойти жидкую арку и выйти за пределы ее диапазона. «Нет никакой разницы» в том факте, что все люди, какими бы неблагодарными и злыми они ни были, охвачены и удерживаются любовью Божией.
Но есть разница. Грех не может заслонить Божью любовь, но грех имеет ужасную силу по отношению к любви Божией. Он может сделать две вещи. Это может сделать нас неспособными получить высшие благословения этой любви. Есть много милостей, которые Бог изливает «на неблагодарных и злых». Это Его наименьшие дары; Его высшее и лучшее не может быть отдано неблагодарным и злым. Они бы сделали это, если бы могли, но не могут, потому что они не могут быть ими приняты. Вы можете закрыть ставни от света; вы можете закрыть вазу против потока. Вы не можете помешать ее сиянию, вы не можете помешать ее течению, но вы можете помешать себе получить ее самые высокие и лучшие благословения.
И еще одна ужасная сила, которую мой грех имеет по отношению к небесной любви, заключается в том, что он может изменить форму, которую принимает Божья любовь в своих отношениях со мной. Мы можем заставить Его совершать «Свою работу», «Свою странную работу», как называет это Исайя, и наказывать, когда Ему хотелось бы только помощи, утешения и благословения. Как туман на небе не касается солнца, но превращает его для наших глаз в огненный шар, красный и зловещий, так и туман моего греха, стоящий между мной и Богом, может, по моему пониманию и по моей способности прием, торжественно проявит эту великую Его любовь. Но все же нет никакой разницы в факте любви Бога к нам.
III. В-третьих, нет никакой разницы в назначении и силе Креста Христова для всех нас.
«Он умер за всех». Область, на которую распространяется цель и сила смерти Христа, точно совпадает с областью, на которую распространяется власть греха. Не может быть — благословен Бог! — чтобы ворон Син пролетел дальше голубя с оливковой ветвью во рту. Не может быть, чтобы болезнь распространялась дальше, чем лечение. Итак, дорогие друзья, я должен сейчас прийти к вам с этим посланием. Каков бы ни был человек, как далеко он ни зашел, насколько грешным он был, как долго он оставался вдали от сладости и благодати той великой крестной жертвы, эта смерть была для него. Сила жертвы Христа делает возможным прощение всех грехов всего мира, прошлых, настоящих и будущих. Ценность этой жертвы, принесенной добровольным отречением Воплотившегося Сына Божия на крестную смерть, достаточна для искупительной цены всех грехов всех людей.
И не только сила Креста всеобъемлюща, но и его цель. В самый час смерти Христа ясно и ясно предстали перед Его божественным всеведением каждый мужчина, женщина и ребенок человечества. И за них всех, объявив их всех в нежности Своего сострадания и в ясности Своего знания, в замысле Своих страданий за них всех, Он умер, чтобы каждый человек мог возложить руку Свою на главу жертвы. и знать, что «его вина была там», и может сказать с такой же торжествующей и соответствующей верой, как и Павел: «Он возлюбил меня», и в тот час агонии и любви «отдал Себя за меня».
Возвращаясь к уже использованной метафоре, заключенные собираются в темнице не для того, чтобы их убили, а для того, чтобы «Бог заключил их всех», запер их всех, «чтобы Он помиловал всех». так, как было во дни жизни Христа на земле, так есть и теперь, и так будет во веки веков. Вся толпа может прийти к Нему, и всякий, кто приходит, «выздоравливает от той болезни, которая у него была». Нет неизлечимых и изгоев. 'Нет никакой разницы.'
IV. Наконец, нет никакой разницы в том, какой путь мы должны избрать для спасения.
Единственное, что соединяет людей с небом – это вера. Вы должны доверять Ему, вы должны доверять силе Его жертвы, вы должны доверять могуществу Его живой любви. Вы должны доверять Ему с доверием, которое является неверием в себя. Вы должны полностью доверять Ему. Люди, с которыми Павел борется в этой главе, были вполне готовы признать, что вера — это то, что делает христиан, но они хотели сказать что-то еще. Они хотели добавить к обрядам иудаизма и послушанию моральному закону. И с тех пор люди идут по этой ошибочной колее. Иногда случалось так, что люди пытались добавить немного своей собственной морали; иногда добавлять обряды и таинства. Иногда было одно, иногда другое; но нет двух путей к Кресту Христову и ко спасению, которое Он дает. Есть только одна дорога, и по ней приходится идти разным людям. Вы не можете опираться наполовину на Христа, наполовину на себя, как робкий калека, который не вполне уверен в поддержке дружеской руки. Вы не можете сшить одежду, в которую Он оденет вас, из кусочков ткани, сотканной вами самими. Предложение заплатить за развлечения является оскорблением для хозяина. Евангельский пир, который устраивает Христос, — это не общественная трапеза, на которую каждый гость приносит блюдо. Наша часть – это простой прием: мы должны принести пустые руки, если хотим получить благословение.
Мы должны отбросить поверхностные различия. Евангелие предназначено для мира, поэтому действие, посредством которого мы получаем его, должно быть таким, которое могут совершить все люди, а не только некоторые. Не мудрость и не праведность, а вера соединяет нас с небом. И поэтому люди, считающие себя мудрыми или праведными, обижаются, что с ними не заключаются «особые условия». Они предпочли бы иметь личную часть для себя. Это раздражает гордость аристократического класса, будь то аристократический по культуре (а это самое аристократическое из всех), или по положению, или по чему-то еще, ему раздражает их гордость, когда ему говорят: «Вы должны войти через та самая дверь, в которую входит нищий»; и «нет никакой разницы». Поэтому сама ширина дверного проема, достаточно широкая для всего мира, воспринимается как узость и становится препятствием для нашего входа. Как слуга Неемана задал ему разумный вопрос, так и я могу задать вам. «Если бы пророк повелел тебе сделать что-нибудь великое, разве ты не сделал бы это?» Да! что бы ты сделал! «Тем более, когда Он говорит: «Омойся и будешь чист!» Есть только один способ очиститься от грязи – водой. Есть только один способ искупить грех – кровью Иисуса Христа. Есть только один способ нанести эту кровь на ваше сердце – это довериться Ему. «Общее спасение» становится нашим, когда мы проявляем «общую веру». «Нет различия» в наших грехах. Слава Богу! «нет никакой разницы» в том, что Он охватывает нас Своей любовью. Нет никакой разницы в том, что Иисус Христос умер за всех нас. Пусть не будет разницы в нашей вере, иначе будет разница, глубокая, как разница между раем и адом; разница между теми, кто верит, и теми, кто не верит, которая потемнеет и расширится до разницы между теми, кто спасается, и теми, кто погибнет.
 

	К РИМЛЯНАМ, ст. 1 – БУДЕМ МИР
«И будем иметь мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа». (К РИМЛЯНАМ, ст. 1. (Р. В.).
В переводе Пересмотренной версии: «Да будем иметь мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа» изменение очень незначительное: одна буква в одном слове, замена длинного «о» на короткое. В большинстве авторитетных рукописей написано «дайте нам иметь», что делает этот пункт призывом, а не заявлением. Я предполагаю, что причина, по которой в некоторых низших рукописях это утверждение заменяет увещевание, заключается в том, что понимание хода мысли Апостола представлялось некоторой трудностью. Но я надеюсь показать вам, что истинное понимание контекста, а также слов, которые я взял для своего текста, требует увещевания, а не подтверждения.
Еще одно замечание вводного характера: не очень ли прекрасно видеть, как Апостол здесь со всем смирением отождествляет себя с христианами, к которым он обращается, и чувствует, что он, такой Апостол, как он есть, имеет такую же нужду в тот же совет и стимул, что и у самых слабых из тех, кому он пишет? Ему было бы так легко изолироваться и сказать: «Теперь у тебя есть мир с Богом; смотрите, чтобы вы соблюдали его». Но он относит себя к тому же классу, что и те, кого он увещевает, и это то, что должны делать все мы, кто дает совет, который будет иметь какую-либо ценность или иметь какой-либо эффект. Он не стоит на мухе своего превосходства и не смотрит свысока на римских христиан, подразумевая, что у них есть нужды, которых нет у него, но он также увещевает себя, говоря: «Пусть все мы, обретшие столь же драгоценную веру, что одинаково для Апостола и для самого смиренного верующего: иметь мир с Богом».
Теперь несколько слов о значении этого несколько странного увещевания.
В ее основе лежит теория о человеке и его отношении к небу, которая в настоящее время очень немодна, но которая соответствует глубочайшим вещам человеческой природы и глубочайшим тайнам человеческой истории, а именно, что что-то вошло в приводят к совершенно неестественному и чудовищному факту, что между Богом и человеком нет ни дружбы, ни гармонии. Люди, со своей стороны, отчуждены, потому что их воля непокорна, а их цели отличаются от замысла Бога относительно них. И хотя это ужасная вещь, от которой слабо отшатывается сентиментализм большей части современного христианства, со стороны Бога тоже отношения были нарушены, и «мы по природе дети гнева, даже как у других; не гнева, который не любит, не гнева порывистого и страстного, не гнева, который ищет вреда своим объектам, но гнева, который является необходимым антагонизмом и отторжением чистой любви от таких существ, как мы заставили себя быть. Говорить так, как если бы Новый Завет учил, что «примирение» было однобоким (что было бы противоречием в терминах, поскольку для достижения примирения нужны двое), говорить так, как если бы Новый Завет учил, что примирение — это всего лишь отказ человека от своей ложной отношение к небу, это, как я смиренно считаю, быть слепым к его простейшему учению. Итак, поскольку существует антагонизм и разделение между Богом и человеком, Евангелие пытается разобраться с этим и провозглашает, что Иисус Христос уничтожил вражду и Своей смертью на Кресте стал нашим миром; и что мы верою в Того Христа и верою поняв Его смерть, переходим из состояния вражды в состояние примирения.
На этом основании вернемся к моему тексту. Это звучит странно; "Итак, оправдавшись верою, оставьте мир". "Ну, - скажете вы, - но не все ли вы говорите только о том, чтобы оправдаться верою и объявиться праведными по причине веры?" в Том, Кто делает нас праведными, иметь мир с Богом? Не является ли ваше увещевание совершенно излишним?» Несомненно, именно так думал старый писец, начавший чтение, проникшее в нашу Авторизованную версию. Эти две вещи кажутся совершенно параллельными. Оправдаться верой — это определенный процесс, иметь мир с Богом — неотделимый и одновременный результат самого этого процесса. Но это происходит слишком быстро. «Оправдавшись верою, будем иметь мир с Богом», — на самом деле именно это и есть: смотрите, оставайтесь там, где находитесь; держи то, что имеешь. Призыв состоит не в том, чтобы достичь мира, а в том, чтобы сохранить его. «Держись, что имеешь; пусть никто не отнимет венец твой». «Оправдавшись верою» держись за свое сокровище и не позволяй ничему лишить тебя его — «давайте иметь мир с Богом».
Теперь несколько слов о необходимости и важности этого увещевания.
В основе этого лежит та торжественная мысль, которую христианским людям, и особенно некоторым видам христианского учения, необходимо вбивать в них снова и снова, что самую блаженную жизнь и все ее блага мы держим только при условии нашего собственное сотрудничество в их сохранении; и что как физическая жизнь умирает, если мы не питаем и не продолжаем ее, принимая пищу, так и человек, находящийся в таком состоянии оправдания верой и мира с Богом, нуждается для постоянства этого состояния в приложить максимум усилий и усердия. Все пройдет, если он этого не сделает. Все старое состояние вернется снова, если мы будем ленивы и небрежны. Мы не сможем сохранить сокровище, если не защитим его. И именно потому, что оно у нас есть, нам нужно весь ум, искренность воли и концентрацию усилий направить на конкретную работу по его сохранению.
Ибо подумайте, насколько многочисленны и сильны силы, которые всегда действуют против нашего постоянного обладания этим оправданием верой и, как следствие, мира с Богом. В нашей повседневной жизни есть все обычные заботы, обязанности, занятия и судьбы, которые действительно могут быть настолько святы в своих мотивах и в своей деятельности, что могут быть превращены в помощь, а не в помехи, но которые требуют великого приложить немало усилий и усердия для того, чтобы они не работали, как пылинки, попадающие между частями какого-нибудь хорошо подогнанного двигателя и вызывающие таким образом трение и катастрофу. Есть все повседневные задачи, которые искушают нас забыть то, что мы знаем только верой, и погрузиться в то, что мы можем потрогать, попробовать на вкус и потрогать. Если человек находится на наклонной плоскости, если он не напрягает свои мышцы, чтобы подняться вверх, гравитация расправится с ним и приведет его вниз. И если люди-христиане крепко и постоянно не ухватятся за это чувство общения и мира с Богом, так же уверенно, как они живут, они потеряют ясность этого сознания и спокойствие, которое исходит от него. Ибо мы не можем идти в мир и совершать дело, возложенное на всех нас, без возможной враждебности к христианской жизни во всем, с чем мы встречаемся. Слава богу, помощь тоже возможна, и является ли наше ежедневное призвание врагом или другом нашей религии, зависит от серьезности и непрерывности наших собственных усилий. Но есть сила похуже, чем эти внешние отвлекающие факторы, работающие на то, чтобы увлечь нас, та, которую мы носим внутри, в нашей собственной колеблющейся воле, своенравном сердце и предательских привязанностях и страстях, которые обычно дремлют, но просыпаются иногда в самые неподходящие периоды. Если мы не будем очень строго контролировать себя, это, несомненно, лишит нас сознания оправдания верой, которая приносит с собой мир с Богом, превосходящий понимание.
На острове Уайт массивные скалы возвышаются над морем на сотни футов и кажутся такими же прочными, как сама земля. Но они опираются на резко наклоненную глиняную плоскость, и влага просачивается сквозь трещины в величественных скалах наверху, доходит до этой скользкой субстанции и делает ее похожей на смазанные маслом пути, по которым спускают корабль; и однажды скала с ее сотнями футов контрфорсов, которые веками выдерживали бурю, исчезла, и она лежит в ужасных руинах на пляже внизу. У нас внутри есть слой «голубых туфелек», и если мы не позаботимся о том, чтобы ливневая вода не проникла сквозь трещины в скалах наверху, они превратятся в ужасные руины. «Будучи оправданными, давайте иметь мир с Богом», и помните, что это увещание подкрепляется не только рассмотрением многих сильных сил, которые стремятся лишить нас этого мира, но также и рассмотрением ужасного бедствия, которое надвигается на нас. всю природу человека, если он теряет мир с Богом. Ибо нет мира с самим собой, и нет мира с человеком, и нет мира перед лицом жизненной войны и бедствий, которые, несомненно, предстоят всем нам, если только в глубочайшем святилище нашего существа не будет мир Божий, потому что в нашей совести мир с Богом. Если я желаю быть в покое — а нет иного блаженства, кроме покоя, — если я желаю познать высшую радость спокойствия, не нарушаемую ни моими бурными страстями, ни какой-либо человеческой враждой, и иметь даже «зверей полевых» мира со мной и со всеми моими помощниками и союзниками, есть только один способ реализовать это желание, а именно сохранение мира с Богом, который приходит с оправданием верой.
Наконец, пару слов о том, как это увещевание может быть осуществлено.
Я пытался объяснить, как мир, о котором говорит мой текст, изначально приходит через работу Христа, достигнутую моей верой, и теперь я бы сказал только три вещи.
Сохраняйте мир, проявляя ту же самую веру, которая изначально его принесла. Затем сохраните его в союзе с тем же Господом, от которого вы впервые получили его. Очень важно, что в ближайшем контексте мы видим, как Апостол проводит широкое различие между благами, которые мы получили от смерти Христа, и теми, которые мы получим через Его жизнь. И это лучший комментарий к словам моего текста. «Если, когда мы были врагами, мы примирились с небом смертью Сына Его, тем более, примирившись, мы спасемся жизнью Его». Он мог бы уничтожить вражду и принести нам мир; и о Христе, который живет для того, чтобы Он мог изливать в наши сердца все больше и больше Своей жизни и таким образом все больше и больше делать нас по Своему образу. И последнее слово, которое я хотел бы сказать в дополнение к этим двум простым и практическим заповедям: пусть ваше поведение будет таким, чтобы не нарушать ваш мир с Богом. Ибо если человек позволит своей воле восстать против воли Бога, независимо от того, будет ли это божество приказывать долгу или налагать страдания, весь его покой исчезнет. Невозможно сохранить спокойное чувство союза и общения с моим Небесным Отцом, когда я восстаю против Него. Самый маленький грех на время разрушает наше чувство прощения и наш мир с Богом. Голубая гладь озера, в своем неподвижном спокойствии отражающая небо и яркое солнце или торжественные звезды, теряет все то, что отражало небо в ее сердце, когда кошачья лапа ветра треплет ее гладь. Если мы хотим сохранить наши сердца, как зеркала, в их покое, мира на небесах, которые сияют на них, мы должны оградить их от ветров злых страстей и мятежных воль. 'Ой! если бы ты послушал Меня, то если бы мир твой был подобен реке».
 

	К РИМЛЯНАМ, ст. 2 – ДОСТУП К БЛАГОДАТИ
«Через Которого верою и получили мы доступ к той благодати, в которой стоим» (К РИМЛЯНАМ, ст. 2).
Мне будет позволено начать с нескольких слов, объясняющих положения этого отрывка. Обратите внимание особенно на то, что возвращает нас к предыдущему предложению и говорит нам, что наш текст что-то добавляет к тому, о чем там говорилось. О чем там говорилось? «Мир Божий», который приходит к человеку с небес через веру, устранение вражды и провозглашение праведности. Но тот мир с Богом, который с христианской точки зрения является началом всего, — это только начало, и за ним еще многое предстоит последовать. В то время как прогресс ясно отмечен в словах нашего текста, и «доступ к той благодати, в которой мы стоим» — это нечто большее, чем «мир с Богом» и после него, обратите внимание на сходство текста и предыдущий стих. Две великие истины в последнем — посредничество или вмешательство Христа и наша вера как условие, благодаря которому мы получаем благословения, принесенные нам в Нем и через Него, — повторяются без всякой бессмысленной тавтологии, но с глубоким значением в нашей жизни. текст — «Через Которого и имеем доступ» — а также — «мир Божий» — «доступ верою к этой благодати». Итак, для первоначального благословения и для всех последующих благословений христианской жизни: путь тот же. Среда и канал едины, и действие, посредством которого мы получаем благословения, исходящие через эту среду, одинаково. Боюсь, для многих из нас язык моего текста, в котором говорится о доступе, вере и благодати, звучит очень жестко, отстраненно и технично. И не найдутся люди, которые говорят нам, что вся эта терминология в Новом Завете подобна угасающей головне в огне, где маленькое зернышко пылающего жара все гуще и гуще покрывается серым пеплом. Да; но если сдуть пепел, огонь все равно останется. Давайте попробуем сдуть пепел.
Мне кажется, что этот текст в своей архаичной фразеологии стоит только вдуматься, чтобы вспыхнуть чудесной красотой. Он несет в себе великолепный идеал христианской жизни в трех аспектах: христианское место, «доступ к благодати»; христианское отношение: «на чем мы стоим»; и христианские средства реализации этого идеала «через Христа» и «верой». Теперь давайте посмотрим на эти три момента.
I. Христианское место.
Здесь явно присутствует метафора, как в слове «доступ», так и в слове «стоять». . Или, можно сказать, его считают дворцом или сокровищницей, в которую мы можем войти. Теперь, если мы возьмем это великое новозаветное слово «благодать» и поразмыслим над его значением, мы обнаружим, что они управляют чем-то таким образом. Центральная мысль, величественная и чудесная, которая заключена в нем и которая часто скрывается от небрежных ушей, — это мысль о активной любви Бога, излитой на низших, которые заслуживают чего-то совсем иного. Затем следует второе значение, которое покрывает большую часть использования этой фразы в Новом Завете, а именно сообщение этой любви людям, конкретных и индивидуальных даров, которые исходят из этого великого резервуара любви. терпеливый, прощающий, снисходительный и одаривающий любовью. Тогда можно принять во внимание смысл, который менее заметен в Писании, но не отсутствует, а именно, возникающая в результате красота характера. Милосердная душа должна быть и остается благодатной душой; высшая красота придается человеческой природе сообщением ей даров, являющихся плодами незаслуженной, свободной и бесконечной любви Божией.
Теперь, если мы воспримем все эти три мысли как смешанные в великой метафоре Апостола об обширном пространстве, в которое входит христианин, мы получим такие уроки. Христианская жизнь может и, следовательно, должна быть наполнена постоянным сознанием любви Божией. Это изменило бы в нем все. Вот какая-то обширная холмистая местность, возможно, высокогорная пустошь: маленькие пятна на ней серые и холодные, растительность мрачная и темная, все вокруг окутывает мрачность, потому что под голубым небом скрывается огромная пелена облаков. . Но солнце пронзает своими копьями серость, комкает туманы и отправляет их улетать за горизонт. Какая перемена в пейзаже! Все тарны, которые выглядели черными и злыми, теперь инфантильны в своей невинной синей и солнечной радости, и каждая ямочка на высоте видна, и весь вереск горит падающим на него солнечным светом. Так и моя одинокая, скорбная жизнь, если этот свет от Бога, луч Его любви, сияет на нее, возвысится до благородства и сверкает красотой, и будет спокойной, справедливой и великой, как ничто другое не может сделать ее. Вы можете жить в любви, пребывая в Господе, и тогда ваша жизнь будет справедливой. У вас есть доступ к благодати; увидеть, что вы идете туда. Они говорят нам, что соловьи поют на обочине по своему предпочтению, и мы можем иметь в своей жизни, напевая тихую мелодию, постоянную мысль о любви Божией, даже когда дорога жизни пыльна и неровна, и наши ноги часто утомляются в пути. топча его. Христианская жизнь может и, следовательно, должна быть наполнена чувством неизменной любви Божией.
Возьмем другое значение этого слова, вторичное и производное значение, сообщение этой любви к нам, и это приведет нас к выводу, что христианская жизнь может и, следовательно, должна обогащаться постоянными дарами из полноты Божией. Я сказал, что апостол использовал здесь метафору, рассматривая благодать как обширное пространство, в которое был допущен человек, или, можно сказать, что он думает о ней как о великой сокровищнице. Мы имеем право входа туда, где со всех сторон как бы лежат слитки нечеканенного золота и массы сокровищ, и мы можем иметь столько, сколько захотим. То, какой частью богатства Божьего мы будем владеть, полностью зависит от нас самих. У нас есть доступ к сокровищнице; и это разрешение передается нам в руки: «Да будет тебе, как хочешь». В старой истории размер мешка, который приносит человек, определял количество богатства, которое он унес. Некоторые из вас приносят очень маленькие корзинки, мало ожидают и малого желают; вы получаете не больше, чем желали и ожидали.
Это богатство, полнота Божия, принимает форму и определяется в своей мере величиной сосуда, в который оно помещено. Оно многообразно, и мы получаем все, что желаем, и все, чего требуют наш характер или обстоятельства. Один дар принимает все формы, подобно тому, как вода, налитая в вазу, принимает форму вазы, в которую она налита. Один и тот же дар раскрывается бесконечным разнообразием способов в зависимости от потребностей человека, которому он дан; точно так же, как перо писателя, молоток плотника, лемех земледельца — все они сделаны из одного и того же металла. Итак, благодать Божия приходит к вам в иной форме, чем та, в которой она приходит ко мне, согласно нашим различным призваниям и потребностям, определяемым нашими обстоятельствами, нашими обязанностями, нашими скорбями, нашими искушениями.
Итак, братия, как стыдно, что, имея возможность столь многого, мы имеем действительность столь малого. Есть старая история об одном из наших генералов, жившем давным-давно в Индии, которого, когда он вернулся домой, обвинили в жадности, потому что он унес так много сокровищ у завоеванных им раджей, и его ответ на это обвинение был такой: «Я удивился своей умеренности». есть очень много христиан, которым следовало бы стыдиться своей умеренности. Они вошли в сокровищницу; стопки драгоценностей, кувшины с золотом со всех сторон — и они довольствовались тем, что ушли с какой-нибудь бедной маленькой монеткой, хотя могли бы быть «богаты, о которых не мечтает скупость». Братья, у вас есть «доступ» к полнота Бога. Кто виноват, если вы пусты?
Далее я сказал, что в этих великих словах есть еще один смысл. Любовь, которая может наполнить нашу жизнь, дары, последствия этой любви, которые могут обогатить нашу жизнь, должны, и в той мере, в которой они принимаются, будут украшать и делать прекрасной нашу жизнь. Ибо «благодать» означает красоту, а также доброту, и Бог, который является источником всего этого, является источником «всего, что прекрасно», а также всего, что хорошо. Это наводит на мысль о двух соображениях, на которых у меня нет времени останавливаться. Во-первых, высшая красота — это добро, и если искусство нации не научится этому, оно станет грязным и служит служителем греха. Они говорят об «Искусстве ради искусства». все те люди, которые ищут красоту отдельно от добра и таким образом превращают божественный инстинкт в слугу зла, усвоят, что истинная грация происходит от благодати, которая есть полнота Божья, данная людям.
Но есть и другой урок: христиане, которые говорят, что их жизнь освещена любовью Божией, и которые заявляют, что получают дары из Его полной руки, обязаны заботиться о том, чтобы их доброта не была «жестокой». и раздражительным», не только «тупые дураки предполагают», что это так, но и как это иногда бывает, но музыкально и честно. Вы обязаны сделать свою доброту привлекательной и показать, что вещи, которые «достойны хорошей репутации», также являются «вещами, которые прекрасны».
II. Итак, теперь обратимся ко второму пункту, а именно. христианское отношение.
«Благодать, в которой вы стоите»; это слово здесь очень выразительно и означает не просто «продолжать», но оно предполагает то, что я вложил в эту фразу, — христианское отношение.
Подразумеваются две вещи. Во-первых, жизнь, наполненная любовью, обогащенная дарами и украшенная красотой, исходящей от Бога, будет стабильной и устойчивой. В этих словах подразумеваются устойчивость и стабильность. Одним из очень важных факторов, определяющих способность человека сопротивляться и твердо противостоять любым нападениям, направленным против него, является тип опоры, которую он имеет. Если ты стоишь на скользкой грязи или на льду ледника, тебе будет трудно устоять; но если ты поставишь ногу на благодать Божию, то сможешь «устоять в день лукавый и сделав все, чтобы устоять». А как человек ставит ногу на благодать Божию? просто доверяя господину, а не самому себе. Так что секрет всякой стойкости жизни и всякого успешного сопротивления стремительному потоку искушений и трудностей состоит в том, чтобы ступить на этот камень, и тогда ваше «движение» будет утверждено.
Иисус Христос приносит нам в дар жизни в Нем стабильность, которая сдержит колебания нашего собственного сердца. Мы идем вверх и вниз, мы уступаем, когда на нас оказывается давление, нас часто сбивает с ног внезапный водоворот потока и порывистый порыв ветра. Но Его благодать придет и сделает нас способными противостоять всем нападкам. Наша бедная натура, неизбежно изменчивая, греховно колеблющаяся и слабая, будет единообразна в той мере, в какой благодать Божия входит в наши сердца. Точно так же, как в этих так называемых окаменевших колодцах берут кусок ткани, птичье гнездо, кусок дерева и погружают его в воду, и находящийся там в растворе минерал проникает в вещество погруженного предмета, и делает его твердым и негибким: так погрузим наши бедные, изменчивые, колеблющиеся решения, наши своенравные, блуждающие сердца, наши страсти, так легко возбуждаемые искушением, в этот великий источник, и там в нашу гибкость будет просачиваться то, что сделает ее твердой и негибкой. тверды и в нашей переменчивости, что даст в нас некий слабый образ Божественной неизменности, и мы будем твердо стоять в Господе и в силе силы Его.
Далее, относительно этой позиции, которая является результатом обладания грацией, мы можем сказать, что она указывает не только на устойчивость и непоколебимость, но и на прямоту, в отличие от приседания или поклонения. Независимость человека гарантируется его зависимостью и обладанием этой сообщаемой благодатью Божией. Итак, мы имеем тот факт, что та фаза христианского учения, которая уделяла наибольшее внимание постановлениям и суверенной воле Бога, фактически божественной благодати, и слишком мало — человеческой стороне — фаза, которую грубо называют кальвинизмом — легла в основу свобод Европы и заставила людей отвергнуть любое духовное и гражданское господство. «Где Дух Господень, там свобода», и если человек имеет в сердце благодать Божию, то он стоит прямо, как человек. «Вы куплены дорогой ценой; Не будьте слугами людей». сила, податель всякой благодати. Верою вы стоите. «Итак стойте в свободе, которую даровал вам Христос».
III. Наконец, и только слово; перед нами христианский путь входа в благодать.
Я уже отмечал акцент, с которым и в моем тексте, и в предыдущем пункте излагаются два условия обладания этой благодатью или миром, который ей предшествует: «Небесами – через веру». Кроме того, Иисус Христос дает нам «доступ».Это выражение является лишь несовершенной передачей оригинала. Если бы не тривиальные ассоциации, вместо «доступа» можно было бы прочитать «введение»: «через Которого мы имеем введение в ту благодать, в которой мы стоим». - дом, как какой-нибудь придворный чиновник мог взять за руку бедного крестьянина, стоящего на пороге дворца, провести его через всю сверкающую череду незнакомого великолепия и представить его, наконец, в центральном кольце вокруг короля. Реальность, лежащая в основе метафоры, очевидна. Мы, грешники, никогда не сможем войти в эту центральную славу и никогда не овладеем этими дарами благодати, если не будет сметена преграда, стоящая между нами и Богом, между нами и Его высшими дарами любви.
Я вспоминаю старую легенду, в которой два рыцаря изображены стремящимися войти во дворец, где посреди портала горит таинственный огонь. Один из них пытается пройти и отшатывается, обожженный; но когда другой пытается войти, яростный огонь гаснет, и путь очищается. Иисус Христос умер, и я говорю это со всем благоговением, когда Его кровь соприкасается с огнем, она мерцает, и открывается путь «во святейшее из всех, куда для нас вошел Предтеча». Он и приносит благодать, и творит. возможно, нам следует пойти туда, где есть благодать.
Но работа Иисуса Христа для вас ничего не значит, если не появится ваша личная вера, и на это указывает второй из пунктов здесь: «Верою мы имеем доступ». Это не произвольное назначение. Это заложено в самой природе подарка и получателя. Как может Бог дать доступ к этой благодати человеку, который уклоняется от близости с Ним; кто не хочет «доступа» и кто не смог бы воспользоваться благодатью, если бы она у него была? Как может Бог даровать внутренние и духовные дары человеку, который закрывает от них свое сердце и не желает их иметь? Моя вера — это условие; Христос – Дающий. Если я присоединяюсь к Нему своей верой, Он дает мне. Если я этого не сделаю, при всем желании Он не сможет одарить Своими лучшими дарами так же, как человек, протягивающий руку другому тонущему в потоке, не сможет поднять его и поставить на безопасный берег, если рука утопающего не протягивается, чтобы схватить протянутую руку спасателя.
Братья, Бог бесконечно готов подарить всем нам лучшие дары Своей любви, чтобы порадовать, обогатить, украсить, укрепить и возвысить. Но Он не сможет дать их, если вы не доверитесь Ему. «Отцу угодно было, чтобы в Нем обитала всякая полнота». Этот алебастровый ящик приносится на землю. Оно было сломано на Кресте для того, чтобы «дом» «наполнился благоуханием мира». Наша вера – единственное условие; это всего лишь условие, но необходимое условие нашего помазания этим благоухающим помазанием. Он, и только Он, может дать нам полноту Бога.
 

	К РИМЛЯНАМ, ст. 2-4. ИСТОЧНИКИ НАДЕЖДЫ.
«Мы радуемся надеждой славы Божией. 3. И не только так, но хвалимся и скорбями, зная, что от скорби происходит терпение; 4. И терпение, опыт; и опыт – надежда» (К РИМЛЯНАМ, ст. 2–4).
В предыдущей проповеди мы видели, что Апостол в приведенном выше контексте обрисовывает общую схему идеальной христианской жизни, которая коренится в «оправдании верой» и расцветает в «мир с Богом», «доступ к благодати, и твердая позиция против всех антагонистов и потенциальных хозяев. В нашем тексте он завершает план, обрисовывая истинное христианское отношение к будущему. Я рискнул взять столь насыщенный и объемный текст, потому что во всех стихах существует очень поразительная и тесная связь, которая теряется, если мы не соберем их вместе. Обратите внимание: «мы радуемся надеждой», «мы хвалимся скорбью». Итак, это одно слово в оригинале, которое в этих двух предложениях по-разному переводится как «радуйтесь» и «славьтесь». Последнее является лучшим переводом. чем первое, потому что первоначальное выражение обозначает не только эмоцию радости, но и выражение ее, особенно в словах. Поэтому в Новом Завете оно часто переводится словом «хвастаться», что, конечно, вызывает неприятные ассоциации, которые вряд ли подходят для его использования здесь. Итак, вы видите, что Павел считает возможным и более чем характерным для христианина то, что одно и то же чувство должно вызывать у него великая светлая надежда на будущее и чернота нынешней печали. Это крепкое мясо; и поэтому он продолжает объяснять, как, по его мнению, это может и должно быть так, и указывает, что беда через ряд результатов приходит, наконец, к тому, что, если ее правильно перенести, она вспыхивает с большей яркостью, надежда который постиг славу Божию. Итак, здесь мы имеем не только чудесное обозначение объекта, вокруг которого обвивают свои усики христианская надежда, но и двойного источника, из которого может исходить эта надежда, и той единственной эмоции, с которой христианские люди должны противостоять тьме настоящего. и яркость будущего. Ах! насколько другой была бы наша жизнь, если бы каждый из нас реализовал этот идеал твердой надежды и безмятежной радости. Возможно, это так. Должен быть. Поэтому я прошу вас обратить внимание на эти три пункта, которые я предложил.
I. Это чудесное обозначение единственного объекта христианской надежды, который должен наполнить несверкающим и немерцающим светом все это темное будущее.
«Мы радуемся надеждой славы Божией». Думаю, мне нет нужды напоминать вам, что фраза «слава Божия» в Ветхом Завете используется, главным образом, для обозначения света, который обитал между херувимами над престол милосердия; символ божественного совершенства и знак Божественного Присутствия. Реальность, символом которой он был, является, так сказать, полным великолепием этой божественной природы, излучающей себя во всю вселенную. И, говорит Павел, истинная надежда человека-христианина – это не что иное, как надежда на ту славу, которой он будет в некотором истинном смысле и во все возрастающей степени истинным обладателем. Это грандиозное утверждение, ведущее нас в такие глубокие места, куда я сейчас не смею заходить, относительно сходства между человеческой личностью и Божественной Личностью, несмотря на все различия, которые, конечно, существуют и которые являются лишь самонадеянной формой. религии осмелился считать преходящей или незначительной. Позвольте мне использовать техническое слово и сказать, что это не пантеистическое погружение в безличный Свет, не Нирвана соединения с смутным целым, которую предлагает здесь Апостол, но это наиболее тесный возможный союз, спасаемая личность и индивидуальное сознание. усиливается. Это одежда человечества, наделенная той славой, которую можно передать ограниченному существу. Это означает совершенное знание, совершенную чистоту, совершенную любовь, и это означает отбрасывание всех слабостей и доступ к странным новым силам, и это означает конец раскола между «волей» и «должным» и другого раскола. между «волей» и «можем». Это означает то, что говорит этот Апостол: «Кого Он оправдал, того и прославил», и то, что Он говорит опять: «Все мы, созерцая, как в зеркало», — или, скорее, отражая, как стакан делает — «слава превращается в тот же образ».
Самая суть христианства заключается в том, что Божественный Свет, для которого эта Шекина была лишь бедным и преходящим символом, «поселился» среди людей во Христе, и был передан от Него, и передается в такой мере, как земные ограничения и условия. позвольте, и что это действительно указывает на совершенную передачу в будущем, когда «мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть». Трое могли ходить в печи огненной, потому что с ними был Один» подобно Сыну Божьему.» «Кто из нас будет обитать при огне вечном», огне этого божественного совершенства? Те, которые небесами были приведены в благодать и которые будут приведены Им в славу.
Мне кажется, братия, очень важным, чтобы это, самое высокое из представлений о той будущей жизни, было главным аспектом, под которым мы думаем о ней. Хорошо говорить об отдыхе от труда; хорошо говорить обо всех отрицаниях нынешних неблагоприятных, болезненных условий, которые представляет нам будущее. И, быть может, нет ни одного аспекта этого, который взывает к более глубоким чувствам в нас, чем те, которые говорят: «Там не будет ночи», «Не будет там ни слез, ни печали, ни вздохов»; «Там не будет труда». Но мы должны подняться над всем этим, ибо наше небо предназначено для того, чтобы жить в Господе и быть обладателями Его славы. Не будем останавливаться на символах вместо реальности. Не будем останавливаться только на противоположностях и противоречиях земли. Давайте лучше поднимемся высоко над символами, высоко над отрицаниями, к положительной истине, и не будем довольствоваться словами: «Мы будем полны блаженства; мы будем полны чистоты; мы будем полны знания», лучше подумаем о том, что объемлет их всех, — мы будем полны Бога.
Вот и все об одном объекте христианской надежды. У нас здесь—
II. Двойной источник этой надежды.
Обратите внимание, что первое предложение моего текста является последним членом последовательности. Все началось с «оправдания верой». Второй этап лестницы был: «мы имеем мир с Богом». Третий: «мы имеем доступ к этой благодати». Четвертый: «мы стоим», а затем следует: «радуемся надеждой славы Божией», то есть, выражаясь в общих словах, и, конечно, предполагая откровение в Господе как основу всего, без которого нет уверенной надежды на загробного будущего, то факты жизни христианина являются для него лучшими усветителями загробной надежды. Конечно, это так. «Оправданный верою» — «мир с Богом» — «доступ к благодати»; что, во имя здравого смысла, может смерть сделать с этими вещами? Как может его затупленный меч разрубить связь, соединяющую душу, пережившую подобные переживания, с источником всех их? Ничто не может быть более гротескным, ничего более нелепым, чем думать, что тот второстепенный и случайный факт, областью которого является физическое, имеет какое-либо отношение к этой высшей области сознания.
И, более того, для человека, обладающего этими духовными дарами, совершенно немыслимо, чтобы они когда-либо закончились; и тот факт, что в той степени, в которой мы осознаем как наше собственное достояние здесь и сейчас эти христианские эмоции и благословения, мы инстинктивно поднимаемся до убеждения, что они «не на век, но на все времена», и не на все времена, а на вечность само по себе является если не доказательством, то, тем не менее, очень сильным предположением, если вы верите в Господа, что человек, который таким образом «чувствует, что он не был создан для смерти», потому что он постиг Вечное , прав в этом отношении. Если мы также посмотрим на сами переживания, то все они несут на себе печать незавершенности и предполагают полноту своей собственной неполнотой. Новая луна с ее неровным краем не более верно предсказывает завершение ее серебряного круга, чем опыт здешней христианской жизни, в своем величии и в своей малости, объявляет, что наступает время и порядок вещей, в которых то, что было сорвано, тенденция должна быть достигнутым результатом. Нежный зеленый колосок, пробивающийся сквозь бурые комья, не с большей верностью предсказывает колышущийся желтый колос, а широкая дорога, по которой человек идет в пустыню, с большей уверенностью не заявляет о том, что в конце ее есть деревня, чем факты христианской жизни здесь и сейчас свидетельствуют о справедливости надежды на славу Божию.
Итак, братья, если вы хотите осветить тот великий свет, который наполняет будущее, позаботьтесь о том, чтобы ваше нынешнее христианство было полнее «мира с Богом», «доступа к благодати» и твердого, прямолинейного положения, вытекающего из этих . Когда источники в горах высыхают, река в долине уменьшается; и когда они полны, он скользит вдоль вершины своих берегов. Поэтому, когда наша христианская жизнь в настоящем будет наиболее богатой, наша христианская надежда на будущее будет ярче. Посмотрите в себя. Есть ли там что-нибудь, что свидетельствует об этом великом будущем? все, что явно находится в зачаточном состоянии и предназначено для большей власти; что-нибудь похожее на тропическое растение здесь, на 45 градусах северной широты, способное вырасти, но с карликовыми листьями, скудными цветками и полусморщенными и кисловатыми плодами, и это в холодных мечтах о теплой родной земле? Телескопы-рефлекторы показывают звезды в зеркале, и наблюдатель смотрит вниз, чтобы увидеть небеса. Посмотрите внутрь себя и посмотрите, есть ли на полированной пластине внутри какие-нибудь изображения звезд, которые движутся вокруг Престола Божия.
Но обратимся на минутку ко второму источнику, к которому Апостол возводит здесь христианскую надежду. Я не должен поддаваться искушению сказать больше, чем просто слово объяснения, но, возможно, вы это потерпите. Павел говорит, что беда порождает терпение, то есть не только пассивную стойкость, но и мужественное упорство в пути, несмотря на противоречия. Вот что делает с человеком беда, если ее правильно перенести. Конечно, Апостол говорит здесь об идеальном его действии, а не о действительности, которая, увы! часто наблюдается, когда наши невзгоды приводят нас в нетерпение или парализуют наши усилия. От скорби происходит терпение, а от терпения — опыт. Это слово трудно перевести на английский язык. В основе этого лежит часто встречающаяся в Писании мысль о том, что всякого рода неприятности подобны испытанию человека, будь то огонь нефтеперерабатывающего завода или веер веялки. Оно испытывает человека, и если он с терпеливым упорством переносит это испытание, значит, он выдержал испытание и одобрен. Таким образом, терпеливая настойчивость приносит одобрение или доказательство христианства человека и, более того, доказательство реальности и силы Христа, которого охватывает его христианство. И поэтому из того одобрения или доказательства, которое приходит через настойчивость, из скорби, конечно, в этом испытанном и выстоявшем сердце возникает спокойная надежда, что будущее будет таким же, как прошлое, и что, преодолев шесть бед, с помощью небес будет побеждена и седьмая, пока наконец не прекратятся беды и не будет завоевано небо.
Братья, есть истинная точка зрения, с которой можно смотреть не только на невзгоды, но и на все испытания, ибо и они приносят испытания, связанные с долгом, наслаждением и земными вещами. Они предназначены для того, чтобы, благодаря нашему опыту того, что мы смогли правильно их встретить, внушить нам убежденность в реальности нашего постижения Бога, а также в реальности и силе Бога, которого мы постигаем. Если бы мы встали на такую точку зрения на все перемены этой изменчивой жизни, то не стали бы так часто смущаться и огорчаться самой темной из наших печалей. Блестящие ланцеты и жестокие режущие инструменты, которые хирург раскладывает на своем столе перед началом операции, очень ужасны. Но о них можно думать так: они существуют для того, чтобы лишить человека того, что ему вредно сохранять, и что, если этого не отнять, убьет его. Итак, жизнь с ее проблемами, большими и малыми, предназначена для того, чтобы сделать нас более уверенными и приблизить нас к нашему Богу, а также укрепить и укрепить нас в нашем личном характере. А если это так, то благословенно все, что производит эти результаты и тем самым ведет нас к славе в бедах, благодаря которым нам сияет более светлая надежда.
Итак, видите ли, есть два источника: один — блаженство христианской жизни, другой — горести внешней жизни, и оба могут сходиться в просветлении нашей христианской надежды. Наша радуга — дитя брака солнца и дождя. Христианская надежда приходит от «оправдания верой, обретения мира с Богом... и доступа к благодати», а также от скорби, которая «производит терпение», и терпения, которое «производит одобрение». твердый кремень — от холодной стали, а другой — от самого солнца, но оба они — огонь.
И вот, наконец, мы имеем здесь…
III. Единственное чувство, с которым христианин должен относиться ко всем фактам, внутренним и внешним, своей земной жизни.
«Хвалимся надеждою», «хвалимся скорбью», мне нет нужды останавливаться на уроке, который преподается нам здесь тем фактом, что Апостол в качестве одного из христианских качеств выделяет непоколебимую и всеобъемлющую веру. радость. Я не верю, что мы, христиане, наполовину осознаем, насколько настоятельным христианским долгом и как велика христианская привилегия является всегда быть радостным. У вас нет права беспокоиться; вы ошибаетесь, будучи ипохондриком и депрессивным, утомленным и меланхоличным. Истинный; В нашей христианской жизни очень много случаев, приносящих печаль. Истинный; христианская радость выглядит очень мрачно для мирского глаза. Но есть гораздо больше случаев, которые, если бы мы были правы, сделали бы радость инстинктивной и которые, правы мы или нет, делают ее для нас обязательной. Мне нет нужды говорить о том, что, если бы эта надежда была ярче, чем обычно у нас, и если бы она более постоянно присутствовала в наших умах и сердцах, мы пели бы с радостью. Мне нет нужды останавливаться на том великом и чудесном парадоксе, благодаря которому возможно сосуществование печали и радости. Печаль лежит на поверхности; внизу может быть покой. Все небесные ветры могут проноситься по груди океана и превращать его в облака пены на фоне охваченного штормом неба. Но глубоко внутри есть тишина, но не застой, потому что есть великое движение, приносящее жизнь и свежесть; и поэтому, хотя на нашем слишком часто взволнованном духе будут раздражаемые ветром поверхности, должно быть глубже, чем это, спокойное расположение всего океана нашей природы к Самому Богу. Возможно, как говорит этот Апостол, «скорбя, но всегда радуясь», можно, как говорит его брат Апостол, «весело радоваться, хотя ныне какое-то время и скорбим от многообразных искушений». Оглянитесь на свою жизнь с той точки зрения, что ваши скорби — это инструмент, порождающий надежду, и вы сможете поблагодарить добро за весь путь, которым Он вёл вас.
Итак, братья, простой урок всего этого заключается в том, что мы имеем здесь, в этих текстах, связанную цепь, один конец которой обернут вокруг наших грешных сердец, а другой прикреплен к Престолу Божьему. Вы не можете отбросить ни одну из ссылок, и вам придется начать с начала, если вы хотите дойти до конца. Если мы хотим иметь непоколебимую радость, мы должны иметь «твердую надежду». Если мы хотим иметь «твердую надежду», мы должны иметь настоящую «благодать». Если мы хотим иметь настоящую «благодать», и Если мы хотим иметь «мир с Богом», мы должны избавиться от осуждения и вины. Если мы хотим, чтобы осуждение и вина были сняты, Иисус Христос должен взять их на себя. Если Иисус Христос хочет забрать их, мы должны верить в Него. Затем вы можете проделать это в обратном порядке, начать со своего конца и сказать: «Если я буду верить в Господа, то каждое звено цепи в должной последовательности пройдет через мою руку, и у меня будет оправдание, мир, доступ к , благодать, прямота, надежда и ликование, и, наконец, Он поведет меня за руку в славу, на которую я смею надеяться, в славу, которую Отец дал Ему прежде основания мира, и которую Он будет дай мне, когда мир погибнет в пылающем зное».
 

	К РИМЛЯНАМ, ст. 5: ТРОЙНАЯ ШНУРА
«И надежда не постыжает; потому что любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым, данным нам» (К РИМЛЯНАМ, ст. 5).
В предыдущих проповедях мы видели, что в предыдущем контексте Апостол связывает христианскую надежду с двумя источниками: один — серия переживаний, которые следуют за «оправданием верою», а другой — те, которые следуют за правильно перенесенной бедой. Эти две золотые цепи вместе держат драгоценный камень надежды. Но цепь, которая должна выдерживать вес, должна иметь скобу, иначе она упадет на землю. И вот Павел обращается здесь еще к другой мысли и, оставив позади как наши внутренние переживания, так и нашу внешнюю дисциплину, возвращается к тому, что предшествует всему. В конце концов, любовь Божья, вечная, самопроизвольная, источник всех христианских переживаний благодаря работе Христа, которая порождает их все, является коренным фактом вселенной и гарантией того, что наши самые высокие ожидания а желания — это не бесплотные видения, а утренние сны, которые, как известно, обязательно исполнятся. Бог есть любовь; посему человек, доверяющий Ему, не постыдится.
Но вы заметите, что здесь апостол не только приводит любовь Божию как, так сказать, основу, на которой висят эти золотые цепи, но и прослеживает наполнение сердца этой любовью до ее источника, и как, конечно, , всегда так в порядке анализа: то, что было последним во времени, стоит первым в высказывании. Мы начинаем с поверхности и спускаемся все ниже и ниже от следствия к причине и снова к причине той причины, которая сама является следствием. Мы снимаем как бы слой за слоем, пока не доберемся до живого центра – надежда исходит от любви, любовь исходит от Духа в сердце. Итак, чтобы добраться до порядка времени и проявления, мы должны изменить порядок анализа в моем тексте и начать там, где он заканчивается. Итак, здесь мы имеем три вещи: данный Дух, любовь, излитая этим Духом, и надежду, основанную этой любовью. Теперь просто посмотрите на них на мгновение.
I. Данный Дух.
Итак, первое, на что следует обратить внимание, это то, что Пересмотренная Версия представляет смысл нашего текста более точно, чем Авторизованная Версия, потому что вместо слова «данно» правильно читается «было дано». обратившись к оригиналу, вы увидите, что форма языка предполагает, что Апостол думает не столько о непрерывном даровании, сколько об определенном моменте, когда этот великий дар был дарован человеку, к которому он обращается.
Итак, первый вопрос: когда этот Дух был дан этим римским христианам? Христианская церковь разделилась на две части из-за ответа на этот вопрос. Одна влиятельная часть, которая сегодня среди нас обрела новую жизнь, говорит «в крещении», а другая говорит «в момент веры». Цель совсем другая, но я не могу не сказать ни слова о первом из этих двух ответов. «Дано в крещении», — говорят наши друзья, и я смею думать, что они тем самым низводят христианство до системы магии, соединяющей две совершенно разные вещи — внешнее физическое действие и духовное изменение. Я ничего не говорю о губительных последствиях, которые последовали за такой концепцией средства воздействия на людей этого величайшего из всех христианских даров. Поскольку данный Дух есть жизнь, то результатом дара этого Духа является новая жизнь, и все мы знаем, какие губительные и унизительные последствия последовали из этого догмата о возрождении через крещение. Несомненно, совершенно верно, что в ранней Церкви Божественный Дух обычно давался при крещении; но, во-первых, это общее правило имело исключения, как в случае с Корнилием, а, во-вторых, хотя оно и было дано при крещении, но не в крещении дано, а дано через веру, о чем в те дни крещение было продолжением и знаком.
Но я совершенно от этого отхожу и возвращаюсь к великим словам, которые, по крайней мере для меня, если бы не было других, определили бы весь ответ на вопрос о том, когда был дан Дух: «Сие изрек Он о Святом Дух, которого должны получить верующие в Него»; и я бы задал современным сторонникам другой теории негодующий вопрос, которым апостол Павел выстрелил из своей тяжелой артиллерии по их древним аналогам, обрезателям в Галатийской Церкви: «Одно только хотел бы я знать о вас: приняли вы Святое духом, делами закона, или слышанием веры?»
Ответ, который дает христианин-евангелист на этот древний вопрос, предложенный моим текстом: «Когда был дарован этот Божественный Дух?», соответствует духовности христианской веры и в высшей степени разумен. Ибо необходимым условием является открытие всей природы в добровольном приветствии входа Божественного Духа, и так же верно, как везде, где есть углубление на суше и вогнутость восприимчивой бухты, в нее вольется океан. и наполните его, так что, несомненно, там, где сердце открыто для Бога, Бог в Своем Божественном Духе войдет в это сердце и изольет туда Свое благословенное влияние.
Итак, дорогие братья, и это главный момент, на который я хочу обратить ваше внимание, здесь Апостол считает само собой разумеющимся, что все эти римские христиане сами по себе знали истину того, что он говорил, и имели опыт, который подтвердил его утверждение, что Божественный Дух Божий был дан им, когда они уверовали. Ах! Интересно, верно ли это в отношении нас, исповедующих христиан; если мы осознаем в какой-то мере более высокую жизнь, чем наша собственная, вдохнутая в нас; осознаем ли мы в какой-то мере Божественный Дух, обитающий в нашем духе, формирующий, поднимающий, просвещающий, направляющий, ограничивающий, но при этом не принуждающий? Нам следует сказать: «Разве вы не знаете, что Дух обитает в вас, если вы не будете отвержены?» Братья, мне кажется, что в этот период истории Церкви крайне важно, чтобы соотношение между учение о работе Христа на Кресте и о последующей работе Духа Христова в наших сердцах и духах должно быть изменено. Мы должны стать более мистичными, если не хотим стать менее христианскими. И тот факт, что многие из нас, кажется, воображают, что все Евангелие заключается в том, что «Он умер за наши грехи, согласно Писанию», и отвергают учение о том, что Он Своим Духом живет в нас, если мы Его ученики, на менее видное место, нанесли огромный вред не только типу христианской жизни, но и представлению о том, что такое христианство, как среди тех, кто его принимает, так и среди тех, кто его не принимает, делая это не что иное, как средство бегства от последствий нашего преступления, вместо того, чтобы признать его таким, какой он есть, — дарованием новой жизни, которая расцветет во всей красоте и принесет плод во всей доброте.
Однажды этот Апостол в изумлении и недоверии задал вопрос группе учеников, когда он сказал двенадцати ученикам в Ефесе: «Приняли ли вы Святого Духа, когда уверовали?» Этот вопрос вполне можно было бы задать так: Среди нас множество исповедующих христиан, и я боюсь, что очень многие из них, если бы они ответили правдиво, ответили бы так же, как те ученики: «Мы даже не слышали, есть ли какой-нибудь Святой Дух».
А теперь второй пункт моего текста:
II. Любовь, излитая этим Духом.
Теперь, я полагаю, мне не нужно ничего делать, кроме как указать, что «любовь Божия» здесь означает Его к нам, а не нашу к Нему, и что используемая метафора лишь частично представлена переводом «излиться за границу». Слово «излившееся» лучше передает образ Павла, который представляет собой поток, протекающий через сердце или, скорее, лежащий там, как спокойное глубокое озеро, на невозмутимой поверхности которого отражаются небеса со всеми своими звездами. Конечно, если любовь Божия к нам таким образом наполняет сердце, то следует сознание этой любви; хотя не о сознании любви говорит прежде всего Апостол, а о том, что стоит за ней, о самом вливании в человеческое сердце той сладкой и всенасыщающей Любви. Этот Божественный Дух, обитающий в нас, если мы уповаем на Господа, изольет его полными потоками в наши еще пустые сердца. Конечно, нет ничего несовместимого с природой ни Бога, ни человека, в том, чтобы верить в то, что таким образом между ними возможно настоящее общение и что посредством мыслей, причины которых мы не можем проследить, через моменты возвышения, через быстрые, пронзительные убеждения, посредством внезапных ясных просветлений Бог может говорить и будет говорить в наших ожидающих сердцах.
«Такой отскок в самом сокровенном ухе
Ловит часто издалека.
Слушайте, цените их, дорожите ими;
Ибо они от Бога, от Бога».
Но мы не должны также забывать, что, согласно всему течению новозаветного мышления, средство, с помощью которого Божественный Дух изливает сверкающий поток любви Божией в сердце человека, заключается в том, как учил Сам Иисус Христос: нас, взяв вещи Христа и показав их нам.
Теперь, как я сказал по поводу предыдущего пункта моей проповеди, что Апостол считал само собой разумеющимся, что этот дар Духа принадлежал всем христианским людям; поэтому и здесь он снова считает само собой разумеющимся, что в каждом христианском сердце божественным действием присутствует присутствие любви и сознания любви Бога. И снова у некоторых из нас возникает ошеломляющий и предупреждающий вопрос: «Это запись нашего опыта?» Это идеал христианской жизни; имеется в виду, что так должно быть и так должно быть постоянно. Вытекающий поток предназначен для того, чтобы течь летом и зимой, не пересыхать во время засухи и не становиться мутным и шумным во время паводка, но с равномерным течением на всем протяжении. Боюсь, что опыт большинства хороших людей похож на тропические вади или нуллы в восточных землях, где чередуются периоды разлива и засухи; и вместо журчащего ручья, повсюду разливающего жизнь и полного доверху своих берегов, подолгу остается унылая полоса белых, обожженных солнцем камней и хаос обрушившихся камней, и в русле нет ни капли воды. . Дух изливает любовь Божию в дух человека, но могут быть плотины и преграды, чтобы ни одна капля воды не проникла в пустое сердце.
Наши друзья-квакеры могут многое сказать об «ожидании зарождения жизни внутри нас». и медитируйте, и позвольте благодатному влиянию проникнуть в него. Таким образом, будучи спокоен, он может и обнаружит, что в его сердце поднимается сознание любви Божией. Вы этого не сделаете, если будете бросать лишь мимолетные искоса взгляды; ты не будешь, если не будешь лежать спокойно. Если вы держите чашку дрожащей рукой под фонтаном и часто отталкиваете ее в сторону, вы наберете в нее мало воды; и если мы не будем «ожидать Господа», мы не «обновим наши силы». Вы можете построить плотину, как это делают в Голландии, которая будет задерживать не только воды реки, но и воды океана, и ни капли не пройдет через дамбу. Братья, мы должны хранить себя в любви Божией.
Наконец, у нас есть здесь…
III. Надежда, основанная на излитой любви.
Мне нет нужды подробно останавливаться на этом вопросе, поскольку он в значительной степени был предвосхищен в прежних проповедях, но мне будет позволено сказать лишь пару слов. Вы можете быть уверены, что эта любовь не потеряет своих объектов в пыли. Старый псалмопевец, который знал гораздо меньше, чем мы, о любви Божией и ничего не знал о шепоте Божественного Духа в его сердце, наполненном посланием любви, проявленной в Господе, поднялся до уровня Высота уверенности, красота выражения которой часто упускается из виду, потому что мы настаиваем на том, чтобы относиться к ней просто как к мессианскому пророчеству, каковым оно и является, но не просто: «Ты не оставишь души моей в преисподней, ни допустишь Ты, возлюбленный Твой» (ибо это истинное значение слова, переведенного как «Святый Твой») — «Не допустишь, чтобы дитя Твоей любви увидело тление». Костлявые пальцы смерти могут развязать все узлы истинной любви, кроме одного. ; и они напрасно возятся с этим. Бог не потеряет Своего ребенка в могиле.
Мы можем быть совершенно уверены, что эта любовь не породит в нас надежд, которые будут разочарованы. Фактом является то, что чем больше человек чувствует, что Бог любит его, тем меньше у него возможности поверить в то, что эта любовь когда-нибудь закончится или что он «все умрет». вода наливается, сосуд поднимается. В наших сердцах, когда изливается поток полной любви Божией, наши надежды поднимаются все выше и выше, все ближе и ближе к небесам. Раз это так, то мы должны найти в том, что постоянный и необходимый результат общения с Ним здесь, на земле, есть убежденность в бессмертии этого общения, очень и очень сильную гарантию для себя, что надежда не напрасна. И если вы скажете, что все это чисто субъективно, тем не менее я думаю, что универсальность опыта — это факт, который следует принять во внимание даже тем, кто сомневается в реальности надежды, а для нас, во всяком случае, является достаточным земля, на которой можно отдохнуть. Мы имеем исторический факт Воскресения Иисуса Христа. Мы имеем то, что везде, где был земной опыт истинного Богообщения, там и в той мере, в какой он был осуществлен, поднимался термометр наших, так сказать, надежд на бессмертие. «Бог есть любовь», и Бог не приведет в замешательство человека, который доверяет Ему.
И не осмелимся ли мы сказать, что, созерцая аналогичную земную любовь, нам позволено верить, что этот божественный Возлюбивший наших душ желает иметь с Собой возлюбленного Своего и желает, чтобы между Ним и ними не было разделения, даже если Я мог бы так сказать, по месту или по расположению? Как муж и жена, возлюбленный и друг жаждут быть вместе и нуждаются в этом для совершенствования и отдыха, так и эта божественная любовь не будет удовлетворена, пока она не соберет всех своих детей к своей груди и не сделает их причастниками себя. .
Есть много, много надежд, которые посрамляют людей, которые их лелеют, отчасти потому, что они никогда не сбываются, отчасти потому, что, хотя и сбылись, они разочаровываются, поскольку реальность намного меньше ожиданий. Кто не знает, что цветущая веточка на дереве выглядит гораздо прекраснее, когда она висит над нашими головами, чем когда мы хватаемся за нее? Кто не знает, что рыба, бьющаяся на крючке, кажется тяжелее, чем оказывается, лежа на берегу? Идем до конца радуги и находим не горшок с золотом, а клубок холодного влажного тумана. Есть один человек, который имеет право сказать: «Завтра будет так же, как этот день, и гораздо более обильно». Кто он? Только тот человек, чья надежда на Господа Бога своего. Если мы откроем наши сердца верой, то эти три линии последовательности, о которых мы говорили, сойдутся, и у нас будет надежда, которая является сияющей вершиной «оправдания верой», и надежда, которая является спокойным результатом. тревог и волнений, и надежда на то, что, путешествуя дальше и выше, чем что-либо в нашем внутреннем опыте или нашей внешней дисциплине, уловит ключевое слово вселенной: «Бог есть любовь», и триумфально удостоверится, что «ни смерть, ни жизнь и ни ангелы, ни начальства, ни силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни другая какая тварь не сможет отлучить нас от любви Божией, которая в Господе Иисусе, Господе нашем. '
 

	
К РИМЛЯНАМ ст. 8. ЧТО ДОКАЗЫВАЕТ БОЖЬЮ ЛЮБОВЬ
«Бог доказывает Свою любовь к нам тем, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками» (К РИМЛЯНАМ, ст. 8).
В предыдущих проповедях в предыдущем контексте мы видели, что Апостол прослеживает различные линии последовательности, каждая из которых сходится к христианской надежде. Последнее из них указывало на то, что любовь Божия, влитая в сердце, как масло в светильник, осветляла то пламя; и, упомянув таким образом великое христианское откровение Бога как любви, Павел сразу переходит к подчеркиванию исторического факта, на котором зиждется убежденность в этой любви, и продолжает говорить, что «любовь Божия излилась в сердца наши через Дух Святой, который дан нам, ибо Христос, когда мы были еще немощны, в свое время умер за нечестивых». Тогда перед ним возникает мысль о том, сколь трансцендентна и беспримерна та любовь, которая изливает всю свою драгоценность на недостойных и неотзывчивые сердца. Он думает про себя: «Все мы нечестивцы; без силы – тем не менее, Он умер за нас. Сделал бы это любой мужчина? Нет! ибо, - говорит он, - будет трудно найти человека, готового умереть за праведника, человека строго справедливого и честного, а поскольку строго справедливого, немного жесткого и, следовательно, вряд ли затронувшего сердце, чтобы жертва; и даже для доброго человека, в котором строгая праведность смягчилась и стала привлекательной, и стала милосердием и милосердием, что ж! вполне возможно, что кто-то даже умрет за человека, который так сильно приложил руку к его привязанностям. Но Бог хвалит Свою любовь тем, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками». Теперь, когда Павел говорит «хвалите», он использует очень важное слово, которое в Новом Завете используется двояко. Иногда это означает установить, или доказать, или удостовериться. Но «доказать» — холодное слово, и это выражение также означает рекомендовать, излагать таким образом, чтобы обратиться к сердцу, и Бог делает и то, и другое в этом великом действии. Он констатирует факт и как бы вносит его в сердце человека, на лоне того полного прилива самопожертвования.
Итак, из этих слов вытекают два или три момента, на которых я хочу сейчас остановиться — положить их на наши сердца, а не только на наше понимание. Ибо плохо доказывать любовь Божию, и нам нужно, чтобы мы не только были уверены в ней, но и смягчились ею. Итак, позвольте мне попросить вас сначала вместе со мной рассмотреть этот вопрос:
I. За что, по мнению Павла, умер Иисус Христос.
«Умер за нас». Это выражение явно подразумевает две вещи: во-первых, что Христос умер по Своей воле, движимый великим мотивом — благодеянием; и, во-вторых, что эта добровольная смерть так или иначе предназначена для нашего блага и пользы. Слово в оригинале «ибо» не определяет, каким образом смерть служит нам на пользу, но оно утверждает, что для тех римских христиан, которые никогда не видели Иисуса Христа, и, как следствие, для нас с вами за девятнадцать веков до Кросс, в самой смерти есть польза. Теперь предположим, что мы процитируем случай из истории миссионерского мученичества. На китайской миссионерской станции была молодая женщина, которую некоторые из нас знали и любили, которая летела вместе с остальным миссионерским отрядом. Ее жизнь была в безопасности. Она оглянулась и увидела китайского мальчика, которого обнимало ее сердце, в опасности. Она вернулась, чтобы спасти его; они схватили ее и бросили в горящий дом, а ее обгоревшие останки так и не были найдены. Это была смерть для другого, но «Иисус умер за нас» в более глубоком смысле. Возьмем другой случай. Человек прикладывает себя к какому-то великому делу, не своему собственному, и он видит это для того, чтобы благословить человечество либо провозглашением какой-то истины, либо возникновением какого-то великого движения, либо каким-либо другим способом, если он хочет Чтобы осуществить свою цель, он должен отдать свою жизнь. Он делает это и умирает мучеником. То, к чему он стремился, могло быть достигнуто только ценой своей жизни. Смерть была средством достижения его цели, и он умер за своих собратьев. Это не тот смысл, который Павел имел в виду, говоря, что Иисус Христос умер за нас. Дело не в том, что Он был верен Своему посланию и умер, как многие другие мученики. Есть, как мне кажется, только один способ установить какую-либо благотворную связь между Смертью Христа и нами, а именно то, что, когда Он умер, Он умер за нас, потому что «Он вознес наши грехи в Своем теле». на дереве.'
Дорогие братья, я осмелюсь сказать, что некоторые из вас не придерживаются этой точки зрения, но я не знаю, как можно отдать должное простым словам Писания, если только с этой точки зрения мы не смотрим на Голгофский крест – что там Агнец жертвоприношения нес и уносил грехи всего мира. Я знаю, что христиане, которые объединяются в вере в то, что смерть Христа была жертвой и искуплением, расходятся друг с другом в своих интерпретациях того, каким образом это стало фактом, и я, со своей стороны, считаю, что расходящиеся интерпретации подобны расходящимся лучам света, падающим на людей, стоящих вокруг одного и того же великого светила, и все они берут свое начало и являются частью проявления одного трансцендентного факта, который превосходит всякое понимание и собирается в само по себе все разнообразные представления о нем, сформированные ограниченными умами. Он умер за нас, потому что в Его смерти наши грехи забраны и мы восстановлены в божественном благоволении.
Я знаю, что Иисус Христос, как говорят, уделял этому аспекту Своей работы в Евангелиях гораздо меньше внимания, чем Его ученики в Посланиях, и что нам говорят, что, если мы вернемся на небеса, мы не найдем учения для некоторых из нас это первая форма, в которой Евангелие проникает в сердца людей. Я признаю, что за этим фактом последовало развернутое учение, что и было неизбежно. Я не признаю, что Иисус Христос «ничего не говорил о Себе» как о жертве за грехи мира. Ибо я слышу из Его уст – не останавливаясь на других высказываниях, которые я мог бы процитировать – я слышу из Его уст: «Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, но для того, чтобы служить» – это только половина Его цели – «и отдать Свою жизнь вместо выкупа многих» Вы не сможете вычеркнуть из этого выражения искупительный аспект Его смерти никаким справедливым обращением с этими словами.
А что означает Вечеря Господня? Почему Иисус Христос выбрал именно этот момент Своей жизни как момент, о котором следует помнить? Почему Он установил двойное поминовение: отделение тела от крови является знаком насильственной смерти? Я не знаю ни одного объяснения, которое сделало бы Вечерю Господню понятным обрядом, за исключением объяснения, которое говорит, что Он пришел, чтобы действительно жить и в этой жизни быть жертвой, но чтобы сделать жертву полной, Сам понеся последствия преступления, и совершая искупление грехов мира.
Братья, это единственный аспект смерти Христа, который имеет для нас какое-либо значение. Лишите этого этого, и какое значение для меня имеет то, что Он умер, не больше, чем для меня имеет значение то, что какой-либо филантроп, какой-либо великий учитель, какой-либо герой, мученик или святой должен был умереть? Как мне кажется, ничего. Смерть Христа окружена нежно-патетическим и прекрасным сопровождением. Как история, она трогает сердца людей и «очищает их жалостью и ужасом». Но смерть многих героев трагедий делает именно это. И если вы хотите, чтобы Крест Христов стоял вертикально на своем месте в качестве Престола Христова и притягательной силы для всего мира, вы не должны искажать эту великую истину, а сказать: «Он умер за грехи наши, по Священное Писание».
Теперь я хочу задать второй вопрос, а именно:
II. Как смерть Христа «одобряет» Божью любовь?
Это странное выражение, если вдуматься, что «Бог выражает Свою любовь к нам тем, что Христос умер». Если принять то толкование смерти Христа, о котором я уже говорил, то можно было бы понять Апостола, если бы он сказал: «Христос подтверждает Свою любовь к нам тем, что Христос умер.» Но где сила факта смерти человека, чтобы доказать Божью любовь? Разве вы не видите, что в основе этого быстрого предложения апостола лежит предпосылка, которую он считает само собой разумеющейся? Это настолько очевидно, что мне нет необходимости останавливаться на этом, чтобы оправдать его смену лиц, а именно. что «Бог был в Господе», таким образом, что все, что делал Христос, было откровением Бога. Вы не можете предположить, по крайней мере, я не вижу, как это можно сделать, что в словах моего текста есть какая-либо сила доказательства, если только вы не придете к полной уверенности в том, что «Бог был в Господе, примиряющем мир с Собой».
Предположим, какой-нибудь великомученик умирает за своих собратьев. Что ж, вся честь ему, и род придет на время к его могиле и принесет свои венцы и свою скорбь. Но какое отношение его смерть имеет к нашему познанию Божьей любви к нам? Никакого, или, в крайнем случае, очень косвенного и призрачного. Нам придется копать глубже. «Бог похвалил Свою любовь... тем, что Христос умер.» «Видевший Меня видел Отца». И мы имеем право и обязанность возражать против всего того, что явлено в нежном Христе сердцу Бога, и сказать не только: «Бог так возлюбил мир, что послал Своего Сына», но и увидеть, что любовь, которая была в Господе, есть проявление любви Самого Бога.
Итак, стоит Крест, откровение для нас не только жертвы Брата, но и любви Отца; и это потому, что Иисус Христос — это откровение Бога как «излучение Его славы и выражение образа Его личности». Друзья! Свет действительно льется из этого Креста, как бы люди ни относились к нему. Но всемогущий луч, всеосвещающее сияние, преображающий свет, плавящее тепло — все зависит от нашего взгляда на него — я не говорю только, как смотрел на него Павел, и даже не говорю, как смотрел Христос. его, но так как глубокие потребности человечества требуют, чтобы мир смотрел на него, как на жертвенник, на котором возложена жертва за наши грехи, Самого Сына Божия. Для меня великие истины о Воплощении и Искуплении Иисуса Христа — это не просто спекулятивное богословие; они — пульсирующий жизненный центр религии. И они нужны каждому человеку в его собственном опыте.
Я собирался сказать здесь пару слов — но это не обязательно — о необходимости того, чтобы любовь Божия была неоспоримо подтверждена каким-нибудь простым, неоспоримым и бросающимся в глаза фактом. Мне нет нужды останавливаться на двусмысленных предсказаниях, которые...
«Природа, красная с зубами и когтями,
С грабежом'
не выдает ни того, как факты человеческой жизни, наши собственные горести и мирские страдания, слезы, которые окутывают землю, когда она катится по своей орбите, как туманная атмосфера, ведут войну против веры в то, что Бог есть любовь. Мне также нет нужды напоминать вам, как глубоко в наших сердцах, когда совесть начинает говорить свои недвусмысленные предсказания, возникает убежденность в том, что в нас есть многое, что невозможно быть предметом любви Божией. . Мне также не нужно напоминать вам, как все эти трудности в вере в Бога, который есть любовь, основанные на противоречивых аспектах природы, тайнах провидения и шепоте нашего собственного сознания, оказались непреодолимыми, как показывает история человечества. мир, где мы находим мифологии и религии всех типов и богов любого рода, но нигде во всем пантеоне нет Бога, который есть Любовь.
Только позвольте мне подчеркнуть, что то убеждение в любви Божией, которое встречается сейчас далеко за пределами христианской веры и среди многих из нас, которые во имя самого этого убеждения отвергают христианство из-за его более суровых сторон, , исторически является детищем евангелического учения о воплощении и жертве Иисуса Христа. И если оно все еще существует, как я знаю, особенно в этом поколении, среди многих людей, которые отвергают то, что мне кажется самым ядром христианства, - существует как поток, отрезанный от своего источника, но все еще текущий, то это только показывает, что люди придерживаются многих убеждений, происхождения которых они не знают. Бог есть любовь. Вы не сможете постоянно поддерживать эту веру, несмотря на давление внешних тайн и внутренних скорбей, если не поймете другое убеждение, что Христос умер за наши грехи. Эти двое неразделимы.
И теперь, наконец-
III. Какую любовь возвещает нам смерть Христа, существующую в Господе?
Любовь, не отвращаемая никаким грехом, — вот что поражает здесь апостола, как я уже сказал. Высшим пределом человеческой привязанности может быть то, что человек готов умереть за добро, но вряд ли он умрет за праведников. Но Бог посылает Своего Сына и приходит Сам в Своем Сыне, и Его Сын умер за нечестивых и грешников. Эта смерть раскрывает любовь, которая является ее собственным источником и мотивом. Мы любим, потому что видим или воображаем, что видим в объекте что-то привлекательное. Бог любит, так сказать, по побуждению Своего собственного изливающегося сердца.
И все же это любовь, которая, хотя и не отвергнута каким-либо грехом, но, как свидетельствует смерть, является строго праведной. Это не просто вялая, дряблая распущенность распущенной привязанности, не просто глупая снисходительность, подобная той, которой земные родители портят своих детей. Божия любовь – это не ленивое добродушие, как думают многие из нас и так втачивают ее в грязь, а строго праведная, и потому Христос умер. Эта Смерть свидетельствует, что это любовь, не уклоняющаяся от жертв. Этот Исаак не был «пощажен». Бог отдал Своего Сына. Любовь имеет свою речь в подчинении, и Божья любовь говорит так же, как и наша. Это любовь, которая, не отвергнутая никаким грехом, но в то же время строго праведная и не уклоняющаяся от жертв, охватывает все века и страны. «Бог хвалит», а не «хвалит». Величественное настоящее время предполагает, что время и пространство — ничто по сравнению с быстрыми и всенаполняющими лучами этого великого Света. Эта любовь направлена «к нам», к тебе, мне и всем нашим собратьям. Смерть — это исторический факт, произошедший за один короткий час. Крест – это вечная сила, излучающая свет и любовь на все человечество во все времена.
В этой великой жертве Бог осаждает все сердца. Верите ли вы, что Иисус Христос умер за ваши грехи «согласно Писанию»? Видишь ли ты в этом уверенность в любви, которая поднимет тебя над всеми встречными течениями земной жизни и тайнами провидения, в ясный эфир, где не заслоняется солнечный свет? И, прежде всего, отбрасываете ли вы звенящий луч из зеркала вашего собственного сердца, который снова направляет к небу луч любви, ниспосланный на вас небом? «В этом любовь не в том, что мы возлюбили Бога, а в том, что Он возлюбил нас и отдал Сына Своего в умилостивление за грехи наши». Верно ли, что мы любим Бога, потому что Он первым возлюбил нас?
 

	К РИМЛЯНАМ, ст. 21. ВОЮЮЩИЕ ЦАРСТВИ
«Как грех царствовал к смерти, так и благодать царствовать через праведность к вечной жизни под небесами, Господом нашим» (К РИМЛЯНАМ, ст. 21).
Боюсь, кому-то из вас этот текст покажется довольно бесперспективным. Он полон заезженных терминов «грех», «смерть», «благодать», «праведность», «вечная жизнь», которые предполагают сухое богословие, если они что-либо предполагают. Когда они вырвались из пылающего сердца Апостола, они были подобны огненному потоку лавы. Но потоки остыли, и многим из нас они кажутся такими же бесплодными и бесплодными, как давно выброшенные кольца лавы на склонах затихшего вулкана. Они настолько изношены и знакомы нашим ушам, что создают лишь смутные представления в нашем сознании, и многим из нас они кажутся далекими от нашей повседневной жизни. Но вы сильно ошибетесь с Павлом, если примете его за простого богословского писателя. Он ревностный евангелист, пытающийся привлечь людей к любви и доверию к Господу. И его сочинения, какими бы старомодными и доктринально трудными они ни казались вам, все они полны жизни, инстинктивно наполнены истинами, которые принадлежат всем векам и местам и которые подходят каждому из нас.
Не знаю, смогу ли я придать этим словам какую-то свежесть, но хочу попробовать. Прежде всего, я замечаю ту образную и живописную форму, в которую излагает здесь свои мысли Апостол. Он как бы отодвигает завесу и позволяет нам увидеть две царские фигуры, вечно противоборствующие и делящие между собой владычество. Затем он показывает нам вопросы, к которым эти два правителя соответственно ведут своих подданных; и вопрос, который дрожит у него на устах: «Под кем из них вы стоите?» Конечно, это не ископаемое богословие, а истины, которые имеют величайшее значение и должны представлять глубочайший интерес для каждого из нас. . Они для вас первые, независимо от того, вторые они или нет.
I. Итак, сначала посмотрим на двух Королев, которые управляют человеческой жизнью.
Грех и Благодать персонифицированы; и они оба задуманы как женские фигуры, и обе как осуществляющие власть. Они стоят лицом к лицу, и каждая признает в другой своего врага. Одна утвердила свою власть: «Грех воцарился». Другая борется за установление своей: «Чтобы воцарилась Благодать». И борьба идет между ними не только на широком поле мира; но в узких кругах сердца каждого из нас.
Грех царит. Истины, лежащие в основе этой торжественной картины, достаточно просты, какими бы нежелательными они ни были для некоторых из нас и какими бы далекими они ни были от конструкции Вселенной, которую многие из нас склонны принять.
Теперь давайте разберемся с нашими условиями. Предположим, человек совершает кражу. Вы можете описать это с трех разных точек зрения. Тем самым он нарушил закон страны; и когда мы думаем об этом, мы называем это преступлением. Он также нарушил закон «морали», как мы его называем; и когда мы смотрим на его поступок с этой точки зрения, мы называем его пороком. В том, что все? Он сломал еще кое-что. Он нарушил закон Божий; и когда мы смотрим на это с этой точки зрения, мы называем это грехом. Итак, существует очень много вещей, которые являются грехами, но не преступлениями; и, с соответствующими ограничениями, я мог бы осмелиться сказать, что есть некоторые вещи, являющиеся грехами, которые не следует квалифицировать как пороки. Грех подразумевает Бога. Псалмопевец был совершенно прав, когда сказал; «Против Тебя, только Тебя согрешил я»; хотя он и признавался в жестоком оскорблении, нанесенном Вирсавии, и в вопиющем преступлении, которое он совершил против Урии. Что касается неба, и только по отношению к Нему, его преступление и его порок потемнели и превратились в грех.
И что же в наших действиях или в нас самих, рассматриваемых по отношению к небу, делает наши действия греховными, а нас самих — грешниками? Вспомните блудного сына. 'Отец! Дайте мне ту часть благ, которая достается мне». Вот и все. Он ушел и «растратил свое имущество на распутную жизнь». Чтобы заявить о себе как о своем; действовать независимо или вопреки воле Бога; попытаться избавиться от Него; не иметь ничего общего с Ним, хотя бы по одной забывчивости и небрежению, и во всех своих путях держать себя так, как будто я не имею никаких отношений зависимости и подчинения Ему, - это грех. И такое забвение или бунт могут быть не только в грубых и вульгарных действиях, которые закон называет преступлениями, или в тех, которые совесть объявляет пороками, но также и во многих вещах, которые, если смотреть с низшей точки зрения, могут быть справедливый, чистый и благородный. Если в них есть самоутверждение или забвение Бога и Его воли, я не знаю, как нам избежать заключения, что даже они подпадают под класс грехов. Ибо не может быть ни поступка, ни мысли, действительно достойной человека, находящегося в нашем положении и обстоятельствах, который не имел бы в своей основе и воодушевляющем мотиве ссылки на небеса.
Теперь, когда я прихожу и говорю, как учит меня моя Библия, что это глубочайший взгляд на состояние человечества, в котором царит грех, я не хочу впадать в преувеличения, которыми иногда это утверждение затемняется и дискредитируется. ; но я хочу обратить ваше внимание, дорогие братья, на то, что, исходя из личного опыта, что везде, где есть сердце, которое любит и оставляет Бога в стороне, и где есть воля, которая решает, определяет, побуждает к действию, и не преклоняется перед Ним, и где бы ни трудились руки или ни бегали ноги, выполняя задачи и пути, которые были выбраны нами самими и не освящены ссылкой на нашего Небесного Отца, независимо от того, насколько великие и прекрасные вспомогательные сияния могут загореться дела их, самая суть всех их — преступление закона Божия. Именно это, а не что-либо иное, является Его законом: «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всей душой твоей, и всей силой твоей, и всем разумением твоим». с преступлениями. Ты знаешь, насколько правильно было бы обвинять тебя в пороках. Я ни в чем вас не обвиняю; но я прошу тебя пойти со мной и исповедоваться: «Все мы согрешили и лишены славы Божией».
Полагаю, мне нет нужды останавливаться на том, как трудно найти место этому убеждению в сердцах людей. Нет более печального и более убедительного доказательства огромной власти греха над нами, чем то, что он убаюкал нас до неосознанности, которую трудно сломать, своего собственного присутствия и существования. Вы помните старинные истории — полагаю, в них нет правды, но для иллюстрации они сгодятся — о каком-то кровососущем животном, которое садилось на спящего человека и своими кожаными крыльями погружало его в еще более глубокую сонливость, в то время как оно черпало из него всю его жизненную силу. Вот что эта отвратительная королева делает с мужчинами. Она облачается в темное облако и посылает свои заветы из безвестности. А мужчины воображают, что они свободны, хотя при этом являются ее слугами. О, дорогие братья! вы можете называть это теологией, но это простое изложение фактов нашего положения. «Грех воцарился».
А теперь обратимся к другой картине: «Благодать может править». Тогда возникает антагонистическая сила, которая поднимается, чтобы противостоять широко распространенному владычеству этого анарха прошлого. И эта королева приходит с двадцатью тысячами, чтобы воевать против той, на стороне которой всего десять тысяч.
Я еще раз говорю: давайте разберемся в наших терминах. Я полагаю, что мало найдется ключевых слов в Новом Завете, которые потеряли бы большую часть своего сияния, подобно ртути, под воздействием воздуха в течение столетий, чем то великое слово Благодать, которое всегда на устах этого Апостола, и в его звучании была музыка, которая для нас является частью мертвой доктрины, связанной с некоторыми высокими кальвинистскими теориями, которые мы, просвещенные люди, давно переросли и от которых избавились. Возможно, Павел был более прав, чем мы, когда его сердце подпрыгнуло в нем при одной мысли обо всем, что, как он видел, трепетало и пульсировало от страстного желания благословить людей в этом великом слове. Что он имеет в виду? Позвольте мне изложить это в кратчайшие сроки. Эта Царица-антагонистка есть не что иное, как любовь Божия, вечно излучаемая к нам, низшим созданиям, которые по причине нашей греховности заслужили нечто совершенно иное. Там стоит Син, отвратительная ведьма, хотя и королева; Здесь стоит Грейс, «во всех своих жестах достоинство и любовь», справедливая и разговорчивая, хотя и суверенная. Любовь Божия к грешным людям – вот что Новый Завет подразумевает под благодатью. И разве это не великая мысль?
Заметьте, для дальнейшего разъяснения концепции Апостола, как он жертвует словесной правильностью своего антитезы, чтобы добраться до действительного противопоставления. Что является противоположностью Греха? Праведность. Почему же тогда он не говорит, что «как грех царствовал к смерти, так и праведность может царствовать к жизни»? Почему? Потому что не человек или что-либо в человеке может быть истинным противником и победителем господствующего греха человечества; но Сам Бог выходит на поле боя, и только Он — враг, которого страшится Грех. Другими словами, единственная надежда для мира, охваченного тиранией греха, – это биение любви великого сердца Бога. Ибо обратите внимание на оружие, которым Он борется с беззаконием человека, если мне будет позволено на мгновение изменить эту цифру. Это лишь второстепенное наказание, или закон, или угроза, или раскрытие злобы преступления. Все это имеет свое место, но это второстепенные места. То, что победит зло мира, — это не что иное, как проявленная любовь Божия. Только терпеливое сияние солнца когда-либо растопит айсберги, плавающие в наших сердцах. И чудесно и блаженно думать, что, в каких бы аспектах человеческий грех ни был прерыванием и противоречием божественной цели, из зла вышло добро; что чем более упорным и всеобщим было восстание, тем больше оно вызывало более глубокую и удивительную нежность. Чем чернее грозовая туча, тем ярче сияет радуга, переброшенная через нее. Итак, эти двое стоят друг напротив друга, та, что восседает на своем установленном троне...
— Свирепый, как десять фурий, ужасный…
другая отправляется со своим авантюрным поручением завоевать мир и изгнать гнусную тиранию, от которой стонут люди. «Грех воцарился». Благодать находится на пути к своему владычеству.
II. Обратите внимание на дары этих двух королев своим подданным.
«Грех воцарился в смерти» (как сказано в точном переводе); «Благодать царствует в жизнь вечную». Кто утвердил свое владычество, и результаты его осуществились, ее царствование есть как бы царствование на кладбище; и ее подданные мертвы. Если вы хотите, чтобы современный экземпляр иллюстрировал древнюю пилу, подумайте об Армении. Есть царство, даром которого его подданным является смерть. Грех царит, говорит Павел, и в качестве доказательства указывает на то, что люди умирают.
Я не собираюсь здесь и сейчас вдаваться в вопрос, минует ли человечество физическая смерть из-за факта преступления. Я не думаю, что это так. Но я прошу вас помнить, что когда Библия говорит, что «Смерть перешла во всех людей, ибо все согрешили», это означает не просто физический факт растворения, но это означает этот факт вместе с его сопровождающими, и предшественники этого в сознании людей. «Жало смерти — грех», — говорит Павел в другом месте. Под этим он подразумевает, я полагаю, что, если бы не факт отчуждения от Бога и противодействия Его святой воле, люди могли бы лечь и умереть так же спокойно, как это делает животное, и могли бы раздеться ради этого, «как для кровать, та тоска, от которой они болели.» Без сомнения, смерть существовала в мире задолго до того, как в нем появились люди. Несомненно также, что весь этот сложный феномен приобретает ужас от факта человеческого греха.
Но Павел имеет в виду не столько физический факт с его сопровождением, когда говорит, что «грех царствует в смерти», сколько ту торжественную истину, которую он постоянно повторяет и о которой я молю вас, дорогие друзья, принять близко к сердцу, что какая бы деятельность ни была в жизни человека, оторвавшегося от зависимости от Бога, - как бы ни был силен его мозг, как бы ни активна была его рука, как бы ни была полна других интересов, его жизнь, в самой глубине это — живая смерть, и правильное имя для нее — смерть. Итак, это дар Греха — то, что вся наша природа приходит к смертности и разложению, и что те, кто живет как ее подданные, мертвы, пока они живы. Дорогие братья, возможно, это образно, но мне кажется, что абсурдно, если вы отвернетесь от таких мыслей, пожмете плечами и скажете: «Старомодное кальвинистское богословие!» Это просто облекает в яркую форму факты вашей жизни и вашего положения по отношению к небесам, если вы являетесь субъектами Греха.
Затем, с другой стороны, руки другой царственной фигуры наполнены одним великим даром, который, как и роковой дар, который Грех дает своим подданным, имеет два аспекта: настоящий и будущий. Жизнь, которая дается в нашем искуплении от Смерти и Греха и в союзе с Богом; это настоящий дар, который любовь Божья преподносит каждому из нас. Эта жизнь, в самой своей незавершенности здесь, несет в себе пророчество о своем собственном завершении в будущем, в более высокой форме и мире, так же истинно, как бутон является пророком цветка и плода; так же истинно, как и недостроенное здание, является пророчеством о его собственном завершении, когда на него поставят дерево на крыше. Люди, которые здесь имеют, как и все мы, если захотим, дар вечной жизни в познании Бога через Иисуса Христа, Его Сына, обязательно должны стремиться вперед и вверх, в область, где Смерть находится под горизонтом, а Жизнь течет. и смывает все небо. Брат! ты протянул всю свою руку, чтобы взять отравленный дар из когтистой руки этой отвратительной Королевы; или ты обращаешься и принимаешь дар жизни вечной из рук царственной Милости?
III. Как дарит ей подарки эта царственная Грация.
Вы заметили, что Апостол, по своему обыкновению, — я хотел сказать, — запутывается в паре почти вводных или, во всяком случае, второстепенных предложений. Я предполагаю, что когда он начал писать, он имел в виду просто: «Как Грех царствовал к смерти, так и Благодать может царствовать к жизни». Но обратите внимание, что он вставляет два уточнения: «через праведность», «через Иисуса Христа, Господа нашего». Что он имеет в виду?
Он имеет в виду, во-первых, что даже эта великая любовь Божия, исходящая прямо из Его сердца, не может дать вечную жизнь как простой вопрос произвола. Бог может заставить Свое солнце сиять и дождь проливаться «на неблагодарных и злых», и если бы Бог мог, Бог дал бы вечную жизнь каждому, как плохому, так и хорошему; но Он не может. Чтобы была жизнь, должна быть праведность. Как плод греха — смерть, так и плод праведности — жизнь.
Далее он имеет в виду, что хотя нет жизни без праведности, нет и праведности без Божьего дара. Вы не можете вырваться из-под власти Греха и как бы утвердиться в своей маленькой крепости, отражая ее нападения любой вашей силой. Дорогие братья, мы не можем исправить прошлое; мы не можем сорвать отравленную одежду, прилипшую к нашим конечностям; мы можем исправить себя во многих отношениях, но мы не можем по своей воле и побуждению облачиться в ту праведность, которую носящие ее будут достойны «пройти через врата в город». Без Божьего дара не может быть праведности.
А завершает мысль другое вспомогательное предложение: «через Христа». В Нем собрана вся благодать и явная любовь Божия. Он не рассеивается, как туманный свет в какой-то хаотической зарождающейся системе, а собирается в солнце, расположенное в центре, чтобы оно могло изливать тепло и жизнь на вращающиеся вокруг него планеты. Благодать Божия в Господе Иисусе, Господе нашем. В Нем жизнь вечная; следовательно, если мы желаем обладать ею, мы должны обладать Им. В Нём праведность; поэтому, если мы желаем, чтобы наша собственная нечистота превратилась в святость, которая увидит Бога, мы должны попасть на небеса. Благодать царит в жизни, но это жизнь через праведность, которая через Иисуса Христа, Господа нашего.
Итак, брат, мое послание и моя просьба к каждому из вас – присоединитесь к Нему верой в Него. Тогда придет к тебе Тот, Кто «полон благодати и истины»; и, придя, принесет в руки Свои праведность и жизнь вечную. Если бы мы только полагались на Него и поддерживали тесную связь с Ним; тогда мы будем избавлены от тирании тьмы и переведены в Царство Сына Его любви.
 

	РИМЛЯНАМ VI. 17 — «ФОРМА ОБУЧЕНИЯ»
«...Вы от всего сердца повиновались тому учению, которое было вам передано». – К РИМЛЯНАМ VI. 17.
Есть место для разногласий относительно того, что именно Павел подразумевает здесь под «формой». Слово, переведенное таким образом, появляется в английском языке как тип и имеет такое же разнообразие значений. Первоначально оно означает след, оставленный давлением или ударом; а затем, посредством естественных переходов, форму или, в более общем смысле, образец или образец, а затем копию такого примера или образца, или отливку из такой формы. Оно имеет также и другое значение, которое его английский эквивалент в последние годы очень широко приобрел, как, например, вы находите в таких выражениях, как «Английский тип лица», подразумевая под этим общий контур, сохраняющий отличительные черты лица. вещь. Теперь мы можем выбирать между этими двумя значениями в нашем тексте. Если апостол имеет в виду тип в последнем смысле этого слова, то перевод «форма» является адекватным, и он имеет в виду христианское учение, данное римским христианам, как обладающее некоторыми четко определенными характеристиками, которые отличали его от других христиан. виды учения — такие, например, как иудейское или языческое.
Но если мы возьмем другой смысл, то он, в истинной манере Павла, привносит яркую и живописную метафору, чтобы усилить свою мысль, и думает об учении, которое получили римские христиане, как о своего рода шаблоне, по которому они были брошены, образец, которому они должны были соответствовать. И то, что именно таков его смысл, кажется мне несколько более вероятным из-за того факта, что последние слова моего текста были бы более точными, если бы их перевернули и вместо прочтения, как это делает Авторизованная версия, «та форма доктрины, которая было передано вам, — следует читать, как и в Пересмотренной версии, — в том виде, в котором вы были переданы».
Если таково общее значение слов, стоящих перед нами, то из них вытекают три мысли, к которым я кратко обращусь. Во-первых, Евангелие Павла представляло собой определенное учение; во-вторых, что обучение является формой поведения и характера; наконец, поэтому учение требует послушания. Итак, возьмите эти три мысли.
I. Во-первых, Евангелие Павла представляло собой определенный свод учений.
Слово «доктрина», которое используется в моем тексте, по прошествии многих лет с момента создания Авторизованной версии, сузило свое значение. На момент нашего авторизованного перевода «доктрина», вероятно, была эквивалентна «учению», каким бы оно ни было. С тех пор оно стало эквивалентом изложения абстрактных принципов, а Павел имел в виду совсем не это. Он не имеет в виду, что его Евангелие было формой доктрины в смысле богословской системы, но он хочет сказать, что оно было совокупностью учения, причем природа учения вообще не определялась этим словом.
Поэтому надо заметить, что великая, благословенная особенность Евангелия состоит в том, что оно есть учение не отвлеченных сухих принципов, а конкретных исторических фактов. Из этих принципов можно почерпнуть множество вещей, но в своей первой форме, когда она приходит к людям, только что от Бога, это не набор положений, а история дел, которые были совершены на земле. И поэтому оно способно быть пищей каждой души и образцом всякого характера.
Иисус Христос не приходил и не говорил с людьми о Боге и не говорил им то, что потом сказали Его Апостолы: «Бог есть любовь», но Он жил и умер, и в этом главным образом заключалось Его учение о Боге. Он не пришёл к людям и не изложил ни теорию искупления, ни доктрину умилостивления, ни теологию греха и его связи с небом, но Он пошёл на Крест и отдал Себя за нас, и в этом заключалось Его учение о жертве. Он не сказал людям: «Есть будущая жизнь, и она такая-то», но Он вышел из могилы и сказал: «Прикоснитесь ко Мне и прикоснитесь ко Мне». Дух не имеет плоти и костей», и поэтому Он явил жизнь и бессмертие не пустыми словами, а твердыми реалиями фактов. Он не читал лекций по этике, но Он прожил совершенную человеческую жизнь, из которой можно собрать все моральные принципы, которые будут определять человеческое поведение. И вот, вместо того чтобы представить нам hortus siccus, ботаническую коллекцию научно упорядоченных и мертвых положений, Он повел нас на луг, где растут цветы, живые и прекрасные. Его жизнь и смерть, со всем, что они подразумевают, являются учением.
С другой стороны, давайте не будем забывать, что история факта — это не просто констатация внешнего события, которое произошло. Предположим, например, что четыре человека стоят у подножия Креста Христова; еще четыре «евангелиста», кроме четырех, которых мы знаем. Вот римский солдат; есть фарисей; есть одна из плачущей толпы бедных женщин, не учениц; и есть ученик. Первый мужчина рассказывает факт так, как он его видел: «Сегодня утром был распят еврейский мятежник». Второй мужчина рассказывает факт: «Кощунственный отступник пострадал сегодня по заслугам». Женщина рассказывает факт: «Бедный "Нежная, прекрасная душа сегодня была замучена". А четвертый сообщает факт: "Иисус Христос, Сын Божий, умер за наши грехи". Все трое говорят об одном и том же факте; четвертый проповедует Евангелие, т. е. христианское учение — это факты плюс их объяснение; и именно это отличает его от простой записи, которая никому не нужна. Так говорит сам Павел в одном из других своих посланий. Вот его евангелие: Иисус из Назарета «умер за грехи наши, по Писанию, и был погребен, и воскрес в третий день, по Писанию». это форма жизни.
Итак, с одной стороны, дорогие братья, не позволяйте нам впадать в поверхностную ошибку, думая, что наша религия — это религия только эмоций и морали. Это религия, в основе которой лежит божественная истина, от которой отбрасывается все остальное. Сегодня наблюдается бунт против догмы, бунт, который в значительной степени оправдан как неотъемлемая часть прогресса и в значительной степени как пример прогресса; но человеческая природа всегда склонна к крайностям, и в восстании против человеческих догм существует опасность отбросить Божью истину. Христианство не сохранится, если мы будем придерживаться голых фактов внешней истории, если не примем вместе с этими фактами истолкование их, провозглашающее божественность и жертву Сына Божия.
И с другой стороны, давайте очень ясно помнить о широкой и непреодолимой пропасти, разделяющей христианское учение, воплощенное в Писании, и системами, из которых христианство развилось. Ум человека должен работать на той пище, которая ему предоставлена, а богословие в систематизированной форме является необходимостью для интеллектуальной и разумной жизни христианской церкви. Но есть вся разница между выводами человека и систематизацией христианской истины и истиной, которая здесь лежит. Одна — золотая крыша, накинутая на нас; другой слишком часто — это паутина, сплетенная и затемняющая его великолепие. То, что слово «доктрина», которое стало означать человеческие выводы из Божьей истины, должно было быть заменено, как это было в нашей пересмотренной версии мой текст – здоровым христианским словом «учение».Учение – это факты с вдохновленными комментариями к ним.
II. Во-вторых, обратите внимание, что, по мнению Павла, это учение является образцом или образцом, по которому должна строиться жизнь людей.
Не может быть никаких сомнений в том, что в этом учении, изложенном в Священном Писании, действительно заключена мощнейшая формирующая сила для формирования нашей жизни и освобождения нас от нашего зла.
Христос — это прообраз, форма, в которую должны быть отлиты люди. Евангелие, представленное в Священном Писании, дает нам три вещи. Это дает нам идеальную форму; это дает нам идеальный мотив; это дает нам совершенную силу. И во всех трех вещах проявляется ее особая слава, помимо и превыше всех других систем, которые когда-либо пытались повлиять на поведение или сформировать характер человека.
В Господе мы имеем в должном сочетании, в идеальной пропорции все возможные достоинства человечества. Как и в других случаях совершенной симметрии, сама точность сбалансированных пропорций умаляет кажущуюся величину статуи или прекрасного здания, так что для поверхностного взгляда там мало красоты, которой мы могли бы желать Его, но, как мы узнаем, Чтобы познать Его, жить ближе к Нему и ближе познакомиться со всей Его сладостью и всей Своей силой, Он возвышается перед нами во все большей, но никогда не отталкивающей и не преувеличенной величине, и никогда не теряет реальности Своего братства в полнота Его совершенства. Мы имеем во Христе один образ, одну форму и образец для всех стремлений, «стекло формы», совершенного Человека.
И это подобие воспроизводится в нас не давлением или ударом, но медленным и блаженным процессом созерцания, пока мы не станем подобными, созерцая славу, пока мы не превратимся в славу.
Бесполезно иметь форму и металл, если у вас нет огня. Бесполезно иметь идеальный Узор, если у вас нет мотива копировать его. Люди не идут к дьяволу из-за отсутствия примера; и мораль не находится в упадке из-за незнания того, что такое истинный тип жизни. Но нигде, кроме развернутого учения Нового Завета, вы не найдете мотива, достаточно сильного, чтобы расплавить всю упрямую твердость «северного железа» человеческой воли и сделать ее пластичной для Его руки. Если мы можем сказать: «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня», тогда сумма всей нравственности, старая заповедь «любите друг друга» получает новую строгость, новый мотив и углубленное толкование, когда Его любовь – это наш образец. Единственное, что заставит людей захотеть быть подобными Христу, — это их вера в то, что Христос — их Жертва и их Спаситель. И я уверен в том, что никакая форма изуродованного христианства, которая упускает из виду или сбивчиво провозглашает истину о том, что Христос умер на Кресте за грехи мира, никогда не сможет вызвать достаточно жара, чтобы сформировать волю людей или разжечь достаточно сильные мотивы. вести к жизни растущего подражания и сходства с Ним. Циферблат, может быть, и в порядке, часы наиболее точно отмечены на своих местах, каждая минута отмечена на круге, стрелки могут быть в порядке, изящно вылеплены, по-настоящему уравновешены, но если внутри нет главной пружины, циферблат и стрелки бесполезны, и христианство, которое говорит: «Христос есть Учитель; ты повинуешься Ему?» так же бессильно, как циферблат со сломанной пружиной. Что нам нужно и что, слава богу, в «учении» мы имеем, так это приблизившийся к нам образец и мотив подражания этому образцу, приведенный в движение великой мыслью: «Он возлюбил Меня и отдал Себя за мне.'
Более того, учение является силой, способной формировать жизнь, поскольку оно приносит с собой дар, обеспечивающий преобразование верующего в подобие своего Господа. Частью «учения» является факт Пятидесятницы; частью учения является факт Вознесения; и следствием Вознесения и верным обещанием Пятидесятницы является то, что все, кто любит Его и надеется на Него, примут в свои сердца «Дух жизни в Господе Иисусе», который освободит их от закона греха. и смерть.
Итак, дорогие друзья, с одной стороны, давайте помнить, что наша религия предназначена для работы, что в нашем вероучении нет ничего такого, что не должно быть в нашем характере, что все наши убеждения должны быть нашей повесткой дня; все считалось чем-то сделанным; и что если мы удовлетворимся простым принятием учения и не приложим усилий, чтобы воплотить это учение в жизнь, мы будем лицемерами или самообманщиками.
И, с другой стороны, не будем забывать, что религия — это душа, а нравственность — тело, и что по природе вещей невозможно, чтобы вы когда-либо получили истинную, высокую, нравственную жизнь, не основанную на по религии. Я не говорю, что люди не могут быть уверены в контурах своего долга без христианства, хотя я свободен признаться, что думаю, что это очень уродливый и убогий вариант человеческого долга, который предоставляется без особого раскрытия этого долга. что делает христианство; но я хочу сказать, что знание не будет работать без Евангелия.
Христианский тип характера представляет собой нечто совершенно и явно отличное от языческого героизма или от добродетелей и праведности других систем. Подобно тому, как ухо музыканта может по полдюжине тактов определить, принадлежала ли эта мелодия Бетховену, Генделю или Мендельсону, точно так же, как тренированный глаз может видеть волшебство Рафаэля в каждом прикосновении его карандаша, так и у Христа, Учителя, есть стиль; и все учёные Его школы носят с собой определённый знак, указывающий, где они получили образование и кто их Учитель, если они действительно учёные. И это подводит меня к последнему слову.
III. Эта форма требует послушания.
Это так по самой необходимости вещей. Если бы «учение» было всего лишь учением об абстрактных истинах, этого было бы достаточно, чтобы с ними согласиться. Я верю, что три угла треугольника равны двум прямым углам, и я выполнил свой долг этим утверждением, сказав: «Да!» это так». Но «учение», которое дает и которым является Иисус Христос, требует гораздо большего. По самой природе учения согласие влечет за собой подчинение. Вы можете доставлять себе удовольствие независимо от того, впускаете ли вы Иисуса Христа в свой разум или нет, но если вы впустите Его, Он будет Учителем. Не существует такой вещи, как принять Его и не повиноваться.
Итак, требование Евангелия, которое мы называем верой, содержит в себе столько же элемента послушания, сколько и элемента доверия. И именно наличие этого элемента и отличает притворство от настоящей веры. «Вера, не имеющая дел, мертва в одиночестве». Вера, состоящая только из доверия и никакого послушания, не является ни доверием, ни послушанием.
И именно поэтому многие из нас не желают подчиниться вере в Господа. Если бы он просто пришел к нам и сказал: «Если вы доверитесь Мне, вы получите прощение», я думаю, что нас, честных христиан, было бы гораздо больше, чем сейчас. Но Христос приходит и говорит: «Доверься Мне, следуй за Мной и прими Меня своим Учителем; и будь подобен Мне», и воля человека бьется, и страсти отступают, и тысячи слуг дьявола внутри нас навостряют уши и напрягают спины в увещевании и противодействии. «Покорись» — первое слово Христа; покориться верой, покориться в любви.
То сердечное послушание, которое является требованием христианства, означает свободу. Апостол проводит чудесный контраст в контексте между рабством похоти и греху и свободой, которая приходит от послушания небу и праведности. Повинуйтесь Истине, и Истина в вашем послушании сделает вас свободными, ибо свобода – это добровольное подчинение ограничениям, которые являются лучшими. «Я буду ходить свободно, ибо соблюдаю повеления Твои». Примите Христа своим Учителем, и, будучи Его слугами, вы станете сами себе хозяевами, и в придачу — миром. Ибо «все ваше, если вы Христовы». Откажитесь преклонить выю свою под иго легкое и взять на плечи свои легкое бремя, и вы не купите свободу, хотя и купите распущенность, ибо вы Станьте рабами и угнетенными вассалами мира, плоти и дьявола, и, обещая себе свободу, вы становитесь рабами коррупции. Ой! тогда давайте от всего сердца повиноваться тому образцу учения, которому мы преданы, и, таким образом, повинуясь, мы действительно будем свободны.
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 2 — «Твой свободный дух»
«Закон духа жизни в Господе Иисусе освободил меня от закона греха и смерти» (К РИМЛЯНАМ VIII). 2.
Мы должны различать два значения права. В более строгом смысле оно означает авторитетное выражение воли правителя, предложенное для повиновения человеку; в более широком, почти переносном смысле оно означает не что иное, как обобщенное выражение постоянных однородных фактов. Например, объекты притягивают друг друга при определенных обстоятельствах с силой, которая при одних и тех же обстоятельствах всегда одинакова. Когда этот факт констатируется в общем, мы получаем закон гравитации. Таким образом, это слово означает немногим больше, чем обычный процесс. В нашем тексте это слово используется в смысле, гораздо более близком ко второму, чем к первому из этих двух. «Закон греха и смерти» не может означать ряд заповедей; это, конечно, не означает закон Моисея. Либо это должно быть полностью фигурально, рассматривая грех и смерть как двух великих тиранов, властвующих над людьми; или это должно означать непрерывное действие этих сил, процесс, посредством которого они действуют. Эти двое, по существу, приходят к одной и той же идее. Закон греха и смерти описывает определенное постоянство действия, единообразное и фиксированное, под властью которого люди борются. Но есть и другое постоянство действия, единообразное и фиксированное, могучая антагонистическая сила, которая освобождает от господства первой: это «закон Духа жизни в Господе Иисусе».
I. Рабство.
Апостол говорит о себе таким, каким он был, и у нас есть собственное сознание, чтобы сверить его запись с его собственным личным опытом. Павел обнаружил, что неумолимой железной последовательностью грех произвел в себе истинную смерть души, в отделении от Бога, в угасании добрых и благородных способностей, в атрофировании всего лучшего в нем самом, в смерти радости и мира. И эту железную последовательность он с красноречивым парадоксом называет «законом», хотя самой ее характеристикой является то, что она представляет собой беззаконное нарушение истинного закона человечества. Он описывает это так отчасти потому, что делал упор на его господство над нами. Грех правит железной властью; люди безумно подчиняются ему, и даже когда они считают себя свободными, они находятся под жестокой тиранией. Далее он хочет подчеркнуть тот факт, что грех и смерть являются частями одного процесса, который действует постоянно и единообразно. Эта темная анархия и дикий хаос непослушания и беззакония имеют свои законы. Там все происходит по правилам. Непоколебим и неизбежен, как ход звезд или падение листа с дерева, — грех, стремящийся к своей естественной цели — смерти. В этом роковом танце грех ведет к смерти; один говорит честно и полон ослепительных обещаний, другой в конце концов сбрасывает маску и убивает. Это верно для всех, кто слушает соблазнительный голос, и введенная в заблуждение жертва «не знает, что мертвые здесь, и что ее гости находятся в глубине пыток».
II. Метод избавления.
Предыдущая глава озвучила глубину человеческого бессилия и показала трагическую невозможность человеческих усилий снять отравленную одежду. Здесь Апостол рассказывает чудесную историю о том, как он сам был освобожден в полной радостной уверенности, что то, что помогло его освобождению, в равной степени поможет и каждой плененной душе. Поскольку он сам испытал божественную силу, которая разрушает ужасную последовательность греха и смерти, он знает, что каждая душа может разделить этот опыт. Никакие внешние средства не будут достаточны для освобождения духа; никакие чисто интеллектуальные методы не помогут освободить страсти и желания, плененные грехом. Напрасно искать избавления от извращенной воли посредством какого-либо повторения, даже самого решительного, закона долга. Ничто не может затронуть нужды дела, кроме дара силы, которая становится постоянным влиянием в нас и развивает более могучую энергию для преодоления злых тенденций греховной души.
Эта передаваемая сила должна придавать жизнь. Ничто, кроме Духа жизни, быстрого и мощного, с бессмертной и интенсивной энергией, не сможет удовлетворить эту нужду. Такой Дух должен дать жизнь, которой он обладает, должен оживить и привести в действие дремлющие силы духа, которые он хочет освободить. Оно должно прививать новые энергии и направления, новые мотивы, желания, вкусы и тенденции. Оно должно задействовать более мощные притяжения, чтобы нейтрализовать и заглушить существующие; подобно тому, как когда к какому-то химическому соединению добавляется вещество, имеющее более сильное сродство к одному из элементов, получается новая вещь.
Опыт Павла, который он имел право изложить в общих чертах и потенциально распространить на все человечество, научил его тому, что такая новая жизнь для такого духа пришла к нему через соединение с Иисусом Христом. Такой союз, каким бы глубоким и мистическим он ни был, является, слава богу, опытом, универсальным для всех истинных христиан, и составляет самое сердце Евангелия, которое, как радовался Павел, было вверено его рукам для мира. Его великое послание «Христос в нас» было прискорбно урезано и искажено, когда другое его послание «Христос для нас» было принято, как это слишком часто случалось, за все его Евангелие. Те, кто принимают любой из этих неразделимых элементов за целое, разрывают на две несовершенные половины совершенное единство Евангелия Христова.
Нам часто говорят, что Павел был истинным автором христианского учения, и что ему предлагается вернуться от него на небеса. Если мы сделаем это, мы услышим Его серьезный сладкий голос, произносящий в горнице глубокие слова: «Я — Лоза, вы — ветви»; и, несомненно, Павел всего лишь повторяет, без метафор, то, что Христос раз и навсегда изложил в этом прекрасном символе, когда он говорит, что «закон Духа жизни в Господе Иисусе освободил меня от закона греха». и смерти.» Множество ветвей образуют Лозу в ее единстве, и сок, который поднимается из глубокого корня через коричневый стебель, проникает в каждый трепещущий лист и приносит цвет и аромат в каждую гроздь. Иисус взял Свою эмблему из благороднейшей формы растительной жизни; В других местах Павел черпает свою мысль из высшей формы телесной жизни, когда указывает на многие члены одного тела и на Главу, управляющую всем, и говорит: «Так и Христос». благороднейшая форма земной любви и единения. Благословенное общение и священное единство мужа и жены являются сладостным, хотя и недостаточным, символом общения в любви и единстве духа между Христом и Его Церковью.
И все это таинственное единство жизни имеет сугубо практическую сторону. В Господе и в союзе с Ним мы получаем силу, которая избавляет от греха и останавливает скрытое развитие последователя греха, смерти. Любовь к Нему, результат общения с Ним и следствие жизни, полученной от Него, становится мотивом, который заставляет искупленное сердце с радостью исполнять Его волю и отнимает всю силу всякого искушения. Мы в Нем, а Он в нас при условии и посредством нашей смиренной веры; и поскольку моя вера таким образом связывает меня с Ним, это «победа, которая побеждает мир» и разрывает цепи многих грехов. Таким образом, это общение с Иисусом Христом является способом, которым мы будем увеличивать эту торжествующую духовную жизнь, которая является единственным победоносным антагонистом другого неизбежного следствия, которое гласит, что «душа согрешающая, она умрет», и умрет даже во грехе.
III. Процесс избавления.
Вслед за Р. В. мы читаем «освободил меня», а не «сделал меня». правильно предполагалось, что это его обращение. Его сильные и смелые слова здесь не означают, что он претендует на безгрешность. Освобождение осуществлено, хотя оно еще только начинается. Он считает, что в тот момент, когда Иисус явился ему по дороге в Дамаск и он отдался Ему как Господу, его избавление было реальным, хотя и не полным. Он осознавал реальное изменение позиции по отношению к этому закону греха и смерти. Павел проводит различие между истинным «я» и накоплением эгоистичных и чувственных привычек, которые составляют большую часть нас самих. Более глубокое и чистое «я» может быть оживлено в воле и сердце и освобождено, даже если освобождение не осуществляется в жизни. Притча о закваске применима и к индивидуальному обновлению; и в этом нет ни фанатизма, ни вреда, с точки зрения Павла, если только помнить, что грехи, которыми страсть и внешние проявления подавляют мое лучшее «я», являются моими по ответственности и по последствиям. Охраняясь таким образом, мы можем быть совершенно правы, думая обо всем зле, которое все еще прилипает к обновленной христианской душе, как о не являющемся ее частью, а обреченном отпасть.
И это смелое заявление должно быть подтверждено как пророческая уверенность в превосходстве и абсолютном господстве новой власти, которая действует даже несмотря на большой антагонизм в несовершенном христианине. Павел тоже называет «сущее как существующее». Если мой дух жизни — это «Дух жизни в Господе», он будет стремиться к совершенству. Это Дух, поэтому он информирует и побеждает материальное; это божественный Дух, следовательно, он всемогущ; это Дух жизни, ведущий и сообщающий жизнь, подобную себе, родственную ей и являющуюся ее источником; это Дух жизни в Господе, поэтому ведущий к жизни, подобной Его, приводящей нас в соответствие с Ним, потому что одни и те же причины производят те же самые следствия; это жизнь в Господе, имеющая закон и регулярный упорядоченный ход развития. Итак, точно так же, как если бы мы имели зародыш, мы могли бы надеяться на плод и могли видеть младенческий дуб в плотно закрытом желуде или в яйце существо, которое впоследствии там вырастет, мы имеем в этом даре Духа победа. Если у нас есть причина, в ней неявно заключены и следствия; и нам остается только ждать дальнейшего развития.
Христианская жизнь должна быть одним долгим усилием, частичным и постепенным, чтобы раскрыть имеющуюся свободу. Павел прекрасно знал, что его освобождение не было совершенным. Вероятно, именно после этого триумфального выражения уверенности он написал: «Не то чтобы я уже достиг, либо были уже совершенны». жизнь; и оно должно пройти через четкую серию и цикл растущих изменений. Способ развития ее — постоянное обращение к источнику всякой свободы, животворящему Духу, и постоянные усилия по победе над грехами и искушениями. В христианском конфликте не бывает безболезненного развития. Мы должны умерщвлять дела тела, если хотим жить в Духе. Христианский прогресс имеет в себе природу распятия. Это должны быть усилия, постоянно направленные ради Христа и в радости Его Духа, чтобы уничтожить грех и обрести практическую святость. Домашняя мораль есть результат и проверка всех претензий на духовное общение.
Далее, мы должны совершенствовать святость в страхе Господнем, «ожидая искупления», которое является не просто пассивным ожиданием, а активным ожиданием, как у того, кто протягивает приветственную руку приближающемуся другу. Мы также не должны забывать, что это совершенное избавление является лишь частичным, пока мы находимся на земле. «Тело мертво для греха, но дух жив для праведности». Но может быть неопределенное приближение к полному освобождению. Метафоры в Священном Писании, которыми описывается христианский прогресс, будь то конфликт, гонка, строительство или рост дерева, все наводят на мысль о постоянном движении против препятствий, которое, несмотря на то, что оно постоянное и есть , здесь не достигает цели. И это самое благородное наше земное состояние – не быть чистым, но стремиться к ней и сознавать нечистоту. Следовательно, нашим характером должно быть смирение, напряженные усилия и твердая надежда. Мы подобны рабам, которые сбежали, но все еще находимся в пустыне, а у наших ног лают вражеские собаки; но мы придем в страну свободы, на священную землю которой никогда не смогут ступить грех и смерть.
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 3. ХРИСТОС, ОСУЖДАЮЩИЙ ГРЕХ
«Ибо чего не мог сделать закон, так как он был немощен во плоти, Бог послал Сына Своего в подобии греховной плоти и за грех осудил грех во плоти» (К РИМЛЯНАМ VIII. 3.
В первом стихе этой главы мы читаем: «Нет осуждения тем, кто в Господе Иисусе». Причина в том, что они освобождаются от ужасной последовательности причин и следствий, которая составляет «закон грех и смерть»; и причина, по которой они освобождаются от этих ужасных последствий силой Христа, заключается в том, что Он «осудил грех во плоти». 3) следует отметить. Грех олицетворяется обитающим во плоти, что здесь означает не просто тело, но невозрожденную человеческую природу. Он построил там свою крепость и правит ею всем. Сильный человек сохраняет свой дом и свое имущество в безопасности. Он смеется, презирая попытки законов и морали всех видов изгнать его. Его владычество — это смерть человеческой природы, над которой он тиранствует. Осуждение неизбежно для людей, которыми он правит. Они или он должны погибнуть. Если он сбежит, они умрут. Если бы его можно было убить, они могли бы выжить. Христос приходит, осуждает тирана и изгоняет его. Итак, он осужден, мы оправданы; а если его убьют, то нет смерти для нас. Давайте попробуем еще немного прояснить эту великую метафору, просто поразмыслив над двумя важными в ней моментами: грех, тиранящий человеческую природу и сопротивляющийся всем попыткам ее преодолеть, и осуждение Христом и изгнание тирана.
I. Грех, тиранящий человеческую природу и сопротивляющийся всем попыткам ее преодоления.
Павел обобщает свой собственный опыт, когда говорит об осуждении вторгающейся чужеродной силы, которая держит в рабстве невозрожденную человеческую природу. Он пишет страницу своей автобиографии и уверен, что у всех остальных есть такие же страницы в нашей. Сердце отвечает сердцу, как зеркало. Если каждый человек представляет собой единство, яд должен пройти по всем его венам и поразить всю его природу. Воля, разум, сердце — все должно быть затронуто незваным гостем и каждое по-своему; и если люди представляют собой коллективное целое, то опыт каждого повторяется в опыте его брата.
Апостол в равной степени описывает и свой собственный опыт, когда в тексте он с грустью признает тщетность всех усилий поколебать господство греха. На своем собственном примере он обнаружил, что даже самое возвышенное откровение в законе Моисеевом совершенно терпит неудачу в попытке осудить грех. Это верно не только в отношении закона Моисеева, но и в отношении закона совести и любого рода моральных учений. Очевидно, что все подобные законы осуждают грех в том смысле, что они торжественно провозглашают Божий суд о нем и Его приговор ему; но в смысле реального осуждения или изгнания и лишения греха его силы все они бессильны. Закон может удержать от явных действий или привести к отдельным актам послушания; оно может разжечь антагонизм по отношению к тирании греха, но после этого оно больше ничего не сможет сделать. Оно не может ни дать той чистоты, которую оно считает необходимой, ни создать послушание, которое оно предписывает. Его громы наводят ужас, и за ними не следует плодотворный дождь, смягчающий бесплодную почву. Между человеком и законом всегда остается непреодолимая пропасть.
И именно на это указывает Павел, говоря, что он «немощен плотью». Это хорошо само по себе, но оно должно действовать через греховную природу. Единственные силы, к которым он может апеллировать, — это те, которые уже находятся в состоянии мятежа. Развенчанный король, чьи единственные силы, способные победить своих мятежных подданных, — это сами повстанцы, вряд ли вернет себе корону. Поскольку закон не привносит ничего нового в наше человечество, его обращение к нашему человечеству имеет немногим больший эффект, чем свист ветра в арке. Он обращается к совести и разуму путем простого заявления о том, что правильно; проявить волю и понимание, продемонстрировав власть; к страхам и осторожности, ясно излагая последствия. Но что делать с людьми, которые знают, что правильно, но не имеют желания это делать, которые верят, что должны, но не будут, которые знают последствия, но «избирают лучше греховные удовольствия на время» и перетасовывают будущее вообще у них в голове? Это основная слабость любого права. Тиран не боится, пока никто не угрожает его правлению, а является безоружным глашатаем дискоронованного короля. Его цитадель не сдастся звуку трубы, доносящейся с Синая.
II. Осуждение Христа и изгнание тирана.
Апостол указывает на тройное осуждение.
«По подобию греховной плоти» Иисус осуждает грех Своей совершенной жизнью. Эта фраза «подобие плоти греховной» подразумевает настоящую человечность Иисуса и Его совершенную безгрешность; и предлагает первый способ, которым Он осуждает грех во плоти. В Своей жизни Он повторяет закон в более высокой форме. То, что один говорил словами, другой реализовал в «красоте совершенных дел»; и все люди признают, что пример является величайшим проповедником праведности, и что активная доброта вызывает к себе почтение и побуждает людей подражать. Но та жизнь, прожитая в человеческой природе, дает новую надежду на возможности этой природы даже в нас. Мечта об идеальной красоте «во плоти» осуществилась. Каким был Человек Христос Иисус, Он был тем, кем мы можем стать. В самой плоти, в которой правит тиран, Иисус показывает возможность и красоту святой жизни.
Но это, как бы то ни было, еще не все. Есть еще один способ, которым Христос осуждает грех во плоти, – это Его совершенная жертва. На это также указывает Павел во фразе «плоть греха». это; и этого недостаточно. Грех держит человека двояко: во-первых, он извратил его отношение к небесам, а во-вторых, он испортил его природу. Отсюда в нем чувство отделенности от Бога и чувство вины. И то, и другое не только ведет к страданиям, но и имеет позитивную тенденцию к усилению господства греха. Лидер мятежников сохраняет их верность себе, напоминая, что законы о мятеже предусматривают безжалостную смерть. Чувство вины может привести к отчаянию и безнадежному продолжению неправильных действий. Часто можно услышать крик: «Я настолько плох, что бесполезно пытаться стать лучше». Задушенное чувство вины приводит к ожесточению сердца, а иногда и к вожделению и бунту. Вина, затушеванная каким-нибудь простым процессом отпущения грехов, может привести к дальнейшему греху. Точно так же отделение от Бога является корнем всех зол, и мысли о Нем как о жестоком человеке и враге всегда ведут к греху. Итак, если власть греха в прошлом должна быть отменена, необходимо устранить чувство вины и разрушить стену, разделяющую человека и Бога. Что может ответить закон на такое требование? Он молчит; оно может только сказать: «Что написано, то написано». У него нет слова, обещающего «изгладить рукопись, которая против нас»; и сквозь его тишину можно услышать насмешливый смех тирана, хранящего свой замок.
Но Христос пришел «за грех»; то есть Его Воплощение и Смерть имели отношение и имели своей целью устранение человеческого греха. Он приходит, чтобы изгладить зло, принести Божье прощение. Признание Его жертвы дает достаточный повод подражать Его примеру, и те, кто видят в Его смерти Божью жертву за грех человека, не могут не подчиниться Ему и найти в послушании удовольствие. Любовь, воспламененная Его любовью, творит подобие и преобразует внешний закон во внутренний «дух жизни в Господе Иисусе».
Еще на один способ, которым Бог «осуждает грех во плоти», указывает оставшаяся фраза нашего текста: «посылая Сына Своего». Бог с силой по Духу святости»; и мы должны связать это высказывание с нашим текстом и подумать о даровании Христом человечеству Его совершенного дара освящающего Духа как части Его осуждения греха во плоти. В ту самую область, где правит тиран, Сын Божий сообщает новую природу, которая представляет собой настоящую новую силу. Дух воздействует на все наши способности и освобождает их от рабства коррупции. Все источники в стране отравлены; но открывается новый, прозрачный и чистый. Входом Духа святости в человеческий дух узурпатор изгоняется из центральной крепости: и хотя он может задерживаться во внешних укреплениях и вести партизанскую войну, это все, что он может сделать. Мы никогда по-настоящему не поймем дар Христа человеку, пока не осознаем, что Он не просто «умер за наши грехи», но живет, чтобы передать принцип святости в даре Своего Духа. Господство этого переданного Духа происходит постепенно и прогрессивно. Хананеи, возможно, все еще находятся на этой земле, но растущая сила, действующая в нас и через нас, воюет против всех в нас, кто все еще верен этой чужой силе, и победоносной борьбе не может быть конца, пока все тело не душа и дух будут полностью под влиянием Духа, живущего в нас, и ничто не сможет повредить или разрушить то, что тогда станет всей святой горой Божией.
Таково в самых общих чертах утверждение о том, что Христос делает «для нас»; и вопрос становится самым важным для каждого: позволяю ли я Ему сделать это за меня? Помните об альтернативе. Должно быть осуждение либо за нас, либо за грех, обитающий в нас. Нет осуждения тем, кто в Господе Иисусе, потому что есть осуждение за грех, обитающий в них. Он должен убить его, иначе он убьет нас. Его необходимо изгнать, иначе он изгонит нас от Бога. Оно должно быть отделено от нас, иначе оно отделит нас от Него. Нас не нужно осуждать, но если оно не будет осуждено, то мы будем осуждены.
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 18. СВИДЕТЕЛЬСТВО ДУХА
«Самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии» (К РИМЛЯНАМ VIII). 18.
Грех мира – это ложная уверенность, небрежное, самодовольное принятие как должное того, что человек является христианином, хотя на самом деле это не так. Вина, печаль и слабость Церкви — это ложная неуверенность, тревожный страх, является ли человек христианином, когда он есть. Никто так далек от ложной уверенности, как те, кто трепещет, как бы не лелеять ее. Нет никого, кто был бы так неразрывно вовлечен в его сети, как те, кто не осознает его существования и своей опасности. Эти две вещи — ложная уверенность и ложная неуверенность — возможно, более похожи друг на друга, чем кажутся на первый взгляд. Во всяком случае, их противоположности — истинная уверенность, которая есть вера в Господа; и истинная неуверенность, то есть полное недоверие к самому себе, — тождественны. Но иногда может быть и часто бывает сочетание настоящей уверенности и ложной неуверенности, присутствия веры и сомнения в ее наличии. Многие христиане идут по жизни с этим, как с преобладающим характером своего ума – сомнением, иногда доходящим почти до агонии, а иногда угасающим до пассивного терпеливого принятия этого состояния как неизбежного – сомнения в том, действительно ли они таковы, как они скажем, «обманывают себя»; и благодаря извращенной изобретательности, с которой постоянно отмечается это состояние ума, им удается приготовить для себя горький уксус самообвинения из величественных слов Библии, которые должны были дать им лишь вино радости и утешения. .
Этот великий текст, который я осмелился взять, не с мыслью, что я могу превознести его или сказать что-нибудь достойное его, а просто в надежде прояснить некоторые заблуждения, часто и часто мучил умы христиан. . Они говорят о себе: «Я ничего не знаю о таких доказательствах: я не знаю ни одного Духа, свидетельствующего моему духу». они, думая так: «Этот текст утверждает, что все христиане имеют это свидетельство, следовательно, конечно, оно есть и у меня в той или иной форме», они говорят себе: «Я не чувствую ничего, что соответствовало бы моему представлению о том, что такое грандиозное сверхъестественный голос должен быть свидетельством Духа Божьего в моем духе; Я был бы благодарен, если бы попытка, которую я предпринимаю сейчас, изложить вам то, что мне кажется истинным учением этого отрывка, стала бы, с Божьей помощью, средством снимая небольшую часть бремени с некоторых правых сердец, которые только хотят знать, что они правы, чтобы обрести покой.
«Сам Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии». Общий ход мысли, который я хочу вам оставить, можно подытожить так: Наш крик «Отче» — это свидетельство того, что мы — сыновья. Этот крик не просто наш, но это голос Духа Божьего. Божественный Свидетель в нашем духе подвержен обычным влияниям, воздействующим на наш дух.
Давайте возьмем эти три мысли и немного остановимся на них.
I. Наш крик «Отче» — свидетельство того, что мы — сыновья.
Обратите внимание на слова этого отрывка: «Сам Дух свидетельствует духу нашему…» Это не столько откровение, данное моему духу, рассматриваемому как получатель свидетельства, сколько откровение, сделанное в моем духе или с моим духом, рассматриваемым как участие в даче показаний. Это не значит, что мой дух говорит одно, свидетельствует, что я дитя Божие; и что Дух Божий приходит посредством особого процесса, с отдельным свидетельством, чтобы сказать «аминь», по моему убеждению; но дело в том, что есть одно свидетельство, имеющее общее происхождение — происхождение от Духа Божьего как истинного источника и происхождение от моей собственной души как получателя и соучастника этого свидетельства. Из учения этого отрывка или из любого языка, который использует Писание в отношении внутреннего свидетельства, нельзя сделать вывод, что в сердце христианина восстанет из какого-то источника, сознательно находящегося за пределами сферы его собственной природы. , голос, с которым он не имеет ничего общего; который сразу по своему характеру, по чему-то особенному и различимому в себе, по чему-то странному по своей природе или по необычному ходу человеческого мышления, удостоверит себя вовсе не его голосом, а голосом Божиим. Это не то направление, в котором вам следует искать свидетельство Духа Божьего. Это свидетельство, действительно принесенное Духом Божьим; но это свидетельство, принесенное не только нашему духу, но через него, вместе с ним. Свидетельство одно, свидетельство собственного чувства человека, и собственного убеждения, и собственного желания, крика: Авва, Отче! Что касается формы свидетельства, то вам не следует искать его в чем-то экстатическом, произвольном, отделенном от вашего собственного опыта широкой демаркационной линией; но вам следует изучить опыт, который на первый взгляд вы бы назвали исключительно своим, и попытаться выяснить, нет ли работы с вашей душой, работы через нее, работы под ней, отличной от нее, но не отличающийся от него ничем, кроме своих последствий и своей плодотворности, — более глубокий голос, чем ваш, — «тихий тихий голос», — ни вихрь, ни огонь, ни землетрясение — но голос Бога, говорящий тайно, принимая голос и тона твое собственное сердце и твое собственное сознание, и говоря тебе: «Ты - мое дитя, поскольку, движимый Моей благодатью и только Моим вдохновением, поднимается с трепетом, но истинно, в твоей собственной душе крик: Авва, Отче. '
Вот и все о форме этого доказательства — моего собственного убеждения. Что касается существа: убежденность в чем? Сам текст не говорит нам, какие доказательства несет Дух и на основании которых мы имеем право заключить, что мы — дети Божьи. Об этом нам говорит предыдущий стих. Я частично предвосхитил то, что хотел сказать по этому поводу, но это потребует небольшого дальнейшего расширения. «Вы не получили снова духа рабства для страха; но вы получили Духа усыновления, которым мы взываем: Авва, Отче". Сам Дух, посредством нашего вопия, Авва, Отче, "свидетельствует духу нашему, что мы - дети Божии". Таким образом, суть убеждения, которое поселяется в человеческом духе свидетельством Духа Божьего, направлена в первую очередь не на наше отношение или чувства к небу, а на гораздо более величественную вещь, чем это, - на чувства небес и отношение к Небу. нас. Теперь я хочу, чтобы вы задумались на мгновение, прежде чем я продолжу, насколько совершенно иным становится весь аспект этого свидетельства Духа, о котором христианские люди говорят так много, а иногда с таким небольшим пониманием, в зависимости от того, как вы ошибочно считаете его будучи прямым свидетельством вам о том, что вы — дитя Божье, или справедливо как прямое свидетельство вам о том, что Бог — ваш Отец. Эти две вещи кажутся одинаковыми, но это не так. В единственном случае, в ложном случае, в ошибочном толковании, мы приходим к тому, что у человека нет более глубокой уверенности в своем положении, нет лучшего основания для его надежды, чем то, что можно извлечь из наличия или отсутствия определенных эмоции в собственном сердце. В другом случае нас допускают в это «широкое место», что все, что принадлежит нам, является вторым, а не первым, и что истинная основа всей нашей уверенности лежит не в мысли о том, чем мы являемся и что чувствуем по отношению к небу, но в мысли о том, что такое Бог и что он чувствует к нам. И поэтому вместо того, чтобы работать на себя, мучительно искать среди праха и мусора наших собственных сердец, нас учат сметать всю эту осыпавшуюся, гнилую поверхность и спускаться к живой скале, лежащей под ней. это; нас учат говорить словами книги Исайи: «Несомненно, Ты Отец наш; все мы нечисты; беззакония наши, как ветер, унесли нас»; в нас нет ничего устойчивого; наши собственные решения, они сметаются, как солома на летнем гумне, первым же порывом искушения; но что же из этого? — «В том постоянство, и мы спасемся!» Ах, братья! расширьте эту мысль об убеждении, что Бог есть мой Отец, как основу всей моей уверенности в том, что я Его дитя, в ее самую широкую и величественную форму, и она приведет нас к благословенному старому убеждению: «Я ничто, мое святейшество». ничто, мои решения ничто, моя вера ничто, мои силы ничто; Я стою раздетый, бесплодный и обнаженный от всего, и я бросаюсь из себя в милосердные объятия моего Небесного Отца! Есть вся разница в мире между поиском доказательств моего сыновства и стремлением обрести убежденность в Отцовстве Бога. Первое — бесконечная, бесполезная, мучительная задача; другой — свет и свобода, славная свобода детей Божьих.
Итак, сущностью свидетельства Духа является прямое убеждение, основанное на откровении бесконечной любви и отцовства Бога в Господе Сыне, что Бог есть Мой Отец; из этого прямого убеждения я прихожу к заключению, заключению, второй мысли: Тогда я могу верить, что я Его сын. Но почему? Из-за чего-нибудь во мне? Нет: из-за Него. Сама эмблема отцовства и сыновства может научить нас тому, что это зависит от воли Отца и сердца Отца. Свидетельство Духа имеет форму моего собственного убеждения, а суть моего смиренного воззвания: «О Ты, Отец Мой Небесный!» Братья, разве это не гораздо более истинная и благородная проповедь, чем слова: «Загляните в свое сердце» за странные, необыкновенные, различимые признаки, которые будут отличать вас как дитя Божье - и которые, как доказано, принадлежат Его Духу, потому что они отделены от обычного человеческого сознания? Разве не более благословенно для нас и не более почетно Того, Кто творит знамение, когда мы говорим, что его можно найти не в необычных, чудесных свидетельствах, а в естественных (которые на самом деле являются сверхъестественными) ) действие Его Духа в сердце, которое является его получателем, порождая там убежденность в том, что Бог — мой Отец? И о, если бы я разговаривал с кем-то, кому этот текст, со всем его светом и славой, казалось, поднял их в атмосферу, слишком редкую и на высоту, слишком высокую для их тяжелых крыльев и неиспользованных ног, если бы я разговаривал с любому христианину, для которого это слово было подобно херувиму и пламенному мечу, яркому и прекрасному, но угрожающему и отталкивающему, когда оно говорит о Духе, свидетельствующем нашему духу, — я прошу вас просто взять этот отрывок для себя и внимательно и терпеливо исследовать это и увидеть, не правда ли то, что я говорю, что ваше трепетное убеждение - сестра и родственное вашему глубочайшему недоверию и острейшему чувству греха и недостоинства - что ваше трепетное убеждение в любви более могущественной чем ваше собственное, вечное и всеверное, действительно является лучшим знаком, который Бог может дать вам, что вы — Его дитя. О, братья и сестры! быть уверенным в себе; ибо это не ложная уверенность: будьте уверены, если из глубины темного колодца вашего собственного греховного сердца поднимется иногда, сквозь все горькие воды, незагрязненное и отдельное, сладостное убеждение, пробивающееся вверх, что Бог имеет любовь в Его сердце, и что Бог — мой Отец. Будьте уверены в себе; «Сам Дух свидетельствует духу твоему».
II. И теперь, во-вторых, этот крик не просто наш, но это голос Духа Божьего.
Наши собственные убеждения принадлежат нам, потому что они принадлежат Богу. Наши собственные души обладают этими эмоциями любви и нежного желания, идущими к небу, — наши собственные духи обладают ими; но наш собственный дух не породил их. Они наши по собственности; они Его по источнику. В духе человека-христианина нет ни доброй мысли, ни истинной мысли, ни восприятия благодати Евангелия Божия, ни святого желания, ни чистого решения, которое не запечатлено бы знаком высшего начала и не является свидетельство Духа Божьего в его духе. Приведенный перед нами отрывок говорит нам, что чувство отцовства, которое находится в сердце христианина и становится его криком, исходит от Духа Божьего. Этот отрывок, а также почти параллельный отрывок из Послания к Галатам, очень убедительно раскрывают эту истину, если рассматривать их в сочетании. «Вы получили, — говорит текст, лежащий перед нами, — Духа усыновления, которым мы взываем: Авва, Отче». Вариант в Послании к Галатам таков: «Поскольку вы — сыны, Бог послал Духа Сына Своего в сердца ваши, взывая (Дух вопиет): Авва, Отче!» Таким образом, в одном тексте вопль рассматривается как голос верующего сердца; а в другом тот же крик рассматривается как голос Духа Божьего. И обе эти вещи верны; один хотел бы иметь основание, если бы не другой; крик Духа для меня ничто, если я не присвою его. Мне нет необходимости погружаться здесь в какие-либо метафизические рассуждения, а просто остановиться на простом практическом учении Библии — учении, проверенном, я полагаю, опытом каждого христианина, если он вникнет в него, — что все в нем то, что составляет христианскую жизнь, принадлежит не ему, а Богу по происхождению и только по дару и вдохновению. И все учение моего текста построено на одной этой мысли: без Духа Божьего в вашем сердце вы никогда не сможете признать Бога своим Отцом. То в нас, что с любовью, детской верой и благоговением бежит к месту, «где обитает честь Его», то в нас, что говорит «Отец», родственно Богу, а не является простым, лишенным помощи, неосвященным человеком. природа. Не существует восхождения человеческих желаний выше их источника. И где бы в сердце ни возникла к небу мысль, желание, молитва, трепетная уверенность, это происходит потому, что оно сначала сошло с небес и поднимается, чтобы снова найти свой уровень. Все божественное в человеке исходит от Бога. Все, что стремится к Богу в человеке, — это голос Божий в человеческом сердце; и если бы не обладание и действие, освящение и оживление дарованного нам живого божественного Духа, наши души навсегда прилепились бы к праху и обитали бы на земле, и никогда бы не поднялись на небеса и не жили в свете Его присутствие. Итак, каждый христианин может быть уверен в том, что, как бы слаба ни была мысль и убежденность в его сердце об Отцовстве Божием, он не творил ее, он только получал ее, лелеял ее, думал о ней, наблюдал за ней, был будьте осторожны, чтобы не погасить его; но по происхождению оно было Божие, и теперь и всегда это голос Божественного Духа в сердце ребенка.
Но, друзья мои, если этот принцип истинен, то он применим не только к этому единственному состоянию верующей души, когда она взывает: Авва, Отче; ее надо расширить, чтобы охватить всю жизнь христианина, внешнюю и внутреннюю, не греховную и не омраченную действительными преступлениями. Ко всему остальному его существу, ко всему, что правильно и чисто в сердце и жизни, применима та же истина. «Сам Дух свидетельствует духу нашему» в каждом дарованном нам восприятии слова Божьего, в каждом откровении Его замысла, которое озаряет нашу тьму, в каждом стремлении к Нему, которое возвышает нас над дымом и пылью этого тусклого места, в каждом святом решении, в каждом трепете и трепете любви и желания. Каждое из них принадлежит мне, поскольку оно переживается и совершается в моем сердце; оно мое, поскольку я не просто мертвый кусок материи, пассивный получатель магической и сверхъестественной благодати; но оно Божие; и поэтому, и только поэтому, оно стало моим!
И если мне возразят, что это открывает широкую дверь для всякого рода заблуждений и что нет более опасной вещи, чем для человека смешивать свои собственные мысли с действиями Духа Божьего, позвольте мне просто сказать вам (следуя контекст перед нами) единственная гарантия и испытание, которое предлагает Апостол. Он говорит: «В ваших духах есть свидетельство от Бога». Вы можете сказать: «Это свидетельство, если оно придет в форме этих убеждений в моем собственном сердце, я могу ошибиться и неправильно прочитать. Ну, тогда вот внешняя гарантия. «Все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии»; и таким образом в областях сердца и жизни запечатлевается освящающая мысль — работа Божия и работа Духа Божьего. Сердце с его любовью, голова с его пониманием, совесть с его быстрым откликом на закон долга, воля с ее решениями — все это, освященное Им, свидетельство Его Духа; и жизнь с ее напряженным послушанием, с ее борьбой против греха и искушений, с ее терпеливым упорством на тихом пути обычного долга, а также со временами, когда она поднимается до героической высоты смирения или преданности, мученичества смерти и Мученичество жизни, это тоже все (насколько оно чисто и правильно) дело того же самого Духа. Испытанием внутреннего убеждения является внешняя жизнь; и те, кто имеет свидетельство Духа внутри себя, имеют свет своей жизни, освещенный Духом Божьим, посредством чего они могут прочитать рукопись на сердце и быть уверенными, что она Божья, а не их собственная.
III. И теперь, наконец, этот божественный Свидетель в нашем духе подвержен обычным влияниям, воздействующим на наш дух.
Часто преобладает представление, что если в сердце есть это божественное свидетельство Духа Божия, то оно должно быть совершенным, ясно указывающим на свое происхождение освобождением от всего, что окружает обычные человеческие чувства, что оно должно быть сильным, однородным, никогда не мерцающим. никогда не темнеющий и вечный свет, своего рода вестальный огонь, всегда горящий на алтаре сердца! Представленный перед нами отрывок и все другие, говорящие об этом, дают нам прямо противоположное представление. Божественный Дух, когда он входит в узкую комнату человеческого духа, снисходит до того, чтобы подчиниться не полностью, но в такой степени, что практически для нашей настоящей цели это полностью подчинить себя обычным законам, условиям и случайностям, которые случаются с нами. и регулировать нашу собственную человеческую природу. Христос пришел в мир божественный: Он был «найден в образе человека», в образе слуги; человечество, которое Он носил, ограничивало (если хотите), регулировало, видоизменяло проявление божественности, обитавшей в нем. Не иначе и происходит действие Святого Духа Божия, когда Он вселяется в человеческое сердце. И там, действуя через человека, оно «находится в моде как мужчина»; и хотя источник убеждения исходит от Бога и хотя голос в моем сердце будет не только моим голосом, но и голосом Бога, оно будет подчиняться тем же самым законам, которые заставляют человеческие мысли и эмоции изменяться, колебаться, мерцать и вспыхивать. Опять же, горите ярко и горите туго, в зависимости от тысячи обстоятельств. Свидетельство Духа, если бы оно было там, на небе, сияло бы, как вечная звезда; свидетельство Духа здесь, в сердце, на земле, горит, как мерцающее пламя, никогда не угасающее, но все же не всегда яркое, требующее подрезки и нуждающееся в защите от грубых порывов ветра. Иначе, брат, что имеет в виду Апостол, когда говорит нам с тобой: «Духа не угашайте»? что он имеет в виду, когда говорит нам: «Не огорчайте Дух»? Что означает все учение, которое предписывает нам: «Пусть чресла ваши будут препоясаны и светильники ваши горят» и «Что говорю вам, говорю всем: бодрствуйте!», если только оно не означает этого, что Бог- каково (слава Богу!) убеждение в отцовстве, не дано ли оно так, что, независимо от нашей осторожности, независимо от нашего наблюдения, оно будет гореть — то же самое и неизменное? Свидетельство Духа исходит от Бога, поэтому оно правдиво, божественно и всемогуще; но свидетельство Духа от Бога находится в человеке, поэтому его можно неправильно прочитать, его можно остановить, его можно на какое-то время сдержать и не дать ему проявить себя тем, чем оно является.
И практический вывод, который следует из всего этого, — это всего лишь простой совет всем вам: не удивляйтесь, прежде всего, тому, что свидетельства, о которых мы говорим, меняются и меняются в своей ясности и силе в ваших собственных сердцах. «Плоть желает духа, и дух плоти». Не думайте, что это не может быть подлинным, потому что оно изменчиво. На небе есть солнце, но есть и небесные светила, которые то усиливаются, то угасают; они светила, они на небесах, хотя и меняются. У тебя нет причин, человек-христианин, унывать, унывать, а тем более впадать в уныние, потому что ты обнаруживаешь, что свидетельство Духа меняется и меняется в твоем сердце. Не отчаивайтесь из-за этого; наблюдайте за ним и охраняйте его, чтобы этого не произошло; живите в созерцании Личности и того факта, который ее вызывает, чтобы она не могла. Вы никогда не «улучшите свои доказательства», отполировав их. Даже такая тщательная полировка зеркала не сохранит изображение солнца на его поверхности. Единственный способ сделать это — вынести бедный кусок стекла на солнечный свет. Тогда оно засияет, не бойтесь. Трудно трудиться над самосовершенствованием в надежде извлечь из своего характера доказательства того, что мы — сыны Божьи. Наполнить сердце светом любви Христовой к нам — это единственный способ наполнить все существо светом. Если бы ты хотел иметь ясную и неопровержимую, для вечной радости, славы и защиты, непоколебимую уверенность: «Я — Твое дитя», подойди к небесному трону и ляг у его подножия, и пусть первая мысль будет , «Отец Мой Небесный», и это просветлит, это утвердит, это сделает всемогущим в вашей жизни свидетельство Духа о том, что вы — дитя Божье.
 

	
К РИМЛЯНАМ VIII. 17. СЫНОВЬЯ И НАСЛЕДНИКИ
«Если дети, то наследники; наследники Божии и сонаследники Христу». (К РИМЛЯНАМ VIII. 17.
Сам Бог – Его величайший дар. Самое высокое благословение, которое мы можем получить, — это то, что мы должны быть наследниками, обладателями Бога. Существует возвышенное и чудесное взаимное владение, о котором много говорит Писание, где Господь является наследием Израиля, а Израиль — наследием Господа. «Господь взял вас в народ наследия Своего», — говорит Моисей; «Вы — народ для владения», — говорит Петр. И, с другой стороны, «Господь — часть наследия моего», — говорит Давид; «Вы наследники Божии», — вторит Павел. На земле и на небе наследием детей Господних является Сам Бог, поскольку Он с ними для их удовольствия, в них, чтобы сделать их «причастниками Божеского естества», и для них во всех Своих качествах и действиях.
Поскольку это ясно понятно с самого начала, мы будем готовы следовать за ходом мысли Апостола, пока он указывает условия, от которых зависит обладание этим наследством. Наследниками Бога являются дети Божьи. Именно через союз со Христом Иисусом, Сыном, которому принадлежит наследие, верующие во имя Его получают силу стать сынами Божьими, а вместе с этой силой и владение наследством. Таким образом, в этом сжатом изложении текста появляется ряд мыслей, которые, возможно, можно было бы более полно раскрыть следующим образом: что нет наследства без сыновства, что нет сыновства без духовного рождения, что нет духовного рождения без Христа и что нет для нас Христа без веры.
I. Во-первых, текст говорит нам: нет наследства без сыновства.
В общем, духовные благословения могут быть даны только тем, кто находится в определенном духовном состоянии. Всегда и обязательно способность или орган получения предшествует и определяет дарование благословений. Свет падает повсюду, но только глаз впитывает его. Низшие виды существ отстранены от всякого участия в дарах, принадлежащих высшим формам жизни, просто потому, что они устроены и организованы так, что они не могут найти себе доступа. в их природу. Они как бы замурованы со всех сторон; и единственная дверь, ведущая к внешнему миру, — это дверь чувств. Человек обладает более высокими дарами просто потому, что у него более высокие способности. Все существа погружены в один и тот же безграничный океан божественного благодеяния и дарования, и в каждое из них вливается именно то, и не более того, что каждое, в силу строения и устройства, данного ему Богом, способно воспринять. У человека открыто больше окон и дверей, чем у животного. Он способен воспринимать интеллектуальные импульсы, духовные эмоции; он может думать, чувствовать, желать, желать и решать: и поэтому он стоит на более высоком уровне, чем зверь, находящийся под ним.
Не иначе обстоит дело и с Царством Небесным, «которое есть праведность, и мир, и радость во Святом Духе». Дар и благословение спасения — это прежде всего духовный дар, а внешние последствия предполагают лишь вторично и второстепенно. Оно главным образом состоит в том, чтобы сердце примирилось с Богом, чтобы вся душа наполнилась божественными чувствами, чтобы бремя и оковы преступления были сняты и заменены порывом и жизнью новой любви. Поэтому ни Бог не может дать, ни человек не может получить этот дар на каких-либо иных условиях, кроме как на том, чтобы сердце и природа были приспособлены и приспособлены к нему. Духовные благословения требуют духовной способности для их получения; или, как сказано в моем тексте, вы не сможете получить наследство, если не будете сыновьями. Если бы спасение заключалось просто в перемене места; если бы просто каким-то средством или договоренностью внешнее наказание, которое должно было наступить или не наступить по воле произвольного судьи, было предотвращено от наступления, то почему тогда оно было бы открыто Тому, Кто обладал властью? позволить мечу упасть, чтобы решить, на каких условиях Он может выбрать, чтобы приостановить его применение. Но поскольку Божье избавление не есть избавление от простого произвольного и внешнего наказания: поскольку Божье спасение, хотя оно и является избавлением от наказания, так же как и от вины за грех, никоим образом не является главным образом избавлением от внешних последствий, но главным образом устранение природы и склонности, которые делают эти внешние последствия неизбежными, - следовательно, человек не может быть спасен, Божья любовь не может спасти его, Божья справедливость не спасет его, Божья сила удерживается от спасения его при любом другом условии, кроме этого чтобы его душа была адаптирована и подготовлена к принятию и наслаждению благословением духовного спасения.
Но наследие, о котором говорит мой текст, — это также то наследие, которое христианин надеется получить и войти на небеса. Там точно тот же принцип. Без сыновства нет наследия небесного; потому что все блага будущей жизни имеют духовный характер. Радость, восторг и слава этой более высокой и лучшей жизни, конечно, связаны с некоторыми изменениями в телесной форме, некоторыми изменениями в местном жилище, известными изменениями, которые, возможно, в равной степени могли бы быть предоставлены человеку, какого бы рода он ни был. был. Но, друзья, не золотые арфы, не мостовая из «стекла, смешанного с огнем», не прекращение работы, не неподвижное спокойствие и неизменное пребывание, даже не общество составляет небо небесное. Все это — лишь воплощения и визуализация внутренних фактов, душа, находящаяся в мире с Богом в глубине своего существа, око, которое смотрит на Отца, и сердце, заключающее себя в Его объятия. Небеса не являются небесами, если только они не принадлежат Богу. Это высказывание псалмопевца не является ни преувеличением, ни даже забвением других элементов будущего блаженства, а просто констатацией буквального факта: «Нет у меня никого на небесах, кроме Тебя!» Бог — наследие. Его народа. Пребывать в Его любви, наполняться Его светом, вечно ходить во славе Его залитого солнцем лица, исполнять Его волю и нести Его характер, запечатленный на наших челах, — вот в чем слава и совершенство нашего к которому мы стремимся. Не останавливайтесь же на символах, которые в темноте идалеке показывают нам, что представляет собой будущая слава. Не забывайте, что картинка — это тень. Освободитесь от всех этих образных выражений и почувствуйте, что хотя и верно, что для нас в нашем нынешнем земном состоянии не может быть более высокого, более чистого, более духовного и более истинного изображения грядущего блаженства, чем те, которые которые облекают его в формы земного опыта и апеллируют к чувствам как к служителям наслаждения, однако все эти вещи являются представлениями, а не адекватными представлениями. Наследство рабов Господних — Сам Господь, и в Нем они обитают, и там радость их.
Что ж, если это хотя бы отчасти верно (принимая во внимание все, что вы можете сказать об обстоятельствах, которые составляют некоторую часть блаженства будущей жизни), если правда, что Бог есть истинное благословение, данное Его Евангелием на земле, то Он Сам — величайший дар, который может быть дарован, и что Он — истинное Небесное небо — какой поток света проливается на это утверждение моего текста: «Если дети, то наследники»; нет наследства без сыновства! Ибо кто может обладать Богом, как не любящие Его? кто может любить, как не те, которые знают Его любовь? кто может позволить Ему произвести в их сердцах благословенную и освящающую перемену, кроме душ, которые с благодарностью покоятся под формирующим прикосновением Его невидимой руки и, подобно цветам, пьют свет Его лица в своей спокойной радости? Как может Бог обитать в каком-либо сердце, кроме сердца, в котором есть любовь к чистоте? Где Он может построить Свой храм, как не в «праведных и чистых сердцем»? Как может быть общение между Ним и кем-либо, кроме человека, который является сыном, потому что он получил божественную природу и в котором эта божественная природа вырастает до божественного подобия? Вопрос «Какое общение Христа с Велиаром?» не только применим в качестве руководства для нашей практической жизни, но и указывает на принцип, согласно которому наследие Божие принадлежит только сыновьям небесным. «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят»; и только к тем, кто любит и являются детьми, только к ним приходит Отец и принадлежит Отец.
Вот и все о первом принципе: нет наследства без сыновства.
II. Во-вторых, текст подводит нас к принципу, что без духовного рождения не может быть сыновства.
Апостол Иоанн в том чудеснейшем предисловии к своему Евангелию, где все глубочайшие истины о Вечном Существе в Себе и в торжественном шествии Его прогрессивных откровений миру изложены на языке, простом, как слова ребенка, и неисчерпаемом, как голос бога, проводит широкое различие между отношением к проявлениям Бога, которое поддерживает каждая человеческая душа в силу своей человечности, и тем, в которое некоторые вступают в силу своей веры. Каждый человек освещен истинным светом, потому что он человек. Те, кто веруют в Его имя, получают от Него прерогативу стать сынами Божьими. Чему бы еще ни учили слова Иоанна, они, несомненно, учат нас тому, что сыновство, о котором он говорит, не принадлежит человеку как человеку, не является родством, в котором мы рождаемся посредством естественного рождения, что мы становимся сыновьями после того, как являются людьми, что те, кто становится сыновьями, не включают всех тех, кто освещен Светом, но состоят из тех многих из того большего числа, которые принимают Его, и что такие становятся сыновьями посредством божественного действия, общения духовной жизни, благодаря чему они рождены от Бога.
Тот же Апостол в своих Посланиях, где широчайшая любовь соединяется с наиболее твёрдо проведенными моральными линиями разграничения между великими противоположностями — жизнью, светом, любовью — смертью, тьмой, ненавистью — в самой несомненной противоположности противопоставляет сынов Божиих. которые известны таковыми, потому что творят правду, и мир, который не познал Христа, и не знает тех, кто, смутно взирая, отчасти похож на Него. Более того, он идет еще дальше и говорит, в странном противоречии с популярным мнением о его характере, но в истинном подражании той воплощенной любви, которая ненавидела беззаконие: «В этом проявляются дети Божии и дети дьявола», — повторяя таким образом слова Того, Чья сострадательная нежность иногда облекалась в самые острые слова, как Его рука могучей любви однажды схватила бич маленьких веревок. «Если бы Бог был вашим Отцом, вы бы любили Меня: вы от отца вашего, диавола».
Это всего лишь примеры из целого цикла утверждений Священного Писания, которые во всех формах необходимого вывода и прямых утверждений излагают принцип, согласно которому тот, кто рожден свыше от Духа, и только он, является сыном Божьим.
Ничто во всем этом не противоречит вере в то, что все люди — дети Божии, поскольку они созданы Его божественной рукой и Он вдохнул в их ноздри дыхание жизни. Те, кто считает, что сыновство достигается при условии, которое, по-видимому, утверждают эти отрывки, также радуются, веря и проповедуя, что любовь Отца витает над каждым человеческим сердцем, как голубиный Дух над первобытным хаосом. Они с радостью провозглашают, что Христос пришел, чтобы все, каждый мог получить усыновление. Они не чувствуют, что их послание миру и их надежда на него менее благословенны и менее обширны, потому что, хотя они призывают всех прийти и взять то, что даровано им от Бога, они верят, что только те, кто приди и возьми благословение. Каждый человек может стать сыном и наследником Бога по вере в Господа.
Но, несмотря на все милости, принадлежащие всем нам, несмотря на божественное благодеяние, которое, как воздух и свет, пронизывает всю природу и лежит в основе всей нашей жизни, несмотря на всеобщее приспособление и намерение дела Христова, несмотря на снисхождение Его нежный голос и непрестанный призыв Его любви, все еще остается верным, что в мире есть люди, сотворенные небесами, любимые и заботимые Им, за которых умер Христос, которые могли бы быть, но не являются сынами Божиими. .
Отцовство! чему нас учит само это слово? Здесь говорится об общении жизни и взаимности любви. Оно основано на божественном действии и включает в себя человеческие эмоции. Это предполагает, что у отца и ребенка будет родственная жизнь: отец отдает, а ребенок обладает жизнью, полученной от него; и потому что производное, родственное; и потому что родственный, раскрывающийся по подобию отца, давшего его. И требуется, чтобы между сердцем отца и сердцем ребенка прошла в блаженном общении и быстрой переписке ответная любовь, сверкающая взад и вперед, как молния, касающаяся земли и вновь поднимающаяся от нее. Простое обращение к вашему собственному сознанию решит, является ли такое состояние всех людей. Сознаешь ли ты, брат мой, в себе что-нибудь высшее, чем общая жизнь, принадлежащая тебе, потому что ты бессмертная душа? Можете ли вы сказать: «Из руки Божией я получил дарование и насаждение новой, лучшей жизни?» Подтверждается ли ваше заявление тем, что вы родственны Богу в святых чувствах, в одинаковых целях, любите то, что любит Он, ненавидите что Он ненавидит, делает, что хочет, принимает то, что Он посылает, тоскует по Себе и благословляется в Его присутствии? Доказывается ли ваше сыновство глубиной и искренностью, простотой и силой вашего трепещущего сердца любви к вашему Небесному Отцу? Или все эти эмоции для вас пустые слова, вещи, о которых говорят с кафедры, но которым в вашей жизни нет ничего соответствующего? Ох, друг мой, что мне тебе сказать? Что, кроме этого? никакого сыновства, кроме духовного рождения; а если не такое сыновство, то дух рабства. Если не такое сыновство, то почему же, по всем склонностям твоей природы и по всем свойствам твоего нравственного существа, если ты не держишь неба, ты держишь пытку; если вы не черпаете свою жизнь, свой характер, свои эмоции, свои привязанности из священного колодца, который находится там, вы черпаете их из черного источника, который находится там. Есть небо, черт возьми, и земля, лежащая между ними, на которую всегда оказывают влияние либо сверху, либо снизу. Вы сыновья, потому что рождены свыше, или рабы и «враги по злым делам». Это мрачная альтернатива, но это факт.
III. В-третьих, никакого духовного рождения без Христа.
Мы видели, что сыновство, дающее право обладания наследством и приходящее через духовное рождение, покоится на даровании жизни, духовной жизни от Бога; и раскрывается в определенных святых характерах, привязанностях и желаниях, биении всей души в полном согласии и гармонии с божественным характером и волей. Что ж, тогда совершенно очевидно, что человек не может создать для себя эту новую жизнь, не может сделать это из-за привычки грешить и не может сделать это из-за вины и наказания за грех. Если для сыновства должно быть рождение свыше, то, конечно, сам символ мог бы убедить вас, что такой процесс не находится в нашей власти. В массу человеческой природы должна проникнуть божественная закваска, прежде чем это новое существо сможет развиться в ком-либо. Должен быть дар Божий. Божественная энергия должна быть источником и источником всей святой и всей богоподобной жизни. Христос приходит, приходит, чтобы заставить нас с вами снова жить так, как мы никогда не жили раньше; живые обладатели любви Божией; жить под управлением божественного Духа; живите с привязанностями в наших сердцах, которые мы никогда не могли бы там зажечь; жить с целями в нашей душе, которые мы никогда не могли туда заложить.
И я хочу подчеркнуть эту мысль, что центральная точка Евангелия — это возрождение; ведь если мы поймем, а мы слишком склонны к этому, что Евангелие приходит просто для того, чтобы люди жили лучше, для того, чтобы произвести нравственное преобразование, — ведь тогда в Евангелии вообще нет нужды. Если бы изменение было простым изменением привычек и действий со стороны людей, мы могли бы обойтись без Христа. Если бы изменение просто включало в себя подготовку себя к лучшему поведению в будущем, мы могли бы так или иначе справиться с ситуацией примерно так же или даже лучше, чем нам удавалось в прошлом. Но если искуплением будет дарование жизни от Бога; и если искуплением является изменение позиции по отношению к небесной любви и к закону Божьему, то ни одно из этих двух изменений человек не может произвести для себя. Вы не можете собрать пролитую воду; вы больше не можете собрать и переоформить прошлую жизнь. Грех остается, вина остается. Неизбежный закон Божий будет продолжать свой путь к краху, несмотря на все покаяния, несмотря на все реформации, несмотря на все желания обновленной жизни. Есть только одно Существо, которое может изменить наше положение по отношению к небесам, и есть только одно Существо, которое может произвести изменение, благодаря которому человек станет «новым творением». новое существо в моей душе; и Отец, закон которого я оскорбил, чью любовь я пренебрег, от которого я отвернулся, должен произвести изменение, которого я никогда не смогу произвести, — изменение моего положения по отношению к Его судам и справедливости, а также ко всему размаху Его правительство. Никакого нового рождения без Христа; Никакого спасения от прежнего положения, когда мы были «врагами неба из-за злых дел», посредством всего, что мы можем сделать: никакой надежды на наследие, если только не придут Господь и Человек, «второй Адам с небес»! Он пришёл, и Он «обитал с нами», и Он носил эту нашу жизнь, и Он ходил посреди этого мира, и Он знает всё о нашем человеческом состоянии, и Он произвел реальные изменения в возможный аспект божественной справедливости и правления для нас; и Он внес в золотую урну Своего человечества новый дух и новую жизнь, которую Он положил посреди человечества; и урна разбилась на Голгофском кресте, и вода вытекла, и куда бы ни пришла эта вода, там жизнь, а куда бы она не пришла, там смерть!
IV. И наконец, нет Христа без веры.
Недостаточно, братия, пройти все эти предыдущие шаги, если мы потом совершенно заблуждаем в конце, забывая, что есть только один путь, которым мы становимся причастниками любых благ и благословений, которые есть у Христа. выработано. Многое говорит о том, что для наследования должно быть сыновство. Можно много сказать о том, что для сыновства должно произойти божественное возрождение. Можно много сказать о том, что вся сила этого возрождения собрана в Господе Иисусе. Но есть множество людей, которые согласились бы со всем этим, которые тут же уходят и довольствуются такого рода размышлениями о том, что каким-то смутным, таинственным, неведомым образом, каким-то полумагическим образом, они польза от смерти и дела Христа приходит ко всем в христианских землях, независимо от того, есть ли это акт веры или нет! Сейчас я не собираюсь говорить о богословии, на данном этапе моей проповеди; но что я хочу оставить во всех ваших сердцах, так это глубокое убеждение: если мы не обвенчаемся с небом простым актом доверия Его милости и Его силе, Христос для нас ничто. Не позволяйте нам, друзья мои, игнорировать этот решающий критерий всего вопроса. Мы можем говорить о Христе вечно; мы можем изложить аспекты Его великой и славной работы. Он может быть для нас очень ценным; но единственный вопрос, вопрос вопросов, от которого зависит все остальное, заключается в следующем: доверяю ли я Ему как своему божественному Искупителю? Покоюсь ли я в Нём как Сын Божий? У некоторых из нас здесь сейчас есть своего рода номинальная связь со Христом, у кого-то есть своего рода воображаемая связь с Ним; традиционный, церемониальный, по образу мышления, по участию в общественных богослужениях и, не знаю, по каким еще средствам. Церемонии — ничто, представления — ничто, верования — ничто, формальное участие в богослужении — ничто. Христос — все для того, кто доверяет Ему. Христос — не что иное, как судья и осуждение тому, кто не доверяет Ему. И вот поворотный момент: полагаюсь ли я на этого Господа для своего спасения? Если да, то вы можете начать с этой ступеньки, самой низкой, на которую вы можете поставить ногу, смиренного акта веры, и с этой ногой можете подняться вверх. Если вера, то новое рождение; если новое рождение, то сыновство; если сыновство, то наследник Божий и сонаследник Христу». Но если ты не ступишь ногой на самую нижнюю ступень лестницы, то никогда не попадешь в поле зрения блаженного лица Того, Кто стоит у наверху, и который смотрит на тебя в этот момент сверху вниз и говорит тебе: «Дитя Мое, не воззовешь ли ты ко Мне: «Авва, Отче?»
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 17 — СТРАДАНИЯ СО ХРИСТОМ, СОСТОЯНИЕ СЛАВЫ СО ХРИСТОМ
«...сонаследники Христу: если будет так, что мы страдаем с Ним, чтобы вместе и прославиться» (К РИМЛЯНАМ VIII). 17.
В первой части этого стиха Апостол говорит нам, что для того, чтобы быть наследниками Божиими, мы должны стать сыновьями и сонаследниками Христа. На первый взгляд кажется, что в этих словах нашего текста он добавляет к уже указанным еще одно условие, а именно — страдание со Христом.
Конечно, каково бы ни было страдание для обладания христианским наследием здесь или в ином мире, сыновство и скорби не стоят на одном уровне по отношению к этому обладанию. Одно является непременным условием всего; другой — всего лишь средство действия этого состояния. Одно — сыновья, «сонаследники Христу» — является корнем всего дела; другой — «страдание с Ним» — есть не что иное, как различные процессы, посредством которых из корня происходят «лопасть, и колос, и полное зерно в колосе». Чтобы прийти к силе и красоте, со Христом должны быть страдания. Но если не будет сыновства, нет возможности наследовать Бога; дисциплина и страдания будут совершенно бесполезны.
Главный урок, который я хочу извлечь из этого текста сейчас, заключается в том, что все сыновья Божьи должны страдать со Христом; и в дополнение к этому принципу мы можем завершить наши рассуждения, добавив вкратце, что наследство должно быть завоевано страданием, и что если мы будем страдать с Ним, то непременно получим наследство.
I. Итак, во-первых, сыновство со Христом обязательно предполагает страдания вместе с Ним.
Я думаю, что мы совершенно неправильно понимаем силу этого отрывка, стоящего перед нами, если думаем, что он относится главным образом или просто к внешним бедствиям, к тому, что вы называете испытаниями и скорбями, которые постигают людей, и видим в нем только учение о том, что скорби повседневной жизни могут иметь в себе признак того, что мы — дети Божьи, и некоторую силу, готовящую нас к грядущей славе. В этой мысли, братья, есть нечто большее. Это текст не просто для людей, находящихся в скорби, но и для всех нас. Оно не просто содержит закон для определенной части жизни, но оно содержит закон для всей жизни. Это не просто обещание, что Христос будет страдать во всех наших скорбях, но и торжественное наставление, что мы стремимся познать «общение в Его страданиях и сообразоваться с подобием Его смерти», если мы ожидаем, что быть «найдены по подобию Его Воскресения» и иметь хоть какую-то долю в сообществе Его славы. Другими словами, основанием этого является не то, что Христос разделяет наши страдания; но мы, как христиане, в глубоком и реальном смысле обязательно разделяем и участвуем в Господе. Мы «страдаем с Ним»; не Он страдает вместе с нами.
Итак, давайте не будем неправильно понимать друг друга или учение Апостола. Не думайте, что я забываю или хочу, чтобы вы придавали мало значения тому ужасному смыслу, в котором страдания Христа стоят как нечто само по себе и неприступное, как одинокий столб, возвышающийся над пустой тратой времени, к которому все люди стремятся. везде нужно обращаться с одной мыслью: «Я ничего подобного не могу сделать; Мне не нужно делать ничего подобного; это было сделано один раз и раз и навсегда; и что мне нужно сделать, так это просто лечь перед Ним и позволить силе и благословениям этой смерти и этих страданий влиться в мое сердце». Божественный Искупитель совершает вечное искупление. Страдания Христа — страдания Его жизни и страдания Его смерти — как по природе, которая их породила, так и по тому аспекту, который они носили по отношению к нам, находятся в своем источнике, в своей интенсивности, в своем характер и последствия недоступны, не подлежат повторению и не нуждаются в повторении, пока мир будет стоять. Но тогда не будем забывать, что те самые книги и писатели Нового Завета, которые наиболее широко проповедуют единое, вседостаточное, вечное искупление мира Христом Его страданиями и смертью, оборачиваются и говорят и нам: Будьте соединены вместе по подобию смерти Его»; вы «распяты для мира» Крестом Христовым; вы должны «наполнить то, что позади страданий Христовых». на Его престоле и разделим с Ним славу Его.
Что же подразумевают под такими торжественными словами апостолы и что Сам Христос в приведенном мною отрывке? Некоторые люди уклоняются от них и говорят, что это попирает главное учение Евангелия, когда мы говорим об питии чаши, из которой пил Христос. Они спрашивают: «Может быть?» Да, это возможно, если вы подумаете так: если христианин имеет в себе Дух и жизнь Христа, его карьера будет формироваться, пусть несовершенно, но реально, тем же Духом, который обитал в его Господе; и подобные причины произведут соответствующие последствия. Жизнь Христа, которая — божественная, чистая, не поддающаяся копированию и повторению — в одном аспекте навсегда закончилась для людей, с другой стороны, остается жить каждым христианином, которому подобным же образом приходится бороться с мир; кто подобным образом должен противостоять искушению; который подобным же образом должен стоять с помощью небес чистым и безгрешным, насколько это касается его новой природы, среди мира, полного зла. Ибо были ли страдания Господа лишь страданиями, причиненными на Голгофе? Были ли страдания Господа лишь страданиями, произошедшими от противоречия грешников против Него? Были ли страдания Господни только теми страданиями, которые были связаны с Его телесными страданиями и болью, какими бы драгоценными и бесценными они ни были, и какими бы они ни были действующими причинами нашего искупления? О, нет. Представьте себе эту совершенную, безгрешную, истинно человеческую жизнь среди системы вещей, полной тления и греха; время от времени выступая против страданий, проступков и бунта; и спросите себя, не проистекает ли часть Его страданий от соприкосновения безгрешного Сына Человеческого с грешным миром и, по-видимому, тщетной попытки повлиять на этот грешный мир и заквасить его заботой о себе и любовью к Отцу. Если бы не было ничего большего, то страдания Христа как Сына Божия среди грешных людей были бы глубокими и реальными. «О неверное поколение, как долго мне быть с тобой?» как долго я буду терпеть тебя?» — вырвало у Него болезненное чувство отсутствия сочувствия между Его целями и их целями. «О, если бы у меня были крылья, как у голубя, ибо тогда я улетел бы и успокоился», — должны часто говорить те, кто подобен Ему духом и вытекающими отсюда страданиями.
И опять же, еще одну ветвь «страданий Христовых» можно найти в том глубоком и таинственном факте, о котором я не смею говорить дальше того, что вложили в мои уста настоящие слова Писания, — в том факте, что Христос совершил Свою совершенное послушание как человек, несмотря на искушения и страдания. Внутри Него не было ни греха, ни склонности ко греху, ни уступки нападавшему злу. «Придет Князь мира сего, и не имеет во Мне ничего». Но все же, когда эта темная Сила стояла рядом с Ним и говорила: «Если Ты Сын Божий, бросься вниз», это было настоящим искушением и не притворный. Не было ни желания сделать это, ни малейшего колебания, ни колебаний. В этой спокойной воле не возникло ни малейшего порыва сделать то, что было предложено; но, тем не менее, оно было представлено, и когда Христос восторжествовал и искуситель на время отступил, было искушение, и там был конфликт. И хотя послушание было радостью, а исполнение воли Отца было Его наслаждением, как и должно быть в чистых и очищенных сердцах; однако послушание, которое выдерживается перед лицом искушения и которое никогда не подводит, хотя путь его ведет к телесным страданиям и «противодействию грешников», вполне можно назвать страданием. Мы не можем говорить о послушании нашего Господа как о подчинении Его собственной воли воле Отца, подразумевая, что эти две воли всегда действовали или могли действовать иначе, как в гармонии. В послушании Господа не было места тому изгнанию греховного «я», которое делает наше подчинение подчинением, соединенным со страданием, но Он знал искушение. Плоть, и чувства, и мир, и князь мира сего представили Ему это; и поэтому Его послушание также было страданием, хотя исполнение воли Отца было Его пищей и Его питием, Его пищей и Его освежением.
Но тогда позвольте мне еще напомнить вам, что не только жизнь Христа, как безгрешная среди грешных людей, и жизнь Христа, как безгрешная, хотя ей и было представлено искушение, - принимают аспект бытия. жизнь, полную страданий, и стать в этом отношении образцом для нас; но что и Смерть Христа, кроме своего аспекта как искупления и жертвы за грех, силы, посредством которой устраняется беззаконие и изливается любовь Божия на наши души, имеет еще одну силу, данную ей в учении Нового Завета. Смерть Христа – это прообраз жизни христианина, который должен быть долгим, длительным и ежедневным умиранием для греха, для себя, для мира. Распятие ветхого человечества должно быть делом жизни каждого христианина посредством силы веры в тот Крест, которым «мир для Меня распят, и Я для мира». формы серьезного изложения в учении Апостола. Не преувеличивайте это, как если бы это была просто причудливая метафора. Он несет в себе самую торжественную реальность. Истина в том, что если вы христианин, у вас двойная жизнь. Есть Христос Своей силой, Своим Духом, дающий вам природу чистую и безгрешную, неспособную на преступление, как и Его собственная. Новый человек, рожденный от Бога, не грешит, не может грешить. Но рядом с ним, работая через него, работая в нем, заквашивая его, неотличимый от него для вашего сознания, чем угодно, кроме того, что один творит праведность, а другой творит преступление, есть «ветхий человек», «ветхий человек», плоть», «старый Адам», ваше собственное безбожное, независимое, эгоистичное, гордое существо. И один должен убить другого! Ах, позвольте мне сказать вам, эти слова — распинать, изгонять ветхого человека, вырывать правый глаз, калечить себя правой руки, умерщвлять дела телесные — они есть нечто гораздо более глубокое и ужасное, чем поэтические символы. и метафоры. Они учат нас тому, что без болезненной печали нет роста. Конфликт, а не прогресс – вот слово, определяющее путь человека от тьмы к свету. Никакая святость не может быть достигнута каким-либо иным способом, кроме как уничтожение нечестия день за днём и час за часом. Часто в длительной агонии, с кровью сердца, льющейся из каждой дрожащей вены, вы должны прорезать жизнь и бытие этого греховного «я»; сделать то, что делает Слово, проникнуть до разделения помыслов и намерений сердца и избавиться распятием и умерщвлением – долгим процессом, болезненным процессом – своего собственного греховного «я». И только когда ты сможешь встать и сказать: «Я живу, но не я живу, но живет во мне Христос», ты не осуществишь то, чему ты посвящен и обет своим сыновством, — «будучи сообразными с подобием смерти Его, и «знающий участие в Его страданиях».
Именно этот процесс, внутреннюю борьбу и борьбу в избавлении от зла, Апостол обозначает здесь именем «страдания со Христом, чтобы и нам вместе прославиться». из соображений, что Христос поможет нам переносить внешние немощи и скорби, находим ли мы истинный смысл всего того учения Писания, которое действительно говорит: «Да, наши страдания — Его»; но закладывает основу этого в следующем: «Его страдания — наши». Он начинается с того, что говорит нам, что Христос совершил работу и понес горе, которого не может сделать ни один другой человек. Затем оно говорит нам, что жизнь послушания Христа – которая, поскольку это была жизнь послушания, была жизнью страданий и привела Его в состояние враждебности к окружающим Его людям – должна повториться в нас. Он представляет нам Голгофский Крест, а также скорби и боли, которые там ощущались; и он говорит нам, христианам, мужчинам и женщинам: если вы хотите силы для святой жизни, примите участие в этой искупительной смерти; и если вам нужен образец святой жизни, взгляните на этот Крест и почувствуйте: «Я распят им для мира; и жизнь, которой живу во плоти, живу верою Сына Божия».
Подобные соображения, однако, не обязательно исключают другое (которое мы можем просто упомянуть и остановиться на мгновение), а именно то, что где есть это духовное участие в страданиях Христа и где Его смерть воспроизводится и увековечены как бы в нашем ежедневном умерщвлении себя в нынешнем злом мире – вот Христос с нами в наших скорбях. Упаси Бог, чтобы я попытался отбросить любое слово утешения, которое пришло, как эти слова моего текста пришли к столь многим скорбящим сердцам во всех поколениях, как музыка в ночи и как холодные воды для жаждущей души. Нам нет нужды считать, что здесь нет ссылки на эту утешительную мысль: «Во всякой скорби нашей Он сокрушается». Братья, мы с вами, каждый из нас – один по-своему, другой по-другому, все в чем-то все правильно, ни слишком строго, ни слишком легкомысленно, чтобы идти путем печали; и разве не благословенно то, что, когда мы идем по темной долине смертной тени, куда иногда ведут самые солнечные тропы, прийти среди сумерек и сгущающихся облаков в знак того, что Иисус был на дороге? перед нами? Они рассказывают нам, что в некоторых непроходимых землях, когда один друг проходит через непроходимые леса, он время от времени ломает ветку на ходу, чтобы те, кто придет после, могли увидеть следы его пребывания там и знать, что это не с дороги. О, когда мы путешествуем сквозь темную ночь и темные леса страданий и печали, приятно найти здесь и там сломанную ветку или согнутый стебель листвы под поступью Его ноги и прикосновением Его руки. когда Он проходил, и помнить, что путь, по которому Он прошел, Он освятил, и таким образом находить стойкие ароматы и скрытую силу в воспоминании о Нем, как «во всем искушенном, как и мы», несущем горе за нас, перенося горе с нас, переносящих горе, как и мы.
О, не надо, не надо, братья мои, хранить эти священные мысли о соратничестве Христа в скорби, для больших жизненных испытаний. Если соринка в глазу достаточно велика, чтобы раздражать вас, она достаточно велика, чтобы вызвать Его сочувствие; и если горе слишком мало, чтобы Он мог сострадать и разделить его, оно слишком мало, чтобы оно могло вас беспокоить. Если вы стыдитесь применить божественную мысль: «Христос несет эту скорбь со мною» к тем мелким мухам слона, которые вы иногда возвеличиваете в горы, то подумайте в себе, что тогда вам стыдно о них спотыкаться. Но, с другой стороны, никогда не бойтесь проявить непочтительность или слишком фамильярность в мысли, что Христос готов вынести и помочь вам перенести самые мелкие, малейшие и незначительные ежедневные неприятности, которые могут вас смутить. Будь то яд от одного змеиного укуса, или будь то яд от миллиона жужжащих крошечных комаров, если будет умный, иди к Нему, и Он поможет тебе перенести это. Он сделает больше, Он потерпит это с вами, ибо если мы страдаем вместе с Ним, Он страдает вместе с нами, и наше единство со Христом приводит к общности имущества, благодаря чему оно становится истинным для каждой доверяющейся души в ее отношениях с Ему, что «все мое (и радости, и печали) — твое, и все твое — мое».
II. Остаются еще некоторые соображения, которые можно кратко изложить, чтобы завершить уроки этого текста. Во-вторых, это сообщество страданий является необходимой подготовкой к сообществу славы.
Я называю это главным образом ради предостережения. Апостол, конечно, не имеет в виду сказать нам, что если бы был такой случай, как если бы человек стал сыном Божьим и не имел бы после этого ни случая, ни возможности по краткости жизни или по другим причинам пройти через дисциплина печали, его наследство будет утрачено. Мы всегда должны принимать подобные отрывки, которые, по-видимому, делают дисциплину мира существенной частью подготовки нас к славе, в сочетании с другой неоспоримой истиной, которая дополняет их, а именно: когда человек имеет любовь Божию в его сердце, каким бы слабым и новым оно ни было, тут же готово к наследству. Я думаю, что христиане иногда допускают огромные ошибки, говоря о том, что они «готовы стать достойными наследия святых во свете», что они «созрели для славы» и тому подобное. Во всяком случае, одно можно сказать наверняка: это не та дисциплина, которая подходит. То, что подходит, предшествует дисциплине, а дисциплина только развивает приспособленность. «Бог сотворил нас достойными в наследие святых во свете», — говорит Апостол. Это прошлый поступок. Готовность к небу наступает в тот момент, если это сиюминутный акт, когда человек обращается к небу. Вы можете принять самую низкую и самую заброшенную форму человеческого характера, и в один момент (это возможно, и это часто бывает) проникновение в эту душу слабого зародыша этой новой привязанности сразу изменит весь моральный облик. этого человека. Хотя верно, что небеса открыты только для тех, кто способен – благодаря святым стремлениям и божественным желаниям – войти в них, столь же верно и то, что такие стремления и желания могут быть делом мгновения и могут быть осуществлены. вызвано в одно мгновение в сердце самого униженного и самого деградировавшего. «Сегодня ты будешь со Мною в раю» — достойный наследства!
И поэтому давайте не будем неправильно понимать такие слова, как этот текст, и воображать, что необходимая дисциплина, через которую мы должны пройти, прежде чем мы будем готовы к небесам, необходима в чем-то вроде того же самого смысла, в котором необходимо, чтобы человек должен иметь веру в Господа, чтобы спастись. От одного можно отказаться, от другого нельзя. Христианин в любой период своего христианского опыта, если Богу будет угодно взять его, пригоден для Царства. Жизнь есть жизнь, будь то зарождающаяся красота и слабость детства, или сила мужественности, или зрелость и спокойный покой старости. Но «укрепляйте свою веру», чтобы «вход мог быть открыт вам обильно». Помните, что хотя корень дела, семя Царства, может находиться в вас; и что, хотя поэтому вы имеете право чувствовать, что в любой период вашего христианского опыта, если Богу угодно забрать вас из этого мира, вы достойны небес, тем не менее, по Своей милости Он оставляет вас здесь, обучая вас, дисциплинируя вас, очищая вас, делая вас полированными древками в Его колчане; и что все раскаленные печи огненных испытаний и все холодные воды страданий являются лишь подготовкой, через которую должно пройти грубое железо, прежде чем оно станет закаленной сталью, древком в руке Учителя.
И поэтому научитесь смотреть на все испытания как на печать вашего сыновства и как на средство, с помощью которого Бог дает вам возможность завоевать более высокое место, более высокий трон, более благородный венец, более близкое общение с Тем, «Кто пострадал в искушении», и который примет в Своё блаженство и упокоит искушаемых. «Ребенок, хотя и наследник, ничем не отличается от слуги, хотя он и господин всего; Бог помещает нас в школу скорби под этим суровым наставником и правителем здесь и дает нам возможность «страдать со Христом», то есть посредством ежедневного распятия нашей ветхой природы, посредством уроков и благословения внешних бедствий и перемен, может вырасти в нас еще более благородная, чистая и совершенная божественная жизнь; и чтобы таким образом мы могли стать способными — более способными и способными на большее — к тому наследию, для которого единственное необходимое — это смерть Христа, а единственное пригодное — это вера во имя Его.
III. Наконец, это наследие является необходимым результатом предшествующих страданий.
Страдания являются результатом нашего союза со Христом. Этот союз обязательно должен завершиться славой. И не только потому, что радость в будущем кажется необходимой для того, чтобы оправдать Божью любовь к Его детям, которые здесь пожинают горе от своего сыновства, дисциплина жизни не может не закончиться блаженством. Это основание простой компенсации является низким, на котором можно основывать уверенность в будущем блаженстве. Но наследие гарантировано всем, кто здесь страдает со Христом, потому что одна причина — соединение с Господом — производит и настоящий результат общения в Его скорбях, и будущий результат радости в Его радости, обладания Его имениями. Наследство гарантировано, потому что Христос обладает им сейчас. Наследство гарантировано, потому что земные печали не просто требуют возмещения ее миром, но и потому, что у них есть очевидный замысел подготовить нас для этого, и это было бы разрушительно для всякой веры в мудрость Господа и знания Бога о Его собственных целях. , не верить, что нам будет дано то, ради чего Он нас создал. Испытания не имеют смысла, если они не являются средством достижения цели. Конец – это наследие, и скорби здесь, как и работа Духа здесь, являются залогом наследства. Величие славы измеряйте тем, что ей предшествовало. Бог берет все эти годы жизни, все тяжелые испытания и невзгоды, неизбежно связанные с земной карьерой, и превращает их в грядущее блаженство. Если справедливой мерой величия любого результата производительной силы является продолжительность времени, затраченного на его подготовку, мы можем смутно представить, какой должна быть эта радость, для которой семьдесят лет борьбы, боли и печали являются лишь минутной подготовкой. ; и какова должна быть тяжесть той славы, которая является противовесом и следствием страданий этого нижнего мира. Чем дальше качается маятник в одну сторону, тем выше он поднимается в другую. Чем глубже Бог погружает комету во тьму там, тем ближе она приближается к Солнцу на ближайшем расстоянии и тем дольше она стоит, греясь и сияя в полном сиянии славы, исходящей от центрального шара. Так и в нашей революции мера расстояния от самой дальней точки нашей темнейшей земной скорби, до престола, может помочь нам мерой близости светлой, совершенной, вечной славы наверху, когда мы находимся на престоле: ибо если мы сыновья, то нам надлежит страдать с Ним; если так, что мы страдаем, мы должны прославляться вместе!
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 19. ОТКРОВЕНИЕ СЫНОВЕЙ
«Ибо искреннее ожидание твари ожидает явления сынов Божиих» (К РИМЛЯНАМ VIII). 19.
Апостол описывает верующих как «сыновей» и «наследников». Он падает с этих заоблачных высот, чтобы противопоставить их нынешнее видимое состояние их истинному характеру и их будущей славе. Печальная реальность страданий омрачает его высокие надежды, даже несмотря на то, что эта печальная реальность является для его веры знаком сонаследства с Иисусом и обещает, что, если наше наследие здесь проявляется в страданиях вместе с Ним, сам этот факт является пророчеством общей славы. в дальнейшем. Он описывает это будущее как проявление славы, с которой страдания настоящего времени недостойны сравнения; и затем в нашем тексте он варьирует применение этой мысли об откровении и думает о субъектах ее как о «сынах Божиих. Они откроются, когда слава, которую они имеют как сонаследники со Христом, откроется в их. Они ходят как бы окруженные туманом и облаком, но сияние, которое падет на них, рассеет завистливую тьму, и «когда же явится Христос, жизнь наша, тогда явятся с Ним и сонаследники Его во славе». .'
Мы можем рассмотреть—
I. Нынешнее покрывало над сынами Божьими.
Всегда существует разница между видимостью и реальностью, между идеалом и его воплощениями. Для всех людей верно то, что полное выражение себя невозможно. Дела каждого человека не способны раскрыть сущностное «я» человека. Всякая воля сдерживается плотской оболочкой тела. «Я бы хотел, чтобы мой язык мог высказать мысли, которые возникают во мне», — это тоска каждого глубоко тронутого сердца. Состязающиеся принципы последовательно влияют на каждую личность и препятствуют самовыражению друг друга. По этим и многим другим причинам совокупность каждой жизни является лишь скрытым представлением человека, который ее проживает; и мы, все мы, после всех усилий по самораскрытию, остаемся загадками для наших ближних и для самих себя. Все это в высшей степени верно в отношении сыновей Божьих. В их душах скрыт зародыш жизни, которому по самой своей природе суждено наполнить и расширить все их существо и пронизать своей торжествующей энергией каждый уголок их природы. Но он слаб и часто подавляется своей противоположностью. Посеянное семя должно прорасти, несмотря на плохую погоду, плохую почву и множество сорняков, и хотя ему суждено преодолеть все это, сегодня оно, возможно, сможет показать на поверхности лишь небольшой участок бледного и борющегося роста. . Когда мы думаем о цене, которой жизнь Христа была передана людям, о божественном источнике, из которого она исходит, а также о усердной и длительной дисциплине, посредством которой она воспитывается, мы не можем не прийти к выводу, что это не что иное, как ее Целью его работы может быть всеобщее господство над всеми способностями его несовершенных обладателей. Геракл в своей колыбели по-прежнему остается Геркулесом и душит змей. Мороз и солнце могут бороться в середине зимы, и может казаться, что преобладает холод, но солнце неуклонно расширяет свой путь по небу и усиливает яркость своих лучей, и день середины лета так же обязательно наступит, как и самый короткий день.
В сыновьях Божьих даже в большей степени, чем в других людях, внутри борются противоборствующие принципы. Это был тот самый апостол, который с клятвами отрекся от того, что он «знает этого человека», и в страсти цепляющейся любви и покаяния припал к Его ногам; но простому наблюдателю было бы трудно сказать, кто из них настоящий мужчина, а кто победит. Сынам Божьим, как и другим людям, приходится выражать себя словами, которые никогда не соответствуют их мыслям и чувствам. Покаяние Давида приходится довольствоваться недостаточно глубокими стонами; и спокойные восторги Иоанна на груди Спасителя могут быть сказаны только закрытыми глазами и молчанием. Сыны Божии никогда полностью не соответствуют своему характеру, но всегда несколько ниже своих желаний и всегда должны быть несколько меньше своих намерений. Художник никогда полностью не воплощает свою концепцию. Только Бог «отдыхает от дел Своих», потому что дела полностью воплощают Его творческий замысел и полностью получают благословение Его собственного удовлетворения ими.
Из всех подобных мыслей возникает простая практическая мудрость, которая предостерегает христианских мужчин не унывать и не отчаиваться, если они не обнаружат, что живут в соответствии со своим идеалом. Сыны Божьи «сокрыты», потому что мнение мира о них неверно. Старая банальность, согласно которой мир ничего не знает о своих величайших людях, подтверждается мнениями, которых он придерживается о сыновьях Божьих. Не за свое христианство они получают какие-либо мирские почести и похвалы, если таковые выпадают на их долю. Они неизвестны, но в то же время хорошо известны. Они живут по большей части окутанные неизвестностью. «Свет во тьме светит, и тьма не объемлет его». Они — сокровенные Божии. Если они мудры, они не будут ждать ни признания, ни восхвалений от мира и будут довольны своей жизнью, столь же неизвестные князьям мира сего, как и Господь славы, которого они убили, потому что их тусклые глаза не могли видеть сияние славы «сквозь завесу, то есть Его плоть». Но никакому сознанию несовершенства в нашем откровении о пребывающем в нас Христе никогда нельзя позволять умалять наши усилия жить той жизнью, которая в нас, и сияйте, как светильники в мире; и сознание того, что мы ходим «под покрывалом», не должно побуждать нас к густым складкам прибавлять преступное сознание добровольного молчания и трусливого сокрытия в немых сердцах тайны нашей жизни.
II. Раскрытие сынов Божьих.
Это раскрытие в тексте представлено как сопутствующее славе, которая откроется нам, и как одновременное с освобождением самого творения от рабства тления и переходом его в свободу славы детей Бог. Оно совпадает с исчезновением боли, от которой теперь стонет и мучится все творение, и с усыновлением, то есть искуплением нашего тела. Тогда надежда проявится и воплотится в жизнь. Все это указывает на то время, когда откроется Иисус Христос и Его слуги явятся с Ним во славе. Это откровение неизбежно приводит к проявлению сынов Божьих такими, какие они есть, — делая видимыми в жизни то, какими Бог видит их.
Это откровение сынов Божиих есть результат полного владычества и преобразующего верховенства Духа Божия в них. Во всем их сознании в тот день ничего не будет сделано из других побуждений; не будет боковых фонарей, вспыхивающих и нарушающих совершенное освещение от свечи Господней, поставленной высоко в их существе; в жизни не будет противоречий. Оно будет одно и простое, а потому совершенно понятное. Таков сужденный исход самой несовершенной христианской жизни. Христианин, который сегодня имеет в своем опыте самое слабое и наиболее прерывистое действие духа жизни в Господе Иисусе, имеет в этом залог бессмертия, потому что ничего, кроме бесконечной жизни прогрессивной и растущей чистоты, не будет достаточно, чтобы получить и являть собой пример силы, которая никогда не может прекратиться, пока она не станет такой, как Он, и не увидит Его в совершенстве таким, какой Он есть.
Но это раскрытие дополнительно гарантирует обладание полностью адекватными средствами выражения. Ограничения и несовершенства нашей нынешней телесной жизни исчезнут, когда мы облечемся в «тело славы», которое будет нашим. Новый язык совершенно выразит новое знание и восторг новой жизни; новые руки прекрасно воплотят в жизнь наши идеалы; и на каждом челе будет отпечатано новое имя Христа.
Это раскрытие будет осуществлено в дальнейшем божественным действием, указывающим характеры сынов Божиих по их положению. Суды Земли будут отменены этим божественным голосом, и великое обещание, которое на протяжении утомительных веков сияло, как далекая звезда: «Я поставлю его на высоту, потому что он познал имя Мое» — будет тогда известно для солнце под рукой. Тогда многие имена, громко прозвучавшие в трубах мира, умолкнут. Многие звезды погаснут, но «мудрые воссияют, как сияние на небосводе».
Это откровение не будет более удивительным ни для кого, как для тех, кто является его субъектом, когда они увидят себя в зеркале и совсем непохожими на тех, кем они являются здесь. Их первым побуждением будет удивиться форме, которую они видят, и спросить, почти с недоверием: «Господь, не я ли это?» И удивление не станет меньшим, когда они узнают многих, кого они не знали. Сюрпризы, когда семья Божия наконец соберется вместе, будут велики. Плененный Израиль поднимает свои изумленные глаза, когда она видит толпы людей, стекающихся к ней, как голуби к своим окнам, и, наполовину стыдясь своего узкого видения, восклицает: «Я осталась одна; где они были?» Возрадуемся тому, что в день, когда явятся сыны Божии, многие сокрытые из многих темных углов сядут за столом Отца. Это откровение будет сделано всей вселенной; мы не знаем как, но знаем, что так будет; и, как говорит нам текст, это откровение сынов Божьих — это надежда, которой «искреннее ожидание твари ожидает» в трудные века.
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 23. ИСКУПЛЕНИЕ ТЕЛА
«Усыновление, то есть искупление тела нашего» (К РИМЛЯНАМ VIII). 23.
В предыдущем стихе Павел сказал, что все истинные христиане получили «Дух усыновления». Они становятся сынами Божьими через Христа-Сына. Они получают новую духовную и божественную жизнь от Бога через Христа, и эта жизнь является как бы ее источником. Поскольку эта новая жизнь оживляет и доминирует над их природой, верующие получили «Дух усыновления», и через него они взывают «Авва, Отче». Но тело по-прежнему остается источником слабости, вместилищем греха. Он медлителен и непригоден для высоких целей; оно по-прежнему подчиняется «закону греха и смерти»; и поэтому не подобен Отцу, вдохнувшему в него дыхание жизни. Оно остается в рабстве и еще не получило усыновления. Этот текст, в соответствии со всем учением Апостола, ожидает изменения тела и его отношений с обновленным духом как венца и кульминации работы искупления, и заявляет, что до тех пор, пока это изменение не произойдет, условие христианских мужчин несовершенна и представляет собой ожидание, а часто и стенание.
Говоря о некоторых мыслях, возникающих из этого текста, отметим:
I. Что будущая телесная жизнь нужна для того, чтобы придать определенность и твердость понятию о бессмертии.
До прихода Евангелия вера людей в будущую жизнь была смутной и бессильной, главным образом потому, что у нее не было Евангелия Воскресения, а значит, не было ничего осязаемого, за что можно было бы ухватиться. Евангелие сделало веру в будущее состояние бесконечно проще и сильнее, главным образом благодаря тому акценту, с которым оно провозглашало фактическое воскресение и будущую телесную жизнь. Его великое доказательство бессмертия вытекает не только из этических соображений явной тщетности земной жизни, не имеющей продолжения за гробом, не из интуиций и стремлений человеческих душ, но из исторического факта Воскресения Иисуса Христа. и о Его вознесении в телесном виде на небеса. Он провозглашает эти два факта частью Его опыта и утверждает, что, когда Он воскрес из мертвых и вознесся на высоту, Он сделал это как «первенец среди многих братьев», их предшественник и их образец. Именно это придает Евангелию силу и таким образом превращает смутное и туманное представление о бессмертии в твердую веру, для которой мы уже имеем историческую гарантию. Колоссальные тайны до сих пор скрывают природу процесса воскресения, хотя они и преувеличены до непостижимости из-за ложных представлений о том, что составляет личностную идентичность; но если выбор лежит между принятием христианского учения о воскресении и концепцией конечного духа, бестелесного, но активного, то не может быть никаких сомнений в том, что из этих двух является более разумным и мыслимым. Тело, душа и дух составляют полного триединого человека.
Мысль о будущей жизни как жизни телесной удовлетворяет томления сердца. Во многом естественное избегание смерти происходит из-за нежелания расстаться со старым товарищем и другом. Как говорит Павел во 2-м послании к Коринфянам: «Не для того мы хотели бы быть раздетыми, но одетыми». что не может не отталкивать тех, кто привык к общению своих тел, и они чувствуют, что не могут думать о себе лишенными того, что было их слугой и орудием на протяжении всех лет их земного сознания.
II. «Тело, которое будет» — это освобожденное тело.
Разнообразные дары Духа, дарованные христианской Церкви, служили возрождению надежды на еще более великие дары этого обитающего в ней Духа, которым еще предстояло прийти. Главным среди них наш текст считает превращение земного тела в духовное. В нашем тексте это преображение рассматривается как участие тела в искуплении, посредством которого Христос купил нас великой ценой Своей крови. Мы должны интерпретировать эти слова в свете дальнейшего учения Павла в великой главе о Воскресении в 1-м Послании к Коринфянам, в которой отчетливо подчеркивается не тождество телесного тела, положенного в могиле, с «телом славы». », но на всем контрасте между «природным телом», которое является подходящим органом для низшей природы и наполняется ею, и «духовным телом», которое является подходящим органом для духа. Мы должны истолковывать «воскресение тела» через определенное апостольское заявление: «Не ты сеешь то тело, которое будет... но Бог дает ему тело, как Ему угодно»; и мы должны придать полный вес контрастам, которые Апостол проводит между характеристиками того, что «сеется» и того, что «воскрещается». с бессмертной молодостью. Одно «сеется в бесчестии», другое «воспитывается в славе». Противопоставление это этическое и относится либо к подчиненному положению тела здесь по отношению к духу, либо к естественному чувству стыда, либо к идеи деградации, связанные с потворством аппетитам. Один «сеется в слабости», другой «воспитывается в силе»; один «сеян плотским телом», другой «воскрешен духовным телом». Разве во всем этом ряду контрастов Павел не думает прежде всего о видении, которое он увидел по дороге в Дамаск, когда предстал перед ним воскресший Христос? И разве годы, прошедшие с тех пор, не научили его видеть в вознесшемся Христе пророчество и образец того, какими должны стать Его слуги? Далее нам следует принять во внимание другое изображение Павла во 2 Коринфянам 5, где он в двух своих образах резко контрастирует между телесной средой земли и «телом славы», принадлежащим будущей жизни: земной дом сей скинии» — глиняная хижина, которая стоит лишь на время, — и «строение Божие, дом нерукотворный и вечный». Тело — это повод для отделения от Господа.
Эти соображения вполне могут привести нас, по крайней мере, к общим контурам, на которых может основываться уверенная и мирная надежда. Например, они приводят нас к мысли, что искупленное тело больше не подвержено тлену и смерти, не отягощено более слабостью и усталостью, не имеет работы сверх своих сил, не нуждается ни в подпитке пищей, ни в освежении сна. . «Агнец, который посреди престола, будет пасти их» — предполагает силу, постоянно передаваемую прямым божественным даром. И из всех этих отрицательных характеристик следует, что в будущей телесной жизни не будет эпох, отмеченных телесными изменениями. Двое молодых людей, которых видели сидящими в гробнице Иисуса, жили до Адама, и если бы мы увидели их сегодня, они выглядели бы такими же молодыми.
Точно так же искупленное тело станет более совершенным инструментом для связи с внешней вселенной. Мы знаем, что нынешнее тело обуславливает наше знание и что наши чувства не воспринимают все качества материальных вещей. Микроскопы и телескопы расширили наше поле зрения и сделали бесконечно малое и бесконечно далекое в пределах нашего досягаемости. Наше ухо слышит вибрации с определенной частотой в секунду, и, без сомнения, если бы оно было более тонко организовано, мы могли бы слышать звуки там, где сейчас тишина. Иногда создается впечатление, что существа, которых мы называем «низшими», обладают чувствами, способными воспринимать многое из того, чего мы не осознаем. Ослица Валаама увидела препятствующего ангела раньше Валаама. Также нет никаких оснований предполагать, что все силы разума находят инструменты для работы в теле. Возможно, что тело, которое является подходящим инструментом духа, может стать для него средством более глубокого познания, более мудрого мышления, более быстрого понимания, более широкого понимания, более твердого запоминания и более здравого суждения. Возможно, что контраст между тогда и нынешним может быть подобен контрасту между телеграфом и медленным посыльным в отношении быстроты, между фотографией и плохой мазней в отношении правдивости, между полным кругом и фрагментарной дугой в отношении правдивости. полнота сообщений, которые тело передает пребывающему в нем «я».
Но, опять же, неискупленное тело имеет аппетиты и желания, которые могут привести к их собственному удовлетворению, а это приводит к грязным заботам и изнурительному труду. «Плоть жаждет против духа, и дух против плоти». В искупленном теле не будет ничего, что могло бы искушать и нечего засорять, но оно будет помощником духа и источником силы. Тело, каким бы оно ни было, является славным произведением Божьим, оно имеет свои слабости, свои ограничения и свои склонности ко злу. Мы не должны поддаваться искушению размышлять над оставшимися без ответа вопросами: «Как мертвые воскресают и в каком теле они приходят?» Но мы можем поднять глаза на вершину горы, куда Иисус поднялся, чтобы помолиться. «И когда Он молился, вид лица Его изменился, и одежды Его сделались белыми и ослепительными»; и Он был способен войти в облако Шехина и поддерживать там общение с Отцом, который засвидетельствовал Его Сыновство и повелел нам слушать Его голос. И мы можем смотреть на Еливету и следовать за возносящимся Иисусом, когда Он позволяет Своему благословению падать на обращенные лица Своих друзей, пока Он снова не пройдет в облако Шехины и, оставив мир, не пойдет к Отцу. И как из Его мгновенного преображения, так и из Его постоянного Вознесения мы можем получить определенную уверенность в том, что «Он заново создаст тело нашего смирения, чтобы оно могло быть сообразным с телом Его славы, согласно работе, посредством которой Он способен даже все покори Себе».
III. Искупленное тело является следствием обитающего в нем Духа Христа.
Это не естественный результат смерти или воскресения, а результат процесса, начавшегося на земле, посредством которого «через веру и праведность веры» дух становится жизнью. Контекст отчетливо усиливает эту точку зрения благодаря двойному использованию слова «усыновление», которое в одном аспекте уже получено и проявляется в том факте, что «теперь мы — сыны Божии», а в другом аспекте еще «ожидается». для. Христианин в своем возрожденном духе родился заново; человек-христианин все еще ожидает завершения этого сыновства в то время, когда возрожденный дух больше не будет обитать в глиняном домике «этой скинии», но будет обитать в соответствующем жилище в «строении Божием нерукотворенном, вечном». на небесах».
Писание слишком здорово и всеобъемлюще, чтобы довольствоваться просто духовным возрождением, и в то же время слишком духовно, чтобы довольствоваться чисто материальным небом. Он дает полное место обоим элементам, но решительно относит все, что принадлежит последнему, на второе место. Он устанавливает законы, согласно которым для полного человечества должно существовать тело, а также дух; что между ними должно быть соответствие, и каков дух, таким же должно быть и тело, и, кроме того, что процесс должен начинаться в центре и работать вовне, так что дух должен сначала трансформироваться, а затем тело должно быть преобразовано. быть участником трансформации.
Все, что Писание говорит о «восхождении в славе», сказано о верующих. Это представлено как духовный процесс. Те, у кого есть Дух Божий в своем духе, потому что он у них есть, получают прославленное тело, подобное телу их Спасителя. Недостаточно умереть, чтобы «восстать славным». «Если Дух Того, Кто воскресил Иисуса из мертвых, обитает в вас, то Воскресивший Христа из мертвых оживит и ваши смертные тела Духом Своим, живущим в вас.» Воскресение обещано всему человечеству, но это может быть воскресение, в котором не будет бесконечной жизни и никакой славы, никакой красоты и никакого блаженства. Но тело может быть «посеяно в немощи» и в немощи воскрешено; его можно «посеять в бесчестии» и в бесчестии вырастить; оно может быть посеяно мертвым и воскрешено живой смертью. «Многие из спящих в прахе земном пробудятся, некоторые для вечной жизни, а некоторые — для посрамления и вечного презрения». Разве это ничего не значит? «Совершившие зло во воскресение осуждения». Неужели это ничего не значит? В этих и подобных словах Священного Писания таятся темные тайны, которые должны заставить всех нас остановиться и серьезно задуматься. Единственный путь, ведущий к воскресению славы, — это путь веры в Господа. Если мы подчинимся Ему, Он насаждает Свой Дух в наш дух, будет направлять и все больше освящать нас в жизни, избавит нас, обитая в Нем Духа жизни, от закона греха и смерти. И Его преобразующая сила не прекратится до тех пор, пока она не пропитает все наше существо своей огненной энергией, и мы не предстанем перед последними людьми, подобными Христу, искупленными в теле, душе и духе, «посредством могущественного действия, посредством которого Он способен подчинить себе все вещи для Него».
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 26. Ходатайственный дух
«Сам Дух ходатайствует за нас воздыханиями неизреченными» (К РИМЛЯНАМ VIII). 26.
Пятидесятница была временным знаком вечного дара. Языки огня и несущийся могучий ветер, которые поначалу были наиболее заметными результатами даров Духа, языков, пророчеств и даров исцеления, которые были для самой ранней Церкви и для наблюдателей ощутимыми проявлениями внутреннего силы были немногим более долговечными, чем огонь и ветер. Что-нибудь осталось? Вся эта великая глава является торжествующим ответом Павла на такой вопрос. Дух Божий обитает в каждом верующем как источник его истинной жизни, является для него «Духом усыновления» и свидетельствует духом его, что он — дитя Божие и сонаследник Христу. Мало того, что этот Дух сотрудничает с человеческим духом в этом свидетельствовании, но и стих, частью которого является наш текст, указывает на другую форму сотрудничества: ибо слово, переданное в ранней части стиха Слово «помогает» в оригинале более отчетливо указывает на то, что Дух Божий в Своем ходатайстве за нас действует вместе с нами.
Будет первый-
I. Ходатайство Духа не осуществляется без нас.
Большая часть современной гимнологии ошибается в том смысле, что она представляет ходатайство Духа, представленное на небесах, а не происходящее внутри личного существа верующего. В Писании тщательно соблюдается широкое различие между изображениями работы Христа и действия Духа Христова. Первое по своему характеру, откровению и достижению было совершено на земле, а по своему характеру ходатайства и дарования благословений совершается по правую руку Бога на небесах; с другой стороны, вся работа Духа совершается здесь в человеческих духах. Контекст говорит о ходатайстве, выраженном в «воздыханиях, которые не могут быть произнесены», и которые, хотя они и невыражены, полностью поняты «Тем, Кто исследует сердце». Божественный Дух озвучивает их.
II. Ходатайство Духа в нашем духе состоит в наших собственных богодухновенных стремлениях.
Апостол только что говорил о другом воздыхании внутри нас, которое есть выражение «серьезного ожидания» «усыновления, то есть искупления тела нашего»; и он говорит, что это стремление будет тем терпеливее, чем более оно полно надежды. Таково представление Павла о нормальном состоянии христианской души; но такое отношение трудно поддерживать собственными силами из-за отвлечений времени и чувств, которые всегда имеют тенденцию нарушать непрерывность и неподвижность этого взгляда вперед и заставлять нас скорее довольствоваться грубым, скучным настоящим. . Это искупление тела, со всем, что оно подразумевает и включает в себя, должно быть высшей целью, к которой должно всегда обращаться каждое христианское сердце, и к которой должны быть направлены христианские молитвы. Но наш собственный повседневный опыт убеждает нас в том, что такое возвышение и отдаление от земных мыслей со всей их мелочностью и ограниченностью невозможны для нас своими собственными силами. Как говорит здесь Павел: «Мы не знаем, о чем молиться»; не можем мы ни зафиксировать и сосредоточить свои желания, ни представить их «как должно». Именно на эту слабость и неполноту наших желаний и молитв и направлена помощь Духа. Своим непосредственным действием Он усиливает наши стремления. Чем ярче наши предчувствия и чем устойчивее наши надежды и чем больше наш дух стремится к этому будущему искуплению, тем больше мы обязаны различать в них нечто большее, чем просто человеческие фантазии, и быть уверенными, что такие видения слишком хороши, чтобы не быть правдой, слишком прочным, чтобы быть просто игрой нашей собственной фантазии. Чем больше мы осознаем эти переживания как свои собственные, тем больше мы будем уверены в том, что в них говорим не мы, а «Дух Отца, говорящий в нас».
III. Эти богодухновенные стремления неспособны к полному выражению.
Это поверхностные чувства, о которых можно рассказать. Язык ломается в попытке выразить наши самые глубокие эмоции и нашу самую настоящую любовь. Из всех самых глубоких вещей в человеке нечленораздельное высказывание является наиболее самораскрывающимся. Горе может сказать больше рыданиями и слезами, чем многими слабыми словами; любовь находит свой язык в свете глаз и в объятиях рук. Воздыхания, поднимающиеся из глубины христианской души, невозможно втиснуть в узкие рамки человеческого языка; и именно потому, что они невыразимы, следует признать голос Святого Духа.
Но где среди сегодняшнего христианского опыта мы найдем хоть что-нибудь подобное этому невыразимому стремлению к искуплению тела, которое Павел здесь считает само собой разумеющимся, является опытом всех христиан? Нет более поразительного осуждения среднего христианства нашего времени, чем спокойная уверенность, с которой на протяжении всего этого послания апостол принимает как должное, что опыт римских христиан повсеместно подтвердит его утверждения. Посмотрите на мгновение, что это за утверждения. Послушайте их кратчайшее содержание: «Взываем, Авва Отче»; «Мы дети Божии»; «Мы страдаем с Ним, чтобы с Ним прославиться»; «Слава откроется нам»; «Мы имеем начатки Духа»; «Мы сами в себе стенаем»; «Надеждой мы были спасены»; «Мы надеемся на то, чего не видим»; «Тогда будем терпеливо ждать этого»; «Мы знаем, что любящим Бога все содействует ко благу»; «Во всем этом мы больше, чем победители»; «Ни смерть, ни жизнь... и никакая другая тварь не сможет отлучить нас от любви Божией.» Он верил, что в этих восторженных и торжествующих словах он собирает воедино опыт каждого римского христианина и пробуждает у них губы уверенно произносят «Аминь». Где сегодня общины, перед которыми эти слова можно было бы повторить с такой же уверенностью? Как мало среди нас тех, кто хоть что-то знает об этих «стонах, которые не могут быть произнесены!» Как мало среди нас тех, чьи души тянутся страстными желаниями к стране вечного лета, подобно перелетным птицам в северных широтах, когда наступают осенние дни. сокращается и температура падает!
Но, как бы мы ни чувствовали, что наш скудный опыт далеко не соответствует идеалу, изложенному в нашем тексте, идеалу, который был в некоторой степени реализован в ранней христианской церкви, мы должны остерегаться принимать несовершенства нашего опыта как любое свидетельство нереальности. нашего христианства. Они являются доказательством того, что мы ограничили и препятствовали действию Духа внутри нас. Они учат нас, что Он не будет ходатайствовать «воздыханиями неизреченными», если мы не позволим Ему говорить нашими голосами. Поэтому, если мы обнаружим, что в нашем собственном сознании мало что соответствует этим невысказанным стенаниям, нам следует принять предостережение: «Не угашайте Духа», «Не огорчайте Святого Духа Божия, в Котором вы запечатлены до дня искупление.'
IV. Невысказанные желания обязательно найдут отклик.
Испытующий сердце знает значение неизреченных молитв Духа; и взгляд в глубины человеческого духа интерпретирует его стремления, различая чисто человеческое и частичное выражение и богодухновенное желание, которое может быть невыраженным. Если наши молитвы слабы, то они получают ответ в той мере, в какой они воплощают в себе, хотя, может быть, и ошибочно нами, божественное стремление. Кажущееся разочарование в наших прошениях может быть реальным ответом на нашу настоящую молитву. Именно потому, что Иисус любил Марфу, Марфу и Лазаря, Он остался на том же месте, где Он был, чтобы позволить Лазарю умереть, чтобы Он мог воскреснуть снова. Это был истинный ответ на надежду сестер на Его немедленное пришествие. Божий способ дарования нам состоит в том, чтобы вдохнуть в нас желание, а затем ответить на вдыхаемое желание. Итак, тоска – это пророчество исполнения, когда тоска по воле Божией. Те, кто «алчет и жаждет праведности», всегда могут быть уверены, что их хлеб будет дан им, и их вода будет обеспечена. Истинный объект наших желаний нам часто не ясен, и поэтому мы ошибаемся, переводя его в слова. Давайте будем благодарны за то, что мы молимся Богу, который может распознать молитву в молитве и часто дает суть наших просьб в самом акте отказа от их формы.
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 32. ДАР, ПРИНОСЯЩИЙ ВСЕ ПОДАРКИ
«Кто не пощадил Сына Своего, но предал Его за всех нас, как не даст Он с Ним и всего нам даром?» (К РИМЛЯНАМ VIII. 32.
Здесь мы имеем намек, если не отдельную цитату, на повествование из Книги Бытия о принесении Авраамом в жертву Исаака. То же слово, которое используется в Септуагинте версии Ветхого Завета для перевода еврейского слова, переведенного в нашей Библии как «удержанный», используется здесь Апостолом. И, очевидно, в его уме витает мысль, что в каком-то глубоком и реальном смысле существует аналогия между этим чудесным и верным актом сдачи и трансцендентным и изумительным даром миру от Бога Его Сына.
Если мы примем эту точку зрения, язык моего текста обретет исключительную силу и наводит на мысль о многих очень глубоких мыслях, о которых, возможно, лучше всего молчать. Но, руководствуясь этой аналогией, давайте разберемся с этими словами.
I. Подумайте об этом таинственном акте божественной капитуляции.
Эта аналогия, кажется, подсказывает нам, какой бы странной она ни была и далека от холодных и абстрактных идей божественной природы, лелеять которые считается философским, что что-то, соответствующее боли и утрате, омрачавшим сердце патриарха, мелькнуло. через божественный разум, когда Отец послал Сына Спасителем мира. Не просто дать, но и отказаться — это высший венец и слава любви, какой мы ее знаем. И кто осмелится сказать, что мы настолько полно постигаем божественную природу, что имеем право заявлять, что для Него невозможна какая-либо аналогия с ней? Наш язык таков: «Я не предложу Богу того, что мне ничего не стоит». Давайте в молчании склонимся перед смутным намеком, который, кажется, мерцает в словах моего текста, что Он говорит нам: «Я буду не предлагай тебе того, что Мне ничего не стоит». «Он не пощадил Своего Сына»; не удерживал Его от нас.
Но отойдя от того, что, осмелюсь сказать, многие из вас могут счесть фантастическим и необоснованным, давайте перейдем к более надежному основанию других слов моего текста. И обратите внимание, как реальность капитуляции подчеркивается близостью узы, которая в таинственной вечности связывает Отца и Сына. Как и в случае с Авраамом, так и в этом возвышенном примере, для которого Авраам и Исаак были лишь тусклыми, колеблющимися отражениями в воде, Сын является Его собственным Сыном. Мне кажется невозможным, при правильном толковании стоящих перед нами слов, не придать этому эпитету здесь его самый высший и самый таинственный смысл. Оно не может быть простым эквивалентом Мессии, оно не может означать просто человека, подобного Богу в чистоте природы и близости общения. Ибо сила аналогии и ударение этого слова, которое в греческом даже более выразительно, чем в английском, «Его собственный Сын», указывают на общность природы, на уникальность и единство отношений, на близость близости. , которому нет другого аналога. И поэтому нам приходится оценивать степень капитуляции по нежности и ужасу связи. «Имея одного Сына, возлюбленного Своего, Он послал Его».
Обратите внимание еще раз на то, как величие капитуляции становится еще более подчеркнутым при рассмотрении ее в ее двойном отрицательном и положительном аспекте, в двух последовательных предложениях. «Он не пощадил Сына Своего, но предал Его» — абсолютная, позитивная отдача Его на смирение жизни и на тайну смерти.
И обратите внимание, как нежность и милосердие, которые были единственным мотивом капитуляции, выступают на свет в последних словах «для всех нас». определило таинственный поступок чистое желание получить наше благословение. Никакого определения того, каким образом эта капитуляция принесла нам пользу, не дается. Апостолу нет нужды останавливаться на этом. Его цель — подчеркнуть все бескорыстие, предельную простоту мотива, движившего божественной волей. Один великий порыв любви ко всему человечеству привел к этой трансцендентной капитуляции, перед которой мы можем только склониться и сказать: «Благодарение Богу за Его неизреченный дар».
И теперь обратите внимание, что это таинственное действие понимается здесь апостолом как то, что я могу назвать фактом, освещающим всю божественную природу. От него, и только от него, падает сияние света на самые глубокие вещи владыки. Мы привыкли говорить о совершенной бескорыстной жизни Христа и Его смерти чистого благодеяния как о великом явлении всем нам того, что в Его сердце есть бесконечный источник любви к нам. Кроме того, мы привыкли говорить о миссии и смерти Христа как об откровении нам любви Бога, а также Человека Христа Иисуса, потому что мы верим, что «Бог был в Господе, примиряющем мир», и что Он настолько явил и раскрыл нам саму природу Божественности в Своей жизни и в Своей Личности, что, как Он Сам говорит: «Видевший Меня видел Отца». Любовь Христова ipso facto является заключением любви Божией. Но мой текст рассматривает этот вопрос с несколько иной точки зрения и предлагает нам увидеть в миссии и жертве Господа великое проявление любви Божией не только потому, что «Бог был в Господе», но и потому, что Воля Отца, понимаемая как отличная от воли Сына, но в то же время гармоничная с ней, отказывается от Него ради нас. И мы должны сказать, что мы не только видим любовь Божию в любви Христа, но «Бог так возлюбил мир, что послал Сына Своего Единородного», чтобы мы могли иметь жизнь через Него.
Эти различные фазы любви Христовой как проявления божественной любви, возможно, не способны к совершенной гармонии в наших мыслях, но они сливаются в одно, и по причине всех них «Бог выражает Свою любовь к нам тем, что пока мы Мы должны думать не только об Аврааме, который сдался, но и о непротивляющемся, невинном Исааке, несущем на своих плечах дрова для всесожжения, как Христос нес Крест на Своем, и позволил себя привязать к куче не только веревками, связывавшими его конечности, но и веревками послушания и подчинения, и в обоих случаях мы должны склониться перед Апокалипсисом божественной любви.
II. Итак, во-вторых, посмотрите на силу этой божественной капитуляции, приносящую с собой все остальные дары.
«Как же Ему с Ним и даром не дать нам всего?» Торжествующий вопрос Апостола требует для своего утвердительного ответа только веры в неизменность Божественного сердца и единообразие Божественного замысла. И если их признать, неизбежно последует их вывод. «С Ним Он дарует нам все».
Это так, потому что больший дар подразумевает меньший. Мы не ожидаем, что человек, который передает миллион фунтов другому, чтобы помочь ему, впоследствии останется на грош. Если вы дарите алмаз, вы вполне можете подарить шкатулку, чтобы хранить его в даре Господа, меньший будет следовать примеру большего; и все, что может пожелать человек, для Него меньше, чем дар Сына Его.
Существует прекрасный контраст между способами вручения двух наборов даров, подразумеваемых словами оригинала, который, возможно, едва ли можно воспроизвести в каком-либо переводе. Выражение, переведенное как «даром давать», подразумевает, что в акте отдачи есть благодать и приятность. Бог дал Господу, и мы можем с благоговением сказать, что это было что-то вроде боли. Разве Он не даст меньшим, какими бы они ни были, сообщить о которых радость Его сердца? Большее подразумевает меньшее.
Более того, этот один великий дар влечет за собой все другие дары, потому что цель большего дара не может быть достигнута без дарования меньшего. Он не начинает строить, будучи не в состоянии закончить; Он не просчитывает Свои ресурсы и не сводит Себя на нет, начиная с больших масштабов и не останавливаясь перед тем, как цель, с которой Он начал, будет достигнута. Люди строят огромные дворцы и становятся банкротами еще до того, как им поставят крышу. Бог строит Свои планы, зная Свои силы, и, прежде всего даровав этот большой дар, он не собирается тратить его напрасно из-за отсутствия каких-то меньших, которые могли бы его подкрепить. Христос предлагает нам тот же аргумент, но начиная с другого конца процесса. Павел говорит: «Бог положил основание в Господе». Думаете ли вы, что Он остановится прежде, чем будет поставлен надгробный камень? Христос сказал: «Отцу вашему угодно дать вам Царство». Неужели вы думаете, что Он не даст вам хлеба и воды на пути к нему? Пошлет ли Он Своих воинов наполовину экипированными; обнаружится ли, когда они отправятся в путь, что они были начаты с дефектным комиссариатом и с недостаточным количеством траншейных инструментов? Неужели детям Короля на пути к своим тронам придется карабкаться вперед, испытывая недостаток в том, что им нужно, чтобы туда добраться? Это не Божий путь. Тот, кто начал доброе дело, также и завершит его, и когда Он дал нам с вами Своего Сына, Он обязался дать нам все вспомогательные и второстепенные благословения, которые были необходимы, чтобы завершить работу Сына в каждом из нас.
Опять же, это великое благословение неизбежно влечет за собой все другие меньшие и второстепенные дары, поскольку во всех реальных смыслах все включено и имеется во Христе, когда мы принимаем Его. «С Ним», говорит Павел, как если бы этот дар, однажды заложенный в сердце человека, действительно был заключен в нем и имел своим непременным сопровождением обладание всем малым, что может понадобиться человеку, Иисус Христос есть как бы великий Рог изобилия, рог изобилия, из которого с волшебным изобилием будут изливаться всевозможные припасы в соответствии с нашими потребностями. Этот источник течет молоком, вином и водой, сколько нужно людям. Все дается нам, когда дан нам Христос, потому что Христос есть Наследник всего, и мы обладаем всем в Нем; как бедная деревенская девушка, вышедшая замуж за переодетого принца, который на следующий день после свадьбы обнаруживает, что она — хозяйка обширных земель и хозяйка королевства. «Не пощадивший Сына Своего» не только «с Ним даст», но в Нем «дал нам все».
Итак, братья, так же, как этот великий дар является фактом, просветляющим по отношению к божественному сердцу, он также является и фактом, истолковывающим по отношению к божественным действиям. Только когда мы твердо держимся Христа как дара Божьего и Объяснителя всего, что делает Бог, мы сможем противостоять тьме, затруднениям и мучительным вопросам, которые с самого начала беспокоили умы людей, когда они смотрели на тайны человеческие страдания. Если мы признаем, что Бог дал нам Своего Сына, тогда все становится если не ясным, то, по крайней мере, освещенным некоторым сиянием от этого великого дара; и мы чувствуем, что отречение Христа является сдерживающим фактом, который формирует по своему подобию и ради своей цели все остальные отношения Бога с людьми. Этот дар делает все правдоподобным, разумным и возможным, а не то, что Он не должен щадить Своего собственного Сына, а затем должен противодействовать Своим собственным действиям, посылая миру что-то кроме добра.
III. И теперь, наконец, вынесем из этих мыслей один или два практических вопроса, касающихся нашей собственной веры и поведения.
Во-первых, я бы сказал: давайте скорректируем наши оценки относительной важности двух наборов даров. С одной стороны стоит одинокий Христос; на другой стороне сосредоточены все чувственные наслаждения, все блага времени, все то, что вульгарная оценка людей единодушно признает за добро. Это лишь довески. Все они объединены в одно «также». Они — всего лишь золотая пыль, которую можно смахнуть с огромного слитка и твердого блока. Это всего лишь внешние признаки Его гораздо более глубокой и истинной драгоценности. Они вторичны; Он первичен. Какая инверсия наших представлений о добре! Принижаете ли вы все мирские богатства, приятности, легкость, процветание до «также»? Довольны ли вы тем, что ставите их на второстепенное место в результате, если Ему угодно, Христа? Вы живете так, как будто живете? Чего вы жаждете больше всего? Над чем вы трудитесь больше всего? «Ищите прежде Царства и Царя, и все это приложится вам».
Пусть эти мысли научат нас, что печаль тоже является одним из даров Христа. Слова моего текста на первый взгляд могут показаться просто обещанием обильных земных благ. Но посмотрите, что лежит рядом с ними и даже является частью того же триумфального взрыва. «Скорбь, или бедствие, или гонение, или голод, или нагота, или опасность, или меч?» Это лишь некоторые из «всего», чего Павел ожидал, что Бог даст ему и его братьям. И, глядя на всех, говорит: «Все вместе содействуют ко благу»; и во всех них мы можем быть более чем победителями. Это был бы жалкий, убогий результат такого великого дара, как тот, о котором мы говорили, если бы за ним последовали сладости, процветание и богатство этого мира. Но вот что нам следует держаться: поскольку Он дает нам все, давайте воспринимать все, что приходит к нам, как дары Его любви, как и дар Самого Христа. Невежественному наблюдателю может показаться, что мудрый врач действует противоречиво, когда в один момент он режет конечность острым блестящим ножом, а в следующий усердно перевязывает раны и перекрывает артерии, но цель обоих актов одна.
Суточный оборот земли приносит радостный восход и трогательный закат. Одна и та же ежегодная революция проносит нас сквозь теплые летние дни и суровые зимние дни. Божья цель одна. Его методы различаются. Дорога идет прямо к цели; но иногда он протекает по туннелям, сырым, темным и душным, а иногда по солнечным полянам и зеленым пастбищам. Божья цель всегда — любовь, брат. Его уходы – это дар, и горе – не последнее из благ, которые приходят к нам через Мужа Скорбей.
Итак, еще раз, пусть эти мысли научат нас жить очень тихой и мирной верой. Нам гораздо легче довериться Богу в отношении Неба, чем в отношении земли, в отношении отдаленных благ, чем в отношении близких. Многие люди отдадут свою душу в руки Божьи, но не решатся отважиться отдать туда завтрашнюю еду. Почему? Разве не потому, что мы на самом деле не доверяем Ему в большем, нам так трудно доверять Ему в меньшем? Не потому ли мы хотим меньшего больше, чем большего, поэтому мы можем с верой отдать себя одному и хотеть чего-то более твердого, чтобы ухватиться за другое? Живите в спокойной уверенности, что Бог дает все; и дает нам на завтра, как на вечность; для земли, как и для неба.
И, наконец, убедитесь, что вы приняли великий дар Божий. Он дает ее всему миру, но она есть только у тех, кто принимает ее верой. А ты, мой брат? Я наблюдаю за жизнью массы исповедующих христианство; и этот вопрос тяготит мое сердце, судя по поведению: действительно ли они получили Христа за себя? «Зачем вы тратите деньги свои на то, что не есть хлеб, и труд свой на то, что не насыщает?» Посмотрите, как вы все боретесь и боретесь, потеете и беспокоитесь, чтобы завладеть благами этой нынешней жизни, и вот перед тобой все время блестит дар, который ты не снизойдешь взять. Как человек, стоящий на рыночной площади, предлагает даром соверены, которых никто не принимает, потому что они думают, что предложение слишком хорошо, чтобы быть правдой, так и Бог жалуется и стенает: Я весь день простирал руки Мои, обремененные дарами, и ни один мужчина не придал значения.
«Только попросив, можно получить рай;
Отдается только Бог».
Он отдает Своего Сына. Примите Его смиренной верой в Его жертву и Дух; возьми Его, и с Ним Он дарует тебе все.
 

	
К РИМЛЯНАМ VIII. 37. БОЛЬШЕ, ЧЕМ ЗАВОЕВАТЕЛИ
«Нет, во всем этом мы более чем победители благодаря Возлюбившему нас» (РИМЛЯНАМ VIII). 37.
Чтобы понять и ощутить всю силу этого торжествующего изречения апостола, надо заметить, что оно является отрицательным ответом на предыдущие вопросы: «Кто отлучит нас от любви Христовой?» Скорбь, или бедствие, или гонение, или голод, или нагота, или опасность, или меч?» Разнородную массу Апостол объединяет здесь в противоборствующую армию. Они ни в чем не похожи, кроме того, что все они — зло. Попытки исчерпывающего перечисления или классификации не предпринимаются. Он как бы сталкивает разнородную массу злых вещей, а затем торжествует над ними и над всем родом, к которому они принадлежат, как совершенно бессильные отвлечь людей от Иисуса Христа. Задать вопрос — значит ответить на него, но форма ответа заслуживает внимания. Вместо прямого ответа: «Нет! никакие такие бессильные вещи, как эти, не могут отлучить нас от любви Христовой, — говорит он, — нет! Во всех этих вещах, пока мы барахтаемся среди них, пока они окружены ими, словно окружены врагами, «мы больше, чем победители». Тем самым он предполагает, что нам нужно что-то сделать, чтобы враги не могут применить свой естественный эффект. Итак, взяв слова моего текста в связи с тем, на что они являются ответом, мы имеем три вещи — бессильных врагов любви; обильная победа любви; «Мы больше, чем завоеватели»; и любовь, которая делает нас победителями. Давайте кратко рассмотрим эти три вещи.
I. Прежде всего бессильные враги любви.
В небрежном скоплении врагов, которых перечисляет Апостол, есть презрение. Он начинает с самого широкого слова, охватывающего все, — «страдание», затем уточняет различные его формы — «бедствие», стеснение, как можно перевести это слово, затем переходит к злу, причиняемому ради добра враждебными людьми — «преследование». ", затем он называет чисто физические пороки, "голод" и "наготу", затем он снова возвращается к антагонизму человека, "опасности" и "мечу". как образцы своего класса, эти выступающие точки и гребни великого моря, волны которого грозят накатиться на нас; и он смеется над ними всеми, как над бессильными и ничтожными, по сравнению с любовью Христовой, которая заслоняет нас от них всех.
Теперь надо заметить, что здесь, в своем торжествующем вопросе, Апостол имеет в виду не нашу любовь к небу, а Его к нам; и даже не наше ощущение этой любви, а сам факт. И вопрос его заключается именно в следующем: есть ли в мире какое-нибудь зло, которое могло бы заставить Христа разлюбить человека, прилепившегося к Нему? И, как я уже сказал, задать вопрос — значит ответить на него. Эти две вещи принадлежат двум разным регионам. У них нет ничего общего. Один движется среди нижних уровней земли; другой обитает среди бездн вечности, и предполагать, что все, что нападает и огорчает нас здесь, имеет какое-либо влияние на то, что это великое сердце перестает любить нас, - значит воображать, что туман может погасить солнечный свет, - значит предполагать, что то, что лежащее низко в земле, может подняться, чтобы отравить и омрачить небеса.
Нет нужды, чтобы возвыситься до полной высоты христианского презрения к бедствию, отрицать какую-либо его ужасную силу. Эти вещи могут отделить нас от многого. Они могут отделить нас от радости, от надежды, почти от всего, что делает жизнь желанной. Они могут лишить нас самого живого, но живого они не могут коснуться. Мороз приходит и убивает цветы, коричневеет листья, обрезает стебли, связывает в безмолвные цепи сладкую музыку текущих рек, набрасывает туман и тьму на лик одинокого серого мира, но не трогает жизнь, которая находится в корне.
И поэтому все эти внешние печали, которые имеют власть над всей внешней жизнью и могут убить радость и почти задушить надежду, могут загнать людей в безвозвратную тьму и необлегченное одиночество, они ни в малейшей степени не затрагивают тайных уз, которые привязывает сердце к небесам и никоим образом не влияет на поток Его любви к нам. Поэтому мы можем стоять перед ними, улыбаться им и говорить:
«Делай, что хочешь, пожирая время,
С этим огромным миром и всеми его увядающими сладостями»;
«Плоть моя и сердце мое изнемогают, но Бог — крепость сердца моего и доля моя вовеки».
Вам не нужно очень бояться, что у вас что-то отнимут, пока Христос остается в вас. Вы не будете полностью безнадежны, пока Христос, наша надежда, еще говорит вам Свои верные обетования, и мир не будет одиноким и темным для тех, кто чувствует, что погружен в сладкое и всепроникающее сознание неизменная любовь сердца Христова. «Неужели скорбь, или бедствие, или гонение?» — в любой из этих вещей, «мы более чем победители через Того, Кто возлюбил нас». Братья, это христианский взгляд на все внешнее, а не только на тьму и печальное, но светлое и радостное. Если лишение внешних благословений не затрагивает главной святости и сладости жизни в общении с Иисусом, то дарование внешнего блаженства не слишком ее осветляет и радует. Мы можем столкнуться с изъятием их всех, нам не нужно жаждать владения ими всеми, ибо все у нас есть в Господе; и мир без Его любви меньше содействует нашему блаженству и нашему миру, чем отсутствие всех его радостей с Его любовью. Итак, давайте почувствуем, что земля, как в своих даяниях, так и в своих удержаниях, одинаково бессильна коснуться того единственного, что нам нужно, — сознательного обладания любовью Христовой.
Все эти враги, как я сказал, не имеют власти над фактом любви Христа к нам, но имеют власть, и весьма страшную власть, над нашим сознанием этой любви; и мы можем так ударить по уколам, что в боли наших печалей потеряем уверенность в Его присутствии, или будем настолько очарованы ложными и вульгарными сладостями и обещаниями мира, что в рвении нашей погони за ними , потерять чувство вседостаточной уверенности в Его любви. Скорбь не лишает нас Его любви, но скорбь может настолько омрачить наше восприятие, что мы не сможем увидеть солнце. Радости не обязательно отнимают у нас Его сердце, но радости могут настолько наполнить наше сердце, что в нас не будет стремления к Его присутствию. Поэтому не будем преувеличивать бессилие этих врагов, но почувствуем, что существуют реальные опасности, как в горестях, так и в благах нашей внешней жизни, и что зло, которого следует опасаться, состоит в том, что внешние вещи, как в их светлом, так и в их их темные аспекты могут встать между нами и домом наших сердец, любовью любящего Христа.
II. Итак, обратите внимание на обильную победу любви.
Обратите внимание, что Апостол со своей возвышенной и восторженной манерой не довольствуется здесь простыми словами, что он и его товарищи побеждают. Было бы плохо, кажется, думает он, если бы чаша весов едва склонилась в нашу сторону, если бы победа была одержана лишь на волосок, а триумф был бы вырван как бы из самой пасти поражения. Должно быть что-то большее, чтобы соответствовать силе победоносного Христа, которая находится в нас. Итак, говорит он, мы весьма обильно побеждаем; мы не только мешаем этим вещам, которые он перечислил, делать то, что, по-видимому, является их целью, но мы фактически превращаем их в помощников или союзников. Выражение «больше, чем победители», по-видимому, означает, если к нему можно отнести какую-то определенную идею, превращение побежденного врага в друга и помощника. У американских индейцев существовало суеверие, что каждый томагавк врага придает руке воина новую силу. И поэтому все невзгоды и испытания, правильно перенесенные и, следовательно, преодоленные, делают человека сильнее и приближают его к небу.
Заметьте далее, что эта победа не только есть нечто большее, чем просто победа, поскольку она представляет собой обращение врага в союзников, но и то, что это победа, которая одержана даже в то время, когда мы находимся в самом разгаре борьбы. Не то, чтобы мы стали победителями где-то в далеких небесах, когда шум битвы утихнет и в зале повесят трубу, но это здесь и сейчас, в рукопашной и ноге в ногу. смертельная борьба, которую мы преодолеваем. Никакая окончательная победа на каких-то далеких и благословенных небесах не будет нашей, если каждое мгновение, здесь, сегодня «мы не станем более чем победителями благодаря Тому, кто возлюбил нас».
Итак, об этой обильной победе можно сказать следующее: «Вы побеждаете мир только тогда, когда вы делаете его вкладом в ваше сознательное обладание любовью Христа. Это настоящая победа, единственная настоящая победа в жизни. Люди говорят о победе здесь, на земле, и подразумевают под этим осуществление своих замыслов. Человек одерживает «победу», как это выражается, в мировой борьбе, когда он обеспечивает себе мирские блага, к которым он стремился, но это не христианская идея победы над бедствием. Все, что заставляет меня более трепетно ощущать в глубине моего сердца истинность и сладость любви Иисуса Христа как моей собственной, побеждено мной и принуждено служить моему высшему благу, и все, что прокладывает пленку между мной и Ним, который затмевает для меня свет Его лица, который делает меня менее желающим, менее уверенным, менее счастливым и менее удовлетворенным Его любовью, — это враг, который победил меня. И все это зло, как его называет мир и как часто ощущали его наши кровоточащие сердца, превращается в союзников и друзей, когда оно гонит нас на небеса и удерживает нас рядом с Ним, в сознательном обладании Его сладостью и неизменная любовь. Это победа, и единственная победа. Помог ли мне мир ухватиться за Христа? Тогда я победил это. Мир ослабил мою хватку за Него? Тогда оно меня покорило.
Заметьте далее, что эта обильная победа зависит от того, как мы относимся к изменениям нашей внешней жизни, нашим печалям или нашим радостям. В скорби нет ничего спасительного как такового, нет в ней и ничего противоречащего христианской вере. Ни один человек не становится лучше от своих печалей, ни один человек не должен стать от них хуже. Это зависит от того, как мы воспринимаем то, что обрушивается на нас. От набора ваших парусов и от того, насколько крепко вы держите румпель, зависит, донесет ли ветер вас до гавани или унесет вас, бродячего беспризорника, в безбрежное и меланхоличное море. Некоторые из вас были сбиты с толку горем. Есть некоторые исповедующие христианство, которым препятствовали в работе, а их мир и вера были разрушены почти безвозвратно, потому что они не приняли в том духе, в котором были посланы, испытания, пришедшие им во благо. Худшее из всех страданий – это напрасное страдание, и все они напрасны, если не научат нас больше о реальности и блаженстве любви Иисуса Христа.
III. Наконец, обратите внимание на любовь, которая делает нас победителями.
Апостол с чудесным инстинктивным чувством соответствия называет здесь Христа именем, созвучным тем мыслям, которые занимают его ум, когда он говорит о Возлюбившем нас. Его вопрос заключался в следующем: может ли что-нибудь отлучить нас от любви Христа? И его ответ таков: «Насколько это не так, сама любовь, в случае печалей и страданий, сжимает нас сильнее и, сообщая себя нам, делает нас более чем победителями». Эта великая любовь Иисуса Христа, от которой ничто не может нас отделить, будет использовать те самые вещи, которые, кажется, угрожают нашей разлуке, как средство приблизиться к нам в своей глубине и в своей драгоценности.
Апостол говорит: «Тот, Кто возлюбил нас», и слова в оригинале ясно указывают на какой-то один факт как величайший пример любви. То есть они указывают на Его смерть. И поэтому можно сказать, что любовь Христа помогает нам побеждать, потому что Своей смертью Он истолковывает нам все возможные скорби. Если правда, что любовь к каждому из нас пригвоздила Его туда, то ничто из того, что может прийти к нам, не должно быть знаком любви и плодом той же самой любви. Крест является ключом ко всем скорбям и показывает, что он является знаком и инструментом неизменной любви.
Далее, эта великая любовь Христа помогает нам побеждать, потому что в Своих страданиях и смерти Он становится Соратником всех изнуряющих. Грубая, темная, одинокая дорога меняет свой вид, когда мы видим там следы Его ног, не без пятнышек крови, там, где шипы терзали Его ноги. Мы побеждаем свои скорби, если признаем, что «во всех скорбях наших Он страдал» и что Сам допил до горького остатка чашу, которую Он предписывает нашим устам. Он оставил поцелуй на его краю, и нам не нужно отступать, когда Он протягивает его нам и говорит: «Выпейте все это». Одна мысль о соратничестве Христа в наших скорбях делает нас более чем победителями.
И наконец, этот умирающий Любитель наших душ сообщает всем нам, если мы хотим, силу, посредством которой мы можем заставить все внешние вещи возникнуть, помогает более полному участию Его совершенной любви. Наши печали и все другие отвлекающие внешние обстоятельства стремятся увести нас от Него. Неужели все, что происходит в противовес этому притяжению мира, состоит в том, что мы крепче хватаемся за Него и не отпускаем Его; как какой-нибудь несчастный мог бы сделать это с рогами жертвенника, не поддавшимися его хватке? Более того, то, за что мы держимся, — это не мертвая вещь, а живая рука, и она сжимает нас крепче, чем мы когда-либо можем ее схватить. Итак, поскольку Он держит нас, а не потому, что мы держим Его, нас не увлечет ничто, кроме наших слабых и колеблющихся душ, и все эти сражающиеся враги могут пойти против нас, они могут срезать все остальное, они не могут отделить Христа от нас, если мы сами не отвергнем Его. «В этом ты победишь». «Они победили кровью Агнца и словом Его свидетельства».
 

	К РИМЛЯНАМ VIII. 38, 39 — ТРИУМФ ЛЮБВИ
«Ни смерть, ни жизнь, ни ангелы, ни начальства, ни силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни какая другая тварь не сможет отлучить нас от любви Божией». К РИМЛЯНАМ VIII. 38, 39.
Эти восторженные слова являются кульминацией долгой демонстрации Апостолом того, что Евангелие есть откровение «праведности Божией от веры в веру» и тем самым является «силой Божией ко спасению». Какой контраст между началом и конец его спору! Началось оно с мрачных, печальных слов о греховности человека и отвращении от познания Бога. Завершается оно этой солнечной вспышкой триумфа; словно поток, берущий начало среди черных и бесплодных скал или меланхоличных вересковых пустошей и пенящийся сквозь узкие трещины в мрачных ущельях, он достигает наконец плодородных земель и течет спокойно, солнечный свет танцует на его широкой поверхности, пока он наконец не теряется в бездонный океан любви Божией.
Нам говорят, что библейский взгляд на человеческую природу слишком мрачный. Что ж, важный вопрос не в том, темно ли это, а в том, правда ли это. Но, кроме того, учение Священного Писания о нравственном состоянии человека не является темным, если взять его целиком. Конечно, часть его очень темная. Например, картина того, что такое люди, нарисованная в начале этого послания, затенена, как холст Рембрандта. Библия — «самый суровый и одновременно лучший из всех художников природы». скажет, что антропология Священного Писания мрачна? Мне кажется, что невыносимая чернота взгляда, который, поскольку он не допускает падения, не может вообразить никакого подъема, который не видит во всех человеческих грехах и горестях никаких признаков господства чужой силы и, следовательно, не имеет никаких оснований для Вера в то, что их можно отделить от человечества, является истинным «евангелием отчаяния», и что система, которая пристально смотрит на все страдания и все зло и спокойно предлагает изгнать все это, на самом деле является единственной доктриной человеческого природа, которая проливает свет на тьму. Христианство действительно начинается словами: «Нет делающего добро, нет ни одного», но заканчивается этим победным гимном нашего текста.
И какое величественное завершение предшествующих великих слов, достойно венчающее даже их высокую высоту! Можно было бы воздержаться от принятия таких слов в качестве текста с какой-либо мыслью исчерпать или усилить их. Моя цель гораздо более скромна. Я просто хочу показать тот замечательный порядок, в котором Павел в своем страстном, риторическом изложении выстраивает здесь всех врагов, которые, как можно предположить, стремятся оторвать нас от любви Божией; и побеждает их всех. Мы лучше всего сможем измерить полноту слов, просто взяв эти предложения в том виде, в каком они есть в тексте.
I. На любовь Божью не влияют самые крайние изменения нашего состояния.
Апостол начинает свой пылкий список побежденных врагов с пары противоположностей, которые, казалось бы, охватывают всю почву – «ни смерть, ни жизнь». Что еще можно сказать? Конечно, эти двое включают в себя все. С одной точки зрения, да. Но, как мы увидим, есть еще что сказать. И особая причина начать с этой пары возможных врагов, вероятно, заключается в том, чтобы помнить, что это пара, что между ними они охватывают всю территорию и представляют собой крайние изменения, которые могут с нами случиться. Один стоит на одном полюсе, другой на другом. Если эти две станции, столь далекие друг от друга, одинаково близки к небесной любви, то никакая промежуточная точка не может быть далека от нее. Если самое сильное изменение, которое мы можем пережить, ни в малейшей степени не имеет значения для того, как любовь Божья воздействует на нас, или для того, чтобы мы могли ее понять, то не менее сильное изменение может иметь какие-либо последствия. Это та же мысль, в несколько измененной форме, которую мы находим в другом слове Павла: «Живем ли, для Господа живем; и если мы умрем, мы умираем для Господа». Наше подчинение Ему одинаково, и наше посвящение должно быть одинаковым во всех вариантах состояния, даже в этом величайшем из всех изменений. Его любовь к нам не учитывает этих величайших перемен. Как на него должны влиять более мелкие?
Расстояние до звезды измеряется по кажущемуся изменению ее положения, если смотреть с разных точек земной поверхности или орбиты. Но этот великий Свет твердо стоит на наших небесах, не движется ни на волосок и не проливает на нас более слабый луч, смотрим ли мы на него из летнего дня суетливой жизни или из середины зимы смерти. Эти противоположности разделены расстоянием, для которого миллионы миль земного пути среди звезд являются лишь точкой, и все же любовь Божья струится на них одинаково.
Конечно, в этой мысли заложена уверенность в бессмертии. Смерть ни в малейшей степени не влияет на жизненную силу души; так что это ни в малейшей степени не влияет на излияние любви Божией к этой душе. Это изменение состояния и обстоятельств, и не более того. Он не теряет нас в пыли смерти. Увядшие листья на тропе втоптаны в грязь и неразличимы для человеческого глаза; но Он видит их такими, какими они были, когда они висели зелеными и освещенными солнцем на мистическом древе жизни.
Как прекрасно эта мысль контрастирует с самым печальным аспектом власти смерти в нашем человеческом опыте! Он — Смерть, Разделитель, который высвобождает наши руки из самых близких, самых дорогих объятий, разделяет суставы и мозг, разделяет душу и тело, отнимает нас от всех наших привычек, ассоциаций и занятий и ослабляет все узы общества и согласия. и уносит нас в пустынную страну. Но есть одна связь, которую его «ненавистные ножницы» не могут разорвать. Их острие обращено к нему. Одна Рука держит нас в хватке, которую тщетно пытаются ослабить бесплотные пальцы Смерти. Разделитель становится объединителем; он отделяет нас от мира, чтобы «привести нас на небо». Любовь, пропитанная нами каплями в жизни, изливается на нас потоком в смерти; «ибо я убежден, что ни смерть, ни жизнь не смогут отлучить нас от любви Божией».
II. Любовь Бога не отвлекается от нас никакими другими существами.
«Ни ангелов, ни начальств, ни властей», — говорит Павел. Здесь мы переходим от условий, воздействующих на нас самих, к живым существам за пределами нас самих. Теперь для понимания точной мысли Апостола важно отметить, что это выражение, когда оно используется без какого-либо уточняющего прилагательного, по-видимому, всегда означает добрых ангелов, иерархию блаженных духов перед престолом. Чтобы не было никакого упоминания о «духах злобы поднебесных», стремящихся отвлечь людей от Бога. Предположение, которое делает апостол, действительно невозможно, что эти служебные духи, посланные служить тем, кто будет наследниками спасения, должны настолько забыть свою миссию и противоречить своей природе, что стремятся не допустить нас. от любви, которую они приносят нам величайшей радостью. Он знает, что это невозможное предположение, и сама его невозможность придает силу его заключению, точно так же, как когда он таким же образом выдвигает другое, столь же невозможное предположение, об ангеле с небес, проповедующем иное Евангелие, чем то, которое он проповедовал им.
Таким образом, мы можем повернуть общую мысль об этой второй категории бессильных усилий двояко и предположить, во-первых, что она подразумевает полное бессилие любой третьей стороны в отношении отношений между нашими душами и Богом.
Мы одни должны иметь дело только с Ним. Ужасный факт индивидуальности, эта торжественная тайна нашего личного существа, находит свое самое благословенное или самое страшное проявление в нашем отношении к небесам. Никакое другое Существо не имеет никакой силы. Совет и стимул, внушение или искушение, наставление или ложь, которые могут привести нас ближе к Нему или от Него, они действительно могут нам дать; но после того, как они сделали все возможное или худшее, все зависит от личного действия нашего сокровенного существа. Человек или ангел могут повлиять на это, но извне. Древние мистики называли молитву «бегством одинокой души к единому Богу». Так называют всю религию. Эти двое, Бог и душа, должны «взаимодействовать», как говорили наши предки-пуритане, как если бы во вселенной не было других существ, а были только они двое. Ангелы, начальства и власти могут смотреть с сочувственной радостью; они могут служить благословением и опекой разными способами; но решающий акт соединения между Богом и душой они не могут ни осуществить, ни предотвратить.
И что касается их, то и мужчин вокруг нас; скоро будут установлены пределы их власти причинять нам вред. Они могут оградить нас от человеческой любви клеветой и проложить глубокую пропасть отчуждения между нами и нашими близкими; они могут ранить и раздражать нас тысячью способов клеветническими языками и стрелами, пущенными в ядовитую ненависть, но одного они сделать не могут. Они могут построить вокруг нас стену и лишить нас многих радостей и многих прекрасных перспектив, но они не могут построить на ней крышу, чтобы защититься от сладкого влияния сверху или помешать нам смотреть на небеса. Никто не может встать между нами и Богом, кроме нас самих.
Или мы можем повернуть эту общую мысль в другом направлении и сказать: «Эти благословенные духи вокруг престола не впитывают и не перехватывают Его любовь». Они собираются у его ступеней в своих «торжественных войсках и милых обществах»; но, как бы ни были тесны их ряды и как бы неисчислимо было их множество, они не мешают этой любви перейти за их пределы к нам, на окраину толпы. Ближайшая к Солнцу планета пропитана огненной яркостью, но лучи из центра жизни по очереди проходят к каждой из сестринских сфер и уходят наружу, туда, где самая отдаленная из них катится в своем далеком орбита, неизвестная на протяжении тысячелетий обитателям ближе к Солнцу, но на протяжении всех веков посещаемая теплом и светом в соответствии с ее потребностями. Подобно той бедной, болезненной женщине, которая могла положить свои иссохшие пальцы на край одежды Христовой, несмотря на толпящуюся толпу, мы можем протянуть руки сквозь всю толпу, или, вернее, Он протягивает к нам Свою сильную руку, исцеляет и благословляет нас. Все гости сыты за этим большим столом. Выигрыш одного не является потерей другого. Толпы сидят на зеленой траве, и последний человек из последних пятидесяти получает столько же, сколько и первый. «Все ели и насытились»; и осталось больше, чем накормило их всех. Таким образом, все существа «питаются из страны Царя», и никто не вытесняет других из их доли. Этот целебный источник не исчерпывает своей целебной силы даже первыми пришедшими. «Я дам этому последнему, как и тебе». «Ни ангелы, ни начальства, ни силы не смогут отлучить нас от любви Божией».
III. Любовь Божья возвышается над властью времени.
«Ни настоящее, ни будущее» — вот следующий класс сил апостола, бессильный отвратить нас от любви Божией. Заслуживает внимания ритмическое расположение текста, поскольку оно влияет не только на его музыку и риторический ход, но и влияет на его силу. У нас была сначала пара противоположностей, а потом тройка; «смерть и жизнь: ангелы, начальства и силы». Мы снова имеем пару противоположностей; «существующее и грядущее», снова за которым следует тройка, «высота, ни глубина, ни какая-либо другая тварь». Результатом этого является разделение целого на две части и более тесное сближение первого и второго классов, а также третий и четвертый. Время и Пространство, эти две загадочные идеи, так губительно действующие на всю человеческую любовь, здесь бессильны.
Великим откровением Бога, на котором был построен весь иудаизм, было то, что Моисею было дано имя «Я Есть То, что Я Есть». так часто понимают неправильно. Кажется, что это совершенно противоречит использованию библейских видений, которые всегда выражают в материальной форме ту же самую истину, которая сопровождает их в словах, что смыслом этого видения должно быть, как его часто понимают, продолжение существования Израиля. невредимый огненной печью гонений. Не существование Израиля, а вечность Бога Израиля – вот учение этого пылающего чуда. Горящий Куст и Имя Господа провозглашали одну и ту же великую истину самородного, самоопределяющегося, вневременного, нетленного Бытия. И какой лучший символ, чем горящий, но не сгорающий куст, можно найти для того Бога, в чьей жизни нет тенденции к смерти, чья работа не выкапывает яму усталости, в которую она падает, Кто дает и не становится беднее Кто не боится ни истощения Его расходов, ни угасания в Его постоянном сиянии?
И эта вечность Бытия — не просто метафизическая абстракция. Это вечность любви, ибо Бог есть любовь. Этот великий поток, изливающийся из самого сокровенного Существа Его, не знает паузы, и глубокий источник, из которого он вытекает, никогда не погружается ни на волосок в свой чистый бассейн.
Мы знаем о земной любви, которая не может умереть. Они настолько глубоко вошли в самую ткань души, что, как ткань, окрашенная в зерне, пока две нити держатся вместе, они сохранят оттенок. Мы должны благодарить добро за такие случаи любви сильнее смерти, благодаря которым нам легче поверить в неизменную длительность Его. Но мы также знаем о любви, которая может измениться, и мы знаем, что всякая любовь должна расстаться. Лишь немногие из нас достигли среднего возраста, кто, оглядываясь назад, не видит нашу дорогу, усеянную изможденными скелетами мертвой дружбы, усеянную «дубами плача», зеленеющими и скорбными колыхающимися над могилами, и опечаленными следами, уходящим от линию марша и оставив нас в еще большей изоляции перед их уходом.
Какое счастье знать о любви, которая не может измениться или умереть! Прошлое, настоящее и будущее — все равно для Него, для которого «тысяча лет», способных разъесть так много земной любви, в их власти измениться «как один день», и «один день, », который может вместить так мало выражений нашей любви, может быть «как тысяча лет» по множеству и богатству даров, которые он может вместить. Всем, чем Он был в прошлом, Он является для нас сегодня. «Бог Иакова — наше прибежище». Все эти старинные истории о любящей заботе и руководстве могут повторяться в нашей жизни.
Так мы можем перенести блаженство всего прошлого в настоящее и спокойно встретить туманное будущее, будучи уверенными, что оно не сможет лишить нас Его любви.
Что бы ни выпало из наших тщетно сжимающих рук, это не имеет значения, если только наши сердца сосредоточены на Его любви, которую ни настоящее, ни будущее не может изменить или устранить. Глядя на весь поток непрерывных перемен, на опустошение и увядание, на отчуждение и охлаждение, на ветхость и упадок земных привязанностей, мы можем с радостью, усиленной контрастом, вознести торжествующую песнь древней Церкви: «Благодарите» Господу: ибо Он благ, потому что милость Его вовек!»
IV. Любовь Божия присутствует повсюду.
Апостол заканчивает свой каталог необычной тройкой антагонистов; «ни высота, ни глубина, ни какое другое существо», как будто ему надоело перечисление бессилий, и, назвав внешние границы в пространстве тварной вселенной, бросается как бы одним быстрым броском в эта большая комната — все, что она может вместить, и торжествует над всем этим.
Как в первом пункте провозглашалось бессилие Времени, так и в этом провозглашается бессилие той другой великой тайны творческой жизни, которую мы называем Пространством, Высотой или глубиной, но это не имеет значения. Эта диффузная любовь одинаково распространяется во всех направлениях. Вверх или вниз, все равно. Расстояние от центра одинаковое и до Зенита, и до Надира.
Здесь к идее Вездесущности применяется тот же процесс, который был применен в предыдущем пункте к идее Вечности. Мысль эта, столь трудная для живого восприятия и не совсем радостная для грешной души, смягчается и прославляется, как какой-нибудь торжественный альпийский утес из голой скалы, когда на нем пылает нежный утренний свет, когда о нем думают. как Вездесущность Любви. «Ты, Бог, видишь меня» может быть суровым словом, если Бог, который видит, — всего лишь могущественный Создатель или праведный Судья. С таким же основанием мы можем ожидать, что заключенный в своей одиночной камере будет рад, когда он думает, что взгляд тюремщика смотрит на него из какого-то невидимого глазка в стене, как и ожидать, что любая мысль о Боге, кроме одной, заставит человека прочитать эту грандиозную мысль. Сто тридцать девятый псалом с радостью: «Если взойду на небо, Ты там; если я постелю свою в преисподней, вот, Ты там». Так может человек с трепетом сказать про себя и трепетать, спрашивая напрасно: «Куда мне бежать от Твоего Присутствия?» Но насколько все меняется, когда мы может придать мраморной белизне этой торжественной мысли теплый оттенок жизни и изменить форму наших слов на такую форму нашего текста: «Ни высота, ни глубина не смогут отлучить нас от любви Божией».
В этом великом океане божественной любви мы живем, движемся и существуем, плавая в нем, как какой-то морской цветок, который распространяет свою тонкую красоту и развевает свои длинные локоны в глубинах середины океана. Шум его вод всегда в наших ушах, а сверху, снизу и вокруг нас вечно текут его могучие потоки. Нам не нужно съеживаться перед пристальным взглядом какого-то каменного бога, равнодушно смотрящего на нас, как те египетские божества, которые безжалостно сидят с праздными руками на коленях и широко открытыми глазами без век, глядящими на песок. Нам не нужно бояться Вездесущности Любви или Всеведения, которое знает нас целиком и любит нас такими, какими оно знает. Напротив, мы будем радоваться тому, что всегда находимся в Его Присутствии, и будем желать, как вершину всякого блаженства и силы всякого добра, ходить весь день в свете Его лика, пока не наступит день, когда мы получим венец нашего совершенствования в том, что мы будем «всегда с Господом».
Признание этого торжествующего верховенства любви над всеми этими реальными и мнимыми противниками делает и нас господами над ними и избавляет нас от искушений, которые некоторые из них представляют нам, чтобы отлучить себя от любви Божией. Все они становятся нашими слугами и помощниками, объединяя нас этой любовью. Таким образом, мы освобождаемся от страха смерти и от отвлекающих факторов, связанных с жизнью. Так мы избавляемся от суеверного страха перед невидимым миром и от малодушного страха перед людьми. Таким образом, мы освобождаемся от погружения в настоящее и от тщательного размышления о будущем. Итак, мы везде дома, и каждый уголок вселенной является для нас одним из многих обителей дома нашего Отца. «Все ваше... и вы Христовы; а Христос — Божий».
Я не забываю заключительные слова этого великого текста. Я не рискнул включить их в нашу нынешнюю тему, потому что они ввели бы еще одну широкую область мысли, которая должна была бы быть уложена на наш и без того слишком узкий холст.
Но помните, умоляю вас, что эта любовь Божия, как объясняет наш Апостол, «в Господе Иисусе, Господе нашем». Любовь безграничная, всепроникающая, вечная; да, но любовь, у которой есть канал и течение; любовь, у которой есть метод и процесс, посредством которого она изливается на мир. Это не смутный, туманный свет, рассеянный в пространстве, как в некоторых представлениях, как в хаотичной наполовину созданной вселенной, но все собранное в том великом Свете, который правит днем – даже в Том, Кто сказал: «Я есть Свет мира.» В Господе вся любовь Божия сосредоточена и воплощена, чтобы она могла быть передана всем грешным и голодным сердцам, подобно тому, как горящие угли собираются в очаге, чтобы они могли согреть всех, находящихся в дом. «Бог так возлюбил мир» — не просто так, а так — «что» — что что? Многие люди сразу перепрыгнули бы с первого предложения стиха на последнее и считали бы вечную жизнь для всех и каждого единственным адекватным выражением всеобщей любви Божией. Не так говорит Христос. Между этой всеобщей любовью и ее конечной целью и желанием каждого человека Он вставляет два условия: одно со стороны Бога, другое со стороны человека. Божья любовь достигает своей цели, а именно дарования вечной жизни посредством божественного деяния и человеческого ответа. «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего Единородного, чтобы всякий верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную». Господи Иисусе, Господь наш», и вера в Него объединяет нас с ним узами, которые не может разорвать ни один враг, ни один шок перемены не может сокрушить, никакое время не может гнить, никакое расстояние не может растянуться до разрыва. «Ибо я убежден, что ни смерть, ни жизнь, ни ангелы, ни начальства, ни силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни какая другая тварь не сможет отлучить нас от любви от Бога, который в Господе Иисусе, Господе нашем».
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 1. ЖЕРТВОВАНИЕ ТЕЛА
«Итак умоляю вас, братия, милостью Божией, представьте тела ваши в жертву живую, святую, благоугодную Богу, в чем и состоит ваше разумное служение» (К РИМЛЯНАМ 12). 1.
В первой части этого послания Апостол выстраивал массивную структуру учения, которая выдержала разрушение столетий и нападения врагов и стала домом для благочестивых душ. Теперь он переходит к разговору о практике и неразрывно связывает две половины своего письма вместе этим знаменательным «следовательно», которое обращается не только к последнему сказанному, но и ко всей предыдущей части письма. «Что Бог соединил, человек да не разлучает». Христианская жизнь неразрывно связана с христианской верой. Возможно, ошибка наших предков заключалась в том, что они слишком сильно отделили веру от практики и полагали, что ортодоксального вероучения достаточно, хотя я думаю, что степень, в которой они предполагали это, была очень сильно преувеличена. Искушение этого дня прямо противоположное. «Поведение — это три четверти жизни», — говорит один из наших учителей. Да. А как насчет четвертой четверти, которая лежит в основе поведения? Путь Павла – правильный путь. Заложите широкие и глубокие основы открытых нам Божьих фактов, а затем постройте на них ткань благородной жизни. Это поколение поверхностно склонно отделять практику от веры и искать виноград от терний и смоквы от чертополоха. Неправильное мышление не приведет к правильным действиям. «Итак умоляю вас, братья, представить тела ваши в живую жертву».
Апостол, начиная свои практические увещевания, кладет в основу всех них два сопутствующих повеления: одно, с которым нам приходится иметь дело, затрагивающее преимущественно внешнюю жизнь; ее сестра-близнец, которая следует в следующем стихе и затрагивает главным образом внутреннюю жизнь. Тот, кто выпил в духе доктринального учения Павла, представит свое тело в живую жертву и обновится в духе своего разума; и, таким образом, внешне и внутренне он будет приближаться к небесному идеалу, и все конкретные добродетели будут его в зародыше. Эти две заповеди определяют общую схему, а все, что следует за конкретными заповедями, является лишь дополнением ее деталей.
I. Мы видим, что здесь, во-первых, мы имеем всеобъемлющее руководство для внешней жизни.
Следует отметить, что метафора жертвоприношения проходит через всю фразеологию моего текста. Слово, переведенное как «настоящее», является техническим выражением священнического действия приношения. Между жертвенным ритуалом, который был знаком как римлянам, так и евреям, и истинно христианским жертвоприношением и служением проводится молчаливый контраст. В первых большая часть жертвоприношений состояла из забитых животных. Наша жертва должна быть «живой жертвой». В первом случае приношение преподносилось Божеству и становилось Его собственностью. В христианском богослужении дар также переходит из владения поклоняющегося и предназначается для нужд Бога, ибо в этом и состоит истинное значение слова «святой». сладкий запах, который, используя сильную метафору, был объявлен благоухающим в ноздрях Божества. Подобным образом христианская жертва «угодна Богу». Эти другие жертвы были чисто внешними и не имели никакой эффективности от расположения поклоняющегося. Наша жертва, хотя материал жертвоприношения телесный, является действием внутреннего человека и поэтому называется скорее «разумной», чем «разумной», как это сказано в нашей версии, или, как в других частях Священного Писания, «духовной». И последнее слово моего текста, «служение», сохраняет священнический намек, потому что оно означает служение не раба или прислуги, а служение священника.
Итак, сумма целого такова, что главное слово внешней жизни христианина — жертва. Это, опять же, включает в себя две вещи — самоотдачу и подчинение небесам.
Павел не был настолько поверхностным моралистом, чтобы начинать не с того конца и говорить об отказе от внешней жизни, кроме как в результате предшествующего отказа от внутреннего и приоритета посвящения человека своей жизни. жертвоприношение тела содержится в самой метафоре. Ибо священнику необходимо быть посвященным, прежде чем он сможет приносить жертву, и мы в сокровенной своей воле, в глубине нашей природы должны быть преданы и отделены небу, прежде чем какая-либо наша внешняя деятельность может быть возложена на Его жертвенник. Таким образом, апостол не совершает ошибку, заменяя внутреннюю капитуляцию внешней, но предполагает, что последняя предшествовала. Более полно он излагает эту последовательность в параллельном отрывке этого самого письма: «Предайте себя Богу, и тела свои Ему в орудия праведности». затем, поскольку «священнику должно быть что предложить», мы должны принести внешнюю жизнь и возложить ее на Его жертвенник.
Итак, из двух мыслей, которые, как я сказал, включены в это великое ключевое слово, первая является общей для христианства и всех благородных систем морали, как религиозных, так и нерелигиозных. Это общее место, на котором мне нет нужды останавливаться, что каждый человек, желающий прожить жизнь человека, а не зверя, должен пожертвовать своей плотью и жестко сдерживать ее. Но эта банальность переносится в совершенно новую область, приобретает новую торжественность и обретает новую силу для своего осуществления, когда мы добавляем к обязанности моралиста контролировать животное и внешнюю природу еще одну мысль, что капитуляция должна быть небу.
Нет необходимости подробно останавливаться на различных практических направлениях, в которых должно осуществляться это великое увещание. Гораздо важнее хорошо закрепить в наших умах и сердцах единственную доминирующую мысль о том, что жертва является ключевым словом христианской жизни, чем объяснять направления, в которых она применяется. Но все же, пару слов об этом. Есть три точки зрения на тело, которое, по словам апостола, должно быть предано Богу.
Это получатель впечатлений извне. Есть поле для освящения. Глаз, который смотрит на зло и этим взглядом возбуждает в сердце мятежные, похотливые, чувственные, скверные желания, нарушает этот торжественный закон. Глаз, который среди видимого, с самодовольством останавливается на чистом и отворачивается от нечистого, как если бы ему в зрачок вонзили раскаленное железо; что в видимых вещах различает мерцающее позади них и проявляющееся через них невидимое и вечное - это освященный глаз. «Искусство ради искусства», если цитировать жаргон того времени, слишком часто означало искусство ради плоти. И перед глазами вас, молодых мужчин и женщин, мелькают картины, книги и всевозможные виды, о которых грязно останавливаться и о которых должно быть больно вспоминать. Я умоляю вас всех охранять эти врата сердца и молиться: «Отврати очи мои от суеты». И другие чувства подобным же образом должны быть тесно связаны с Богом, если они не хотят бросить нас к дьяволу.
Тело — не только получатель впечатлений. Это обладатель аппетитов и потребностей. Следите за тем, чтобы им потворствовали, постоянно ссылаясь на небо. Немалое достижение христианской жизни – «есть мясо свое с радостью и простодушием сердца, славя Бога». В сотне направлений эта особенность нашей телесной жизни имеет тенденцию уводить всех нас от высшего посвящения Ему. Это бессмысленная роскошь нынешнего поколения. Среди молодежи наблюдается чрезмерная забота о физической силе и полноте; есть невоздержанность в еде и питье, которая является проклятием и позором Англии. Есть забота о плоти, всепоглощающая забота о добыче материальных благ, которая топит дух в жалких тревогах и делает людей рабами. Есть разложение, происходящее от пьянства и похоти. Есть праздность, которая сдерживает высокие стремления и останавливает человека на пути к благородному делу. И есть много других форм зла, на которых мне нет необходимости останавливаться, и все они сметаются с нашего пути, когда мы принимаем к сердцу этот запрет: «Я умоляю вас представить ваши тела в живую жертву», и пусть аппетиты и вкусы а телесные потребности держаться в жестком подчинении и в сознательной связи с Ним. Я помню причудливую старую поговорку немецкого школьного учителя, который так апострофизировал свое тело: «Я хожу с тобой есть три раза в день; ты должен приходить со мной три раза в день для молитвы». Подчини себе тело, и пусть оно будет слугой и товарищем благочестивого духа.
Помимо того, что он является получателем впечатлений и обладателем потребностей и аппетитов, он также является нашим инструментом для работы в мире. Итак, призыв моего текста включает в себя следующее: вся наша деятельность, совершаемая с помощью мозга, глаза, языка, рук и ног, должна быть сознательно посвящена Ему и возложена как жертва на Его алтарь. Это повсеместное, повсеместно распространенное упоминание о небесах, во всех деталях повседневной жизни, — это то, что христианским мужчинам и женщинам больше всего нужно стараться развивать. «Молитесь непрестанно», — говорит Апостол. Этому увещеванию можно повиноваться только в том случае, если наше дело действительно есть поклонение, совершаемое с помощью небес, ради благости, в общении с Богом.
Итак, дорогие друзья, ключевой нотой является жертвенность, означающая, таким образом, капитуляцию, контроль и стимулирование телесного тела, капитуляцию небу в отношении впечатлений, которым мы позволяем производиться на наши чувства, снисхождения, которое мы предоставляем нашим аппетитам, удовлетворению, которого мы ищем для наших нужд, и деятельности, которой мы занимаемся с помощью этого чудесного инструмента, который нам доверил Бог. Это простые принципы, лежащие в основе моего текста. «Сеющий в плоть, от плоти пожнет тление». «Я сдержу под своим телом и покорю его». Это хороший слуга; это плохой мастер.
II. Обратите внимание, во-вторых, на связь между этим священническим служением и другими видами богослужения.
Мне нужно сказать об этом только слово. Павел не намерен обесценивать жертвенный ритуал, из которого он почерпнул свою эмблему. Но он имеет в виду утверждать, что преданность жизни, проявляющаяся через телесную деятельность, по своей природе выше, чем символическое поклонение любому алтарю и любой жертве. И это соответствует преобладающим в наши дни тенденциям, которые настолько твердо придерживаются принципа, что ежедневное поведение лучше формального богослужения, что забыли задаться вопросом, будет ли повседневное поведение удовлетворительным, если формальное поведение будет удовлетворительным. богослужение полностью игнорируется. Я верю настолько глубоко, насколько это возможно для любого человека, что истинное поклонение отличается от более чувственных форм католической или других сакраментарианских церквей и превосходит их, или от более простых пуританских и нонконформистских, или от совершенно бесформенных квакерских церквей. Я считаю, что лучшее поклонение — это разнообразные действия повседневной жизни, возложенные на Божий алтарь, поэтому разделение между мирским и священным в значительной степени вводит в заблуждение и не имеет значения. Но в то же время я считаю, что у вас очень мало шансов получить это рассеянное и всепроникающее указание на небеса обо всех делах человека, если только на протяжении всей его жизни не существует повторяющихся с ежедневной регулярностью резервуаров силы, мест, где он могут отдыхать, коленопреклоненные места, где отношение служения меняется на отношение мольбы; времена тихого общения с Богом, которые будут питать деятельность верующего, как белые снежные поля на высоких вершинах питают ручьи, сверкающие на пути, и приносят плодородие, куда бы они ни бежали. Итак, дорогие братья, помните, что, хотя жизнь является полем поклонения, для внешнего служения в храме должно быть внутреннее поклонение.
III. Наконец, обратите внимание на столь же всеобъемлющие мотивы и основания этого всеобъемлющего руководства к поведению.
«Умоляю вас милостью Божией» Это множественное число не означает, что апостол распространяет свой взгляд на все широкое поле божественного благодеяния, а, скорее, что он созерцает единую всеобъемлющую милость, о которой первый часть его письма была красноречивой, а именно. дар Христов – и созерцая его во множестве проистекающих из него благословений. Милости Божьи, которые побуждают человека принести себя в жертву, — это не рассеянные благодеяния Его провидения, а сосредоточенная любовь, заключенная в личности и деле Его Сына.
И это, как я считаю, единственный мотив, к которому мы можем апеллировать с любой надеждой на то, что он будет достаточно сильным, чтобы дать необходимый импульс на протяжении всей жизни. Жертва Христа — это почва, на которой могут приноситься и приниматься наши жертвы, ибо это была жертва смерти, умилостивительная и очищающая, и на ней, как учит нас древний ритуал, может быть воздвигнута восторженная жертва жизни — благодарственное приношение за это.
И это не только основание, на котором принимается наша жертва, но это великий мотив, которым побуждается наша жертва. Существует разница между христианским учением «представьте тела ваши в жертву» и высшим и благороднейшим подобным учением в других местах. Один из чистейших и возвышеннейших древних моралистов был современником Павла. Он хотел бы от всего сердца повторить совет Апостола, но он ничего не знал о мотивах Апостола. Поэтому его увещевания были бессильны. У него не было чар, способных воздействовать на человеческие сердца, и его возвышенные учения были подобны гласу вопиющего в пустыне. Пока Сенека учил, Рим был клоакой морального разложения, а Нерон был убит. Так всегда. Могут существовать благородные учения о самоконтроле, чистоте и тому подобном, но злое и прелюбодейное поколение не спешит танцевать под такую музыку.
Наш поэт велел нам —
«Двигай вверх, изгоняя зверя,
И пусть обезьяна и тигр умрут».
Но как же этой нашей тяжелой массе «двинуться вверх»; как зверя «изгнать»; как можно убить «обезьяну и тигра» в нас? Павел сказал нам: «Милостью Божией». Дар Христа, над которым мы размышляем, принимаем, внедряем в волю и сердце, — это единственная сила, которая растопит наше упрямство, единственный магнит, который притянет нас к себе.
Ничто иное, братия, как научил вас ваш собственный опыт и как подтверждает опыт мира, ничто иное не свяжет Бегемота и не всадит ему в нос крючок. Если не считать принуждающего мотива любви Христовой, все веревки благоразумия, совести, выгоды, которыми люди пытаются связать свои необузданные страсти и сковать настойчивую плоть, подобны цепям на запястьях бесноватого. были скованы цепями, и цепи разорваны.» Но шелковый поводок, на котором прекрасная Уна в поэме ведет льва, шелковый поводок любви свяжет сильного человека и позволит нам править собой. Если мы откроем свои сердца жертве Христа, мы сможем принести себя в жертву благодарения. Если мы позволим Его любви влиять на нашу волю и совесть, Он даст нашей воле и совести силу управлять нашей плотью и жертвовать ею. И великая перемена, согласно которой Он однажды преобразит тело нашего уничижения в подобие тела славы Своей, начнется в нас, если мы будем жить под влиянием мотива и заповеди, которую связал этот Апостол. вместе в нашем тексте и в других его великих словах: «Вы не свои; вы куплены дорогой ценой, поэтому прославляйте Бога в теле и духе вашем, которые принадлежат Ему».
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 2 — ПРЕОБРАЖЕНИЕ
«Не сообразуйтесь с этим миром; но преобразовывайтесь обновлением ума вашего, чтобы вам испытать, что такое благая, угодная и совершенная воля Божия» (К РИМЛЯНАМ 12). 2.
В проповеди по поводу предыдущего стиха мне довелось указать, что в этом контексте Апостол совершает переход от доктринальной части своего послания к практической и что он устанавливает широкие принципы, из которых все его последующие предписания и увещевания — это просто дополнение деталей. Одно главное слово для всей христианской жизни, как мы тогда видели, — это жертва, самоотдача, и то небу. Подобным же образом Павел здесь ставит в скобки с этой великой концепцией христианской жизни другую, столь же доминирующую и столь же всеобъемлющую. С одной стороны, это самоотдача; в другом — растущая трансформация. И точно так же, как в предыдущем стихе, мы обнаружили, что внутреннее отречение предшествовало внешней жертве и что внутренний человек, будучи посвящен священником, отдав себя небу, затем был призван проявить внутреннее посвящение внешним жертвоприношение, поэтому в этом дальнейшем увещевании внутреннее «обновление ума» рассматривается как необходимая предпосылка преобразования внешней жизни.
Итак, мы имеем здесь еще один всеобъемлющий взгляд на то, какой должна быть христианская жизнь, и который не только схвачен как бы в самом ее центре и сущности, но и прослежен в двух направлениях: относительно того, что должно предшествовать ей внутри, и того, что должно предшествовать ей внутри, и что касается того, что следует за ним как следствие. Очерк возможностей и, следовательно, обязанностей христианина изложен здесь, в этих трех мыслях моего текста: обновленный разум, выходящий в преображенную жизнь, увенчивается и вознаграждается все более и более ясным пониманием того, что мы делаем. должно быть и сделать.
I. Обратите внимание, что основа всех преобразований характера и поведения глубоко заложена в обновленном разуме.
Теперь это вопрос мирового опыта, проверенного каждым из нас на своем собственном примере, если мы когда-либо были честны в своих попытках, что сила самосовершенствования ограничена очень узкими рамками. Любой человек, который когда-либо пытался излечиться от самой тривиальной привычки, от которой он желает избавиться, или хоть в малейшей степени изменить набор каких-то сильных вкусов или течений своего существа, знает, как мало он может сделать, даже если самые решительные усилия. Что-то, может быть, и получится, но, увы! как учат нас пословицы всех народов и всех стран, это действительно очень мало. «Невозможно изгнать природу вилкой», — сказал римлянин. «То, что выращено в кости, не выйдет из плоти», — говорит англичанин. «Может ли эфиоп изменить кожу свою или леопард свои пятна?» — говорит еврей. И мы все знаем, каков ответ на этот вопрос. Проблема, которая ставится перед человеком, когда вы просите его заняться самосовершенствованием, подобна той, которая стояла перед бедным паралитиком, лежавшим на крыльце у бассейна: «Если вы умеете ходить, вы сможете добраться до бассейна, который сделать тебя способным ходить. Но прежде чем вы сможете сделать то, что вам нужно сделать, чтобы вылечиться, вам нужно вылечиться». Только один нож может разрезать узел. Евангелие Иисуса Христа представляет собой не простое изложение морали, не просто новый стимул и мотив поступать правильно, но как фактическое сообщение людям новой силы, действующей в них, сильной руки, возложенной на них. на нашу бедную, слабую руку, которой мы пытаемся затормозить или применить стимул. Это новый дар жизни, который раскроется в соответствии со своей собственной природой, как бутон — в цветок, а цветок — в плод; давая новые желания, вкусы, направления и обновляя всю природу. Итак, говорит Павел, начало трансформации характера — это обновление в самом центре существа и сообщение нового импульса и силы внутреннему «я».
Я предполагаю, что в моем тексте слово «разум» употребляется не столько в самом широком смысле, включая все аффекты, волю и другие способности нашей природы, сколько в более узком смысле способности восприятия, или того, что способность нашей природы, с помощью которой мы распознаем и принимаем определенные истины. Таким образом, «обновление ума» в такой интерпретации является лишь богословским способом выразить более простую английскую мысль, изменением оценок, новым набором взглядов; или, если это слово слишком поверхностное, как оно и есть, новый набор убеждений. Совершенно верно утверждение: «Каков человек мыслит, таков и он». Наши характеры во многом формируются на основе наших оценок того, что хорошо или плохо, желательно или нежелательно. И о чем думает здесь апостол, насколько я понимаю, главным образом о том, как тело христианской истины, если оно поселится не только в мозгу человека, но и во всей его природе, изменит и изменит все это. Да ведь мы все знаем, как часто вся жизнь переворачивалась из-за внезапного рассвета или восхода на небе какой-то звездной новой истины, прежде скрытой и неведомой. И если нам следует перевести несколько архаичную фразеологию нашего текста на самый простой современный английский язык, то получится следующее: если вы хотите изменить своих персонажей, а небо знает, что они все в этом нуждаются, измените глубокие убеждения своего ума; и усвоить, как живую реальность, великие истины Евангелия Христова. Если бы мы с вами действительно верили в то, что мы говорим, мы верим, что Иисус Христос умер за нас и живет для нас, и готов излить на нас дар Своего Божественного Духа, и желает, чтобы мы были подобны Ему, и протягивает нам великие и чудесные надежды и перспективы абсолютно вечной жизни высшего и безмятежного блаженства по правую руку Его, должны ли мы быть, могли ли мы быть такими людьми, какими являются большинство из нас? Не то, во что вы верите, формирует ваш характер; это то немногое, что вы обычно осознаете. Провозглашенная истина не имеет преобразующей силы; истина, полученная и усвоенная, может революционизировать весь характер человека.
Итак, дорогие братья, помните, что мой текст, хотя и представляет собой анализ методов христианского прогресса, и хотя он представляет собой чудесное изложение возможностей, открытых для самой бедной, карликовой, ослепленной, испорченной природы, он также является все заповедью. И если это правда, что принципы Евангелия оказывают преобразующую силу на жизнь людей и что для того, чтобы эти принципы принесли свои естественные результаты, с нашей стороны необходимо честно обращаться с ними, воспринимайте это как практический результат всех эта первая часть моей проповеди — давайте все позаботимся о том, чтобы поддерживать связь с истинами, в которые, как мы говорим, мы верим; и что мы тщательно применяем эти истины во всей их ищущей, раскрывающей, оживляющей и сдерживающей силе к каждому действию в нашей повседневной жизни. Если бы на один день мы смогли привести все, что мы делаем, в соответствие с вероучением, которое мы исповедуем, мы были бы разными мужчинами и женщинами. Превратите каждую свою мысль в действие; связывайте каждое действие с мыслью. Или, выражаясь более по-христиански, пусть в вашем вероучении не будет ничего такого, чего нет в ваших заповедях; и пусть в вашей жизни не будет ничего, что не было бы сформировано ими. Началом всех преобразований является революционная убежденность ума, принявшего истины Евангелия.
II. Ну а во-вторых, обратите внимание на преобразившуюся жизнь.
В своей положительной заповеди «преобразитесь» апостол использует то же слово, которое употребляют два евангелиста в своем рассказе о преображении Господа. И хотя я полагаю, что было бы слишком далеко утверждать, что это событие явно упоминается, возможно, допустимо взглянуть на него как на прекрасную иллюстрацию возможностей, которые открываются перед честной христианской жизнью – возможности изменения, идущего изнутри вверх и проливающего странное сияние на лицо, в то время как идентичность остается. Таким образом, благодаря ряби обновленного разума изнутри, в нашу жизнь войдет преобразование, мало чем отличающееся от того, что произошло с Ним, когда Его одежды сияли, «так что ни один валяльщик на земле не мог их отбелить»; и лицо Его было, как солнце, в силе своей.
Жизнь должна преобразиться, но она останется прежней не только в сознании своей личности, но и в главном направлении и направлении характера. В Евангелии Иисуса Христа нет ничего, что могло бы стереть черты ярко выраженной индивидуальности, которую каждый из нас получает от природы. Скорее, Евангелие призвано усилить и углубить их и сделать каждого человека более самостоятельным, более индивидуальным и непохожим ни на кого другого. Совершенство нашей природы обнаруживается в стремлении до самой дальней точки к ее характеристикам, и таким образом, благодаря разнообразию, достигается большая гармония, и все вместе взятое менее неадекватно отражает бесконечную славу. участниками которого они все являются. Но хотя индивидуальность сохраняется и должна быть усилена христианским посвящением, все же в нашей жизни должна произойти перемена, подобная той перемене, которая происходит в зимнем пейзаже, когда летнее солнце выдергивает зеленые листья из жестких черных ветвей и сверкает. свежий цвет на всех коричневых пастбищах. Должно произойти такое изменение, как если бы капля-другая рубинового вина упала в чашку и постепенно разлила теплый оттенок по всей белизне воды. Христос в нас, если мы верны Ему, сделает нас более самими собой и новыми творениями в Господе Иисусе.
И преобразование должно произойти в Его подобие, которое является образцом всякого совершенства. Мы должны быть сформированы по одному и тому же типу. Для нас возможны два типа: этот мир; Иисус Христос. Нам предстоит сделать выбор, какой будет заголовок, после которого мы попытаемся написать. «Те, кто их делает, подобны им». Люди похожи на своих богов; мужчины становятся более или менее похожими на своих кумиров. То, что вы считаете желанным, вы будете все больше и больше ассимилировать. Христос — образец христианского человека; разве Он не лучше слепого, развращенного мира?
Эта трансформация не является чем-то внезапным, хотя революция, лежащая в ее основе, может быть мгновенной. Выработка новых мотивов, применение новой силы — это не просто сиюминутное дело. Это задача всей жизни, пока тесто не заквасится. Микеланджело в своей мистической манере говорил, что скульптура достигает своей цели путем удаления частей; как будто статуя каким-то образом спряталась в мраморной глыбе. Нам приходится изо дня в день работать над устранением лишнего, скрывающего его очертания. Иногда и тяжелым молотком, и сильным ударом, и широким долотом приходится отнимать огромные массы; иногда с помощью тонких инструментов и деликатных прикосновений удаляем одно-два зернышка порошкообразной пыли со сверкающего блока, но всегда стараемся все больше и больше, медленным, терпеливым трудом приспособить себя к тому безмятежному типу всего совершенства, которое у нас есть. научился любить в Господе.
И помните, братья, это преображение не является волшебным изменением, происходящим во время сна. Это заповедь, которую мы должны выполнить, изо дня в день ставя перед собой задачу более полного слияния с нашим Господом. Для каждого из нас возникает серьезный вопрос: можем ли мы сказать: «Сегодня я больше похож на Иисуса Христа, чем был вчера; сегодня истина, обновляющая разум, имеет более глубокую власть над мной, чем когда-либо прежде».
Но эта положительная заповедь — лишь одна сторона преображения, которое должно произойти. Достаточно ясно, что если на человека накладывают новое подобие, то на этот процесс можно посмотреть и с другой стороны; и что по мере того, как мы становимся похожими на Иисуса Христа, мы будем становиться все более непохожими на старый тип, которому мы были ранее сообразны. Итак, говорит Павел: «Не сообразуйтесь с этим миром, но преобразуйтесь». Он не имеет в виду, что несоответствие предшествует преобразованию. Это две стороны одного процесса; оба возникают из обновления внутреннего ума.
Теперь мне не хотелось бы лишь слегка коснуться присутствующих здесь мыслей, но я не смею пройти мимо них совсем. «Мир сей» здесь, в моем тексте, правильнее называть «век сей», что означает по существу то же самое, что и любимое слово Иоанна «мир», а именно: совокупность безбожных людей и вещей, понимаемых как отделенные от Бога, только этим выражением яснее выражается по существу мимолетная природа этого типа. Сегодня мир такой же мир, каким он был во времена Павла. Без сомнения, Евангелие принесло радость обществу; без сомнения, средний уровень безбожной жизни в Англии лучше, чем средний уровень безбожной жизни в Римской империи. Несомненно, христианство во многом распространяется через среднестатистические мнения и взгляды на вещи, которые преобладают вокруг нас. Но Мир остается миром. Существуют максимы, образы жизни и т. д., характерные для христианской жизни, которые находятся в полном антагонизме с идеями, максимами и практиками, преобладающими среди людей, находящихся вне влияния этой христианской истины в своих сердцах. как всегда они были.
И хотя это может быть только слово, я хочу вставить здесь очень серьезное слово, которого особенно требуют тенденции этого поколения. Кажется, многие люди, называющие себя сегодня христианами, думают, что чем ближе они могут подойти к жизни, в взглядах на вещи, в оценках литературы, например, в обычаях общества, в политике, в торговле и особенно в развлечениях — чем ближе они могут подойти к нехристианскому миру, тем они «широчайше» (запомните!) и «превосходят предрассудки». «Пуританство» не только в теологии, но и в жизни и поведении в наши дни стало пользоваться скидкой. И, похоже, многие исповедующие христианство считают великим подвигом идти, как это делают мулы в Альпах, одной ногой над тропой и пропастью внизу. Держитесь подальше от края. Так вы в большей безопасности. Хотя, конечно, я говорю не о простых условных различиях; и хотя я знаю, верю и чувствую все, что можно сказать о недостаточности и даже неискренности таковых, все же существует широкая пропасть между человеком, который верит в Господа и Его Евангелие, и человеком, который не верит, и человеком, который не верит, и результирующее поведение не может быть одинаковым, если христианин не будет неискренним.
III. И теперь, наконец, и только слово, заметьте великую награду и венец этой преображенной жизни.
Павел излагает это словами, которые, если бы у меня было время, потребовали бы некоторых комментариев. Выражаясь простым языком, результатом такой жизни является возросшая способность инстинктивно и уверенно воспринимать то, что нам следует делать по воле Божией. И это награда. Точно так же, как когда вы убираете мешающие массы металла из-под компаса, он дрожит до своей истинной точки, так и когда дисциплиной, о которой я говорил, с обеих сторон от нас сметаются вещи, которые могли бы смутить наше суждение, в качестве благословения и награды приходит ясное понимание того, что мы обязаны делать.
Может остаться много трудностей, много недоумений. Здесь нет никаких обещаний, как и в тенденциях жизни, подобной Христу, нет ничего, что могло бы заставить нас ожидать, что из такой преображенной жизни последует руководство в вопросах благоразумия, целесообразности или временных преимуществ. Все подобные вопросы еще предстоит решить надлежащим образом, руководствуясь нашим собственным здравым смыслом и здравым смыслом. Но в более высокой сфере познание добра и зла, несомненно, является благословенной наградой и одной из самых высоких наград, которые могут быть даны человеку, потому что в нем будет такая полная гармония с Богом, что, подобно Сыну Божьему, , он «всегда делает то, что Ему угодно», и что Отец покажет ему все, что Сам творит; и что и их сын сделает то же самое. Знать вне всякого сомнения, что мне следует делать, и знать, что у меня нет ни колебаний, ни нежелания делать это, кажется мне раем на земле, и человеку, у которого это есть, нужно немного больше. Вот это и есть награда. Каждая вершина, на которую мы поднимаемся, открывает перед нами более широкие и ясные перспективы в неизведанную землю.
Итак, братья, вот путь, единственный путь, которым мы можем изменить себя: сначала давайте обновим свой разум соприкосновением с истиной, тогда мы сможем преобразовать нашу жизнь в подобие Иисуса Христа, и наши лица тоже засияют, и наша жизнь будет облагорожена безмятежной красотой, которой люди не могут не восхищаться, хотя она и упрекает их. И в результате всего этого мы обретем более ясное и глубокое понимание этой воли, познание которой и есть жизнь, соблюдение которой дает великую награду. И таким образом обещание нашего апостола может исполниться для каждого из нас. «Мы все с открытыми лицами, отражающими, — как зеркало, — славу Господню, превращаемся… в один и тот же образ».
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 3. ТРЕЗВОЕ МЫШЛЕНИЕ
«Ибо я говорю по данной мне благодати каждому человеку, который среди вас, не думать о себе более высоко, чем он должен думать; но мыслить трезво, по мере веры, которую Бог дал каждому человеку». (К РИМЛЯНАМ 12. 3.
Трудно давать советы, не предполагая при этом своего превосходства; его трудно принять, если только дающий не отождествляет себя с получающим и не показывает, что его совет другим является законом для него самого. Здесь Павел делает это, ведомый тонким восприятием, исходящим из любящего сердца, по сравнению с которым преднамеренный «такт» холоден и неуклюж. В качестве первой из конкретных обязанностей, к которым он призывает римских христиан, он желает, чтобы оценка самих себя основывалась на признании Бога как Подателя всех способностей и благодатей и приводила к верному использованию их на общее благо. дары различаются по данной нам благодати.» В первых словах нашего текста он подкрепляет свой совет апелляцией к своему апостольскому авторитету; но он представляет это так, что вместо того, чтобы отделиться этим от римских христиан, он объединяется с ними. Он говорит о «благодати, данной мне», а в стихе 6 — о «благодати, данной нам». Он был сделан Апостолом тем же дающим Богом, который даровал каждому из них разные дары. Он знает, какой благодатью он обладает, как Он хочет, чтобы они знали; и в этих советах он не претендует на превосходство, а просто использует дарованный ему особый дар на благо всех. Делая этот деликатный поворот того, что иначе могло бы показаться резко авторитетным, выдвигая на первый план божественный дар и позволяя человеку Павлу, которому он был дан, отойти на второй план, он советует как первый из социальных обязанностей, которые христианские люди обязаны друг другу , трезво и справедливо оценивая себя. Эта трезвая оценка рассматривается здесь как важная главным образом как помощь в правильном служении. Сразу за этим следуют советы терпеливым и верным упражнениям различных даров. Ибо таким образом мы можем узнать, каковы наши дары; и приобретение таких знаний является целью нашего текста.
I. Что определяет наши дары.
Здесь Павел дает точный стандарт или, как он это называет, «меру», согласно которой мы должны оценивать себя. «Вера» — это мера наших даров, и сама она является даром от Бога. Сила веры христианина определяет весь его христианский характер. Вера – это доверие, отношение восприимчивости. В нем есть сознание нужды, страстное желание и уверенность ожидания. Это открытая пустая рука, поднятая с уверенностью, что она будет наполнена; это пустой кувшин, опущенный в колодец с уверенностью, что он вытащит наполненным. Это полная противоположность самозависимой изоляции, которая отгораживает нас от Бога. Закон христианской жизни всегда гласит: «По вере вашей да будет вам»; «верьте, что получаете, и вы их имеете». Итак, чем больше веры проявляет человек, тем больше у него Бога и Христа. Это мера наших способностей, поэтому дары, которые Бог дарует верным душам, могут быть неограниченно увеличены. Каждый из нас будет иметь столько, сколько он пожелает и способен вместить. Стенки сердца эластичны, и желание расширяет их.
Благодать, даруемая верой, действует в соответствии с природными способностями ее обладателя; но они сверхъестественным образом укрепляются и укрепляются, и в то же время обуздываются и контролируются божественным даром, и естественные дары, с которыми обращаются таким образом, становятся тем, что Павел называет харизмами. Вся природа христианина должна быть облагорожена, возвышена, сделана более утонченной и сильной, когда «Дух жизни, который в Господе Иисусе», пребывает в ней и вдохновляет ее. Подобно тому, как бессолнечный пейзаж внезапно обретает красоту от вспышки солнечного света, усиливающего окраску цветов на берегу реки, и вспыхивает от каждой серебристой ряби на ручье, так и вера, приносящая жизнь Христа в жизнь христианина делает его более человеком, чем он был раньше. Таким образом, в результате получится бесконечное разнообразие персонажей. Это одна и та же сила в различных формах, которая катится в громе или блестит в каплях росы, окрашивает перья бабочки или вспыхивает в звезде. Все индивидуальные особенности должны быть развиты в христианской церкви, и это произойдет, когда ее члены полностью отдадут себя пребывающему в них Духу и смогут истинно заявить, что жизнь, которой они живут во плоти, они живут верой Сына Божьего.
Но здесь Павел рассматривает меру веры как «отданную каждому человеку»; и как бы мы ни интерпретировали грамматику этого предложения, в глубоком смысле наша вера является даром Бога нам. Мы должны уделять одинаковое внимание двум концепциям веры как человеческого действия и божественного дара, которые так часто противопоставлялись друг другу как противоречивые, хотя на самом деле они дополняют друг друга. Очевидный антагонизм между ними является лишь одним из примеров великой противоположности, к которой мы в конце концов приходим по отношению ко всем человеческим размышлениям об отношениях человека с небом. «Это Он действует в нас как хотеть, так и действовать по Своему благоволению»; и вся наша доброта — это добро, данное Богом, и все же это наша доброта. Каждое благочестивое сердце имеет сознание, что вера, связывающая его с небом, есть дело Божие в нем, и что, предоставленное самому себе, оно осталось бы отчужденным и неверным. Сознание того, что его вера была его собственным поступком, в полной гармонии слилось с двойственным сознанием того, что это был дар Христа, в агонизирующей молитве отца: «Господи, я верю, помоги Ты моему неверию».
II. Какова справедливая оценка наших даров.
Апостол говорит нам отрицательно, что мы не должны мыслить выше, чем должно думать, и положительно, что мы должны «думать трезво».
Чтобы прийти к справедливой оценке самих себя, эта оценка всегда должна сопровождаться отчетливым осознанием того, что все является даром Бога. Это удержит нас от всего, что связано с гордостью или чрезмерным самомнением. Это приведет к истинному смирению, которое означает не незнание того, что мы можем сделать, а признание того, что мы, делатели, сами по себе всего лишь бедные создания. Мы с меньшей вероятностью воображаем, что мы больше, чем мы есть, когда чувствуем, что какими бы мы ни были, Бог создал нас такими. «Что имеешь ты, чего бы не получил?» А если получил, что хвалишься, как будто не получил?
Далее следует отметить, что оценка даров, которую предписывает Павел, является оценкой с целью служения. Многие самоисследования болезненны, потому что они эгоцентричны; и многое болезненно, потому что оно предпринимается только с целью выяснения своего «духовного состояния». Такое самоисследование по-своему достаточно хорошо и иногда может быть весьма необходимо; но проверка собственных способностей с целью выяснить, на что мы способны и что, следовательно, наш долг делать, гораздо полезнее. Дары – это Божий призыв к работе, и нашей первой реакцией на этот призыв должно быть тщательное изучение наших даров с четкой целью использовать их для великой цели, ради которой мы их получили. Если в результате мы приносим Ему свои скудные припасы и отдаем их в Его руки, то Он может вернуть их нам в таком умножении, что их будет более чем достаточно для удовлетворения наших потребностей. потребности тысяч. Такой справедливой оценки наших дарований можно достичь главным образом, наблюдая за собой за работой. Самонаблюдение пациента может быть важным, но оно склонно к ошибкам; и настоящая проверка того, что мы можем сделать, — это то, что мы делаем.
Справедливая оценка наших даров, которую предписывает Павел, необходима для того, чтобы мы могли удостовериться в том, какими Бог задумал нас видеть и делать, и не тратить силы на попытки быть кем-то другим, а также не прятать свой талант в салфетке невежества. или ложное смирение. Наша неспособность признать то, что находится в нашей власти, наносит столько же вреда христианскому характеру и христианскому служению, как и амбициозные или показные попытки сделать то, что выше наших сил. Мы должны быть самими собой, какими Бог создал нас в наших природных способностях, и поскольку новая жизнь Христа, действующая на них, сделала нас новыми творениями в Нем, не изменяя, а расширяя нашу старую природу. Не имеет значения, какова будет особая форма служения христианина; и меньший, и величайший равны для Господа всех, и Он назначает работу Своим слугам. Не имеет значения, будет ли слуга виночерпием или советником. «Тот, кто верен в малом, верен и во многом».
Положительный аспект этой правильной оценки своих дарований состоит в том, что, если мы полностью передаем слова Апостола, как это делает Пересмотренная Версия, «думать так, как думать трезво». которое включает в себя не только то, что мы подразумеваем под трезвостью, но и самоуправление; и этот аспект апостольского увещевания раскрывается в мысли о том, что дары, которыми мы обладаем по справедливой оценке самих себя, должны сохраняться яркими посредством постоянного подавления плотского разума, подавления земных желаний, защищая их от эгоистического использования, не позволяя им с помощью жесткого контроля стать непропорциональными и нашими хозяевами. Все дары, которые Христос дарует Своему народу, Он дарует при условии, что они свяжут их вместе золотой цепью самообладания.
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 4, 5 — МНОГО И ОДИН
«Ибо в одном теле у нас много членов, и не у всех членов одно и то же дело. 5. Итак мы, многие, составляем одно тело в Господе, и каждый член друг друга» (К РИМЛЯНАМ 12). 4, 5.
Для Павла существовала самая тесная и жизненно важная связь между глубочайшими переживаниями христианской жизни и ее самыми простыми и поверхностными обязанностями. Здесь он закладывает одну из своих самых мистических концепций в качестве самого фундамента, на котором будет построена великая структура христианского поведения, и связывает одну из своих глубочайших мыслей — единство всех христиан в Господе — с обширной серией практических увещеваний. Мы привыкли слышать из многих уст: «Мне не нужны эти догматы, которыми восхищается Павел. Дайте мне его практическое учение». Вы можете сохранить Послание к Римлянам, я придерживаюсь тринадцатого послания к Коринфянам». Но такой неестественный разрыв между доктриной и этикой Послания не может быть осуществлен без разрушения того и другого. Сам принцип этого Послания к Римлянам состоит в том, что разница между законом и Евангелием состоит в том, что один проповедует поведение без основания для него, а другой говорит: «Прежде веруйте в Господа и в силу Его». верой, поступай правильно и будь подобен Ему. Таким образом, здесь, в самом закладывании основания поведения в этих стихах, мы видим на конкретном примере секрет христианского способа воспитания хороших людей.
I. Первое, на что следует обратить внимание, это единство производной жизни. Многие едины, потому что каждый из них в Господе, а индивидуальные отношения и происхождение жизни от Него делают их едиными, продолжая при этом оставаться многими. Эта великая метафора, а в наши дни истина, которую многие забывают и пренебрегают, является, по мнению Павла, фактом, который должен формировать всю жизнь и поведение отдельных христиан и проявляться в этом. Есть три наиболее значимых и поучительных символа, которыми в Новом Завете изложено единство верующих в Господа Иисуса. Сам Господь дает нам изображение виноградной лозы и ее ветвей, и этот символ указывает на тихий, легкий процесс, посредством которого животворный сок поднимается и находит путь от глубокого корня к самому дальнему усику и далеко простирающемуся росту. Тот же символ действительно потеряет в одном отношении свою ценность, если мы перенесем его на растения, более близкие к нашему северному климату, и вместо виноградной лозы с ее богатыми гроздьями подумаем о каком-нибудь большом вязах с глубокими корнями, с его крепким стволом и массивными ветвями. , через все это проникает тайна общей жизни и делает каждый листок в облаке листвы, сквозь которое мы видим участником самого себя. Но какой бы глубокой и красивой ни была метафора нашего Господа, растительное единообразие частей и отсутствие индивидуальных характеристик делают ее, если рассматривать ее отдельно, недостаточной. На дереве один лист похож на другой; он «растет зеленым и широким и не заботится». Следовательно, чтобы выразить всю истину союза между Христом и нами, мы должны привести другие образы. Таким образом, мы видим, что Апостол приводит брачные узы, высший земной пример союза, основанного на выборе и привязанности. Но даже эта священная связь оставляет пропасть между теми, кто ею связан; Итак, у нас есть концепция нашего текста: единство тела представляет для нас единство верующих с Иисусом. Это единство жизни. Он не только глава как главный и суверенный, но Он — душа или жизнь, которая имеет свое место не в том или ином органе, как учит старая физика, но пронизывает целое и «наполняет все во всем». союз души и тела, окутывающий природу физической жизни, является частью счастья этого символа в его христианском применении. Эта самая обычная из всех вещей, таинственная сила, которая заставляет материю жить и светиться под воздействием духовных эмоций и превращает вибрации нервов или колебания серого мозга в надежду, любовь и веру, ускользает от скальпеля и микроскопа. О человеке с его сложной природой верно то, что «облака и тьма окружают его», и мы можем ожидать, что столь же торжественная тайна покоится на том, что делает из отдельных индивидуумов одно живое тело, одушевленное жизнью и движимое энергией. Дух обитающего Христа. Мы не можем вернуться назад и копнуть глубже, чем Его собственные слова: «Я есть... жизнь».
Но хотя это единство и загадочно, оно наиболее реально. Каждая христианская душа получает от Христа жизнь Христа. Происходит настоящее внедрение высшей природы, не имеющей ничего общего с грехом и чуждой смерти. Существует истинное возрождение, которое является сверхъестественным и которое делает всех, кто обладает им, едиными в меру их обладания, так же истинно, как все листья на дереве являются одними, потому что питаются одним и тем же соком, или все члены в естественном состоянии. тела едины, потому что питаются одной кровью. Итак, истинная связь христианского единства заключается в общем участии одного Господа, а настоящее христианское единство — это единство производной жизни.
Несчастье и грех христианской церкви заключались и остаются в том, что она стремилась заменить другие узы единства. Вся утомительная история разделений и отчуждений между христианами, несомненно, достаточно и более чем достаточно показала неудачу попыток основать христианское единство на единообразии мнений, ритуалов или целей. Разница между действительным единством и ложными попытками его достижения — это разница между связками мертвых и скрепленных веревкой хвороста и живым деревом, поднимающим свою многочисленную листву к небу. Связка хвороста может держаться вместе в каком-то несовершенном союзе, но это не проявление единства. Если видимые церкви должны основываться на каком-то соглашении, они никогда не смогут занимать ту же самую основу, что и «тело Христово».
Это единство не зависит от наших организаций и даже от нашей воли, поскольку оно происходит от общего обладания общей жизнью. Его врагами являются не различные мнения или формы, а злые нравы и наклонности, которые препятствуют или предотвращают приток в каждую христианскую душу объединяющего «Духа жизни в Господе Иисусе», который объединяет многих, кого можно собрать, в отдельные стаи. одно стадо собралось вокруг одного пастыря. И если это единство является, таким образом, фундаментальным фактом христианской жизни и совершенно независимо от внешней организации, то истинный способ увеличить его в каждом человеке - это, очевидно, приближение к Нему и раскрытие нашего духа, чтобы получить более полное более глубокие и непрерывные притоки из Его собственной неисчерпаемой полноты. В старом Храме стоял семисвечник, символ формального единства; в новом семь светильников суть один, потому что Христос стоит посреди. Он делает тело единым; без Него это труп.
II. Разнообразие.
«В одном теле у нас много членов, но не у всех членов одна и та же должность». Жизнь имеет разные функции в разных органах. Это свет в глазах, сила в руке, музыка на языке, быстрота в ногах; так же и Христос. Чем выше существо поднимается по шкале жизни, тем более дифференцированы его части. Самый нижний — это просто мешок, выполняющий все функции, необходимые существу; высший — это человек, имеющий множество органов, каждый из которых определенно ограничен одной должностью. Подобным же образом разделение труда в обществе измеряет его прогресс; и точно так же в Церкви должно быть самое большое разнообразие. То, что Апостол называет «дарами», — это естественные качества, усиленные Духом Христовым; следствием общей жизни в каждом должно быть усиление и проявление индивидуальности характера. В христианском идеале человечества есть место всякому разнообразию даров. Флора Горы Божией дает бесконечное разнообразие растений на ее восходящих склонах, которые проходят через любой климат. В Церкви должно быть более богатое разнообразие, чем где бы то ни было; это дерево должно «приносить двенадцать видов плодов, принося каждый месяц плод свой для исцеления народов». «Не всякая плоть — это одна и та же плоть». «Звезда отличается от звезды в славе».
Сегодняшняя среднестатистическая христианская жизнь сильно терпит неудачу в двух вещах: в верности себе и в терпимости к разнообразию. Мы все так боимся прослыть «эксцентричными», «странными», что часто подавляем подлинные порывы Духа Христова, ведущие нас к развитию незнакомых видов добра и осуществлению непризнанных форм служения. Если бы мы больше доверяли Господу в себе и брали наши законы из Его шепота, мы часто достигли бы высот благости, которые возвышаются над нами теперь, и открыли бы в себе способности, дремлющие неузнаваемо. Среди нас царит унылая монотонность и однообразие, которые обедняют нас и ослабляют свидетельство, которое мы приносим о животворящем влиянии Духа, пребывающего в Господе Иисусе; и все мы склонны очень подозрительно смотреть на любого человека, который «вытесняет всех остальных», будучи самим собой и позволяя жизни, которую он черпает от Господа, диктовать свою собственную манеру выражения. Это вдохнуло бы новую жизнь во все наши христианские общины, если бы мы предоставили полный простор разнообразию деятельности и осознали, что во всех них есть один Дух. Мир осуждает оригинальность: Церкви следовало бы научиться ценить ее. «Один так, а другой после того» — вот единственный здоровый закон развития многообразных благодатей христианской жизни.
III. Гармония.
«Мы, многие, составляем одно тело в Господе, и каждый член друг друга». Это выражение примечательно, поскольку мы могли бы ожидать, что прочтем скорее членов тела, чем друг друга; но введение такой идеи самым решительным образом предполагает мысль о взаимном отношении каждой части великого целого и о том, что каждая из них имеет обязанности, которые она должна выполнять на благо каждой. В христианской общине, как и в организованном организме, условием здоровья является активное сотрудничество всех частей. Все лучи, на которые спектр разбивает чистый белый свет, должны снова собраться вместе, чтобы произвести его; точно так же, как каждый инструмент в великом оркестре вносит свой вклад в громкость звука. Звонари в Ланкашире могут проиллюстрировать это положение. Каждый берет со стола свой колокольчик и звучит свою ноту в момент, предписанный партитурой, и таким образом воспроизводится вся задумка композитора. Подавление разнообразия приводит к монотонности; объединить их — единственный верный способ обеспечить гармонию. Мы также не должны забывать, что внутренняя жизнь Церкви может проявляться только посредством полного проявления и максимально свободной игры всех форм, которые эта жизнь принимает в индивидуальном характере. Ему нужны все, и больше всего, типы умственных качеств, которые можно найти в человечестве, чтобы отражать бесконечную красоту внутреннего Господа. «Существуют различные действия», и все эти различия лишь частично представляют того же самого Господа, «который творит все во всем», и Сам Он больше всего, и, после всех проявлений через человеческие характеры, остается скорее намеком, чем декларированием, внушением. но не раскрыто.
Далее, только посредством возможного разнообразия питается одно тело, ибо каждый член, черпая жизнь непосредственно и без вмешательства кого-либо из Христа-Источника, черпает также и от своего собратья-христианина некую форму общей жизни, которая сам по себе незнаком и нуждается в вмешательстве человека для его восприятия. Такая зависимость от своих братьев не противоречит первичной зависимости только от Христа и является защитой от развития собственных особенностей, пока они не станут нездоровыми и непропорциональными. Самая скудно одаренная христианская душа несет двойную обязанность: давать своим братьям и получать от них. У нас есть все, что мы можем внести в общий запас. Нам всем необходимо дополнять свои особые дары братским служением. Главное условие христианской жизнеспособности было установлено навеки милостивым приглашением, которое также является повелительным повелением: «Пребудьте во Мне, и Я в вас»; но те, кто благодаря такому пребыванию становятся получателями сообщаемой жизни, не изолируются, а соединяются со всеми, кто, подобно им, получил «проявление Духа, с помощью которого можно творить добро».
 

	
К РИМЛЯНАМ xii. 6-8 — БЛАГОДАТЬ И БЛАГОСЛОВЕНИЯ
«Итак, имея дары, различающиеся по данной нам благодати, будь то пророчество, будем пророчествовать по мере веры; 7. Или служение: давайте подождем нашего служения; или тот, кто учит, — об обучении; 8. Или тот, кто увещевает, по увещеванию; кто дает, пусть делает это с простотой; тот, кто правит, с усердием; милующий с радостью» (К РИМЛЯНАМ 12. 6-8.
Здесь Апостол строит на великой мысли единства верующих в одном теле ряд практических увещеваний. В первых словах нашего текста он со свойственной ему деликатностью отождествляет себя с римскими христианами как получатель, как и они, «данной нам благодати» и, следовательно, подчиняющийся тем же заповедям, которые он отдает им должное. Он не остается изолированным дарованной ему благодатью; и он не смотрит вниз, как с высоты своего апостольства, на толпу внизу и не говорит им: «Идите». Как один из них, он стоит среди них и с братским увещеванием говорит: «Придите». Если бы именно в таком духе просили людей все христианские учителя, их увещевания реже были бы напрасными.
Мы можем отметить
I. Благодать, дающая дары.
Связь между этими двумя понятиями более явно выражается в оригинальном греческом языке, в котором слово «дары» является производным от слова «благодать». Связь между этими двумя словами едва ли можно словесно воспроизвести на английском языке; но это можно предположить, хотя и несовершенно, если читать «благодать» вместо «дары». Дары представлены как прямой продукт дарованной благодати и родственные ей. Как мы уже имели случай заметить, на языке Павла они являются обозначением природных способностей, усиленных доступом жизни Духа Христова. Как свеча, погруженная в сосуд с кислородом, вспыхивает еще более ярким пламенем, так и все способности человеческой души сами собой усиливаются во сто крат, когда в них входит животворящая сила жизни Христовой.
Следует отметить, что здесь апостол предполагает, что каждый христианин обладает в той или иной форме той благодатью, которая дает благодати. Для него верующая душа без даров, данных Христом, является чудовищем. Никто не лишен некоторых достоинств, и, следовательно, никто не лишен некоторых обязанностей. Никто, кто примет во внимание множество исповедующих христианство, которые мешают сегодня всем нашим церквям, и поразмыслит над современной необходимостью поощрять множество праздных форм христианской деятельности, не сможет распознать признаки ужасно ослабленной жизненной силы. Смирение, которое в ответ на все приглашения работать для Христа ссылается на свою непригодность, если оно истинно, более трагично, чем кажется на первый взгляд, поскольку оно является признанием того, что человек, утверждающий это, не имеет реальной власти над Христом, в котором он исповедует себя. доверять. Если человек-христианин не пригоден ни для какой христианской работы, пришло время серьезно спросить себя, ведет ли он христианскую жизнь. «Иметь дары» — основа всех увещеваний апостола. Для него непостижимо, чтобы какой-либо христианин не обладал и не осознавал обладания каким-то даром из жизни Христа, который подготавливал бы его и обязывал бы его к курсу активного служения.
Универсальность этого владения подтверждается, если заметить, что, по мнению грека, оно было «дано» в особый момент опыта каждого из этих римских христиан. Перевод «было дано» можно было бы точнее заменить на «было дано», и это выражение лучше всего понимать как относящееся к определенному моменту в истории каждого верующего, а именно, его обращению. Когда мы «предаемся небу», как призывает нас сделать это Павел в начале этой главы, что является началом всей истинной жизни в согласии с Его волей, Христос отдает Себя нам. Обладание этими дарами благодати не является прерогативой чиновников; и действительно, во всех последующих увещеваниях нет упоминания о чиновниках, хотя они, конечно, существовали в Римской церкви. Для этого у них были свои особые функции и особая квалификация. Но сейчас Павел имеет дело с благодатью, которая неотделима от индивидуального подчинения небу и дарована всем, кто принадлежит Ему. Ограничивать дары должностными лицами и предполагать, что универсальные дары в какой-либо степени препятствуют признанию чиновников в Церкви, являются одинаково ошибочными и смешивают существенно разные предметы.
II. Благодать, вытекающая из благодати.
Каталог этих апостолов не является ни исчерпывающим, ни логически организованным; но все же можно отметить некоторый неопределенный порядок, который нам будет полезно проследить. Они находятся под номером семь — священным числом; и их можно разделить, как и многие из семи рядов, на две части: одна содержит четыре, а другая - три. Первые включают в себя больше общественных работ, каждой из которых человек может быть посвящен как дело всей своей жизни для Церкви и в Церкви. Три из них более частные и могут рассматриваться как имеющие более широкое отношение к миру. В списке есть некоторые трудности построения и рендеринга, которые нас здесь не касаются; и мы можем в значительной степени следовать Авторизованной версии.
Первая группа из четырех человек, по-видимому, распадается на две пары, первая из которых, «пророчество» и «служение», кажется, заключена в скобки из-за разницы между ними. Пророчество является очень высокой формой особого вдохновения и подразумевает прямое получение особого откровения, но не обязательно о будущих событиях. Пророк обычно сочетается в писаниях Павла с апостолом и, очевидно, был среди тех, кому была дана одна из высших форм даров Христовых. Очень приятно отметить, что по естественному контрасту Апостол сразу переходит к одной из форм служения, которую по простому мнению сочли бы наиболее отдаленной от особого откровения пророка, и ограничивается смиренным служением. Рядом с возвышенным даром пророчества Павел ставит скромный дар служения. Очень важно сопоставление этих двух крайностей. Оно учит нас, что самая низкая должность так же поистине дарована Небесами, как и самая священная, и что Его высшие дары находят подходящее поле для проявления в том, кто служит всем. Для правильного выполнения служения необходим духовный характер. Первые семеро были людьми, «полными веры и Святого Духа», хотя все, что им нужно было сделать, — это раздать свои гроши бедным вдовам. Может быть, трудно решить, по какой причине, кроме подчеркивания этого контраста, Апостол связывает служение и пророчество и тем самым нарушает естественную последовательность, которая связывала бы вторую пару благодатей с первым членом первой пары. Мы должны были ожидать, что здесь, как и везде, «пророк», «учитель», «увещеватель» были бы тесно связаны, и, по-видимому, нет никакой причины, почему они не были бы так связаны, кроме той, которую мы предположили, а именно: желание соединить высшие и низшие формы служения.
Вторая пара, кажется, связана между собой сходством. «Учитель», вероятно, имел в своей функции, прежде всего, повествование фактов Евангелия и изложение в форме, обращенной главным образом к пониманию открываемых таким образом истин; тогда как «увещеватель» скорее обращался к воле, представляя ту же истину, но в формах, более предназначенных для воздействия на эмоции. Слово, переведенное здесь как «увещевать», встречается в посланиях Павла как имеющее особые значения, такие как утешение, поощрение, ободрение, упрек и другие. Конечно, эти две формы служения часто сочетались друг с другом, и каждая из них была бы несовершенна, если бы она была одна; но, по-видимому, в ранней Церкви были люди, в которых тот или иной из этих двух элементов был настолько преобладающим, что этим обозначалась их должность. Каждый получил особый дар от одного Источника. Человек, который мог сказать своему брату только: «Не унывайте», был в такой же степени получателем Духа, как и человек, который мог связать и разработать систематическое изложение истин Евангелия.
За этими четырьмя милостями следует группа из трех, которые можно рассматривать как более частные, поскольку они указывают не столько на постоянные должности, сколько на отдельные действия. Они «дают», «управляют», «проявляют жалость», относительно чего нам нужно лишь отметить, что вторая из них едва ли может быть церковной должностью и что она стоит между двумя тесно связанными между собой, как если бы она принадлежала к церковной должности. такой же. Дары денег, руководства или жалости едины в своем роде. Правильное использование богатства происходит от дара благодати Божией; то же самое относится и к правильному использованию любого влияния, которое любой из нас имеет на любого из наших братьев; то же самое происходит и сиянием сострадания, проявлением естественного человеческого сочувствия, которое принадлежит всем и углубляется, становится нежнее и интенсивнее даром Духа. Это была бы совсем другая Церковь и совсем другой мир, если бы христиане, не сознававшие, что обладают дарами, делающими их достойными быть ни пророками, ни учителями, ни увещевателями, и едва ли были одарены даже для какой-либо особой формы служения. , чувствовали, что дар из их рук или волна жалости из их сердец были истинным знаком движения Духа Божьего в их духе. Плод Духа можно найти на широких полях повседневной жизни, и виноградная лоза приносит множество гроздей для жаждущих уст утомленных людей, которые, возможно, мало знают, что дает им цветение и сладость. И для дающего, и для получающего было бы лучше, если бы христианское благодеяние яснее осознавалось как одно из проявлений духовной жизни.
III. Применение благодати.
Имеются некоторые трудности в отношении грамматического построения слов нашего текста, в которые нам здесь не обязательно вдаваться. Мы можем в значительной степени следовать Авторизованной и Пересмотренной версиям при добавлении глаголов в различные разделы, чтобы превратить текст в серию наставлений. Первое из них — «пророчествовать по мере веры»; заповедь, которую лучше всего объяснить, если вспомнить, что в предыдущем стихе «мера веры» была названа мерой даров. Таким образом, пророк должен использовать свои дары пропорционально своей вере. Он должен выражать свои убеждения полностью и открыто и позволять своим высказываниям формироваться внутренней жизнью. Это увещевание вполне может проникнуть в сердца проповедников в наши дни. Это всего лишь отголосок сильных слов Иеремии: «Кто имеет слово Мое, пусть говорит слово Мое верно». Что такое плевела для пшеницы? говорит Господь. Разве слово Мое не похоже на огонь, говорит Господь, и на молот, разбивающий скалу?» Горе древнего пророка падает с двойной тяжестью на тех, кто использует свои слова как завесу, чтобы скрыть свою истинную веру, и кто пророчествует не «по мере веры», а по ожиданиям слушателей, чья вера столь же неопределенна, как и их собственная.
В оригинале следующие три увещевания схожи по грамматической конструкции, которая в Авторизованной версии представлена дополнением «подождем», а в Исправленной версии — «давайте отдадимся»; мы могли бы с успехом заменить либо еще более простую форму «быть в» по примеру увещевания Павла Тимофею «быть в этом»; то есть, как сказано в нашей версии, «отдайся им целиком». пределы которых он должен смиренно соблюдать. Этот общий закон в равной степени применим и к служению, и к обучению, и к увещеванию. Мы должны стремиться различить наши сферы; мы должны быть ими заняты, если не поглощены ими. По крайней мере, мы должны усердно использовать тот дар, которым мы обнаруживаем себя обладателями, и, заполняя таким образом несколько наших сфер, мы должны сохранять их внутри, признавая, что каждая из них священна как проявление воли Божией для каждого из нас. Различие форм не имеет значения, и не имеет значения, дарует ли «Податель всего» меньше или больше. Главное, чтобы каждый был верен в управлении тем, что получил, и не стремился подражать своему разнообразно одарённому брату или монополизировать себе чужие дары. Настаивать на том, чтобы дары наших братьев были подобны нашим, и пытаться сделать наши дары такими же, как у них, — это в равной степени грехи против великой истины, примером которой является Церковь в целом, что существуют «различные действия, но один и тот же Дух». .'
Остальные три увещевания аналогичным образом объединены сходством конструкции, в которой личность делателя выдвигается на передний план, а акцент в заповеди делается на способ проявления благодати. Причина этого может заключаться в том, что именно в этих трех манерах будет проявляться благодать. «Отдавать» значит быть «с простотой». Не должно быть исконных взглядов на личный интерес; нельзя бросать подарок с высоты, как кость бросают собаке; никакого поиска благодарности; никакой показухи в подарке. Любой намек на такие смешанные мотивы, как эти, отравляет наши дары, делает их горькими на вкус для получателя и причиняет вред нам самим. «Дать с простотой» — значит давать так, как дает Бог.
«Усердие» — это характеристика, предписанная человеку, который правит. Мы уже указывали, что это увещевание включает в себя гораздо более широкую сферу, чем у любых церковных чиновников. Это указывает на другой тип правил, а естественные дары, необходимые для любого типа правил, — это усердие и рвение. Кони спотыкаются из-за слабо удерживаемых поводьев; и любой человек, на чьи плечи возложена тяжесть правительства, обязательно почувствует ее как бремя. История многих наций и многих семей учит, что там, где правление нерадиво, все зло быстро растет; и именно та естественная энергия и серьезность, углубленные и освященные христианской жизнью, предписываются здесь как истинно христианский способ выполнения функции управления, которая в той или иной форме возложена почти на всех нас.
«Тот, кто проявляет милость с радостью». Сияние естественного человеческого сочувствия усиливается, чтобы стать «даром», а способ его проявления определяется как «с радостью». Это предписание понимается лишь частично, если считается, что это означает не что иное, как то, что сочувствие не должно оказываться неохотно или по необходимости. Никакая симпатия действительно невозможна на таких условиях; если в этом нет сердца, это ничто. И чтобы оно таким образом пролилось спонтанно, где бы его ни вызывали печаль и опустошение, необходимо постоянное подавление себя, а также сердце, освобожденное от запутанности собственных обстоятельств и на досуге, чтобы сделать бремя брата своим собственным. Но этот призыв, возможно, скорее означает, что самое искреннее сочувствие несет светлый лик во тьму и приходит, как солнечный свет в тенистое место.
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 9-10 — ЛЮБОВЬ, КОТОРАЯ МОЖЕТ НЕНАВИДЕТЬ
«Пусть любовь будет без лицемерия. Ненавидь то, что является злом; прилепляйтесь к тому, что хорошо. 10. В любви к братьям будьте нежны друг к другу; в почтительности предпочитая друг друга» (К РИМЛЯНАМ, 12). 9-10 (Р. В.).
До сих пор Апостол излагал весьма общие заповеди и принципы христианской морали. Начав с единой всеобъемлющей мысли о самопожертвовании как самой основе всякого добра, о преобразовании как его методе, а также о ясном знании наших различных сил и верном управлении ими как о его условиях, он здесь переходит к ряд более конкретных наставлений, которые на первый взгляд кажутся весьма несвязанными, но в которых можно уловить последовательность мыслей.
На первый взгляд положения нашего текста кажутся странным образом разрозненными. Первое и последнее относятся к одному и тому же предмету, но промежуточное предложение кажется невнимательному читателю неуместным и разнородным. Я думаю, что мы увидим, что это не так; но пока мы лишь отметим, что здесь есть три набора заповедей, которые предписывают, во-первых, честную любовь; затем, во-вторых, здоровая ярость против зла и добра; и, наконец, братская привязанность и взаимное уважение.
I. Пусть любовь будет честной.
Любовь стоит во главе и является первоисточником всех отдельных индивидуальных обязанностей. Здесь Павел не столько предписывает любовь, сколько описывает ту любовь, которую он признает подлинной, и главное, на чем он настаивает, — это искренность. «Сокрытие» Авторизованной версии покрывает только половину дела. Это значит скрывать то, чем ты являешься; но есть симуляция, или притворство тем, кем ты не являешься. Есть слова любви, которые подобны переливающейся пене на поверхности, скрывающей черные глубины лужи ненависти. Псалмопевец жалуется, что ему приходится встречать людей, чьи слова были «гладче масла» и чьи истинные чувства были «обнаженными мечами»; но, если не считать такой сознательно лживой любви, мы все должны признать реальной опасностью, преследующей всех нас, и особенно тех из нас, кто от природы склонен к добрым отношениям с ближними, склонность использовать язык, лишь немного превышающий наши чувства. . Перчатка слегка растянута, и рука в ней недостаточно велика, чтобы ее наполнить. Существует такая вещь, не совсем неизвестная в христианских кругах, как доброжелательность, которая во многом является жаргоном, и слова обычной любви к людям, которые не выражают никаких соответствующих эмоций. Такая бурная любовь изливается в словах и чаще всего является признаком сильного эгоизма. Любой человек, который стремится сделать свои слова истинной картиной своих эмоций, должен осознавать, что когда-либо было дано немного более суровых заповедей, чем эта краткая заповедь Апостола: «Любовь да будет без лицемерия».
Но то место, где в апостольской последовательности появляется это увещевание, может подсказать нам о дисциплине, благодаря которой становится возможным послушание ему. Мало что можно сделать путем непосредственного увеличения пыла любви или честности ее выражения. Истинный метод обеспечения того и другого состоит в том, чтобы все больше преобразовываться посредством «обновления нашего разума» и постепенно подвергать всю нашу старую сущность растапливающему и смягчающему влиянию «милосердия Божьего». Это раздутое самолюбие», думая о себе более высоко, чем мы должны думать», что препятствует потоку любви к другим, и это происходит в той мере, в которой мы принимаем в свой разум «ум, который был в Господе Иисусе», и смотрим на людей как на Он сделал для того, чтобы мы полюбили их всех честно и чисто. Когда мы избавимся от чудовищного гнета и тирании себя, мы имеем сердца, способные на христоподобную и христодарную любовь ко всем людям, и только у тех, кто очистил свои сердца соединением с Ним и принятием в них очищающего воздействия. Своего Духа, сможет любить без лицемерия.
II. Пусть любовь ненавидит зло и прилепляется к добру.
Если мы внимательно рассмотрим это, казалось бы, неуместное прерывание в последовательности апостольских увещеваний, мы, я думаю, сразу увидим, что неуместность лишь кажущаяся и что здоровая ярость против зла и решительное следование добру так же важны для благороднейших людей. формы христианской любви, как и искренность, о которой говорится в предыдущем пункте. Ненавидеть одно и крепко держаться другого необходимо для чистоты и глубины нашей любви. Зло следует ненавидеть, а добро следует цепляться за наше моральное поведение и где бы мы его ни видели. Эти два предписания не являются простой тавтологией, но второе из них является основанием первого. Сила нашего отступления от зла будет измеряться твердостью нашего понимания добра; и все же, хотя они и неразрывно связаны, одному, скорее всего, легче подчиняться, чем другому. Есть типы христиан, для которых более естественно ненавидеть зло, чем прилепляться к добру; и есть типы характеров, для которых верно обратное. Мы часто видим людей, очень серьезных и совершенно искренних в своем отвращении к подлости и злу, но очень прохладных в их оценке добра. Ненависть, к сожалению, более близка обычным характерам, чем любовь; и легче смотреть на зло сверху вниз, чем смотреть вверх на добро.
Но всегда необходимо настаивать, и особенно в наши дни ложного милосердия и беспринципной терпимости, что здоровая ненависть к моральному злу и греху, где бы они ни находились и как бы ни облекались, должна быть постоянным спутником всех энергичных и беспринципных действий. мужественное стремление к добру. Если мы с содроганием не отступим от контакта с плохим в нашей собственной жизни и не откажемся окрестить его обманчивыми эвфемизмами, когда мы встретим его в социальной и гражданской жизни, мы будем лишь слабо схватывать и вяло удерживать то, что хорошо. Такая энергия нравственного отступления от зла вполне соответствует честной любви, ибо нам следует ненавидеть вещи, а не людей; и оно необходимо как завершение и хранитель самой любви. Всегда существует опасность, что любовь ослабит осуждение зла, и современная либеральность, как в области мнений, так и в отношении практической жизни, до сих пор мирилась со злом, так что в значительной степени потеряла свою власть над добром. Преступника скорее жалеют, чем обвиняют, и множество органов настолько заняты превознесением преступников, что упускают из виду необходимость наказания.
И эта тенденция приносит вред не только обществу. Эффект этого обильно проявляется в модных представлениях о Боге и Его характере. Существуют целые школы мнений, которые практически вычеркивают из своего идеала Божественной Природы отвращение ко злу и, как бы они об этом не думали, тем самым фатально обедняют свой идеал Бога и делают невозможным понимание Его правления миром. Как всегда, так и в этом вопросе подлинное откровение Божественной Природы и совершенный образец для человека можно найти в Господе. Мы помним тот чудесный случай, когда при последнем подходе Своем к Иерусалиму, обогнув отрог Елеонской горы, Он увидел город, сияющий в утреннем солнечном свете над долиной, и, забыв собственную печаль, пролил слезы о его приближающемся запустении, который, тем не менее, Он твердо произнес. Его отвращение ко злу было всеобщим и абсолютным, и столь же сильным и полным было Его стремление к добру. В обоих случаях и в гармонии между ними Он открывает Бога, предписывает и проповедует людям идеал совершенной человечности.
III. Пусть искренняя и различающая любовь сосредоточится на христианских мужчинах.
В заключительном увещевании нашего текста «любовь братьев» занимает место более распространенной и общей любви, предписанной в первом предложении. Выражение «любезно привязанный» — это передача очень красноречивого слова в оригинале, в котором описывается инстинктивная любовь матери к своему ребенку или странные мистические узы, объединяющие членов семьи, независимо от их различий в характерах и темпераментах. , рассматриваются как пример, по которому христиане должны строить свои отношения друг с другом. Любовь, которая лишена лицемерия и должна распространяться во все стороны, также должна быть собрана воедино и сосредоточена с особой энергией на всех, кто «призывает Иисуса Христа как Господа, Господа своего и нашего». более частные находятся в совершенной гармонии, однако наша человеческая слабость иногда сбивает их с толку. Очевидно, что эта последняя заповедь нашего текста будет прямым результатом двух предыдущих, ибо любовь, которая научилась быть нравственной, ненавидеть зло и цепляться за добро, когда это необходимо, когда она направлена на обладателей столь же драгоценной веры, будет трепетать. с сознанием глубоких мистических уз союза и расцветет во всей братской любви и добрых привязанностях. Те, кто подобны друг другу в глубине своей нравственной жизни, кого трогают одинаковые стремления к одним и тем же святыням и кто инстинктивно с одинаковым отвращением отталкивается от одинаковых мерзостей, обязательно почувствуют влечение к единству, гораздо более глубокому и священному, чем любое другое. поверхностные сходства расы, обстоятельств или мнений. Два человека, которые разделяют, пусть и несовершенно, Дух Господень, более родственны в реальности своей природы, как бы они ни различались на поверхности, чем любой из них с другим, каким бы похожим он ни казался, который не является причастником жизнь Христа.
Эта инстинктивная, христианская любовь, как всякая истинная и чистая любовь, должна проявляться в «предпочитании друг друга в чести»; или, как можно было бы перевести это слово, «предвидя друг друга». Мы не должны ждать, пока нам определят наше место, прежде чем уступить место нашему брату. Не будет ссор из-за главного места в синагоге или верхних помещений на пиру, где братская любовь руководит гостями. Единственное лекарство от мелкой зависти и жалкой борьбы за признание, к которому мы все склонны вступить, лежит в сердце, наполненном любовью к братьям из-за его любви к Старшему Брату из всех и к Отцу, Который есть Его Отец, как и наш. Какой контраст между практикой христиан и этими заповедями Павла! Мы вполне можем преклониться от стыда и раскаяния, когда читаем эти ясно очерченные линии, указывающие, какими мы должны быть, и помещаем рядом с ними размытые и запятнанные картины того, кем мы являемся. Это болезненная, но полезная задача — сравнивать себя с идеалом Павла о заповеди Христовой; но это будет полезно только в том случае, если оно заставит нас вспомнить, что Христос дает прежде, чем Он повелевает, и что соответствие Его идеалу должно начинаться не с подробностей поведения или эмоций, какими бы чистыми они ни были, но с подчинения себя Богу, который движет нами. нас Его милостью, и мы «преобразовываемся обновлением нашего разума» и «вселением Христа в наши сердца верою».
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 11. ТРОЙКА ГРАЦИЙ
«В делах не ленив; пылкий духом; служение Господу» (К РИМЛЯНАМ 12. 11.
Павел считал, что христианское учение должно было влиять на христианскую практику; и поэтому, после фундаментального и глубокого изложения центральных истин христианства, занимающего предыдущую часть этого великого Послания, он прибавляет «поэтому» к своему богословскому изложению ряд простых и практических учений. Место, где поведение занимает место в письме, имеет глубокое значение, и, если бы его значение было соблюдено и дух его претворен в жизнь, было бы меньше бесплодной ортодоксальности и меньше попыток добиться праведного поведения без веры. .
Но не только место, где встречается эта серия увещеваний, очень важно, но и порядок, в котором они появляются, также поучителен. Великий принцип, который охватывает все поведение и может быть разбит на все мельчайшие практические указания, — это самоотдача. Отдайтесь небу; это Альфа и Омега всего добра, и где бы это основание действительно ни было заложено, на нем поднимется прекрасное здание жизни, которое является храмом, украшенным всем, что прекрасно и достославно. Итак, после того, как Павел в своем призыве представить себя в жертву живую, заложил глубокое и широкое основание всей христианской добродетели, он продолжает указывать на несколько добродетелей, в которых проявится такое самоотречение. Через большинство этих наставлений проходит тройное расположение — три сестры Грации, соединенные вместе, так сказать, рука об руку, — и мой текст представляет собой пример такой тройственности в группировке. «В делах не ленив; пылкий духом; служение Господу».
I. Во-первых, у нас есть высшая благодать христианского усердия.
«Не лениться в делах» предполагает, в силу нашего современного ограничения слова «дело» на повседневные занятия человека, гораздо более ограниченный диапазон этого увещевания, чем намеревался дать ему Апостол. Идея, которую английские читатели обычно извлекают из этих слов, заключается в том, что они должны усердно выполнять свою обычную работу и все это время, несмотря на охлаждающее или отвлекающее влияние своих ежедневных занятий, сохранять себя «пылкими духом». Это благородная и необходимая концепция повеления, но она не выражает того, что было на уме у апостола. Под «бизнесом» он не подразумевает ремесло, профессию или повседневное занятие. Но это слово означает «ревность» или «усердие». И Павел говорит именно об этом: «Что касается усердия вашего во всех отношениях, смотрите, чтобы вы не ленились».
Сила и направленность всей заповеди — это всего лишь призыв проявлять очень простую добродетель усердия, которая является таким же условием роста и зрелости христианина, как и в любой другой жизни. Сама невзрачность и очевидность долга заставляет нас часто упускать из виду его повелительность и необходимость.
Многие из нас, если бы мы спокойно сели и подумали о том, как мы занимаемся своим «делом», как мы его называем, и о том, как мы ведём нашу христианскую жизнь, которая должна быть нашим высшим делом, имели бы вескую причину для стыдно. Мы начинаем рано утром и усердно занимаемся этим весь день, наши глаза широко открыты, чтобы увидеть любую возможность заработать деньги; все в порядке. Мы отдаем всю себя работе, пока занимаемся ею; так и должно быть. Но почему в отношении нашего христианства нет той же сосредоточенности, той же бодрости, того же рвения с открытыми глазами, чтобы найти пути продвижения, того же решительного, непрерывного, всепонимающего и доминирующего энтузиазма, как и в отношении нашей лавки? или наша мельница, или наши успехи в учебе? Почему мы все огонь в одном случае и весь лед в другом? Почему мы думаем, что достаточно одним вялым пальцем поднять бремя, которое возлагает на нас Христос, и приложить всю свою руку, или, вернее, как говорит пророк, «обе руки усердно», к задаче поднятия ноши? повседневной работы? «В своей серьезности не будьте ленивы».
Братья, это очень простое увещевание. Интересно, многие ли из нас могут сказать: «Господь! Я услышал и повиновался Твоему повелению».
II. Усердие должно питаться пылким духом.
Слово, переведенное как «пылкий», буквально кипит. Метафора очень проста и понятна. Дух, соприкоснувшийся с христианской истиной и огнем Святого Духа, естественно, повысит свою температуру и будет тронут теплым прикосновением, как тепло заставляет кипеть воду в горшке, подвешенном над огнем. Таких эмоций, вызванных прикосновением огненного Духа Божьего, Павел желает и предписывает всем христианам; ибо такие эмоции — единственный способ поддерживать усердие, без которого невозможен никакой христианский прогресс.
Ни один человек не будет долго работать над делом, к которому не лежит его сердце; или если он это сделает, потому что обязан, то работа будет рабством. Итак, для того, чтобы усердие не ослабело и не превратилось в леность и не воспринималось как тяжкое бремя и нежелательная необходимость, Павел здесь предлагает нам следить за тем, чтобы наши сердца трогались, потому что внизу есть огонь, который делает «душевные глубины кипят не на шутку».
Теперь я, конечно, знаю, что, как сказал нам великий учитель: «Боги одобряют глубину, а не смятение души», и я знаю, что существует много эмоционального христианства, которое ничего не стоит. Но не такое усердие предписывает здесь Апостол. Хотя совершенно верно, что простые эмоции часто сосуществуют и очень часто приводят к полной небрежности в отношении обладания и проявления практического совершенства, истинное соотношение между ними прямо противоположное, а именно. чтобы этот пыл, о котором я говорю, эта широкая пробужденность и энтузиазм духа, все ускоренные до быстроты действия теплотой, которую он почувствовал от Бога в Господе, должны были привести в движение колеса жизни. Кипящая вода образует пар, не так ли? А что делать с паром, исходящим от «кипящего» духа? Вы можете либо позволить ему с ревом пролететь через канализационную трубу и ничего не делать, кроме как шуметь и праздно рассеиваться в воздухе, либо вы можете ввести его в цилиндр и заставить его поднимать поршень, и тогда вы получите работу от это. Именно этого Апостол желает, чтобы мы поступали со своими эмоциями. Молния проносится по небу, но в наши дни мы привязали ее к трамваям и заставили ее «работать себе на жизнь», чтобы доставлять наши письма и освещать наши комнаты. Рвение христианского духа нормально, когда оно связано с христианской работой и заставляется тащить что-то еще, что является тяжелой колесницей. Не эмоции, а праздные эмоции являются проклятием большей части нашего «пылкого» христианства.
Не может быть слишком много рвения. Все это может закончиться чувством комфорта, восторженными молитвами, словами «Аминь!», «Да будет так, господа!» и тому подобным, или же оно может прийти вместе с нами. в наши повседневные задачи и заставить нас приложиться к ним с большей серьезностью и большей непрерывностью. Усердие, движимое искренностью, и рвение, которое действует, — вот истинные вещи.
И конечно, конечно, не может быть настоящего христианства, и, конечно, не может быть никакого глубокого христианства, которое не было бы пламенным.
Мы много слышим от определенных кругов Церкви о достоинстве умеренности. Но мне кажется, что, если принять во внимание то, что говорит нам христианство, «трезвое» чувство есть горячее чувство, а прохладное чувство — несовершенное чувство. Я не могу понять человека, который искренне верит в истины, на которых настаивает весь Новый Завет, и сохраняет себя «хладнокровным» или, как это называют наши друзья, «умеренным». состояние обитания бога — это мудрое, разумное отношение христианских людей, если они верят в свое христианство и действительно служат Иисусу Христу. Они должны быть «прилежными в делах, пылкими» – кипящими – духом.
III. И усердие, и пылкость должны вдохновляться мыслью: «Служение Господу!»
Некоторые критики, как многие из вас, несомненно, знают, предпочли бы читать этот стих в его последнем предложении «отслужив время». что, как мне кажется, в этом заметно. Скорее, он здесь, в заключительном члене тройки, предлагает мысль, которая будет стимулом к усердию и топливом для огня, заставляющего дух кипеть.
Фактически он говорит: «Подумайте, когда ваши руки начнут опускать руки, когда ваш дух станет холодным и безразличным, и истома охватит вас, и парализующее влияние обыденности и привычности, и малое начнет утверждать себя — думайте, что вы служите Господу.» Разве это не освежит вас? Не заставит ли это вас снова закипеть? Разве не будет легко быть прилежным, когда мы чувствуем, что «всегда находимся в глазах великого надсмотрщика»? Причин для усердия много: величие дела, ибо нам немаловажно заквасить все комок нашей природы доброй закваской; постоянное действие антагонистических сил, которые окружают нас повсюду и работают как в ночные, так и в дневные смены, независимо от того, ограничены ли мы, христиане, во времени или нет, краткость периода, в течение которого нам приходится работать, и огромная вопросы, которые зависят от полноты нашего служения здесь, — все это причины нашего усердия. Но причина такова: «Ты, Христос, умер за меня и жив для меня; воистину, я — Твой раб». Это мысль, которая заставит человека склонить спину к своей работе, какой бы она ни была, а также подчинить свою волю своей работе, какой бы неприятной она ни была; и эта мысль пробудит весь его дух к пылу и серьезности и таким образом избавит его от искушений вялой и формальной работы, которые всегда одолевают нас.
Вы можете перенести этот мотив – как мы все знаем и о чем мы все забываем, когда наступает трудная ситуация – в свой магазин, свой кабинет, свой офис, свою фабрику, свою кухню или куда бы вы ни пошли. «На колокольчиках коней будет написано: «Святыня Господня», — сказал пророк, — и «всякая чаша в Иерусалиме» будет священна, как сосуды жертвенника. Вся жизнь может вспыхнуть красотой, возвыситься в величии, разгладиться до легкости, кривые вещи могут стать прямыми, а неровные места - простыми, а знакомое и банальное наполнится свежестью и удивлением, как во сне. если только мы напишем над ними: «Ради Учителя», тогда все, что мы делаем или переносим, будь то обычное, незначительное или неприятное, изменит свой вид, и все будет сладко. Вот секрет усердия и усердия: «Я всегда ставлю перед собой Господа».
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 12. ЕЩЕ ТРОЙКА ГРАЦИЙ
«Радуясь надеждой; терпеливый в скорби; постоянно пребывая в молитве». (К РИМЛЯНАМ 12. 12.
Эти три тесно связанных пункта встречаются, как вы все знаете, посреди того очертания христианской жизни, с которого апостол начинает практическую часть этого послания. То, что он упускает в этом описании христианского долга, кажется мне столь же важным, как и то, что он вставляет. Весьма примечательно, что из двадцати стихов, посвященных этой теме, только этот касается внутренних тайн христианской жизни. Идея Павла об «углублении духовной жизни» заключалась в следующем: «Ведите себя лучше в отношениях с другими людьми». Поэтому вся оставшаяся часть этой главы посвящена разъяснению наших обязанностей друг перед другом. Поведение имеет первостепенное значение. Ортодоксальное вероучение ценно, если оно влияет на действия, но не иначе. Благочестивая эмоция ценна, если она управляет колесами жизни, но не иначе. Христианам следует прилагать усилия, чтобы достичь ясных взглядов и теплых чувств, но результатом и окончательным испытанием того и другого является повседневная жизнь видимого подражания Иисусу. Углубление духовной жизни должно проявляться в более полной, практической праведности на рынке, на улице и в доме, которую нехристиане признают.
Но теперь, что касается этих трех конкретных призывов, я хочу попытаться выявить их связь, а также силу каждого из них.
I. Итак, я прежде всего отмечаю, что христианская жизнь должна быть радостной, потому что она полна надежд.
Я не думаю, что многие из нас привычно признают христианский долг быть радостным. Мы думаем, что это вопрос темперамента и отчасти обстоятельств. Мы рады, когда у нас дела идут хорошо. Если у нас жизнерадостный характер и мы от природы беззаботны, тем лучше; если у нас меланхоличный или угрюмый, тем хуже. Но признаем ли мы то, что христианин, который не радуется, не выполняет своего долга; и что нет оправдания ни по темпераменту, ни по обстоятельствам тому, что мы не таковы и всегда таковы? «Радуйтесь всегда в Господе», — говорит Павел; а затем, как будто он подумал: «Некоторые из вас подумают, что это очень опрометчивая заповедь — стремиться к состоянию, которое совершенно невозможно сделать постоянным, — продолжает он, — и убедить вас, что я не говорю поспешно, повторю, — «и еще говорю: радуйтесь». Братья, нам придется изменить наши представления о том, что такое истинная радость, прежде чем мы сможем прийти к пониманию всей глубины великой мысли о том, что радость — это христианская радость. долг. Истинная радость – это не та радость, которую поговорка в Ветхом Завете сравнивает с «треском терновника под горшком», а нечто гораздо более спокойное, без треска; и гораздо глубже и гораздо больше соответствует «всему прекрасному и достославному», чем то глупое, недолговечное и пустое веселье, которое так скоро сгорает в черный пепел.
Радоваться – христианский долг. У многих из нас столько религии, что делает нас мрачными и побуждает часто смотреть на более торжественные и ужасные аспекты христианской истины, но у нас ее недостаточно, чтобы радоваться. Мне нет нужды подробно останавливаться на всех источниках в христианской вере и убеждениях этой высокой и повелительно-обязательной радости, но я ограничусь одним из них в моем тексте: «Радуясь надеждой».
Теперь мы все знаем — от мальчика, который собирается вернуться домой на каникулы через неделю, до старика, в глазах которого тонкая завеса времени, — что надежда, если она надежна, является источником радость. Как легко восседает на своем троне господин чьей-то груди, когда нас оживляет великая надежда! как все приятные, и все легко, и мир выглядит по-другому! Надежда, если она надежна, обрадует, и если наше христианство ухватится, как и должно, за единственную надежду, которая абсолютно надежна и так верна, как если бы она была в прошлом и была испытана, то и наши сердца тоже , буду петь от радости. Истинная радость – это не столько вопрос темперамента, сколько вопрос веры. Это не вопрос обстоятельств. Весь поверхностный сток может быть сухим, но во дворе есть колодец, глубокий, прохладный, полный и неисчерпаемый, и христианин, который правильно понимает и лелеет христианскую надежду, возвышается над темпераментом и не зависит от условий для своих радостей.
Апостол в первой части того же послания определяет для нас, что такое эта надежда, которая, таким образом, является тайной вечной радости, когда он говорит о «радовании в надежде славы Божией». , высший, спокойный, далекий, абсолютно верная перспектива быть собранными в божественную славу и ходить там, как трое в огненной печи, несгораемые и непринужденные; именно эта надежда восторжествует над темпераментом и над всеми поводами для меланхолии и вдохнет в нашу жизнь вечную радость. Братья, разве не странно и печально, что, имея под рукой такое сокровище, мы соглашаемся жить такой бедной жизнью?
Но помните, хотя я не могу сказать себе: «Теперь я буду рад» и не могу достичь радости движением воли или прямым усилием, хотя бесполезно говорить человеку — вот и все, что мир может когда-либо сказать ему: «Веселитесь и радуйтесь», пока вы не измените факты, которые его печалят, есть способ, с помощью которого мы можем вызвать чувство радости или уныния. Дело в том, что мы можем выбирать, на что будем смотреть. Если вы предпочитаете занимать свой ум проблемами, потерями, разочарованиями, тяжелой работой, разрушенными надеждами этого бедного, охваченного грехом мира, то, конечно, вас часто будет охватывать печаль, и общий серый тон станет обычным тоном вашей жизни. , как и жизнь многих из нас, прерываемая лишь случайными вспышками глупого веселья и пустого смеха. Но если вы решите отвернуться от всего этого и вместо тусклого, мрачного, тяжелого настоящего загорать при свете еще не взошедшего солнца, что вы можете сделать, то, правильно выбрав темы для размышлений, это чувство придет как нечто само собой разумеющееся. Вы не можете порадовать себя, как бы держась за себя и поднимаясь в радость, но вы можете управлять направлением своих мыслей и, таким образом, можете вызвать лето среди зимы, постоянно созерцая факты: и это настоящие факты, хотя мы говорим о них собирательно как о «будущем» — фактах, на которых должна основываться всякая христианская радость. Мы можем нести с собой нашу собственную атмосферу; подобно людям в Италии, которых в морозную погоду можно увидеть сидящими на рыночной площади возле своих прилавков с блюдом из углей, которое они держат в руках и таким образом согреваются в самый горький день. Вы можете принести достаточно тепла в самую холодную погоду, если возьмете сосуд, в котором находится огонь, и будете держать его в руке и близко к сердцу. Выбирайте, о чем вы думаете, и чувства последуют за мыслями.
Но человеку нужны очень четкие и постоянные усилия, чтобы ясно видеть перед собой этот великий источник христианской радости. Мы подобны обитателям какого-нибудь морского острова, которые при определенных условиях атмосферы могут увидеть сверкающие горные вершины на материке за бурным проливом между ними. Но в наших широтах очень часты густые дни с тяжелой атмосферой и сильным туманом, и тогда все далекие холмы затмеваются, и мы не видим ничего, кроме холодного серого моря, разбивающегося о холодные серые камни. Тем не менее, вы можете рассеять туман, если захотите. Вы можете сделать атмосферу яркой; и стоит приложить усилия, чтобы прояснить перед нами и держать высоко над туманами, которые цепляются за нижние уровни, великое видение, которое порадует нас. Братья, я считаю, что одним из главных источников слабости среднего христианства среди нас сегодня является тусклый туман, в который многие из нас позволили надежде на славу Божию погрузиться в наши сердца. Поэтому я прошу вас принять близко к сердцу эту первую заповедь и радоваться надеждой.
II. Теперь, во-вторых, вот мысль, что жизнь, если полна радостных надежд, будет терпелива.
Я говорил, что радость, о которой говорит мой текст, не зависит от обстоятельств и может сохраняться и быть продолжительной, даже когда внешние причины вызывают печаль. Возможно — я не говорю, что это легко, небо знает, что это трудно — я не говорю, что это часто достигается, но я говорю, что возможно — реализовать этот чудесный идеал апостольского «Как скорбно, но всегда радостно». Поверхность океана может взбалтывать и волновать ветры и взбивать в пену, но великие центральные глубины «не слышат громких ветров, когда они зовут» и все еще находятся в гуще бури. И мы, дорогие братья, должны иметь внутреннюю глубину духа, до смятения которой не может дойти никакая поверхностная беда. Это вершина достижения христианской веры, но это достижение возможно для каждого из нас.
И если под водой есть то горение света, подобное «греческому огню», как его называли, который многие воды не могли погасить, если под поверхностью воды есть то постоянство радости, как вы находите бегущий поток выйдя под ледник, тогда радость и надежда, сосуществующие с печалью, сделают жизнь терпеливой.
Под этими великими словами «терпеливость» и «терпение», которые часто звучат у него на устах, апостол подразумевает нечто большее, чем просто выносливость. Эта выносливость — это столько, сколько многие из нас часто могут набраться сил для тренировок. Иногда требуется вся наша вера и вся наша покорность, чтобы просто сказать: «Я не открывал уст своих, потому что Ты сделал это; и я понесу то, что рука Твоя возложит на меня». Но это еще не все, что включает в себя идея христианского «терпения», ибо она предполагает и мысль о деятельном труде, а это не только терпение, но и настойчивость.
Итак, если сердце мое наполнится спокойной радостью оттого, что очи мои устремлены на небесную надежду, то и пассивная, и активная стороны христианского «терпения» будут мною осознаны. Если моя надежда горит ярко и занимает большое место в моих мыслях, тогда нетрудно будет принять простое утешение гимна доброго Джона Ньютона и сказать:
«Хоть сейчас и больно,
«Это скоро прекратится;
И тогда, ох, как приятно
Песня победителя!»
Человек, который плывет в Америку и знает, что через неделю будет в Нью-Йорке, не возражает, хотя его каюта сжата, и у него очень много дискомфорта, и хотя у него приступ морской болезни. Неприятности продлятся всего день или два. Итак, наша надежда заставит нас терпеть неприятности, а не придавать им большого значения.
И наша надежда укрепит нас, если она сильна, для всей предстоящей работы. Настойчивость на пути долга, хотя мое сердце бьется, как кузнечный молот на наковальне, — это то, к чему христианские мужчины должны стремиться и чем должны обладать. Если в наших сердцах есть этот огонь определенной надежды, он побудит нас усердно выполнять самый смиренный долг, независимо от того, будут ли обстоятельства за или против нас; как какой-нибудь огромный пароход движется прямо по океану, какие бы штормы ни мешали его движению, потому что глубоко в нем есть печи и котлы, которые поставляют пар, приводящий в движение двигатели. Итак, жизнь, радостная, потому что она полна надежд, будет полна спокойной выдержки и напряженной работы. «Радуясь надеждой; терпеливый, стойкий в скорбях.
III. Наконец, наша жизнь будет радостной, полной надежд и терпеливой в той мере, в какой она будет молитвенной.
«Продолжающийся момент» — что, конечно, означает всего лишь «твердость» — «в молитве». Павел произнес парадокс, когда сказал: «Радуйтесь всегда в Господе», как он сказал задолго до этого стиха, в самом первом письме, которое он когда-либо написанное, или, по крайней мере, первое, дошедшее до нас. Там он заключил это в скобки вместе с двумя другими, столь же парадоксальными высказываниями. «Радуйтесь всегда; молись непрестанно; за все благодарите». Если вы непрестанно молитесь, вы сможете непрестанно радоваться.
Но могу ли я молиться непрестанно? Не если под молитвой ты разумеешь только слова прошения и прошения, но если под молитвой ты разумеешь и умственный настрой благоговения, и своего рода подсознательное обращение к небу во всем, что ты делаешь, то такая непрестанная молитва возможна. Не будем притуплять острие этой заповеди и ослаблять собственное сознание неисполнения ее, запутываясь в паутине одних любопытных рассуждений о том, возможен ли в этой жизни абсолютный идеал совершенно непрерывного общения с Богом. . Во всяком случае, мы можем приблизиться к этому идеалу гораздо ближе, чем подсказывает нам наша совесть. Если мы стараемся среди повседневных обязанностей сохранять наши сердца в контакте с Богом и если время от времени в гуще нашей работы мы обращаем к Нему мысль и молитву, то придет радость, надежда и терпение. для нас, в такой степени, о которой мы еще мало что знаем, но могли бы знать все давным-давно.
В Ветхом Завете есть стих, который мы вполне можем принять близко к сердцу: «Они воззвали к Богу в сражении, и Он был умолен ими». Как вы думаете, что это за молитва? Предположим, вы стоите в гуще битвы с мечом врага у горла, не так уж много времени осталось бы для многих слов молитвы, не так ли? Но крик мог подняться вверх, а мысль могла подняться вверх, и по мере того, как они поднимались, опускалась сильная защита, которую Бог ставит между Своими слугами и всем злом. Именно такую молитву вы, в борьбе за бизнес, в своих магазинах, конторах, складах и фабриках, мы, студенты в учебе, и вы, матери в своих семьях и на своих кухнях, можете вознести к небесам. Если так мы будем «непрестанно молиться», то мы будем «радоваться всегда», и наши души сохранятся в терпении и наполнятся миром Божиим.
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 13-15 — ЕЩЕ ЕЩЕ ТРОЙНА
«Раздача на нужды святых; отдан гостеприимству. 14. Благословляйте гонителей вас: благословляйте, а не проклинайте. 15. Радуйтесь с радующимися и плачьте с плачущими. К РИМЛЯНАМ 12. 13-15.
В этих стихах мы переходим из сокровенной области общения с Богом в обширное поле обязанностей по отношению к людям. Одинокие тайны радостной надежды, терпения и непрестанной молитвы заменяются публичными проявлениями доброжелательности и сочувствия. В первых стихах христианская душа находится в «тайном месте Всевышнего»; в текстах нашего текста он выходит со светом Божьим на лице и с руками, нагруженными благословениями. Сопоставление этих двух принципов предполагает великие принципы, которым всегда верна мораль Нового Завета: преданность небу является основой всей практической помощи человеку, а практическая помощь человеку является выражением и проявлением преданности небу. .
Три группы предписаний в нашем тексте, какими бы разными они ни казались, имеют общую основу. Это различные формы одной фундаментальной склонности — любви; которая меняется в своих формах в зависимости от потребностей ее объектов, принося временную помощь нуждающимся, встречая вражду благословением и оказывая сочувствие как радостным, так и скорбящим. Кроме того, существует примечательная связь, не по смыслу, а по звучанию, между первым и вторым пунктами нашего текста, которая утеряна в нашей английской версии. «Гостеприимство» означает, как показано в пересмотренном поле, буквально стремление к гостеприимству. Греческое слово, как и английское, имеет особое значение следования с враждебным намерением, и использование его в одном смысле наводит на мысль Павла о другом его значении, чья привычка «отступать при слове», как это называется, является примечательной особенностью его стиля. Следовательно, это второе предписание о благословении преследователей представляет собой своего рода игру слов и, очевидно, вызвано словесной ассоциацией. Это слово было бы более уместно в более поздней части главы, но его появление здесь характерно для идиосинкразии Павла. Мы можем представить связь этих двух предложений таким переводом, как: «Сохраняйте гостеприимство, а преследующих вас благословляйте, а не проклинайте».
Мы можем смотреть на эти три цветка из одного корня любви.
I. Любовь, выражающая материальную помощь.
Здесь мы видим два особых применения той любви, которую Павел считает «узами совершенства», объединяющими всех христиан. Первая из этих двух — любовь, выражающаяся в материальной помощи. Люди, которым нужно помочь, являются «святыми», и нужно помогать именно их «нуждам». В посланиях Павла нет и следа общности благ, которая на короткое время господствовала в Иерусалимской Церкви и которая была одной из причин, приведших к необходимости пожертвования для бедных святых в этом городе, занимавшем так много внимания Павла в Коринфе и других местах. Но, хотя христианская любовь оставляет права собственности нетронутыми, она возлагает на них обязанность обеспечивать нужды братьев. Это не абсолютные и безусловные права, но они подчиняются высшим принципам управления для Бога, опеки для людей и жертвы для Христа. Эти три великие мысли обусловливают и ограничивают владение христианским человеком богатством, которое в модифицированном смысле он может называть своим. Потребность брата составляет первую обязанность на все, что ему принадлежит, и должна предшествовать удовлетворению его собственных желаний излишеств и роскоши. Если мы «видим, что брат наш имеет нужду, и затворяем внутренности наши из сострадания против него» и используем свое имущество для удовлетворения наших собственных прихотей и прихотей, «как обитает в нас любовь Божия?» люди наших дней больше нуждаются в энергичном упражнении совести и в просвещении, чем в добывании, трате и хранении денег. В этом регионе находится основная сфера полезности для многих из нас; и если мы не были «верны в малом», то наша неверность делает практически невозможным нашу верность в самом великом. Честное и строгое размышление о наших собственных ошибках в управлении нашими мирскими благами вполне могло бы придать ужасный смысл огромному вопросу Господа: «Если вы не были верны в том, что чужое, кто даст вам то, что принадлежит вам». собственный?'
Гостеприимство, которое здесь предписывается, — это еще одна форма, которую христианская любовь естественным образом приняла в первые дни. Когда верующие представляли собой группу пришельцев, рассеянных по всему миру, и когда, переходя из одного места в другое, они могли найти дом только среди своих собратьев, особые обстоятельства того времени обязательно придавали этому долгу особую важность; и фактически, мы находим это признанным во всех Посланиях Нового Завета как одну из самых важных христианских обязанностей. «Именно единство и сила, которые давало это общение, сформировали одну из великих сил, поддерживавших христианство». разрушить мрачные стены, воздвигнутые между христианами различиями в социальном положении и культуре.
II. Любовь, которая встречает враждебность благословением.
Пожалуй, в Священном Писании мало слов, которые принесли бы больше высших благодатей, чем эта заповедь. Какая череда мучеников, от первобытных времен до китайских христиан в последние годы, помнила эти слова и оставляла свое благословенное наследие, когда они клали головы на плаху или стояли, окруженные огнем на костре! Для нас, представителей нашего более спокойного поколения, настоящие преследования редки, но враждебность и недоброжелательность более или менее вполне могут преследовать наши шаги, и великий принцип, рекомендуемый здесь, состоит в том, что мы должны встречать враждебность с ее противоположностью и побеждать ее. по любви. Бриллиант огранен острыми ножами, и каждый штрих подчеркивает сияющую красоту. Есть породы дерева, которые при горении благоухают; и есть виды, у которых прожилки видны под плоскостью. Плохо, если христианский характер лишь возвращает, как зеркало, выражение лица, которое на него смотрит. Встречать ненависть ненавистью и презрение презрением — это не способ превратить ненависть в любовь, а презрение в сочувствие. Безразличное равновесие при наличии активного антагонизма для нас невозможно. Пока мы чувствительны, мы будем вздрагивать от удара, сарказма или насмешки. Мы должны благословлять, чтобы не проклинать себя. Урок очень труден, и единственный способ полностью его подчиниться — это оставаться рядом со Христом и пить Его дух, который молился: «Отче, прости им, ибо они не знают, что делают».
III. Любовь, которая течет в широкой симпатии.
Из двух форм симпатии, которые здесь предписываются, первая труднее. Радующиеся испытывают меньшую потребность в сочувствии, чем скорбящие, и зависть имеет склонность подкрасться и испортить их. полнота сочувственной радости. Но даже последнее из двух предписаний не так-то просто. Циник сказал, что «есть что-то не совсем неприятное в несчастьях наших лучших друзей»; и хотя это совершенно мирское и нехристианское замечание, следует признать, что оно не лишено истины.
Но для повиновения обоим этим предписаниям необходимо сердце, свободное от самого себя, чтобы сочувствовать; и не менее необходимо усердное развитие силы сочувствия. Несомненно, темперамент во многом зависит от степени нашего послушания; но весь этот контекст исходит из предположения, что благодать Божья, действующая на темперамент, усиливает природные способности, превращая их в «дары, различающиеся в зависимости от дарованной нам благодати». Мы, как бы изолированные в себе, «с наброшенными между нами гулкими проливами», можем в результате тесного общения с Иисусом Христом преодолеть пропасти и войти в радость братской радости. Тот, Кто стенал в Себе, когда Он приближался к могиле Лазаря, и был побужден плакать с плачущими сестрами, поможет нам, в той мере, в какой мы пребываем в Нем, а Он в нас, чтобы и мы могли выглядеть «не каждый о своем, но каждый и о чужом».
В целом любовь к небу — это основа любви к человеку, а любовь к человеку — это практическое богослужение христианства. Как во всем, так и в увещеваниях, которые мы сейчас рассмотрели, Иисус является нашим образцом и силой. Он Сам сообщает нам о наших нуждах и открывает Свое сердце, чтобы оказать нам там гостеприимный прием. Он Сам показал нам, как встречать и преодолевать ненависть любовью и ранить благословением. Он разделяет наши горести и, делясь ими, уменьшает их. Он разделяет наши радости и тем самым разделяет их. Подводя итог всем этим конкретным предписаниям, можно сказать: «Пусть в тебе будет тот разум, который был и в Господе Иисусе».
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 16 — ЕЩЕ ЕЩЕ ТРОЙНА
«Будьте того же мнения друг о друге. Не помышляй о высоком, но снисходи к смиренному. Не будьте мудры в своих замыслах» (Римлянам 12). 16 (Р. В.).
Здесь мы снова имеем ту же самую тройную схему, которая преобладала в значительной части контекста. Эти три увещевания связаны между собой словесным сходством, которое едва ли может сохраниться при переводе. В первых двух предложениях используется один и тот же глагол, а в третьем слово «мудрый» родственно глаголу, встречающемуся в двух других предложениях. Если мы хотим искать какой-либо более тесной связи мыслей, мы можем найти ее прежде всего в том, что все три пункта имеют дело с умственными установками, тогда как предыдущие имели дело с выражением таковых; и во-вторых, в том, что первое из трех является общим предписанием, а второе и третье — предостережениями против ошибок, которые с наибольшей вероятностью могут помешать ему.
I. Отметим, узы мира.
«Будьте одного ума друг ко другу». Интересно отметить, как часто Апостол во многих своих посланиях призывает к взаимным гармоничным отношениям. Например, в этом самом Послании он призывает «Бога терпения и утешения» даровать римским христианам «быть единомышленниками друг с другом по небу Иисусу», а также коринфянам, которые имели полную долю о греческих разногласиях он пишет: «Будьте единодушны, живите в мире» и уверяет их, что в этом случае «Бог любви и мира будет с ними»; Своим возлюбленным филиппийцам он изливает свое сердце, умоляя их «утешением в Господе Иисусе, и утешением любви, и общением Духа», чтобы они «исполнили радость Его, чтобы они были из числа одни и те же мысли, имеющие одну и ту же любовь, будучи единодушными, одного ума»; в то время как двум женщинам в этой Церкви, которые были в разногласиях друг с другом, он посылает искренний призыв «быть единомышленниками в Господе» и молится той, кого мы знаем только по его любящему названию «истинный товарищ»: чтобы помочь им в том, что, очевидно, поставило бы под угрозу их христианские принципы. Для общин и для отдельных людей сохранение духа дружбы и согласия является условием, без которого в христианской жизни будет мало прогресса.
Но следует внимательно отметить, что такой дух может сосуществовать с большими разногласиями по другим вопросам. Это не противоречит широкому расхождению во мнениях, хотя в нашем несовершенном освящении нам трудно расходиться во мнениях и при этом оставаться в согласии. Мы все знаем, как безнадежно пытаться заставить полдюжины хороших людей мыслить одинаково по любой из важнейших тем христианской религии; и если бы нам удалось преуспеть в такой тщетной попытке, все еще оставалось бы много незащищенных дверей, через которые мог бы проникнуть дух раздора, и полдюжины могли бы иметь разногласия в сердцах, даже если они заявляют о единстве мнений. Истинные препятствия на пути к тому, чтобы мы «единомышленно относились друг к другу», лежат гораздо глубже в нашей природе, чем в той области, в которой мы храним наши вероучения. Самолюбие и эгоцентризм, раздражительная неприязнь к особенностям собратьев-христиан, безразличие, возникающее из-за отсутствия воображаемого сочувствия и способствующее вызывающему его невежеству, а также тысячи других слабостей христианского характера приводят к прискорбным последствиям. отчуждение, которое слишком явно отмечает отношение христианских общин и отдельных христиан друг к другу в наши дни. Когда думаешь о реальных фактах во всех уголках христианского мира и исследуешь свои собственные чувства, контраст между апостольским идеалом и его реализацией Церковью представляет собой противоречие настолько вопиющее, что задаешься вопросом, верят ли вообще христиане, что это их долг. 'быть одного мнения друг о друге'.
Достижение этого духа дружбы и согласия должно быть предметом особых усилий, особенно в такие времена, как наше, когда нет враждебного давления, объединяющего христианских людей, но когда наши большие социальные различия могут привести к определенному неизбежному расхождению. и чтобы остановить поток нашей симпатии, и когда существуют глубокие расколы во мнениях, которые углубляются с каждым днем и, кажется, разделяют христиан на лагеря, которые мало понимают друг друга и меньше сочувствуют друг другу. Даже сильный индивидуализм, воспитание которого в характере является славой истинной христианской веры и который явно поощряют некоторые формы христианского братства, приносит вред в этом вопросе; и те, кто гордится своей принадлежностью к «свободным церквям» и отделением от связанных с вероисповеданием и возглавляемых духовенством общин, особенно призваны следить за тем, чтобы они соблюдали это увещевание и культивировали «единство Духа в узы мира».
Нет необходимости настаивать на том, что самое тесное взаимное согласие между всеми верующими является лишь несовершенным проявлением, как и все проявления в жизни глубочайших принципов, истинного единства, которое объединяет в самом священном единстве и должно связывать вместе. в самой тесной дружбе все участники одной жизни. И, конечно, чем больше одной жизни вливается в наш дух, тем меньше власти будут иметь над нами все враги христианского согласия. Именно Христос в нас делает нас родственными всем остальным, в ком Он находится. Именно наше «я» в той или иной форме отделяет нас от обладателей такой же драгоценной веры. Во время прилива маленькие каменистые заводи на берегу лежат разделенные полосами скользких водорослей, но великое море, когда оно устремляется вверх, хоронит разногласия и объединяет их всех. Наше христианское единство — это единство в Господе, и единственный верный способ «быть единомышленниками друг ко другу» состоит в том, чтобы «разум, который был в Господе Иисусе, был и в нас».
II. Разделяющая сила эгоистических амбиций.
«Не зацикливайтесь на высоких вещах, но снисходительно относитесь к вещам низшим». чем лица. На полях Пересмотренной версии дано буквальное значение слова, переведенного как «снисходить». «Увлечься» метафорически эквивалентно подчинению себя; и эти два пункта представляют две стороны одной склонности, которая не стремится к личному продвижению или заметной работе, которая могла бы служить самоудовлетворению, но с удовлетворением заполняет скромную сферу, и «возлагает на себя самые скромные обязанности». чтобы указать, что такой идеал противоречит модным принципам нынешнего поколения. Личные амбиции прославляются как элемент прогресса, и для мира, который верит в такую пословицу, как «дьявол забирает самых отстающих», эти два увещевания могут показаться лишь фанатичным абсурдом. И все же, возможно, если мы справедливо примем во внимание, как стремление к личному успеху и заметному труду разъедают душу и как растет цветок сердечного покоя, как обнаружил мальчик-пастушок Беньяна, в скромной долине, эти увещевания к спокойное выполнение скромных обязанностей и удовлетворенное наполнение скромных сфер могут показаться тронутыми более высокой мудростью, чем та, которую можно найти на аренах, где люди попирают друг друга в погоне за славой, «которая появляется на короткое время и затем исчезает!» Каким мирным был бы мир и какие мирные души у них были бы, если бы христиане действительно приняли как свои собственные эти два простых принципа. Их легко понять, но как трудно им следовать.
Едва ли нужно отметить, что осуждаемый здесь нрав разрушает все согласие и дружбу, к которым Апостол призывал в предыдущем пункте. Там, где каждый человек рьяно стремится навязать себя перед своим соседом, любое сообщество превратится в борющуюся толпу; и те, кто пытается обогнать друг друга и цепляется за «высокие вещи», никогда не будут «единомыслия друг ко другу». заметные для себя вещи — это честно и с жестким самоконтролем позволить себе увлечься энтузиазмом при выполнении скромных задач. Если мы не хотим тревожить нашу жизнь и терзать наши сердца амбициями, которые, даже будучи удовлетворены, не приносят удовлетворения, мы должны поддаться импульсу непрерывного потока скромных обязанностей, который пронизывает каждую жизнь.
Но, несмотря на всю необходимость этого увещевания, оно слишком тяжелое, чтобы его можно было осуществить иначе, как силой Христа, сформировавшейся в сердце. Именно в Его земной жизни мы находим великий пример высочайшего склонения к самым низким обязанностям и возвышения их, взяв их на Себя. Он «не старался, не плакал и не делал так, чтобы Свой голос был слышен на улицах». Тридцать лет этой совершенной жизни прошли в маленькой деревне, расположенной среди галилейских холмов, где единственными зрителями были грубые крестьяне и узкая улочка. сфера столярной мастерской для своего театра. В остальном возможная известность была бы безвестностью для амбициозной души. Сказать утешительные слова нескольким плачущим сердцам; возложить Свои руки на нескольких больных и исцелить их; ходить по презираемой земле, творя добро, любимой изгоями и грешниками, неизвестной всем распространителям славы и сознательно презираемой всеми, кого мир почитал, - такова была совершенная жизнь Воплощенного Бога. И это пример, который Его последователи, похоже, единодушно отвергли в своей нетерпеливой гонке за отличием и работой, которая может прославить их имена. Трудность верного следования этим заповедям и единственные средства, с помощью которых эта трудность может быть преодолена, трогательно показаны нам в другом послании Павла, где собраны мотивы, которые он приводит в действие в отношении своей заповеди, когда увещевает посредством нежные побуждения утешения в Господе, утешения любви, общения Духа, нежного милосердия и сострадания, чтобы вы исполнили радость Мою, будучи единодушны, единодушны; ничего не делая по распрей или тщеславию, но по смиренномудрию каждый почитает другого лучше себя». Образцом для каждого из нас в нашей узкой сфере он представляет разум, который был в Господе Иисусе, и великое самоопустошение. от чего он не уклонялся, «но, будучи в образе Божием, не почитал за награду быть наравне с Богом, но, будучи по образу человека, смирил Себя, становясь послушным даже до смерти».
III. Разъединяющая сила интеллектуального самомнения.
В этом заключительном предложении Апостол в некотором смысле повторяет максиму, с которой он начал ряд особых увещеваний в этой главе. Там он предписывал «каждому из вас не думать о себе более высоко, чем ему следует думать»; здесь он имеет дело с одной особой формой такого слишком высокого мышления, а именно. интеллектуальное тщеславие. Возможно, он цитирует Книгу Притчей (III, 7), где мы читаем: «Не будь мудрым в глазах твоих», чему предшествует: «Не полагайся на разум твой; во всех путях твоих познавай Его»; и следует: «Бойся Господа и удаляйся от зла»; тем самым указывая на признание и страх Господа как великого противника такой переоценки собственной мудрости, как и всех других недостатков ума и жизни. Нет необходимости указывать на то, как такое расположение нарушает христианское единство духа. Есть что-то особенно изолирующее в этой форме самомнения. В Церкви мало более серьезных проклятий, чем маленькие кружки высокопоставленных людей, которые не могут питаться обычной пищей, чей просвещенный ум делает их слишком привередливыми, чтобы пачкать свои изящные пальцы грубой, вульгарной работой, и чья высокомерная критика непросвещенных душ, которые довольны снисходить до скромных христианских обязанностей — все равно, что айсберг, который понижает температуру везде, где бы он ни плавал. Подобный нрав нарушает единство, сводит к бездействию работу и кладет конец прогрессу любой христианской общины, в которой он находится; и как его преобладание вредно, так и послушание увещеванию против него неотделимо от исполнения родственных ему предписаний. Осознать, какими глупыми созданиями мы являемся, — это могучая помощь в том, чтобы быть «единомышленными друг ко другу». вещи, а предпочитает те скромные, которые находятся на уровне его скромного «я».
Увещеваниям нашего текста предшествовали предписания раздавать материальную помощь и оказывать сочувствие. Характер, описанный в нашем настоящем тексте, является внутренним источником и источником таких внешних даров. Оказание материальной помощи и сочувственных эмоций правильны и ценны только потому, что они являются результатом этого единодушия и смирения. Можно «раздать на нужду святых» так, что дар причинит боль сильнее, чем удар; можно выразить сочувствие так, что чуткое сердце отступит от него. Именно тогда, «когда у множества уверовавших было одно сердце и одна душа», стало естественным иметь все общее. Как при северном сиянии дрожащие лучи из разных центров струятся и при каждой пульсации приближаются друг к другу, пока не соприкасаются и не образуют арку света, прославляющую зимнюю ночь, так и если бы христиане были «единомышленниками друг к другу, 'не «помышляли о высоком, но снисходили до смиренного и не были мудры в своем тщеславии», Церковь Христова воссияла бы во тьме эгоистичного мира и свидетельствовала бы Тому, Кто пришел вниз «с высочайшего престола славы» на самое низкое место в этом скромном мире, чтобы Он мог вознести нас на высоту Своей вечной славы.
 

	
К РИМЛЯНАМ xii. 17, 18 — ЕЩЕ ЕЩЕ ТРОЙНА
«Никому не воздавайте злом за зло. Подумайте о вещах, достойных в глазах всех людей. 18. Если возможно, насколько это возможно, будьте в мире со всеми людьми. (К РИМЛЯНАМ 12.) 17, 18 (Р. В.).
Заключительные слова этой главы имеют определенное единство в том, что они касаются главным образом долга христианина перед лицом враждебности и антагонизма. Предыдущий запрет касался той же темы, призывая благословлять преследователей; но, за этим исключением, все предыдущие стихи касались обязанностей тех, с кем мы находимся в дружеских отношениях. Подобные увещевания не принимают во внимание особые обстоятельства первобытных христиан как «агнцев среди волков»; и большая часть христианского долга осталась бы невыполненной, если бы у нас не было таких указаний для чувств и действий перед лицом ненависти и обиды. Общая заповедь нашего текста раскрывается в более полной форме в стихах, следующих за текстом, и мы можем отложить ее рассмотрение до тех пор, пока нам не придется разобраться с ними. Это одна из форм применения ранее рекомендованной «любви без лицемерия». Второе из этих трех предписаний кажется совершенно разнородным, но можно заметить, что слова «зло» в первом и слово «благородный» в них очень похожи друг на друга по звучанию, и связь этих двух предложений может быть очевидной. отчасти из-за этого словесного сходства; в то же время мы можем также усмотреть реальную связь между мыслями в том уважении, что мы обязаны даже нашим врагам демонстрировать жизнь, которую предвзятая враждебность будет вынуждена признать хорошей. Третье из этих увещеваний предписывает непреклонную настойчивость в дружеском отношении ко всем людям.
Итак, рассматривая только в этой проповеди вторую и третью из этих заповедей и отложив рассмотрение первой до следующей беседы, мы имеем здесь совет, который
I. На враждебность следует отвечать святой и прекрасной жизнью.
Авторизованная версия неверно переводит важное слово в этом увещевании как «честный». Апостол не просто предписывает честность в нашем современном, узком смысле этого слова, который ограничивает ее предоставлением каждому человеку его собственного. Примечательно, что значение слова «честный», как и многие другие слова, выражающие различные виды доброты, постепенно сужается, и для Англии очень характерно то, что его главным значением должна быть честность в отношении денег и материальных благ. Здесь это слово используется во всей широте своего древнего употребления и эквивалентно тому, что соответствует нравственной красоте добра.
Тогда человек-христианин обязан жить жизнью, которую все люди признают хорошей. В этой заповеди подразумевается признание правильных представлений даже плохих людей о морали. Евангелие не является новой этической системой, хотя в некоторых моментах оно выдвигает на новый уровень старые добродетели и меняет их точку зрения. Далее подразумевается, что мировые стандарты того, какими должны быть христиане, можно примерно принять за истинные. Мужчины-христиане многое узнали бы о себе и могли бы во многих отношениях повысить свой идеал, если бы попытались удовлетворить ожидания самых деградировавших из них относительно того, какими им следует быть. Худший из людей обладает грубым чувством долга, которое превосходит достижения лучших. Христианам следует стремиться к хорошему мнению окружающих. Они не должны принимать это мнение как мотив своего поведения и не должны делать добро для того, чтобы их за это хвалили или восхищались; но они должны «украшать учение» и позволять своему свету сиять, чтобы люди, видя их добро, могли более возвышенно думать о его источнике и таким образом «прославлять Отца своего Небесного». проповедуя Евангелие. Мир узнает добро, когда видит его, хотя часто ненавидит его и не имеет лучшего основания для своей неприязни к человеку, чем то, что его чистота и красота характера заставляют жизнь других действительно казаться униженной. Летучие мыши чувствуют свет как свет, хотя и хлопают против него, а веяние их кожистых крыльев и их неверный полет являются свидетелями того, на что они нападают. Иисусу пришлось сказать: «Мир ненавидит Меня, потому что Я свидетельствую о нем, что дела его злы». Это свидетельство было результатом того, что Он был «Светом мира»; и если Его последователи будут просвещены от Него, они будут иметь тот же эффект и должны быть готовы к такому же ответу. Но тем не менее им надлежит «заботиться о вещах, достойных пред всеми людьми».
Эта обязанность предполагает, что другие должны заботиться о том, чтобы мы могли проявлять доброту и чтобы мы не делали нашу доброту отталкивающей своими прибавлениями к ней. Есть хорошие люди, которые утешают себя, когда люди не любят их или насмехаются над ними, думая, что причина в их религии, тогда как это всего лишь их собственная грубость и резкость характера. Недостаточно того, что мы представляем строгую и отталкивающую добродетель; прекрасная еда должна быть подана на красивом блюде. Этот долг особенно связан с нашими врагами. Они наши самые ярые критики. Они следят за нашей остановкой. Мысль об их враждебном взгляде должна всегда стимулировать нас, а сознание того, что глаза-Аргусы наблюдают за нами с зоркостью, обостренной неприязнью, должно побуждать нас не только к бдительности за собственными шагами, но и к молитве: «Веди меня». «Делать вещи честными перед всеми людьми» — это возможный способ обезоружить некоторую враждебность, примирить некоторые предрассудки и воздать должное некоторым сердцам Господу, которому мы стремимся подражать. .
II. Будьте уверены, что если и будет вражда, то только с одной стороны.
«Что касается вас, будьте в мире со всеми». Эти слова, я думаю, излишне ограничены, поскольку предполагается, что существуют обстоятельства, при которых христианин имеет право на борьбу. Как будто они имели в виду: будьте миролюбивы, насколько можете; а если невозможно, то ссорьтесь. Настоящее значение гораздо глубже. «Чтобы ссориться, нужны двое», — гласит старая пословица; для заключения мира тоже нужны двое, не так ли? Мы не можем определить, будут ли наши отношения с мужчинами мирными или нет; мы отвечаем только за свою часть, и за это мы отвечаем. «Насколько это возможно» — вот объяснение того, «если это возможно». Ваша задача — сохранять мир; это не ваша часть до определенного момента и не далее, но всегда и при любых обстоятельствах это ваша часть. Возможно, невозможно быть в мире со всеми людьми; возможно, найдутся те, кто поссорится с тобой. Ты в этом не виноват, но их часть и твоя разделены, и твоя часть одна и та же, что бы они ни делали. Будьте в мире со всеми людьми, независимо от того, в мире они с вами или нет. Не ссорьтесь с ними, даже если они будут ссориться с вами. Мне кажется, именно в этом и заключается смысл этих слов. Было бы противоречить смыслу контекста и учению Нового Завета, если бы мы предположили, что здесь мы имеем дело с излюбленным принципом: «Есть точка, за которой терпимость не может зайти», когда становится правильным лелеять враждебные чувства или пытаться ранить человека. Если такой момент и существует, то очень примечательно, что в Новом Завете не делается попытки дать ему определение. Ближайший подход к такому определению — «до семидесяти раз по семь», два совершенных числа, умноженные сами на себя. Поэтому я думаю, что это предписание абсолютно предписывает стойкое, терпеливое миролюбие и абсолютно запрещает занимать позицию антагонизма и ни в коем случае не отвечать на ненависть ненавистью. Из этого не следует, что оппозиции никогда не будет. Для блага самого противника и для блага общества может быть необходимо, чтобы ему препятствовали в его враждебных действиях, но никогда не должно быть ожесточенности; и мы должны заботиться о том, чтобы ничто из дьявольской закваски не смешалось с нашей ревностью против зла.
Нет нужды распространяться об огромной трудности исполнения такой заповеди в нашей повседневной жизни. Мы все слишком хорошо знаем, как это тяжело; но мы можем на мгновение задуматься об абсолютной необходимости полного подчинения этому предписанию. Ради своей души христиане должны избегать всякой горечи, раздоров и злобы. Давайте постараемся помнить и применять в нашей повседневной жизни торжественные слова Иисуса о том, что Божье прощение измеряется нашим прощением. Верное, хотя и несовершенное, следование этому увещеванию произведет революцию в нашей жизни. Ничто из того, что мы можем выиграть, только сражаясь с нашими собратьями, не стоит того, чтобы за это бороться. Люди утомятся антагонизмом, который встречает только невозмутимое спокойствие сердца, примирившегося с Богом и ищущего мира со всеми людьми. Жаркий огонь ненависти угасает, как горящие угли, рассыпанные по леднику, если их положить на хрустальный холод терпеливого, мирного духа. Сторожевые собаки в фермерских домах будут лаять полночи, потому что за милю слышат другой лай. Чтобы ссориться, нужны двое; позвольте мне быть уверенным, что я никогда не буду одним из двух!
 

	К РИМЛЯНАМ xii. 19-21— ЕЩЕ ЕЩЕ ТРОЙНА
«Возлюбленные, не мстите за себя, но лучше дайте место гневу: ибо написано: Мне отмщение; Я отдам, говорит Господь. 20. Итак, если враг твой голоден, накорми его; если жаждет, напой его; ибо, поступая так, ты соберешь ему на голову горящие угли. 21. Не будьте побеждены злом, но побеждайте зло добром. (К РИМЛЯНАМ 12.) 19-21.
Естественный инстинкт — отвечать на вражду враждебностью, а на доброту — добротой. Есть много людей, о которых мы думаем хорошо и которые нам нравятся, только потому, что мы верим, что они думают о нас хорошо и любят нас. Такая любовь на самом деле является эгоизмом. Точно так же неприязнь и отчуждение со стороны другого естественным образом воспроизводятся в нашем сознании. Собака вытягивает шею, чтобы ее погладили, и щелкает поднятой палкой, чтобы ударить ее. Чтобы овладеть этой инстинктивной тенденцией, требуется сильное усилие, и этого усилия требуют от всех нас самые простые принципы христианской морали. Заповеди в нашем тексте имеют двойную форму: отрицательную и положительную; и они замыкаются общим принципом, включающим в себя обе эти формы и многое другое. Есть две колонны и огромная перемычка, подобная трилитонам Стоунхенджа.
I. Мы имеем дело с негативной заповедью.
«Не мстите за себя, возлюбленные, но дайте место гневу». Не берите закон в свои руки, но предоставьте Божьему пути возмездия действовать самому. Под местью Апостол имеет в виду страстное возмещение частных обид, вызванное личной обидой. Мы должны отметить, насколько глубока эта заповедь. Она запрещает не только внешние действия, которые в цивилизованные времена ограничивались законом, но, как и христианская мораль, касается мыслей и чувств, а не только дел. Оно запрещает такие естественные и распространённые мысли, как: «Я задолжал ему за это дурную услугу»; «Я хотел бы отплатить ему». Многое из того, что в народе называют «правильным духом», становится крайне неподходящим, если его проверить этим правилом. В немецком языке есть красноречивое слово, которое мы можем лишь неуклюже воспроизвести, которое называет уродливое удовольствие видеть несчастье и называет его «радостью от чужих несчастий». У нас нет этого слова; если бы у нас не было этой вещи!
К этой трудной заповеди добавляется торжественная причина в часто неправильно понимаемом высказывании: «Дайте место гневу». Вопрос в том, чей гнев? И ясно, что последующие слова этого раздела показывают, что оно Божие. Эта цитата взята из Второзакония xxxii. 35. Возможно, прискорбно, что «месть» приписывается небу; ибо поспешные читатели улавливают идею страстного негодования и переносят ее на Него, тогда как в Его карательном действии нет ни обиды, ни страсти. Не следует также предполагать, что мысль здесь лишь низменная, они обязательно будут наказаны, так что нам не о чем беспокоиться. Апостол указывает на торжественный факт возмездия как на элемент Божественного правления. Не просто автоматически действующие законы возмещают зло злом, но лик Господень, который неумолимо и неизбежно обращен «против делающих зло». но реализуется в настоящем, что слишком верно и горько переживает каждый злодей.
«Мне отмщение, Я воздам, говорит Господь». Только Бог имеет право вознаграждать нечестивых и грешников так же, как и праведников. Живя в такой системе, как мы, как смеет кто-либо брать эту работу в свои руки? Оно требует совершенного знания истинного зла поступка, которого нет у того, кто не умеет читать в сердце; оно требует полной свободы от страстей; со стороны мстителя требуется совершенный иммунитет от злой пустыни; словом, оно принадлежит небу и Ему одному. Мы не имеем ничего общего с распределением возмездия по заслугам ни в частных делах, ни в обращении с так называемыми преступниками. В последнем случае нашими целями должны быть реформация и безопасность общества. Если мы добавим к этому возмездию, мы превзойдем свои функции.
II. Возьмите позитив: следуйте Божьему пути, встречая враждебность благодеянием.
Голодного врага нужно накормить, жаждущего напоить; и причина в том, что такое благодеяние «соберет ему на голову горящие угли». Негатива недостаточно. Воздержание от мести оставит сердце незатронутым и может просто привести к прекращению всех половых связей. Названная причина звучит на первый взгляд странно. Ясно, что «огненные угли», которые следует сложить на голову, предназначены для того, чтобы растопить и смягчить сердце, заставить его светиться любовью. Сюда же можно отнести жгучие муки стыда, которые испытывает человек, на зло которого отвечает добро. Но это второстепенно и вспомогательно для истинной цели — разжечь огонь любви в его отчужденном сердце. Великая цель, которую должен иметь в виду каждый христианин, — это победить врага и рассеять заблуждения и враждебность. Мы должны поступать так не из какой-то эгоистичной заботы о своем личном комфорте, а из-за священного уважения, которое Христос научил нас беречь ради благословения мира между людьми и для того, чтобы мы могли избавить брата от сеть и заставить его разделить радость общения с Богом. Единственный способ сжечь зло в его сердце — это сложить ему на голову угли доброты и милосердия. И для достижения этой цели нам следует искать возможности. Мы должны отметить правильный момент и убедиться, что мы вовремя предлагаем еду, когда он голоден, и питье, когда он жаждет; ибо часто нежелательные предложения доброты только усугубляют ситуацию. Таков Божий путь. Его молнии мы не можем постичь, Его любовь мы можем скопировать. Из двух орудий милосердия и суда, которые Он держит в Своей руке, последнее в первую очередь принадлежит Ему; первое должно быть и нашим.
III. Во всей жизни встречайте и побеждайте зло добром.
Эта последняя заповедь: «Не будьте побеждены злом, но побеждайте зло добром» облечена в форму, охватывающую не только отношения к врагам, но и любой контакт со злом любого рода. Оно включает в себя множество великих мыслей, к которым здесь можно только прикоснуться. Это подразумевает, что всю нашу жизнь нам приходится бороться со злом, и что оно побеждает, и нас бьют, когда нас к этому принуждают. Его можно победить, только преобразовав в добро. Мы побеждаем наших врагов, когда заставляем их стать любовниками. Мы преодолеваем искушения поступать неправильно, когда делаем их поводом для развития добродетелей; мы преодолеваем зло печали, когда используем его, чтобы приблизиться к небесам; мы побеждаем окружающих нас людей, когда не соблазняемся их примером ко злу, а привлекаем их к добру своим.
Таким образом, зло трансформируется только благодаря положительному проявлению добра с нашей стороны. Мы видели это в отношении врагов в предыдущих замечаниях. Что касается других видов зла, то зачастую лучше не бороться с ними непосредственно, а занять ум и сердце положительной истиной и добром, а волю и руки активным служением. Ржавый нож можно очистить не так эффективно, как при интенсивной чистке. Наша жизнь должна строиться по великому примеру Него, Который почти в последний момент Своего земного пути сказал: «Мужайтесь: Я победил мир». Иисус стремится победить зло во всех нас и считает, что Он победил ее, превратив ее в любовь.
 

	К РИМЛЯНАМ xiii. 8-14 — ЛЮБОВЬ И ДЕНЬ
«Никому ничего не будьте должны, кроме как любить друг друга: ибо любящий другого исполнил закон. 9. Для этого: не прелюбодействуй, не убий, не укради, не лжесвидетельствуй, не пожелай; а если и существует какая-либо другая заповедь, то она кратко понимается в этом изречении, а именно: возлюби ближнего твоего, как самого себя. 10. Любовь не делает зла ближнему: итак любовь есть исполнение закона. 11. И что, зная время, что теперь самое время пробудиться от сна: ибо теперь спасение наше ближе, чем тогда, когда мы уверовали. 12. Ночь прошла, день приблизился: итак отвергнем дела тьмы и облечемся в доспехи света, 13. Будем ходить честно, как днем; 14. Но облекитесь в Господа Иисуса Христа, и не заботьтесь о плоти, чтобы исполнять похоти ее. – К РИМЛЯНАМ 13. 8-14.
Два абзаца этого отрывка лишь слегка связаны между собой. Первый внушает обязанность всеобщей любви; а второй начинается с предположения о близком приближении «дня» в качестве мотива для выполнения этого долга. Свет этой зари привлекает внимание Павла и побуждает его к более широким увещеваниям о христианской чистоте, как подобает детям света.
I. Стихи 8-10 устанавливают обязанность любви, охватывающей всех людей и охватывающей все обязанности по отношению к ним. Апостол только что изложил общий призыв: «Воздавайте каждому должное» и применил его, в частности, к отношению христианина к гражданским правителям. Он повторяет это в отрицательной форме и основывает на этом обязанность любить каждого человека. Эта любовь далее представлена как сумма и суть закона. Таким образом, Павел объединяет две мысли, которые часто рассматриваются как взаимоисключающие, а именно: любовь и закон. Он не говорит сентиментализма о красоте милосердия и тому подобного, но устанавливает как «твердое и твердое правило», что мы обязаны любить каждого человека, с которым мы вступаем в контакт; или, как говорят греки, «другой».
Это первая простая истина, которой здесь учат. Любовь — это не эмоция, которой мы можем потакать или нет по своему усмотрению. Это не значит выбирать объекты в соответствии с нашей оценкой их привлекательности или доброты. Но мы обязаны любить, и это во всем, без различия красивого и безобразного, хорошего или плохого. «Трудное высказывание; кто может это услышать?» Каждый человек является нашим кредитором по этому долгу. Он не получит от нас должного, если не получит любви. Заметьте далее, что долг любви никогда не погашается. После всех выплат у него все еще остается задолженность. Выплаты в полном объеме по всем требованиям не существует, и, как говорит Бенгель, это вечный долг. Мы склонны уставать тратить любовь, особенно на недостойных получателей, и думать, что мы стерли все претензии, и часто может быть правдой, что наши обязательства перед другими вынуждают нас перестать помогать одному; но если бы мы приняли слова Павла близко к сердцу, наше терпение расширилось бы, и мы не были бы так скоро готовы закрыть сердца и кошельки даже против неблагодарных женихов.
Далее, Павел учит нас, что этот долг (debitum, «долг») любви включает в себя все обязанности. Это исполнение закона, поскольку оно обеспечивает поведение, предписанное законом. Сам закон Моисея указывает на это, поскольку он суммирует различные заповеди второй таблицы в одной заповеди любви к ближнему (Лев. XIX, 18). Закон предписывает, но не имеет власти обеспечить исполнение своих предписаний. Любовь позволяет и склоняет делать все, что предписывает закон, и избегать всего, что он запрещает. Множественность обязанностей сплавляется в единство; и это единство, когда оно вступает в действие, раскрывается во всем, что прекрасно и достославно. Любовь — это материнская настойка, которая, разбавляясь и обрабатываясь различными способами, дает все мощные и ароматные напитки. Это белый свет, который призма повседневной жизни разлагает на составляющие его цвета.
Но Павел, кажется, ограничивает здесь действие любви негативным нетворением зла. Это просто потому, что заповеди по большей части негативны, и это является печальным признаком естественного для всех нас отсутствия любви. Но любим ли мы себя только отрицательно или довольствуемся тем, что не причиняем себе вреда? Этот строгий образец любви к другим предписывает не только степень, но и манеру. Она учит, что истинная любовь к людям – это не слабое снисхождение, но иногда она должна наказывать и препятствовать, и всегда должна искать им блага, а не только их удовлетворения.
Тот, кто честно попытается применить эту негативную заповедь не причинять другим зла, найдет ее достаточно положительной. Мы вредим мужчинам, когда не можем им помочь. Если мы можем сделать им добро и не делаем этого, мы делаем им зло. Недеятельность во благо – это деятельность во зло. Конечно, нет ничего яснее, чем отношение этого учения к христианскому долгу в отношении одурманивающих веществ. Если, пользуясь ими, христианин ставит камень преткновения на пути слабоволия, то он причиняет вред своему ближнему, и это доказывает отсутствие любви, а это нечестно, уклоняется от уплаты простого долга.
II. Великим стимулом к любви и всякой чистоте является приближение дня (стихи 11-14). «День» в посланиях Павла обычно имеет смысл великого дня возвращения Господа и может иметь это значение здесь; ибо, как сказал нам Иисус, «даже вдохновленным апостолам не надлежит знать времена и сроки», и нет бесчестья для апостольского вдохновения назначать ему пределы, которые назначил Господь.
Но независимо от того, принимаем ли мы это за значение фразы или рассматриваем ее просто как указание на время смерти как на рассвете небесного дня, вес мотива не меняется. Язык живо живописен. Тьма редеет, и чернота становится серой. Свет начинает шевелиться и шептаться. Группа солдат спит, и, когда начинают светать сумерки, звук горна призывает их проснуться, сбросить ночное белье, а именно, дела, созвучные тьме, и надеть свои световые доспехи. . Свет здесь можно рассматривать как материал, из которого сделана блестящая броня; но, более вероятно, выражение означает оружие, соответствующее свету.
Такова общая картина, и мы отмечаем факт, лежащий в основе всего представления; а именно, что каждая жизнь представляет собой определенное целое, имеющее фиксированный конец. Иисус сказал: «Нам должно делать дела Пославшего Меня, доколе есть день: приходит ночь». В этих стихах Павел использует противоположные метафоры. Но хотя эти два изречения противоположны по форме, они тождественны по сути. В обоих преобладает мысль о быстро уменьшающемся пространстве земной жизни и полной непохожести на него будущего. Мы стоим, как люди на песчаной отмели во время прилива, и каждый накат волн разъедает его края, и вскоре он уйдет под нашими ногами. Мы по большей части забываем об этом, и, возможно, нехорошо, чтобы это всегда присутствовало; но то, что оно никогда не должно присутствовать, — это безумие и болезненная утрата.
Павел в своей чрезвычайной нравственной серьезности в стихе 13 призывает нас считать себя уже находящимися в «дне» и формировать свое поведение так, как будто он сияет вокруг нас и все вещи становятся очевидными в его свете. Грехи, которые следует отложить, очень грубы и ощутимы. По большей части это грехи плоти, от которых нужно было предостерегать даже этих римских христиан, и которые должны быть явлены светом даже сейчас среди многих исповедующих христианство общин.
Но у Пола есть еще одно слово. Если бы он остановился без этого, он бы мало что сказал, чтобы помочь людям, которые кричат: «Как мне снять с себя это цепляющееся зло, которое кажется моей кожей, а не одеждой?» Как мне надеть это сверкающее облачение?» Есть только один путь — облачиться в Господа Иисуса Христа. Если мы верою предаемся Ему и противостоим нашим искушениям Его силой и таким образом как бы окутываем себя Им, Он будет для нас одеждой и вооружением, силой и праведностью. Наше старое «я» отпадет, и мы не будем думать о плоти, чтобы удовлетворять ее похоти.
 

	К РИМЛЯНАМ xiii. 11. СПАСЕНИЕ БЛИЖЕ
«... Теперь наше спасение ближе, чем когда мы веровали» (К РИМЛЯНАМ xiii). 11.
Я полагаю, что нет никаких сомнений в том, что Апостол, как и вся ранняя Церковь, более или менее последовательно питал надежду дожить до того, чтобы стать свидетелем второго пришествия Иисуса Христа. В посланиях Павла есть отрывки, которые смотрят как в сторону этого предвкушения, так и в сторону ожидания вкусить смерть. «Мы, оставшиеся в живых и оставшиеся до пришествия Господня», — говорит он дважды в одной главе. «Я готов быть предложенным, и час моего отъезда близок», — говорит он в своем последнем письме.
Это противоречие предвкушения является лишь естественным результатом того, что сказал Сам наш Господь: «Не вам знать времена и сроки», и никто, кто довольствуется формированием своего учения о познании, являющемся вдохновением от слова Самого Иисуса Христа должны хотя бы в малейшей степени спотыкаться, осознавая тот простой факт, что Павел и его братья-апостолы не знали, когда должен был прийти Учитель. Сам Христос сказал им, что перед их входом была заперта комната, и поэтому нам не нужно думать, что это противоречит авторитетному вдохновению этих первых учителей Церкви, если они тоже искали, «в какое время Дух, который был в них, действительно означал, когда он заранее свидетельствовал... славу, которая должна последовать».
Итак, мой текст, очевидно, является результатом первого из этих двух предвосхищений, а именно. что Павлу и его поколению, вероятно, предстояло увидеть пришествие Господа с небес. И для него мысль о том, что «ночь уже давно прошла», как говорит контекст, «и день близок», лежала в основе его самой жизнерадостной надежды и была вдохновением и мотивом его самых напряженных усилий.
Теперь наше отношение к завершающим моментам нашей собственной земной жизни, к факту смерти совершенно такое же, как отношение Апостола и его братьев к пришествию Господа. Мы тоже стоим в этой позиции частичного невежества, и для нас практически слова моего текста и все параллельные слова указывают на то, как нам следует думать и как на нас должна влиять цель, к которой мы стремимся. приходящий. И это главная характеристика христианского взгляда на этот последний торжественный момент. «Теперь наше спасение ближе, чем тогда, когда мы веровали». Поэтому я хотел бы отметить, прежде всего, что то, чему учат нас эти слова, должно быть христианским взглядом на нашу собственную цель; и, во-вторых, к какому поведению должна привести нас эта точка зрения.
I. Христианский взгляд на смерть.
«Теперь наше спасение приблизилось». Мы должны верой и надеждой отбросить все мрачные внешние проявления смерти и добраться до сути дела. И тогда все отталкивающее, все, что сжимает плоть и кровь, исчезает и испаряется, и под складками черной одежды открывается последний, самый сладкий, самый торжествующий Божий ангел-посланник к христианским душам, великий, сильный , молчаливый Ангел Смерти, и несет он в руке дар полного спасения. Вот что наш Апостол пришел в восторг, созерцая, когда он знал, что мысль о том, что он доживет до нового пришествия Христа, должна быть отброшена, и когда он был близок к последнему моменту своей жизни, он сказал: «Господь избавит меня». и спаси меня в Его вечное Царство.» Какого избавления и спасения он ожидал и выражал в этих словах? Иммунитет от наказания? Убежать от топора палача? Быть «избавленным из пасти льва», преследующими клыками кровавого Нерона? Ни в коем случае. Он знал, что смерть близка, и сказал: «Он спасет меня» – не от нее, а через нее – «в Свое вечное Царство». Имеем в виду их именно так — когда мы видим расстояние между нами и эту некую близость, уменьшающуюся, уменьшающуюся, уменьшающуюся: «Теперь», когда мгновение за мгновением уходит в прошлое, «сейчас наше спасение ближе, чем когда мы верили». , когда они приближаются к отпуску, берут полоски бумаги и отрывают по кусочку каждый день. И, отрывая дни, почувствуем, что мы приближаемся к дому нашему и что блаженство, приготовленное для нас в нем, приближается к нам. «Наше спасение», а не наше разрушение, наша более полная жизнь, ни в каком-либо истинном смысле слова наша «смерть» «ближе, чем когда мы верили».
Но кто-то может сказать: «Разве человек не спасается до тех пор, пока не умрет?» Неужели спасение будет в будущем, не придет ли оно раньше, чем после могилы? Нет, конечно нет. В Писании есть три аспекта этого слова. Иногда авторы Нового Завета рассматривают спасение как прошлое и представляют христианина как облеченного всем этим в самый момент своей первой веры. Это правда, что все, что еще предстоит развить из того, что дано самому бедному и самому гнусному грешнику в момент его первоначальной веры в Господа, нечего к этому добавить. Спасение, которое кающийся разбойник получил на кресте, — это все спасение, которое он когда-либо мог получить. Но из него хлынуло, и хлынуло, и хлынуло, когда он перешел в область, «где за пределами этих голосов царит мир» — там хлынуло из того неиссякаемого источника, который открыл в нем всю полноту вечного прогресса в небеса. Так и у нас. Спасение – это дар прошлого, который мы получили, когда поверили.
Но в другом аспекте, о котором также решительно говорится в Писании, это прогрессивный процесс, а не просто дар, данный раз и навсегда в прошлом. Я не останавливаюсь на этой мысли, а лишь напоминаю оборот выражения, который встречается в различных связях неоднократно. «Господь ежедневно прибавлял к Церкви спасаемых», — говорит Лука. Еще более решительно в Послании к Коринфянам Апостол противопоставляет два прогрессивных процесса и говорит о Евангелии как о проповедуемом, как о запахе жизни на жизнь «для спасаемых» и о благоухании разрушение «заблудшим.» Никакое моральное или духовное состояние не является стереотипным или застойным. Это все прогрессивно. Таким образом, спасение, данное раз и навсегда, всегда раскрывается, и христианская жизнь на земле является его раскрытием.
Но еще в другом аспекте, который представлен в моем тексте и в других параллельных отрывках, спасение рассматривается как находящееся по другую сторону потопа, потому что его проявления там, развитие того, что в нем есть, и великие дары, которые приходят тогда, настолько трансцендентно превосходят все даже наши самые избранные переживания здесь, что они как бы новы, хотя их корни все же находятся в старом. Спасение, которое достигает кульминации в абсолютном удалении из всего нашего существа всякого зла, будь то горе или грех, и в окончательном даровании нам всех видов добра, будь то праведность или радость, и которое имеет своей целью запечатать «усыновление, а именно искупление тела», так что тело, душа и дух «сотворяют одну музыку, как и прежде, но более обширную», настолько далеко за пределами зачатков самого себя, которые мы здесь переживаем, что мой текст и подобное вполне оправдано. И тот человек, который наиболее полно убежден и сознает, что он обладает спасением Божиим, и наиболее полно и блаженно сознает, что это спасение постепенно обретает силу в его жизни, тот самый человек, который более всего почувствует, что между высшим его проявлением на земле И самая низшая из них на небесах — это такая пропасть, что вино, которое он будет пить там за столом Отца, действительно будет молодым вином. И поэтому «наше спасение ближе», хотя мы уже обладаем им, «чем тогда, когда мы веровали».
Дорогие братья, если это правда и если умереть — значит спастись в Царстве, не возникают ли две мысли? Во-первых, это благословенное завершение должно занимать больше наших мыслей, чем я боюсь. По мере того, как жизнь продолжается, а пространство между нами и ней сокращается, мы, пожилые люди, естественным образом вступаем на путь, если мы не дураки, более серьезно и часто доводить свои мысли до конца. Я полагаю, что в последнюю неделю путешествия в Австралию было гораздо больше мыслей о высадке на следующей неделе, чем в первые два или три дня покорения Ла-Манша. Я не хочу ни в том, ни в каком другом отношении возлагать старые головы на молодые плечи. Но я уверен, что то, что мы должны, как говорит псалмопевец, быть «мудрыми», чтобы «обдумывать нашу последнюю цель», очень тесно связано с силой нашего христианского характера.
Другая мысль, которая следует за этим, столь же проста, а именно. что это ожидание всегда должно быть жизнерадостным, обнадеживающим и радостным. Мы не имеем никакого отношения к печальным аспектам расставания с землей. Они практически не существуют для христианского сознания, когда оно настолько энергично и Богонаправлено, насколько должно быть. Они отходят на второй план, а иногда и вовсе теряются из виду. Помните, как этот Апостол, когда он действительно думает о смерти, смотрит на нее с — я собирался процитировать слова, которые могут показаться вам неуместными — с «веселым приветствием»; как, во всяком случае, он нисколько не боится этого и не видит в этом ничего, от чего можно было бы уклониться. Он говорит о пребывании со Христом, что гораздо лучше; «отсутствующий в теле, присутствующий у Господа»; «распад земного дома сей скинии» — разрушение старого глиняного домика, чтобы на его месте мог быть воздвигнут величественный дворец из мрамора и драгоценных камней; «Час моего отъезда близок; Я закончил борьбу». Петр тоже вступает со своими словами: «Мой исход; мой отъезд», и оба смотрят, если не с тоской, то, во всяком случае, без дрожания век, в самые глазные яблоки посланника, которого большинство людей считают таким отвратительным. Разве это не чудесный дар христианским душам, что благодаря вере в Господа сфера, в которой может распространяться их надежда, увеличивается более чем вдвое и присоединяет смутные земли за границей смерти? Дорогие друзья, если мы живем в Господе, мысль о конце и о том, что мы находимся вдали от дома, должна быть бесконечно сладкой, независимо от того, какие бы поверхностные ужасы еще ни осознавала эта бедная, сжимающаяся плоть. И я уверен, что чем ближе мы придем к нашему Спасителю и чем больше мы осознаем радостное обладание спасением, как уже наше, и чем больше мы осознаем расширение этого дара в наших сердцах, тем больше мы будем избавлены от тот страх смерти, который делает людей всю свою «жизнь подверженными рабству». Поэтому я умоляю вас стремиться к тому, чтобы, когда вы посмотрите вперед, самым дальним, что вы увидите на горизонте земли, был бы великий Ангел Смерти, приближающийся чтобы спасти тебя в Царство вечное.
Теперь пару слов о
II. Поведение, к которому должна побуждать такая надежда.
Апостол очень ясно излагает это в контексте, и нам нужно лишь в двух словах раскрыть то, чему он нас там учит. «И что зная время, что теперь самое время пробудиться ото сна, ибо теперь наше спасение ближе, чем тогда, когда мы веровали». Что он имеет в виду под «этим»? Все практические увещевания к христианской жизни, данные ранее. Все, что является долгом, становится вдесятеро более строгим и повелительным, когда мы постигаем истинный смысл этого последнего мгновения. Они говорят нам, что думать о смерти и потустороннем вредно, потому что это лишает интереса к большей части наших нынешних занятий и ослабляет энергию. Если есть что-то, от чего человека вырывают из-за того, что он постоянно размышляет о том, что вскоре его вообще от всего оторвут, то это то, от чего ему лучше оторваться. И если существуют какие-либо занятия, которые сходят на нет и которым человек не может всю жизнь заниматься с каким-либо искренним энтузиазмом или интересом, если однажды в нем зародится мысль о смерти, то это будут занятия, которые в себя презренными и недостойными. Все благие цели приобретут над нами большую власть; у нас будет более здравое представление о том, ради чего стоит жить; у нас будет новый стандарт относительной важности вещей; и если некоторые из них, казавшиеся очень великими, окажутся очень маленькими, когда мы прольем на них этот проницательный свет, а другие, которые казались очень незначительными, внезапно вырастут до доминирующей величины, то эта новая и более истинная перспектива будет явной выгодой. Чем больше мы чувствуем, что наше спасение приближается к нам как бы от престола Божия через голубые бездны, тем прилежнее мы будем «трудиться, пока называется днем», и тем ревностнее мы будем искать, когда Спаситель и Его спасение приходят, чтобы их можно было найти с препоясанными чреслами для всякой напряженной работы и со светильниками, горящими во всей яркости света христианского характера.
Далее, говорит Павел, это обнадеживающее, радостное созерцание приближающегося спасения должно побудить нас отвергнуть зло и облечься в добро. Вы помните волнующие сердце образы, которые Апостол использует в этом контексте, когда говорит: «День близок; Итак, отвергнем дела тьмы» — как люди утром, когда дневной свет проникает в окно и заставляет их поднять веки и сбросить ночные рубашки — «и облекемся в доспехи света. «Мы солдаты, и мы должны быть одеты в то, что будет пуленепробиваемым и сможет повернуть острие меча. И где найти сталь небесного закала, способную противостоять раскаленным стрелам, выпущенным в солдата-христианина? Его доспехи должны быть «из света». Облаченный в сияние христианского характера, он будет неуязвим. И как можем мы, облекшие себя делами тьмы, либо сбросить их, либо облечься в сверкающие доспехи света? Павел говорит нам: «Облекитесь в Господа Иисуса Христа и не запасайтесь плотью». На картине изображен лагерь спящих солдат; ночь подходит к концу, полосы шафрана появляются на рассвете на востоке. Один за другим спящие просыпаются; они сбрасывают ночную одежду и надевают доспехи, сверкающие в лучах утреннего солнца. Итак, они готовы, когда труба протрубит к подъему, и с наступлением утра придет Вождь воинства Господня, и вместе с Вождем придет завершение спасения, которое приближается к нам все ближе и ближе, поскольку наши моменты скользят сквозь наши пальцы, как бусины четок. Многие мужчины думают о смерти и страхе; христианин должен думать о смерти и надежде.
 

	К РИМЛЯНАМ xiii. 12. УТРЕННИЙ СОЛДАТСКИЙ ЗВОНОК
«Облекемся в доспехи света» (К РИМЛЯНАМ xiii). 12.
Интересно отметить, что метафора христианских вооружений встречается в посланиях Павла на протяжении всего его пути. Впервые оно появляется в очень элементарной форме в самом раннем из посланий к Фессалоникийцам. Здесь оно появляется в письме, относящемся к середине его карьеры, и наконец появляется в Послании к Ефесянам, в своей полностью развернутой и развернутой форме, почти в конце его творчества. Поэтому мы вполне можем предположить, что это была одна из его знакомых мыслей. Здесь у этого есть очень живописное дополнение, поскольку перед его ярким воображением всплывает картина роты солдат, разбуженных утренним сигналом рожка, сбрасывающих ночное белье, потому что день начинает рассветать, и готовящихся к походу. доспехи, сверкающие в свете восходящего солнца. «Вот, — говорит Павел, — именно такими и должны быть вы, христиане». Разве вы не слышите ноты подъема? Ночь уже давно прошла; день близок; поэтому давайте отложим дела тьмы — ночное одеяние, подходящее для тех часов сна. Выбросьте его и наденьте доспехи, принадлежащие этому дню.
Сейчас я не собираюсь задавать или пытаться ответить на вопрос, насколько это апостольское увещевание основано на ожидании апостола того, что мир приближается к концу. Для нас это в настоящее время совершенно не имеет значения, ибо то, что он выражает как основу этого увещевания, верно и для всех нас, и для нашего положения среди этих мимолетных теней вокруг нас. Мы спешим к рассвету настоящего дня. Итак, позвольте мне попытаться подчеркнуть этот призыв, какой бы старый, изношенный и банальный он ни был, потому что он нужен всем нам, на каком бы этапе жизненного пути мы ни находились.
Итак, первое, что мне бросается в глаза, это то, что одежда для человека, ожидающего этого дня, — это доспехи.
Мы могли бы ожидать чего-то совсем иного в соответствии с мыслями, которые наводит на мысль здесь образ Павла о различии между ночью, которая так быстро проходит и полна врагов и опасностей, и днём, который восходит и наполнен света, мира и радости. Мы могли бы ожидать, что он скажет: «Давайте облачимся в праздничные одежды». Но нет! «Ночь уже давно прошла; Но одежда, подобающая ожидающему этого дня, — это еще не одежда праздника, а «доспехи», которые, выражаясь простыми словами, означают именно то, что всегда идет борьба. борьба, которую нужно сделать. Если вы когда-нибудь станете частью этого дня, вам придется вооружиться доспехами и оружием уже сейчас. Мне нет нужды останавливаться на этом, но я хочу подчеркнуть тот факт, что после всего, что можно справедливо сказать о возрастании в благодати и мирном приближении к совершенству христианского характера, мы не можем обойтись без другого элемента. в процессе, и это борьба. Нам приходится бороться за каждый шаг. Роста недостаточно, чтобы полностью определить процесс, посредством которого люди уподобляются образу Отца и «готовятся стать причастниками наследия святых во свете». . Конфликт должен возникнуть, прежде чем перед вашим разумом появится весь аспект христианского прогресса. Ибо всегда будет антагонизм снаружи и предатели внутри. Всегда найдутся непокорные лошади, которых нужно подстегивать, и джиговые, которых нужно тащить вперед, и пугливые, которых нужно сильно принуждать и держать в следах. Конфликт — это закон из-за врагов и из-за заговора между внутренней слабостью и внешними вещами, которые апеллируют к нему.
Сегодня мы много слышим о том, чтобы быть «освященными верой». Я верю в это так же, как и любой человек, но задача веры состоит в том, чтобы принести нам очищающую силу, и применение этой силы требует нашего труда, и это требует нашей борьбы. Поэтому недостаточно сказать: «Надейся на свое освящение, как ты надеялся на свое оправдание и принятие», но ты должен выработать то, что получаешь своей верой, и ты никогда не добьешься этого, если не будешь бороться со своими недостойными себя и искушения мира. Одежда кандидата дня — доспехи.
У этой же мысли есть и другая сторона: чем ярче наши ожидания этого благословенного рассвета, тем полнее должно быть наше крепление доспехов. Ожидание этого будущего во многих случаях приводило в христианской церкви к прямо противоположному состоянию ума. Оно побудило людей впасть в просто фантастическое чувство или игнорировать это презренное настоящее и думать, что они не имеют к нему никакого отношения, а только «ожидают пришествия Господня» и тому подобное. Павел говорит: «Только потому, что на восточном горизонте вы видите розовый румянец, который говорит о том, что ночь прошла и наступает день, поэтому не будьте сентименталистом, не бездельничайте, не будьте небрежны или презрительны». ежедневных задач; но поскольку вы видите это, наденьте доспехи света, и независимо от того, будет ли время между восходом всего солнечного шара на горизонте долгим или коротким, наполните часы торжествующей борьбой. Облекитесь во всеоружие света».
Опять же, обратите внимание, что такое броня. Конечно, эта фраза «доспехи света» может быть не чем иным, как небольшим количеством цвета, придуманным живописным воображением, и может просто наводить на мысль о том, как полированная сталь будет сиять и сверкать, когда на нее ударят солнечные лучи, а блестящие Доспехи, подобные доспехам рыцаря Красного Креста Спенсера, должны были освещать темную пещеру, в которую он вошел. Или это может означать «броня, подобающая свету»; как, возможно, предполагает антитеза «дела тьмы», которые должны быть «отложены». его лучи. Но я думаю, что в этом выражении есть нечто большее. Я предпочел бы считать эту фразу параллельной другой фразе этого апостола, который говорит во 2-м Послании к Коринфянам о «оружии праведности на правой и левой руке». «Свет» создает доспехи, «праведность» создает доспехи. Эти две фразы означают одно и то же: одна простым языком, другая образно, но применительно к повседневной жизни они заключаются именно в том, что истинной броней и оружием христианина является христианский характер. «Все, что истинно, все, что прекрасно, все, что достославно», — это части доспехов, и это оружие, которым мы должны владеть. Человек-христианин борется со злом в себе, облекаясь в добро. Истинный способ очистить сердце от греха — это наполнить его праведностью. Согласно важному древнегреческому мифу, копья света убивали питонов. Вооружение — это «праведность на правой руке и на левой». Придерживайтесь простых, простых, домашних обязанностей, и вы обнаружите, что они защитят ваше сердце от многих искушений. Сосуд, полный крепкого вина, можно погрузить в самый соленый океан, и ни одна капля не попадет туда. Наполните сердце свое праведностью; ваши жизни — пусть они сияют в свете, и свет будет вашей броней. Бог есть свет, поэтому Бог не может быть искушен злом. «Ходите во свете, как Он во свете»… и «кровь Иисуса Христа очищает от всякого греха».
Но у этой мысли есть и другая сторона: если вы на досуге посмотрите на заключительные слова главы, вы найдете собственное объяснение Апостола того, что означает облачение в доспехи света. «Облекитесь в Господа Иисуса Христа» — так он объясняет облачение в «оружие света», ибо «некогда вы были тьма, а теперь вы свет в Господе», и это в той мере, в которой мы соединены с Ним верой, которая связывает нас с Ним, и любовью, которая производит послушание и соответствие, что мы носим неуязвимые доспехи света. Сам Христос есть и Он даёт всем отдельные благодати, которые могут носить христиане. Мы можем сказать, что Он есть «оружие Божие», как называет это Павел в Послании к Ефесянам, и когда мы носим Его, и только в той мере, в какой мы носим Его, в такой мере мы и одеваемся в него. И последнее, на что я хотел бы здесь обратить внимание, это то, что послушание этим командам требует постоянных усилий.
Христиане в Риме, которым писал Павел, не были новичками в христианской жизни. Давным-давно многие из них были приведены к Нему. Но самый старый христианин среди них нуждался в увещевании так же, как и самый неопытный новобранец в рядах. Постоянное обновление изо дня в день — это то, что нам нужно, и его невозможно обеспечить без большой работы. Учитывая, что наряду с «надеванием» существует «откладывание», процесс оказывается очень долгим. «Это задача длиною в жизнь, пока тесто не заквасится». Это задача длиною в жизнь, пока мы не скинем с себя все лохмотья этого ветхого «я»; и «одетые» не оказываются «нагими». Чтобы постичь Иисуса, требуется целая жизнь; требуется целая жизнь, чтобы присвоить себе Иисуса, нужна целая жизнь, чтобы облачиться в Иисуса. И каждому из нас приходит вопрос, «сбросили ли мы ветхого человека с делами его»? Облекаемся ли мы ежедневно так же уверенно, как одеваемся утром, в Христа Господа?
Обратите внимание, с какой торжественностью Апостол дает здесь мастеру Его полный, официальный, формальный титул: «Облекитесь в Господа Иисуса Христа». Облекаемся ли мы Его как Господа; преклонить перед Ним всю нашу волю и принять Его, Его заповеди, обетования, провидения с радостной покорностью? Облекаемся ли мы в Иисуса, признавая в Его мужественности как нашего Брата не только образец нашей жизни, но и залог того, что этот образец с Его помощью и любовью способен воспроизводиться в нас самих? Облекаемся ли мы в Него, как в «Господа Иисуса Христа», помазанного Духом Божественным, чтобы оно из головы текло даже до полов одежд, и каждый из нас мог причаститься этого помазания и сделаться таким образом, чистый и чистый? «Облекитесь в Господа Иисуса Христа» и делайте это изо дня в день, и тогда вы «облечетесь во всеоружие Божие».
И когда рассвет наступит в полную силу, тогда, не раньше того времени, можем мы сбросить доспехи и одеться в белую одежду, сбросить шлем и увенчать свои чела лавром, вложить меч в ножны, и схватимся за пальму, будучи «более чем победителями посредством Возлюбившего нас», и сражаемся в нас, а также за нас.
 

	К РИМЛЯНАМ XIV. 12-23 — ГРАНИЦЫ СВОБОДЫ
«Итак каждый из нас даст за себя отчет небу. 13. Итак, не будем больше судить друг друга, а лучше судим так, чтобы никто не ставил камня преткновения или повода к падению на пути брата своего. 14. Я знаю и убежден Господом Иисусом, что нет ничего нечистого само по себе; но для того, кто считает что-либо нечистым, для того это нечисто. 15. А если брат твой огорчается пищей твоей, то ты не поступаешь милосердно. Не губи своим мясом того, за кого умер Христос. 16. Итак, пусть не злословят добро ваше: 17. Ибо Царствие Божие не есть пища и питие; но праведность и мир и радость во Святом Духе. 18. Ибо тот, кто в этом служит Христу, угоден небесам и одобрен людьми. 19. Итак, будем следить за тем, что способствует миру и за тем, чем один может назидать другого. 20. Ибо мясо не разрушайте дела Божия. Все вещи действительно чисты; но худо человеку, который ест с оскорблением. 21. Не хорошо ни есть мясо, ни пить вино, ни все, от чего брат твой претыкается, или соблазняется, или ослабевает. 22. Есть ли у тебя вера? имейте это себе перед Богом. Счастлив тот, кто не осуждает себя в том, что допускает. 23. А сомневающийся, если он ест, проклят, потому что он ест не по вере, ибо все, что не по вере, есть грех. – К РИМЛЯНАМ 14. 12-23.
Особый случай, в котором рассматривается этот отрывок, — это разногласия относительно законности употребления в пищу определенных видов мяса. С точки зрения соответствующих принципов не имеет большого значения, была ли это пища, которую Моисеевые постановления сделали нечистой, или, как в Коринфе, мясо, принесенное идолам. Последнее более вероятно и будет иметь большее значение в Риме. Два мнения по этому вопросу отражали две тенденции ума, которые существуют всегда; один более щепетильный и один более либеральный. В первой части этой главы Павел преподал первому классу необходимый им урок; и теперь он обращается к «более сильным» братьям и устанавливает закон для их поведения. Возможно, нам лучше всего просто следовать за ним, стих за стихом.
Итак, отметим, во-первых, великую мысль, с которой он начинает, — мысль о последнем суде, на котором каждый человек даст отчет за самого себя. Какое это имеет отношение к рассматриваемому вопросу? Это то, что оно должно удержать нас от преждевременных и придирчивых суждений. У нас есть кое-что более важное, чем критиковать друг друга. Нам самим достаточно, чтобы держать свои руки занятыми, не принимая во внимание поведение наших собратьев. И далее, что, принимая во внимание окончательное решение, мы должны провести предварительное расследование наших собственных принципов действий и «решить» принять в качестве преобладающего закона для себя, что мы не должны делать ничего, что усложнит наши обязанности. для наших братьев. Павел обычно решал мелкие вопросы на основе больших принципов и переносил торжества окончательного отчета на рыночную площадь и трапезу.
В стихе 13 он излагает высший принцип разрешения рассматриваемого дела. Ни один христианин не является безупречным, если он добровольно действует так, чтобы стать камнем преткновения или поводом упасть на пути другого. Эти две вещи одинаковы? Возможно, но человек может споткнуться и не упасть, и то, что заставляет его спотыкаться, возможно, указывает на искушение к менее тяжкому злу, чем то, что заставляет его упасть. Можно заметить, что в дальнейшем мы слышим о том, что сначала брата «оскорбляют», а затем «низвергают». В любом случае, в принципе, изложенном и повторенном в стихе 21, нет ошибки. трудно сказать для некоторых из нас. Будет ли моя свобода ограничена узкими угрызениями совести «строгих» христиан? Да. Разве это не делает их хозяевами и не придают слишком большого значения их узости? Нет. Оно признает Христа Учителем, а всех Его слуг — братьями. Если щепетильные люди зайдут так далеко, что скажут более либеральным: «Вы не сможете быть христианами, если не будете поступать так, как мы», то тогда пределы уступок достигнуты, и нам придется поступать так, как поступал Павел, когда он категорически отказался уступить ни на волосок иудействующим. Если человек говорит: «Ты должен принять то или иное ограничение в поведении, иначе ты останешься невоцерковленным», единственный ответ: «Я не буду». Мы должны быть гибкими как можно дольше и позволять угрызениям совести слабых братьев сдерживать наши действия. Но если они настаивают на безразличном как на существенном, то возникает еще более высокая обязанность, чем забота о своей слабой совести, и верность небу ограничивает уступки Его слугам.
Но, за исключением этого крайнего случая, Павел излагает закон ограничения свободы из уважения к «узости». В стихе 14 он с такой же широтой заявляет о крайнем принципе либеральной партии: ничто не является нечистым само по себе. Он узнал это «в Господе Иисусе». Прежде чем он был «в Нем», он был запутан в паутине юридической чистоты и нечистоты; но теперь он свободен. Но он добавляет исключение, о котором должна помнить либерально настроенная часть, а именно: чистая вещь является нечистой для человека, который так думает. Конечно, эти принципы не затрагивают вечных различий между добром и злом. Павел не играет быстро и безрассудно с торжественным божественным законом, который делает грех и праведность независимыми от человеческих представлений. Он говорит о вещах безразличных: церемониях и тому подобном; и современные аналогии этого представляют собой общепринятые образы поведения в отношении развлечений и тому подобного, которые христианин сам по себе может совершать или воздерживаться от без греха.
Стих 15 трудно понять, если строго понимать «за» в начале. Некоторые комментаторы вместо этого прочитали бы простое «но», сглаживающее ход мысли. Но, возможно, этот стих объясняет причину закона в стихе 13, а не утверждений в стихе 14. И, конечно же, нет более сильной причины для нежного внимания даже к самым узким угрызениям совести христиан, чем обязанность ходить в любви. Наше общее братство обязывает нас не делать ничего, что могло бы огорчить хотя бы одного из членов семьи. Например, мужчины-христиане по-разному относятся к обязанностям по соблюдению воскресенья. Вполне возможно, что очень «широкий» христианин не увидит никакого вреда в игре в лаун-теннис в своем саду по воскресеньям; но если бы его поступок возмутил или, как говорит Павел, «опечалил» христиан менее продвинутых взглядов, то он согрешил бы против закона любви, если бы сделал это.
Легко предложить множество других применений этого принципа. Принцип – это то, что следует четко иметь в виду. Оно имеет широкое поле для своего применения в наше время, когда христианское братство включает в себя такое разнообразие культур и социальных условий. И это торжественное углубление: «Не губи своей пищей того, за кого умер Христос». эгоизм человека, который не откажется от столь малого, чтобы защититься от зла, которое может оказаться фатальным, брата, ради которого Христос не побоялся отдать жизнь. Если Он — наш образец, то любая жертва вкусами и свободами ради нашего брата является простым долгом, и ею нельзя пренебрегать без эгоистического греха. Итак, одна из веских причин для такого поведения изложена в стихе 15. Это ясный закон христианской любви.
Другая причина указывается в стихах с 16 по 18. Она отображает истинный характер христианства и, таким образом, отражает честь того, кто делает. «Благо ваше» — это выражение всей суммы благословений, полученных становлением христианами, и оно тесно связано с тем, что здесь подразумевается под «Царством Божьим». это те, кто подчинился власти воли Божией. Это «Царство внутри нас», которое есть «праведность, мир и радость во Святом Духе». Что вы выиграли своим христианством? Апостол, по сути, говорит: «Думаете ли вы, что его цель состоит главным образом в том, чтобы дать вам большую свободу в отношении рассматриваемых вопросов?» Если самое очевидное в вашем поведении — это «еда и питье», то все ваше христианское положение будет неправильно понято, и люди подумают, что ваша религия допускает распущенность жизни. Но если, с другой стороны, вы покажете, что вы служите Христу праведностью, миром и радостью, вы будете угодны небу, и люди признают, что ваша религия от Него и что вы последовательные ее проповедники.
Современные либерально мыслящие братья легко могут перевести все это для сегодняшнего использования. Позаботьтесь о том, чтобы у вас не создалось впечатление, будто ваше христианство имеет своей основной задачей разрешение вам делать то, в чем сомневаются ваши более слабые братья. Если вы не уступите им, а выставите напоказ свою свободу перед ними и перед лицом всего мира, ваши продвинутые знания будут восприняты грубыми наблюдателями как ценные, потому что они обеспечивают вам эти иммунитеты. Покажите своей жизнью, что вы обладаете истинными духовными дарами. Думайте больше о них, чем о своей «широте» и превосходстве над «узкими предрассудками». Осознайте цель Евангелия в отношении вашего собственного нравственного совершенствования, и поставленные вопросы встанут на свое место.
В стихах 19 и 20 приводятся еще две причины для ограничения свободы из уважения к сомнениям других. Такое поведение способствует миру. Если истина находится под угрозой или имя Христа может быть запятнано, то советы мира являются советами предательства; но не так уж много вещей стоит покупать ценой христианского согласия. Такое поведение способствует укреплению христианского характера как нашего, так и других. Уступки «слабым» могут помочь им стать сильными, но игнорирование их угрызений совести наверняка так или иначе нанесет им вред.
В стихе 15 предполагалось, что брат огорчен тем, что он считал распущенностью. Этот случай соответствует камню преткновения в 13-м стихе. В 20-м стихе, по-видимому, предполагается худший результат: слабый брат все еще верит, что распущенность - это неправильно, но, тем не менее, поддается искушению по примеру более сильного потворствовать ей. В этом случае ответственность за разрушение того, что построил Бог, лежит на дверях искусителя. Метафора «ниспровержения» подсказана предыдущей метафорой «назидания». Христианский долг – это взаимное воспитание характера; необдуманное применение «свободы» может привести к низвержению, побуждая к подражанию, которое осуждает совесть.
С этого момента Апостол сначала повторяет в обратном порядке свои два основных принципа: чистое нечисто для человека, который так думает, и что христианский долг требует воздержания от дозволенного, если наша снисходительность ведет к причинению вреда брату. Применение последнего принципа к обязанности полного воздержания от одурманивающих веществ ради других вполне законно, но это применение, а не прямая цель апостольских предписаний.
В стихах 22 и 23 этот раздел завершается двумя увещеваниями, обращенными к обеим сторонам, сильной и слабой. О первом говорится в стихе 22, о втором – в стихе 23. Сильному брату предлагается довольствоваться своими более широкими взглядами, или «верой», то есть уверенностью в том, что его свобода соответствует воле Христа. Достаточно того, что он должен наслаждаться этим убеждением, только пусть он удостоверится, что он может придерживаться его в глазах Господа, и не позволяйте ему разглагольствовать об этом перед лицами братьев, которых это огорчит или может привести к подражанию его практике. , не дойдя до своего убеждения. И пусть он будет совершенно уверен, что совесть его вполне убеждена, а не подкуплена склонностью; ибо многие люди осуждают себя, позволяя желаниям диктовать совести.
С другой стороны, существует опасность, что те, у кого есть сомнения, по примеру тех, у кого их нет, поддадутся искушению сделать то, в правильности которых они не совсем уверены. Если у вас есть какие-либо сомнения, говорит Павел, безопасный путь — воздерживаться от рассматриваемого поведения. Быть может, брат сможет без вреда пойти в театр, если сочтет это правильным; но если у тебя возникнут какие-либо сомнения относительно того, уместно ли идти, то ты будешь осужден как согрешивший, если сделаешь это. Вы не должны измерять свое зерно бушелем другого человека. Ваши убеждения, а не его, должны быть вашими проводниками. Слово «вера» используется здесь в несколько необычном смысле. Это означает уверенность в суждении. Последние слова 23-го стиха не имеют того смысла, который иногда из них извлекают; а именно, что действия, какими бы чистыми и добрыми они ни были совершены неверующими, имеют природу греха. Они просто означают, что все, что делает человек-христианин без ясного оправдания своего суждения и совести, является грехом для него, как и для других.
 

	
К РИМЛЯНАМ XV. 4, 13— ДВА ФОНТАНА, ОДИН РУЧЬ
«Чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду... 13. Бог надежды исполнит вас всякой радости и мира в вере, чтобы вы изобиловали надеждой» (К РИМЛЯНАМ 15. 4, 13.
В Швейцарии есть река, питаемая двумя соединяющимися ручьями, носящими одно и то же название; один из них называется «белым», другой — «серым», или темным. Один спускается с ледников и несет в своей белой ряби полурастаявший снег; другой течет через прекрасную долину и обесцвечен землей. Они объединяются в одном общем потоке. Итак, в этих двух стихах мы видим два потока, белый и черный, и они оба сливаются воедино и текут в общую надежду. В первом из них мы имеем темный поток — «через терпение и утешение», который подразумевает скорбь и усилие. Исходом и результатом всех трудностей, испытаний и горя должна быть надежда. А в другом стихе мы видим другую долину, по которой стекает поток света: «Бог надежды да наполнит вас всякой радостью и миром в вере, чтобы вы изобиловали надеждой».
Таким образом, обе половины возможного человеческого опыта должны закончиться одним и тем же благословенным результатом; и обойдешь ли ты одну сторону сферы человеческой жизни, или возьмешь другое полушарие, ты придешь к одной и той же точке, если ты путешествовал с Божьей рукой в своей и с Ним как твоим Проводником.
Давайте же посмотрим на эти два противоположных источника одного и того же благословенного дара — христианской надежды.
I. Прежде всего, у нас есть надежда, которая является дитя ночи и рождена во тьме.
«Все, — говорит апостол, — было написано прежде, было написано для нашего научения, чтобы мы посредством терпения» — или, скорее, мужественной настойчивости — «и утешения» — или, скорее, ободрения — «Писания» могли надежда.» Письменное слово рассматривается как источник терпеливой выносливости, которая действует так же, как и страдает. Эта благодать Писания действует в нас через ободрение, которое оно дает разными способами, и результатом того и другого является надежда.
Итак, видите ли, наши горести и трудности не связаны и не выливаются в светлую надежду иначе, как по причине этого связующего звена. В бедах человека нет ничего, что вселяло бы в него надежду. Иногда, скорее, они доводят его до отчаяния; но, во всяком случае, они редко вселяют в него надежду, за исключением тех случаев, когда вступает в силу эта связь. душа от черноты печали и острых мрачных скал отчаяния к улыбающимся пастбищам надежды со всеми их полураскрытыми цветами построена в этой Книге, которая говорит нам смысл и цель всего этого; и наполнен историями тех, кто сражался и побеждал, надеялся и не стыдился.
Писание дано для этого, среди прочего, для того, чтобы оно могло ободрить нас и таким образом произвести в нас эту великую благодать деятельного терпения, если можно так назвать.
Первое, на что следует обратить внимание, это то, как Писание дает ободрение, ибо именно в этом заключается смысл слова, а не в утешении. Это сильно осушит слезы, но еще сильнее тронет сердце, как трубный зов. Утешение драгоценно, но для благополучия нам нужно нечто большее, чем просто утешение. И, конечно же, весь тон Священного Писания, посвященный великой тайне боли и печали, имеет более высокие цели, чем просто облегчение горя и прекращение нашего плача. Он стремится сделать нас сильными и храбрыми, чтобы противостоять нашим печалям и справиться с ними, а также вселить в нас благородное мужество, которое не только сможет выдержать острые порывы ветра, но и почувствовать, что они придают румянец щекам. и кислород в кровь, а борьба с ними укрепляет нашу силу и готовит нас к более высокому служению. Было бы плохой целью только утешать; но ободрить – сделать сильным сердцем, решительным в воле и неспособным быть подавленным или сокрушенным духом какими-либо печалями – вот цель, достойная Книги и Бога, говорящего через нее.
Можно сказать, что эта цель достигается в Писании двояко. Оно ободряет нас своими записями и откровением принципов.
Кто может сказать, сколько борющихся душ снова воодушевились, размышляя над сладкими историями о подавленной печали, которые усеивают его страницы, как звезды на его небосклоне? Пролитые давным-давно слезы, которые Бог положил «в Свою бутыль» и записал в «Свою книгу», поистине превратились в жемчуг. Эта длинная галерея портретов страдальцев, которые прошли одну и ту же трудную дорогу, были поддержаны одной рукой и достигли одного и того же дома, вселяет радость всем, кто следует за ними. Сердца, истерзанные жестокими расставаниями с теми, кто дороже им собственной души, обращаются к страницам, повествующим о том, как Авраам со спокойной скорбью положил свою Сарру в пещеру Макпелы; или как, когда глаза Иакова были тусклыми и он не мог видеть, его память все еще обращалась к часу агонии, когда Рахиль умерла рядом с ним, и он ясно видит в ее свете ее одинокую могилу, где было положено так много его самого; или еще более священную страницу, на которой записана борьба горя и веры в сердцах сестер Вифании. Все, кто так или иначе страдает душой, телом или имуществом, находят в псалмах людей, рассказывающих перед ними о своих глубочайших переживаниях; и великое величие скорби, характеризующее «терпение Иова», и потоки солнечного света, омывающие его, открывающие «конец Господень», укрепили бесчисленных страдальцев, чтобы они могли терпеть, держаться и надеяться. Мы все достаточно дети, чтобы на нас больше повлияли живые примеры, чем рассуждения, какими бы истинными они ни были, и поэтому Священное Писание - это, главным образом, история, открывающая Бога через запись Его деяний и раскрывающая тайну человеческой жизни, рассказывая нам о жизненном опыте. Мужчины.
Но в Священном Писании есть другой метод ободрения наших часто слабеющих и неверных сердец. Оно отсекает все сложности человеческих дел и обнажает сокровенную движущую силу. В своих повествованиях он не только показывает нам действие печали и силу веры, но и ясно указывает источник и цель, откуда и куда все страдания. Ни один человек не должен дрожать или падать в обморок перед самыми мучительными болями или самыми разрушительными ударами зла, кто твердо придерживается ясного учения Писания по этим двум пунктам. Все они исходят от моего Отца, и все они приходят для моего блага. Это краткое и простое кредо, легко воспринимаемое. Оно не претендует на скрытую мудрость. Это простая философия, которую могут понять обычные умы, которую могут понять дети и которую могут принять сердца, наполовину парализованные печалью. Тем лучше. Горе и боль настолько распространены, что их лечение должно было быть легко найдено. Невежественным и глупым людям приходится корчиться в агонии так же, как мудрым и умным, и до тех пор, пока горе не станет уделом только образованных классов, его исцеление должно исходить от чего-то более универсального, чем философия; иначе крапивы было бы больше, чем щавеля; и многие бедные сердца были бы ужалены до смерти. Благословен Бог! христианский взгляд на скорбь, хотя и оставляет многое необъяснимым, пристально освещает эти два момента; его происхождение и его конец. «Он для нашей пользы, чтобы мы были причастниками святости Его» достаточно, чтобы успокоить всякое волнение и заставить самое слабое сердце обрести новую смелость. Имея перед собой эту двойную уверенность, мы можем противостоять чему угодно. Пращи и стрелы, которые поражают, больше не бросаются вслепую «возмутительной судьбой», но на каждой из них есть надпись, подобно легендарным болтам, которая сообщает, какая рука натянула лук, и они приходят с Его любовью.
Затем, далее, мужество, рожденное таким образом из Священного Писания, порождает еще одну великую вещь — терпение или, скорее, настойчивость. Под этим словом подразумевается нечто большее, чем просто пассивная выносливость, которая является основным элементом терпения в собственном смысле слова. Такое пассивное терпение составляет большую часть нашего долга по отношению к трудностям и печалям, но никогда не исчерпывает его. Это нужно терпеть и, даже когда сердце разбито, подчиняться безропотно, но, каким бы трансцендентным оно ни было, это лишь половина урока, который нам предстоит усвоить и применить на практике. Ибо если все наши печали имеют дисциплинарную и воспитательную цель, мы не воспримем их правильно, если не попытаемся сделать эту цель эффективной, присвоив любое моральное и духовное учение, которое каждый из них имеет для нас. На этом наш долг не заканчивается. Ибо хотя одна из высших целей скорби состоит в том, чтобы притупить наши сердца к земным объектам и возвысить нас над земными привязанностями, никакая скорбь никогда не сможет ослабить узы, которые обязывают нас выполнять долг. Торжественное давление «Я должен» так же тягостно как для скорбящего, так и для счастливого сердца. Нам еще предстоит трудиться, продвигаться вперед в поте лица нашего, чтобы добыть свой хлеб, будь то пища для нашего тела или пища для наших сердец и разума. Наша ответственность перед другими не прекращается оттого, что наша жизнь омрачена. Поэтому, с тяжелым или легким сердцем, мы все равно должны продолжать свою работу, и хотя мы, возможно, никогда больше не сможем делать ее с прежней плавучестью, все же делать это изо всех сил.
Именно эта упорная настойчивость в исполнении простого долга, то упорное продолжение нашего пути представлены здесь как результат ободрения, которое дает Писание. Многие из нас истощили все свои силы в простой выносливости и позволили очевидным обязанностям ускользнуть из наших рук, как если бы мы сделали все, что могли, когда заставили себя подчиниться. Покорность пришла бы легче, если бы вы взяли на себя некоторые из этих пренебрегаемых обязанностей, и вы стали бы более терпеливыми, если бы вы использовали больше своих сил для служения. Хорошо ты поступишь, если не утонешь под своим бременем, но было бы лучше, если бы ты, взвалив его на плечи, упорно брел по дороге; и если бы вы это сделали, вы бы почувствовали вес меньше. Это кажется тяжелее всего, когда ты стоишь на месте и ничего не делаешь. Не переставайте трудиться, потому что вы страдаете. Если вы это сделаете, вы почувствуете боль сильнее. Воспользуйтесь ободрением, которое дает Священное Писание, чтобы оно вдохновило вас ни на йоту не колебаться ни в сердце, ни в надежде, но все же стойко держаться и идти вперед.
И пусть Писание непосредственно способствует вашей настойчивости, а также косвенно обеспечивает ее через ободрение, которое оно дает. Оно изобилует увещеваниями, образцами и мотивами такого терпеливого продолжения добрых дел. Оно учит нас торжественному презрению к бедам. Он, подобно ангелу, несет нас на мягких, сильных руках, чтобы мы не ушиблись и не споткнулись о неровности наших дорог. Оно призывает нас к усердию видениями награды и проблесками страшной участи ленивца, всем благодатным в надежде и ужасным в предчувствии, призывами к просвещенному самолюбию и властными повелениями совести. по образцу Учителя и по нежным мотивам любви к Нему, которым Он Сам дал голос. Все это призывает нас быть последователями тех, кто через веру и настойчивость наследует обетования.
Но нам предстоит сделать еще один шаг. Эти два фактора — ободрение и настойчивость, возникающие благодаря правильному использованию Священного Писания, — приведут к надежде.
Это зависит от того, как переносятся скорби и испытания, порождают ли они тоскливую безнадежность, которая иногда омрачается отчаянием, или более яркую, более твердую надежду, чем та, которую знали более радостные дни. Мы не можем сказать, что печаль рождает надежду. Это не так, если у нас нет этого связующего звена — опыта печали, дарованного Богом мужества, которое не колеблется на пути вперед и не уклоняется от любого долга. Но если в самом напряжении и агонии я, по милости небес, смогу терпеть и перестать трудиться, то я имею в себе живое доказательство Его силы, которое дает мне право смотреть вперед с твердой уверенностью, что , сквозь весь шум бури, Он приведет меня в мою гавань покоя, где мир. Однажды убитый лев приютил рой пчел, которые собирали мед в его трупе. Испытание, вынесенное с мужественным упорством, приносит массу сладких надежд. Если мы можем оглянуться назад и сказать: «Ты был со мной в шести бедах», то логично будет посмотреть вперед и сказать: «И в семи бедах Ты не оставишь меня». она очищает головы и пятки перед всей мощью открытого моря, неопытные сухопутные жители думают, что все идут ко дну, но вскоре они узнают, что между качкой и затоплением есть долгий путь, и могут наблюдать, как возвышаются самые высокие волны над носовой частью в полной уверенности, что они также тихо проскользнут под киль, как это сделали другие, и останутся безвредными за кормой.
В том же послании у апостола есть еще одно слово, параллельное этому, в котором он описывает вопросы правильно перенесенного страдания, когда говорит: «Скорбь производит стойкость» – то же самое слово, которое используется здесь – «и стойкость производит». доказательство в нашем опыте поддерживающего Бога; и наш опыт подтверждает, что поддерживающий Бог творит надежду. Мы знаем, что сами по себе мы не смогли бы справиться с скорбью, и поэтому тот факт, что мы смогли встретить и преодолеть ее, является проявлением более могучей силы, чем наша собственная, действующей в нас, которая, как мы знаем, исходит от Бога, и поэтому неисчерпаемый и всегда готовый помочь. Это достаточно прочный фундамент, на котором можно строить прочную ткань надежды, чье основание спускается к центру всего сущего, цели Бога, и чьи вершины, подобно восходящему шпилю какого-нибудь собора, стремятся и, кажется, почти соприкасаются с ним. , небеса.
Итак, надежда рождается из печали, когда между ними встают другие вещи. Тьма рождает свет, и всякое горе пылает свидетелем будущей славы. Каждая капля, попавшая на мокрые листья, мерцает радужным светом, провозглашающим солнце. Яркое великолепие процветающего дня скрывает звезды, и сквозь ночь нашей печали сияют густо посеянные и стойкие созвездия вечных надежд. Чем темнее полночь, тем вернее и, возможно, ближе наступление дня. Скорбь не произвела бы своего совершенного действия, если бы она не привела нас путем мужества и настойчивости к устойчивой надежде. Надежда не проникла в скалу и строит только «вещи, которые можно поколебать», если только она не опирается на скорби, переносимые помощью небес.
II. Вот и все о генеалогии одной из форм христианской надежды. Но у нас есть также надежда, рожденная днем, дитя солнечного света и радости; и это представлено нам во втором из двух стихов, которые мы рассматриваем: «Бог надежды да исполнит вас всякой радости и мира в вере, чтобы вы преуспели в надежде».
Итак, «тьма и свет одинаковы» для нашей надежды, поскольку каждая из них может стать поводом для ее осуществления. Это не только сладкий сок, вытекающий из наших сердец через точило бедствий, но и то, что само течет из сердец, созревших и созревших под сиянием данного Богом блаженства.
Мы видели, что мост, по которому печаль ведет к надежде, — это настойчивость и мужество; в этом втором анализе происхождения надежды радость и мир являются мостом, по которому Вера переходит в него. Заметьте разницу: между скорбью и надеждой нет прямой связи, но есть между радостью и надеждой. Мы не имеем права говорить: «Поскольку я страдаю, я буду обладать добром в будущем»; но мы имеем право сказать: «Потому что я радуюсь» — конечно, с радостью о Господе — «Я никогда не перестану радоваться в Нем». Такая радость является пророком своего собственного бессмертия и завершения. И, с другой стороны, радость и мир, которые, естественно, являются прямыми прародителями христианской надежды, являются детьми веры. Итак, мы имеем здесь как бы два поколения предков надежды: Вера производит радость и мир, а они снова производят надежду.
Вера ведет к радости и миру. Павел нашел, и если мы только докажем это, мы также обнаружим, что простое проявление простой веры наполняет душу «всякой радостью и миром». всякое родовое и обильное в своей тихой глубине вольется в мое сердце, как вода в сосуд, при условии, что я сниму преграду и открою свое сердце верою. Доверься и ты будешь рад. Доверься, и ты будешь спокоен. Мерой твоего упования будет мера твоей радости и мира.
Обратите также внимание, насколько неразрывно связано нынешнее проявление веры с нынешним переживанием радости и мира. Яркий язык этого текста кажется слишком обширным для всего, что многие исповедующие христианство когда-либо знали, даже в моменты высочайшего подъема и, конечно, далеко за пределами обычного уклада их жизни. Но неудивительно, что у них так мало радости, когда у них так мало веры. Только когда мы смотрим на небеса, мы можем рассчитывать на радость и мир. На поверхности зеркала нет мигающего света, только когда оно полностью повернуто к солнцу. Всякое прерывание электрического тока точно регистрируется по обрыву непрерывной линии, перфорированной на телеграфной ленте; и поэтому каждое отклонение сердца и веры от Иисуса Христа отмечается угасанием солнечного света в сердце и умолканием всех певчих птиц. Вчерашняя вера не принесет радости сегодня; вы не можете жить прошлым опытом или питать свои души воспоминаниями о прежних проявлениях христианской веры. Она должна быть подобна манне, собираемой каждый день свежей, иначе она будет гнить и дурно пахнуть. Нынешняя вера, и только нынешняя вера, производит нынешнюю радость и мир. Стоит ли тогда удивляться тому, что большая часть обычного опыта обычных христиан представляет собой печально прерывистую линию — яркие точки здесь и там, разделенные длинными полосами тьмы? Пробелы в непрерывности их радости являются красноречивыми индикаторами перерывов в их вере. Если бы последние были непрерывными, первые были бы непрерывными. Всегда верьте, и вы всегда будете рады и спокойны.
Легко видеть, что это естественный результат веры. Сам акт уверенной уверенности в другом во всей моей безопасности и благополучии обладает очарованием, делающим меня спокойным, пока моя уверенность не будет посрамлена. Нет более благословенного чувства, чем спокойное счастье, которое в меру своего доверия наполняет каждую доверчивую душу. Даже когда его объектами являются бедные, подверженные ошибкам, слабые, невежественные умирающие мужчины и женщины, доверие приносит в сердце дыхание большего, чем земной мир. Но когда оно постигает всемогущего, всемудрого, бессмертного Христа, не остается иных границ, кроме его собственной способности к блаженству, которое оно вносит в душу, потому что нет предела вседостаточной благодати, которой оно владеет.
Заметьте еще раз, как точно Апостол определяет для нас условия, при которых христианский опыт будет радостным и спокойным. Эти благословения должны быть реализованы «в вере», а не в каких-то других упражнениях ума. И забвение этого простого факта приводит к тому, что религия многих хороших людей оказывается гораздо более мрачной и беспокойной, чем Бог задумал. По большей части оно состоит в печальном испытании своего духовного состояния и созерцании своих неудач и несовершенств. Нет ничего радостного и успокаивающего в копании среди пороков собственного сердца, и вполне возможно делать это слишком много и слишком исключительно. Если вашим любимым предметом созерцания в вашем религиозном мышлении является вы сами, неудивительно, что вы не получаете от этого особой радости и покоя. Если вы это сделаете, это будет ложный вид. Если ты больше думаешь о своих несовершенствах, чем о прощении Христа, больше о недостатках твоей собственной любви к Нему, чем о совершенстве Его любви к тебе, если вместо того, чтобы практиковать веру, ты поглощен самоисследованием и вместо говоря себе: «Я знаю, насколько я грязен и недостоин, но я смотрю от себя на Спасителя моего», вы оплакиваете свои грехи и сомневаетесь, христианин ли вы, вам не нужно ожидать, что ангелы Божии радости и мира приютятся в вашем сердце. Именно «в вере», а не в другие формы религиозного созерцания, какими бы необходимыми они ни были на своем месте, эти прекрасные сестры-близнецы приходят к нам и поселяются у нас.
Затем вторым шагом в этом прослеживании происхождения надежды, имеющей более светлый источник, является рассмотрение того, что радость и мир, проистекающие из веры, в свою очередь производят это уверенное ожидание будущего и прогрессирующего добра.
В этом особое блаженство христианской радости и мира, заключающееся в том, что они несут в себе залог своей вечности. Здесь, и только здесь, безумное хвастовство, обреченное на столь жалкую фальсификацию применительно к земному удовольствию, является простой истиной. Здесь «завтра будет так же, как этот день, и гораздо более обильно». Такая радость сама по себе не содержит ничего, что предвещало бы утомление, как и все менее чистые радости земные. Он явно не рожден для смерти, как они. Ей не суждено, как всем земным эмоциям и страстям, угаснуть в момент своей завершенности или даже при внезапном отвращении смениться своей противоположностью. В его сладости нет послевкусия горечи. В отношении этой радости неправда, что «в конце наступает уныние и безумие», но ее судьба — «оставаться», пока существует душа, в которой она раскрывается, и «быть полной», пока источник, из которого она течет, не иссякает.
Так что чем больше мы переживаем нынешнее блаженство, которое приносит нам вера в Господа, тем больше мы будем уверены, что ничто в будущем, ни во времени, ни за его пределами, не сможет положить ему конец; и, следовательно, надежда, которая смотрит уверенными глазами через ущелье смерти на «сияющие плоскогорья» на другой стороне и столь же спокойна, как уверенность, будет нашей. Христианской душе, радующейся сознательному проявлению веры и сознательному обладанию ее благодатными результатами, прекращение общения со Христом, столь реального и духовного, по такой тривиальной случайности, как смерть, кажется дико нелепым и потому совершенно невозможным. Как Воскресение Христово кажется неизбежным, как только мы постигаем истину Его Божественной природы, и становится явно невозможным, чтобы Он, будучи таким, какой Он есть, «удержался от смерти», будучи таким, какой Он есть, так и для Своих детей, когда однажды они познают реальность общения со своим Господом, они ощутят полное несходство этого с чем-либо в мире, подверженном власти смерти, и осознают, что невозможно, чтобы эти чисто духовные переживания были сводится к бездействию или вмешивается в него, как будто мысль должна быть связана веревкой, а чувство скреплено оковами. Они и смерть принадлежат двум разным регионам. Он может творить свою волю в «этом огромном мире и во всех его увядающих сладостях», но бессилен в тихом месте, где душа и Иисус беседуют, и вся Его радость переходит в сердце Его слуги. Недавно я увидел в лесу массу синих диких гиацинтов, которая выглядела как кусочек рая, упавший на землю. У нас с вами может быть такой крошечный кусочек рая, лежащий среди всей путаницы нашей повседневной жизни, если только мы доверимся Господу и таким образом вложим в наши сердца небольшую часть той радости, которая невыразима, и которая мир, превосходящий понимание.
Таким образом, горести земного опыта и радости христианской жизни сольются воедино, чтобы произвести один благословенный результат надежды, полной уверенности и уверенности в бессмертии. На небе не бывает радуги, если нет одновременно черной тучи и яркого солнечного света. Итак, на самой черной, самой густой громовой массе наших печалей, если ее поразит влажный свет солнечным светом радости и мира, полученным от Иисуса Христа верой, может быть нарисована радуга надежды, многоцветный, стойкий символ верный завет верного Бога.
 

	К РИМЛЯНАМ XV. 13. РАДОСТЬ И МИР ВЕРЫ
«Бог надежды да исполнит вас всякой радости и мира в вере, чтобы вы преуспели в надежде, силою Святого Духа» (К РИМЛЯНАМ 15. 13.
Этим обширным и возвышенным прошением апостол завершает свой призыв к фракциям Римской церкви быть едиными. Форма молитвы определяется последними словами только что приведенной им цитаты, в которой говорится, что на грядущего Мессию «надеются язычники». действительно, по форме оно образовано словесным сходством; по сути, это указывает на истинное средство разрешения религиозных противоречий. Наполните противоборствующие партии более полной духовной жизнью, и почва их разногласий начнет истощаться и выглядеть весьма презренно. Когда наступает прилив, маленькие лужи на камнях сливаются в одну.
Но мы можем выйти за рамки непосредственного применения этих слов и увидеть в них желание, которое также является обещанием и, как проявление всякого идеала, является приказом. Такова концепция Павла христианской жизни, какой она может и должна быть, в одном аспекте. Вы заметили, что здесь нет ни слова о поведении. Это гораздо глубже, чем действие. Речь идет о источниках действия в индивидуальной жизни. Здесь изложены глубины духовного опыта, которые приведут к действиям, которые станут христианскими. И в наши дни, когда вокруг нас мы видим поверхностную концепцию христианства, как если бы она касалась главным образом поведения и отношений людей друг с другом, хорошо бы погрузиться в глубину и помнить, что, пока «Делай, «Делай, делай!» очень важно, «Будь, будь, будь!» — это основная заповедь. Поведение — это проявление личности, и учение Священного Писания, которое гласит: «Сначала вера, а затем дела», является глубоко философским и христианским. Итак, мы здесь совершенно отворачиваемся от внешнего и рассматриваем влияние христианства на внутреннюю жизнь.
I. Я хочу заметить, что вера человека и Божье наполнение связаны между собой и являются основой всего.
«Бог надежды наполнит вас…» — давайте на мгновение опустим промежуточные слова — «в вере». Теперь вы заметили, что Павел не остается, чтобы сказать нам, во что или в кого мы должны верить или на. Он принимает это как должное, и его мысль на данный момент сосредоточена не на объекте, а на акте веры. И он хочет донести до нас следующее: отношение к доверию является необходимой предпосылкой способности Бога наполнить душу человека, и что способность Бога наполнить душу человека является необходимым следствием человеческого доверия. Ах, братья, мы не можем полностью исключить Бога из нашего духа. Есть любящие и милостивые дары, которые, как говорит нам наш Господь, Он посылает «на неблагодарных и злых». Его дождь не похож на летние ливни, которые мы иногда видим, которые падают в одном месте, а другое оставляют сухим; и это не похоже на разрушительные грозы, которые обрушиваются, разрушая один куст тростника, а растения следующего остаются стоять вертикально. Но самые лучшие, высшие, истинно божественные дары, которые Он жаждет дать всем нам, не могут быть даны без согласия, доверия и желания. Вы можете закрыть свои сердца, а можете открыть их. И подобно тому, как ветер будет вздыхать вокруг какой-нибудь герметически закрытой комнаты, тщетно ища щель, и человек внутри может задохнуться, хотя атмосфера поднимает свои волны вокруг его закрытого жилища, так и из-за недостатка нашей веры, которая находится в как только мы доверяем, соглашаемся и желаем, мы закрываем дар, которым Бог хотел бы наполнить наш дух. Можно взять пористый глиняный сосуд, обернуть его вощеной тканью, обсыпать его повсюду, а потом бросить в середину Атлантики, и ни одна капля туда не попадет. И это то, что мы можем сделать с собой, чтобы хотя в Нем мы «живем и движемся и существуем» и подобны глиняному сосуду в океане, ни одна капля благодатной влаги никогда не проникнет в сердце. Прежде чем появится Божье наполнение, должна быть человеческая вера.
Далее, это соотношение двух вещей подсказывает нам, что следствием веры христианина является прямое воздействие на него Бога. Заметьте, как Апостол излагает здесь эту истину в двойной форме, чтобы подчеркнуть ее, используя одну форму выражения, предполагающую божественное, непосредственное действие, в начале своей молитвы, а другую - в конце, и таким образом заключая как бы внутри великого ларца божественного действия, всех благословений, сверкающих драгоценностей, которыми он желает, чтобы его римские друзья обладали. «Бог надежды наполнит вас... силой Святого Духа.» Мне хотелось бы найти слова, с помощью которых я мог бы передать обычному типу евангелического христианства этого поколения хоть что-то похожее на глубину и искренность моего собственное убеждение, что из-за отсутствия пропорционального развития этой великой истины, прямого действия дающего Бога на верующее сердце, оно ослабляется и во многом вредится. Несомненно, Тот, кто создал мой дух, может коснуться моего духа; несомненно, Тот, Кто наполняет все по способностям, может Сам войти и наполнить дух, открытый Ему простой верой. Нам не нужны провода для телеграфной связи между небом и верующей душой, но Он приходит непосредственно к ожидающему сердцу, говорит, движется, формирует и благословляет его. И пока вы на собственном опыте, правильно истолкованном, не узнаете, что существует такое прямое общение между дающим Богом и принимающим верующим духом, вам еще предстоит познать глубочайшую глубину и самое блаженное блаженство христианской веры и опыта. Из-за его отсутствия современное христианство постигает сотня зол. За неимением этого люди так исключительно фиксируют свою веру, что тем самым вредится самой вере, на прошлом акте крестной смерти Христа. Вы не заподозрите, что я преуменьшаю это, но я умоляю вас вспомнить одну кульминацию из Апостола, которая, хотя и не несет того же послания, что и мой текст, но гармонирует с ним: «Христос, который умер, да, скорее, воскрес , который и одесную Бога, и ходатайствует за нас.» И помните, что Сам Христос дарует дар Своего Божественного Духа в результате смирения и агонии Своего Креста. Вера приносит прямое действие дающего Бога.
И еще одно слово об этой первой части моего текста: результат этого прямого действия полный — «Бог надежды наполнит вас» не сморщенным потоком, не болезненной струйкой из узкой трещины в скале, а великим изобилием. которая перейдет в природу человека в меру его способностей, которая является мерой его доверия и желания. Есть два предела даров Неба людям: один — это безграничный предел бесконечности Бога, другой — рабочий предел — наша способность — и эта способность точно измеряется, как вместимость какого-либо встроенного сосуда можно измерить небольшой калибр снаружи, по нашей вере. «Бог надежды» наполняет тебя «верой», и «по вере твоей да будет тебе».
II. Обратите внимание на радость и мир, которые приходят от прямого воздействия Бога надежды на душу верующего.
Но не только по отношению к Богу мы оказываем доверие, но везде, где оно в какой-то степени проявляется и в той мере, в какой объект, на котором оно опирается, оказывается на опыте достойным, оно производит именно такие результаты. Кто доверяет, тот спокоен, ровно настолько, насколько он доверяет. Его уверенность может быть ошибочной, и если это так, наступит потрясающее пробуждение, и мир будет разбит, как хрустальный сосуд, разбившийся о железную мостовую, но до тех пор, пока ум и сердце человека находятся в состоянии зависимости от другого, , задуманный как надежный, человек знает, что есть несколько фаз спокойствия и блаженства, которые слаще и глубже, чем это. «Сердце мужа ее уверено в ней» — это один пример, а можно привести еще сотню. И если вы примете такое отношение доверия, которое, даже когда оно обвивается вокруг какой-то земной опоры, сохраняется какое-то время и приносит яркие цветы, если вы возьмете его и обвиваете им прочное основание Престола Божьего, что может поколебать этот верный покой? «Радость и мир» придут, когда христианское сердце закроется своим доверием, которое есть Бог в Господе.
Тот, кто верит, нашел короткий и верный путь к радости и миру, потому что его отношения с Богом наладились. Ибо эти отношения являются нарушающими элементами всякого земного спокойствия и, как скелет на пиру, всей земной радости, и человек никогда не может, вплоть до корней своего существа, быть в покое, пока он не будет совершенно уверен, что нет ничего неправильно между ним и Богом. И так веря, мы приходим к тому корню всякой настоящей радости, который есть нечто лучшее, чем треск терновника под горшком, и к этому началу всякого истинного спокойствия. Радость в Господе и мир с Богом — родители всякой радости и мира, достойных этого имени.
И та же самая вера снова приведет этих двух светлокрылых ангелов в самую печальную и беспокойную жизнь, потому что эта вера приносит правильные отношения с самим собой. Ибо наши внутренние раздоры набивают терниями подушку нашего покоя и примешивают горечь к сладчайшим, пенящимся глоткам наших земных радостей. Если совесть и наклонности человека тянут его в две разные стороны, его разрывают на части, как дикие лошади. Если у человека голодное сердце, вечно стремящееся к недостижимым и невозможным благам, то нет ему покоя. Если маленькое царство человека внутри него полностью анархично и каждая страсть и аппетит настраиваются сами по себе, тогда нет спокойствия. Но если верою мы позволяем войти Богу надежды, то голодные сердца насыщаются, и враждующие характеры гармонизируются, и совесть успокаивается, и светлые фантазии наполняют комнату духа, и человек обретает покой, потому что он сам един верой и страхом Божьим.
И та же вера приносит радость и мир, потому что она исправляет наши отношения с другими людьми и со всем внешним. Если я живу в атмосфере доверия, то печаль никогда не будет абсолютной и не будет иметь исключительной монополии и владения моим духом. Но будет парадокс и блаженство христианского опыта, «печального, но всегда радующегося». возможно, что, подобно легендарному огню, горящему под водой, радость Господня будет яркой в моем сердце, даже когда оно затоплено потоками бедствий и страданий.
И так, братия, радость и мир, исходящие от веры, наполнят уповающее сердце. Только помните, как решительно Апостол соединяет здесь эти две вещи: «радость и мир в вере». Пока, и ни на мгновение дольше, вы совершаете христианский акт доверия, вы будете испытывать христианское блаженство радость и мир.» Отвинтите трубу, и в одно мгновение вода перестанет течь. Нажмите кнопку и выключите, и свет погаснет. Некоторые христиане воображают, что могут жить прошлой верой. Вы не получите настоящей радости и мира от прошлой веры. Дождь этого дня двенадцать месяцев не увлажнит иссохшую землю сегодняшнего дня. Вчерашняя религия была полностью израсходована вчера. И если вы хотите, чтобы в вашей жизни был непрерывный поток радости и мира, сохраняйте единую привычку и отношение доверия к Господу. Тогда вы это получите; вы не получите его никаким другим способом.
III. Наконец, обратите внимание на надежду, которая возникает из этого опыта радости и мира.
«Бог надежды да исполнит вас всякой радости и мира в вере, чтобы вы изобиловали надеждой». И здесь апостол не утруждает себя определением предмета надежды. В этом, как и в предыдущем предложении, его внимание фиксируется на эмоции, а не на том, на что оно направлено. И как не было нужды говорить, в кого именно должен верить христианин, так нет и места для определения того, на что христианин имеет право надеяться. Ибо его надежда призвана охватить все будущее, следующий момент, или завтрашний день, или самое смутное расстояние, где время перестало быть и вечность стоит неподвижно. Настрой христианского разума должен быть радостным оптимизмом и непобедимой надеждой. «Лучшее еще впереди» — вот истинная христианская мысль, размышляющая о будущем для себя, для моих близких, для Божьей Церкви и для Божьей вселенной.
И самое истинное основание, на котором может основываться эта надежда, — это опыт, дарованный нам при условии нашей веры, настоящего обильного обладания радостью и миром, которые дает Бог. Чем радостнее вы сегодня, если радость исходит из правильного источника, тем больше вы можете быть уверены в том, что эта радость никогда не закончится. Не то происходит с людьми, живущими земными радостями. Ибо чем более пронзительны, драгоценны и, как мы ошибочно думаем, необходимы для нас некоторые из них, тем больше в их сладкую сладость закрадывается ужасная мысль: «Это слишком хорошо, чтобы длиться долго; это должно пройти». Нам никогда не нужно думать так о мире и радости, которые приходят к нам через веру. Ибо они в своей сладости пророчат вечность. Мне нет нужды останавливаться на мысли, что самые твердые, самые лично драгоценные убеждения о вечности будущего блаженства возникают и падают в христианском сознании с чистотой и глубиной его собственного переживания мира и радости Евангелия. Чем больше Иисуса Христа будет в вашей жизни и сердце сегодня, тем больше вы будете уверены в том, что что бы смерть ни сделала, она не сможет коснуться этого, и тем более нелепо невозможным будет казаться, что все, что случается с этим бедным телом, может коснуться этого бедного тела. связь, которая связывает нас с небесами. Смерть может отделить нас от многого. Ее острая коса разрезает все остальные узы, но ее острие поворачивается, когда ее пробуют на золотой цепи, привязывающей верующую душу к Христу, в которого она уверовала.
Итак, братья, вот лестница — начните с нижней ступеньки, с верой в Господа. Это принесет прямое действие Бога в ваш дух через Его Святого Духа, и этот один дар распадется на бесконечное множество благословений, подобно тому, как луч света, пролитый на поверхность океана, в каждой волне разбивается на алмазы, и эта «радость и мир» зажгут в ваших сердцах надежду, питаемую великими словами Господа: «Мир Я оставляю вам, мир Мой даю вам», «Радость Моя пребудет в вас, и радость ваша пребудет». полный», «Тот, кто живет и верит в Меня, никогда не умрет».
 

	К РИМЛЯНАМ xvi. 1, 2 — ФИБА
«Я рекомендую вам Фебу, сестру нашу, которая является служанкой Церкви, которая находится в Кенхреях: 2. чтобы вы приняли ее в Господе, достойной святых, и чтобы вы помогали ей во всем, в чем она может нуждаться в вас. ибо она сама была помощницей многим и самому себе» (К РИМЛЯНАМ 16. 1, 2 (Р. В.).
Это контурный рисунок еще совершенно неизвестного человека. У нее, как и у большинства других имен, упомянутых в приветствиях в этой главе, была необычная судьба. Каждое имя, каким бы призрачным и нереальным оно ни было для нас, принадлежало человеческой жизни, наполненной надеждами и страхами, погружавшейся порой в пучину скорбей, борющейся с тревогами и трудностями; и все волнения канули в забвение и спокойствие. Миру осталось бессмертное воспоминание и едва ли хоть один факт, связанный с бессмертными именами.
Обратите внимание на раскрытого здесь человека.
В темной завесе появляется небольшая дыра, сквозь которую мы видим, как будто раскаленный свет сосредоточился на мгновение на ней, одной из многих добрых женщин, которые помогали Павлу, как их сестры помогали Учителю Павла, и которые тем самым выиграли немного как думали либо Пол, либо она, вечная память. Ее имя чисто идолопоклонническое и указывает на то, что она была гречанкой и по рождению, вероятно, поклонялась Аполлону. Ее христианские связи были связаны с церковью в Кенхреях, порту Коринфа, о которой больше ничего не известно. Но если мы примем во внимание отвратительную безнравственность Коринфа, мы сочтем вероятным, что порт с его меняющимся морским населением был, как и большинство морских портов, почвой, на которой доброму было трудно расти, и церковь много, с чем бороться. Быть христианином в Кенхрее было непростой задачей. Путешественникам в Египте говорят, что Порт-Саид — самое злобное место на земле; и в доме Фиби будет столько же людей с дурной репутацией обоего пола и всех национальностей. Было уместно, что одна хорошая женщина была записана там как искупительница женственности. Мы узнаем о ней, что она была «служанкой» или, как предпочтительно написано на полях, «дьяконисой Церкви, находящейся в Кенхреях»; и в этом качестве, благодаря нежному служению и проявлению чистоты и терпеливой любви, а также благодаря милостивому оказанию материальной помощи, он был «помощником многих». -преданность, скрытая под этими несколькими словами. Возможно, помощь, которую она оказала, была ее собственным даром. Возможно, она была богата и влиятельна, а может быть, она всего лишь распределяла дары Церкви; но в любом случае подарок был подслащен рукой дарителя, и помощь заключалась в передаче сочувствия женщины больше, чем в дарении дарителя. Когда-то и так или иначе она имела честь и радость помочь Полу, и, без сомнения, эта возможность станет для нее венцом служения. Теперь она собиралась отправиться в долгое путешествие в Рим по своим делам, и Апостол просит ее о помощи Римской Церкви «во всем, в чем она может нуждаться в вас», как будто у нее было какое-то трудное дело. , и у него не было других друзей в городе. Возможно, тогда она была вдовой и, возможно, вела какой-то судебный процесс или дело с государственными властями, и слово кого-нибудь из ее братьев в Риме могло сослужить ей добрую службу. По-видимому, она была носителем этого послания, которое сразу же обеспечило бы ей положение в Римской Церкви, и она пришла к ним, окруженная ореолом от искренней похвалы Апостола.
Выделите уроки из этой маленькой картинки.
Прежде всего отметим приведенную здесь замечательную иллюстрацию силы новых уз общей веры. Тогда мир был разбит на части, которые иногда были резко антагонистическими, а иногда просто жестко изолированными. Единственной связью союза были железные оковы Рима, которые сдавливали народы, но не скрепляли их. Но вот Павел Иудей, Феба Гречанка и римские читатели послания — все они слиты воедино силой божественной любви, растопившей их сердца, и общей верой, объединившей их жизни. Список имен в этой главе, включающий мужчин и женщин многих национальностей, а также некоторых рабов и свободных людей, сам по себе является прекрасным свидетельством истинности торжествующего восклицания Павла в другом послании о том, что в Господе есть: ни еврей, ни грек, ни раб, ни свободный, ни мужчина, ни женщина».
Расщелины закрылись, и сама линия разграничения стерлась; и эти расщелины были глубже, чем все, что мы, современные люди, испытали. Остаётся чем-то вроде чуда, что члены церквей Павла смогли когда-либо собраться вместе и что их сознание единства смогло когда-либо преодолеть огромные разделяющие силы. Иногда мы удивляемся их ссорам; нам следовало бы скорее удивляться их единству и стыдиться того значения, которое мы придаем нашим бесконечно меньшим взаимным разногласиям. Узы, которых было достаточно, чтобы сделать первых христиан едиными в Господе Иисусе, сегодня, кажется, утратили свою связывающую силу и, как использованная резинка, в ней не осталось никакой сжимающей хватки.
Другая мысль, которую мы можем связать с именем Фебы, — это характерное место женщины в христианстве.
Место женщины среди евреев действительно было свободным и почетным по сравнению с ее положением в Греции или Риме, но ни в одном из них она не ставилась на уровень мужчины и не рассматривалась главным образом в аспекте равной обладательницы того же самого. жизнь Духа. Но религия, которая допускает точно такое же положение сверхъестественной жизни, какое предоставлено человеку, необходимо отводит на подчиненное положение все различия пола, как и все другие естественные различия. Женщины, служившие небу своим имуществом, две сестры Вифании, скорбящие на Голгофе, трое, пришедшие в утренние сумерки к гробнице, были всего лишь наиболее заметными фигурами в великой компании на протяжении всех веков, которые были обязаны на небеса их искупление не только от рабства греха, но и от клейма неполноценности как тяжкой работы или игрушки человека. Для мира, в котором жил Пол, это была странная, новая мысль, которую женщины могли разделить с мужчиной в его самых возвышенных чувствах. Исторически эмансипация половины человечества является прямым результатом христианского принципа, согласно которому все едины в Господе Иисусе. В современной жизни эмансипация слишком часто оторвана от своей единственной надежной основы, и мы знакомы с взглядом «продвинутых» женщин, которые продвинулись настолько далеко, что потеряли из виду Христа, которому они обязаны своей свободой. Изображение Фебы в нашем тексте вполне можно похвалить всех, кто воплощает самый женский идеал. Она была «помощницей многих». Ее служение было служением помощи; и, несомненно, такое нежное служение больше всего подобает женскому сердцу и наиболее благодатно ложится на ее пальцы.
Тогда Феба вполне может олицетворять для нас служение помощи в этом мире горя и нужды. Всегда, даже в явно успешных жизнях, раздается крик о помощи и помощнике. Неуклюжая рука мужчины слишком склонна ранить там, где она пытается успокоить, и сама природа, кажется, вверяет более быстрому сочувствию и более тонкому восприятию женщины радость связывания раненых душ. В стихах, следующих сразу за нашим текстом, мы читаем о другой женщине, которой было поручено более заметное и непосредственное служение. Присцилла «более совершенным образом научила Аполлоса пути Божьему» и традиционно изображается вместе со своим мужем в евангелизационной работе. Но не просто предрассудки считают Фебу, а не Присциллу, характерным типом особого служения женщины. Мы должны помнить учение нашего Господа о том, что дающий «чашу холодной воды во имя пророка» в некоторой степени участвует в работе пророка и обязательно разделит награду пророка. Та, которая помогала Павлу, должно быть, прониклась духом его трудов; и Тот, кому всякое служение, совершаемое из одного и того же мотива, по существу едино, не делает различия между тем, чьи жаждущие губы пьют, и той, чья любящая рука подносит чашу с холодной водой. «Малое служение есть истинное служение, пока оно длится». Павел и Феба были одним в служении и одним в вознаграждении за него.
Далее мы можем увидеть в ней предзнаменование награды за скромное служение, хотя это будет всего лишь услуга помощи. Фиби и не мечтала, что ее имя станет вечным напоминанием о ее незамеченных деяниях доброты и помощи, которые будут представлены последующим поколениям и народам, о которых она ничего не знала, как достойные вечной памяти. Для тех из нас, кому приходится служить незаметно и неизвестно, вот пример и пророчество, которые могут стимулировать и ободрять. «Конечно, я никогда не забуду ни одно из их дел» — это милостивое обещание, которое самые малоизвестные и скромные из нас могут принять близко к сердцу и поддержанные которым мы можем терпеливо идти по пути, на котором «некого хвалить, и очень мало Не имеет большого значения, будет ли наша работа замечена или записана людьми, пока мы знаем, что она записана в книге жизни Агнца и что однажды Он провозгласит ее «пред Отцом Небесным и Его ангелами». '
 

	К РИМЛЯНАМ xvi. 3-5 — ПРИСКИЛЛА И АКИЛА
«Приветствуйте Прискиллу и Акилу, помощников моих в Господе Иисусе; 4. (Которые за жизнь мою сложили выю свою: им не только я благодарю, но и все церкви язычников.) 5. Так же приветствуйте церковь, которая в доме их. — К РИМЛЯНАМ 16. 3-5.
Меня поразило, что эта супружеская пара, даже в тех скудных заметках, которые у нас есть о них, обнаруживает некоторые интересные моменты, которые, возможно, стоит собрать вместе.
Итак, для начала нам говорят, что Акила был евреем. Нам не сказано, была ли Присцилла еврейкой или нет. Что касается ее имени, то она могла быть и, весьма вероятно, была римлянкой, и если это так, то в их случае мы имеем «смешанный брак», который не был редкостью в то время и о котором родители Тимофея сообщают еще раз. пример. Иногда ее называют Приска, это было ее собственное имя, а иногда Присцилла, ласковое уменьшительное имя. Эти двое жили в Риме и были изгнаны по указу императора, точно так же, как евреев снова и снова изгоняли из Англии и из всех стран Европы. Они пришли из Рима в Коринф и, возможно, собирались вернуться в родной город Акилы, Понт, когда Павел встретил их в последнем городе и изменил всю их жизнь. Его сотрудничество с ними началось с чисто коммерческого партнерства. Но по мере того, как они жили вместе и занимались своим ремеслом, было много серьезных разговоров о Христе, и они закончились тем, что и муж, и жена стали учениками. Узы, связанные таким образом, были слишком тесными, чтобы их можно было легко разорвать, и поэтому, когда Павел плыл через Эгейское море в Эфес, два его новых друга остались с ним, на что они были тем более готовы, что у них не было постоянного дома. Они оставались с ним во время его несколько длительного пребывания в великом азиатском городе; ибо в первом послании к Коринфянам, написанном примерно в то время из Ефеса, мы находим, что Апостол посылает приветствия от «Прискиллы и Акилы и домашней церкви их». Но когда Павел покинул Ефес, они, по-видимому, остались здесь. , а потом пошли своей дорогой.
Примерно через год после того, как первое Послание к Коринфянам было отправлено из Эфеса, было написано Послание к Римлянам, и мы находим там приветствие Прискилле и Акиле, которое является моим текстом. Итак, эта странствующая чета к тому времени снова вернулась в Рим и поселилась там на некоторое время. Затем на какое-то время они пропали из виду, но, вероятно, вернулись в Эфес. Мы еще раз мельком видим их в последнем послании Павла, написанном семь или восемь лет спустя к римлянам. Апостол знает, что смерть близка, и в этот величайший момент его сердце сочувствует этим двум верным товарищам и посылает им прощальный знак своей бессмертной любви. Во втором послании к Тимофею есть только два послания к друзьям, и одно из них — к Приске и Акиле. У входа в долину смертной тени он вспомнил старые дни в Коринфе и неизвестный нам пример преданности, которую проявили эти двое, когда ради его жизни они сложили свои шеи.
Вот все, что мы знаем о Прискилле и Акиле. Можем ли мы извлечь какие-либо уроки из этих разрозненных сообщений, собранных таким образом?
I. Вот наглядный урок о священном влиянии христианства на семейную жизнь и любовь.
Вы когда-нибудь замечали, что в большинстве мест, где упоминаются эти двое, если принять более правильное прочтение, имя Присциллы стоит на первом месте? Кажется, она была «лучшим мужчиной из двоих»; а Аквила отходит сравнительно на второй план. Но такая пара, причем пара, в которой жена занимала первое место, была абсолютно невозможна в язычестве. Они являются образцом того, что христианство делало в первобытные времена по всей Империи и делает сегодня повсюду – поднимая женщину на подобающее ей место. Эти двое, объединенные во «всех проявлениях благородных целей», помогающие друг другу в христианском деле и объединенные Апостолом, который ставит жену на первое место как своих соратников в Господе Иисусе, стоят перед нами как живая картина того, во что может прославиться наша сладкая и священная семейная жизнь и земная любовь, если свет с небес воссияет на них и будет с благодарностью принят в них.
Такой дом, как дом Приски и Акилы, является продуктом христианства, и таким должен быть дом каждого исповедующего христианина. Ибо всем нам следует сделать свои дома «кущами праведников», в которых всегда будет слышен голос радости и ликования. Не только супружеская любовь, но и семейная любовь, и всякая земная любовь тогда всего драгоценнее, когда в них вливается облагораживающая, умиротворяющая, преображающая мысль Христа и Его любви к нам.
Опять же, обратите внимание, что даже в этих скудных упоминаниях о двух наших друзьях дважды встречается это замечательное выражение «церковь, которая находится в их доме». первобытная церковь. Прошли столетия после времен Прискиллы и Акилы, прежде чем обстоятельства позволили христианам строить здания, предназначенные исключительно для общественного богослужения. Вплоть до гораздо более позднего периода, чем тот, который описан в Новом Завете, они собирались там, где было наиболее удобно. И я полагаю, что и в Риме, и в Эфесе у этих мужа и жены было какое-то помещение — возможно, мастерская, где они делали свои палатки, достаточно просторная, чтобы некоторые христиане города могли собираться вместе. так много о «Церкви» и отказываем в этом названии отдельным христианским обществам и даже совокупности их, если только у них нет «епископов», чтобы объяснить, как небольшое собрание из двадцати или тридцати человек в мастерской, примыкающее к церкви Аквилы, дом, без колебаний назван Апостолом «Церковью, которая в их доме.» Она была частью Святой Католической Церкви, но она также была «Церковью», полной сама по себе, хотя и малочисленной. Здесь мы не только можем заглянуть в образ общественного богослужения в древние времена, но можем узнать нечто гораздо более важное для нас и найти здесь намек на то, какими должны быть наши дома. «Церковь, которая в твоем доме» — отцы и матери, несущие ответственность за ваши дома и их религиозную атмосферу, спросите себя, сказал бы кто-нибудь такое о ваших домах, а если не мог, то почему бы и нет?
II. Здесь мы можем получить еще один наглядный урок об освящении повседневной жизни, торговли и путешествий.
Не похоже, чтобы после пребывания в Ефесе Акила и его жена были тесно привязаны к личности Павла, и, конечно же, они не принимали никакого участия в качестве членов того, что мы можем назвать его евангелизационной командой. Они, кажется, пошли своим путем, и, насколько нам известно из скудных сообщений, они больше не встречались с Павлом после того времени, как расстались в Ефесе. Их цыганская жизнь, вероятно, была вызвана тем, что Акила ходил - как это было принято в старые времена, когда не было ни профсоюзов, ни организованных центров особой отрасли - искать работу там, где он мог ее найти. Поставив на некоторое время шатры в Ефесе, он уходил куда-нибудь и находил там временное пристанище. Таким образом, он скитался как рабочий. Однако Павел называет его своим «соработником в Господе Иисусе»; и у него была, как мы видели, церковь в доме. Обычно считается, что бродячая жизнь такого рода не способствует углублению духовной жизни. Но их странствия не повредили этим двоим. Они взяли с собой свою религию. Это не зависело от местности, как это происходит у многих людей, которые очень религиозны в городе, где они живут, и, когда они уезжают на отдых, кажется, оставляют дома свою религию вместе со своей серебряной тарелкой. . Но независимо от того, находились ли они в Коринфе, Эфесе или Риме, Акила и Прискилла взяли с собой своего Господа и Учителя и, работая в своих шатрах из верблюжьей шерсти, они служили Богу.
Дорогие братья, нам нужны не столько проповедники, как мои братья и я, сколько христианские торговцы, купцы и путешественники, такие как Акила и Прискилла.
III. Опять же, мы можем увидеть здесь намек на неожиданные проблемы нашей жизни.
Подумайте об этой сложной цепочке обстоятельств, один конец которой был вокруг Акилы, а другой – вокруг молодого фарисея в Иерусалиме. Это постепенно сближало их, пока они не встретились в той квартире в Коринфе. Клавдий в полноте своей абсолютной власти сказал: «Изгоните всех этих несчастных евреев из моего города». Я больше не позволю им загрязнять его. Избавьтесь от них!» И эти двое были вырваны с корнем и перенесены в Коринф. Мы не знаем, почему они решили пойти туда; возможно, они и сами не знали почему; но Бог знал. И пока они шли туда с запада, Павел шёл туда с востока и севера. Ему «дух помешал говорить в Азии», и, против его намерения, он был переправлен за море в Неаполь и преследован из Филипп, Фессалоники и Верии; и высокомерно отвернулся от Афин; и так наконец оказался в Коринфе, лицом к лицу с римским изготовителем палаток и его женой. Тогда один из двух мужчин сказал: «Давайте объединимся и поселимся здесь на какое-то время в качестве изготовителей палаток». Что вышло из этой непреднамеренной и, по-видимому, случайной встречи?
Первым делом было обращение Акилы и его жены; и последствия этого реализуются ими на небесах в этот момент и будут продолжаться всю вечность.
Итак, в бесконечной сложности событий не будем тревожиться прогнозированием, а будем доверять и быть уверенными, что Рука, которая нас подталкивает, подталкивает нас в правильном направлении и что Он поведет нас, посредством направо, хотя и окольным путём, к Городу Обитания. Мне кажется, что мы, бедные, слепые существа в этом мире, чем-то похожи на человека в тюрьме, который шарит рукой в темноте вдоль стены и, не осознавая этого, прикасается к пружине, которая двигает камень, открывая отверстие, впускающее внутрь. глоток более чистого воздуха и открывает путь к свободе. Итак, мы идем вперед, как будто спотыкаясь в темноте, и вскоре, сами того не осознавая, что делаем, каким-то тривиальным действием запускаем цепочку событий, которые влияют на все наше будущее.
Опять же, когда Акила и Прискилла достигли Эфеса, у них произошло еще одно случайное знакомство в лице блестящего молодого александрийца по имени Аполлос. Они обнаружили, что у него были добрые намерения и доброе сердце, но голова весьма скудно снабжена познанием Евангелия. И они взяли Его в руки, как взял их Павел. Если можно так выразиться, они не знали, какую большую рыбу поймали. Они понятия не имели, какая могущественная сила Христа дремала в этом молодом человеке из Александрии, который знал гораздо меньше, чем они. Они наставляли Аполлоса, и Аполлос стал вторым после Павла в силе проповеди Евангелия. Итак, круг расширяется и расширяется. Божья благодать передаётся от одного человека к другому, распространяясь вперёд и вовне. И всех обращенных Аполлосом, и их обращенных, и снова их, на протяжении веков, мы можем проследить до Прискиллы и Акилы.
Итак, не будем беспокоиться о дальнейшем конце наших дел, т.е. их результаты; но будьте осторожны с ближайшим их концом, а именно. их мотивы; и Бог позаботится о другом конце. Видя, что «не знаешь, кто будет преуспевать, то или другое», или насколько кто-либо из них будет преуспевать, давайте воспользуемся всеми возможностями, чтобы творить Его волю и прославлять Его имя.
IV. Далее, здесь мы имеем пример героического самопожертвования, которое воспламеняет любовь к небу.
«Ради меня они сложили свои шеи». Мы не знаем, о чем говорит Павел: возможно, о беспорядках в Ефесе, где он определенно находился в опасности. Но формулировки кажутся гораздо более выразительными, чем того требовала бы такая опасность. Вероятно, это произошло в какой-то опасный момент, о котором мы ничего не знаем (ибо, в конце концов, мы очень мало знаем о подробностях жизни апостола), когда Акила и Прискилла сказали: «Возьмите нас и отпустите его». Он может сделать для Бога гораздо больше, чем мы. Мы положим наши головы на плаху, если он еще жив». Это великодушное самоотречение было прекрасным знаком страстного восхищения и любви, которые внушал апостол, но его глубочайшим мотивом была любовь к небу, а не только к Павлу.
Вера в Господа и любовь к Нему должны превратить трусов в героев, уничтожить мысли о себе и сделать максимальное самопожертвование естественным, блаженным и легким. Мы не призваны проявлять героизм, подобный героизму Прискиллы и Акилы, но для стойкой христианской жизни в наших прозаических повседневных обстоятельствах необходимо столько же героизма, сколько привело многих мучеников на плаху и многих трепещущих женщин на костер. Мы все можем быть героями; и если в нас будет любовь Христова, как и должно быть, мы все будем готовы «приносить из себя жертвы живые, что и есть наше разумное служение».
Спустя много лет Апостол, на дальнем краю жизни, оглянулся на все это; и хотя многое потускнело, а некоторые верные друзья, как Димас, исчезли, он увидел этих двоих и помахал им своим последним приветствием, прежде чем обратиться к палачу: «Приветствуйте Приску и Акилу». Учитель Павла не менее внимателен. любви Своих друзей, или менее красноречив в восхвалении их верности, или менее уверен в том, что вознаградит их венцом славы. «Кто исповедует Меня пред людьми, того исповедаю и Я пред ангелами небесными».
 

	К РИМЛЯНАМ xvi. 10, 11— ДВА ДОМОХОЗЯЙСТВА
«...Приветствуйте принадлежащих к дому Аристобула. 11. ...Приветствуйте принадлежащих к дому Наркисса, которые в Господе». (К РИМЛЯНАМ 16. 10, 11.
Кажется, из этих двух наборов приветствий двум семьям в Риме мало что можно извлечь; но если мы посмотрим на них глазами в голове и с некоторым сочувствием в сердце, я думаю, мы получим уроки, которыми стоит дорожить.
Во-первых, здесь представлены две группы людей, члены двух разных домохозяйств, а это значит в основном, если не исключительно, рабы. Далее, в каждом случае была лишь часть семьи, которая была христианской. В-третьих, ни в одном из домов при приветствии не упоминается хозяин. Так что ни в том, ни в другом случае он не был христианином.
Нам ничего не известно об этих двух людях, очевидно, влиятельных людях, имевших большие хозяйства. Но наиболее образованные из ныне живущих английских комментаторов Нового Завета выдвинули весьма разумное предположение относительно каждого из них. Что касается первого из них, Аристобула, то у этого злого старого царя Ирода, при жизни которого родился Христос, был внук по имени, который всю свою жизнь провел в Риме и находился в близких отношениях с тогдашним императором. Он умер незадолго до написания этого письма. Что касается второго из них, то есть весьма печально известный Нарцисс, сыгравший большую роль в истории Рима незадолго до правления там Павла, и он тоже был мертв. И более чем вероятно, что рабы и слуги этих двух людей в обоих случаях были переведены в дом императора и содержались там вместе, будучи известными как люди Аристобула и люди Нарцисса. И поэтому, вероятно, христиане среди них являются братьями, которым адресованы эти приветствия.
Как бы то ни было, я думаю, что если мы посмотрим на эти две группы, мы извлекем из них некоторые уроки.
I. Первое из них таково: проникающая сила христианской истины. Подумайте о том, каким человеком был хозяин первого дома, если его идентификация предполагала принятие. Он принадлежит к тому грязному иродианскому отпрыску, во всех из которых течет дурная идумейская кровь. Внук старого Ирода, брат Агриппы из Деяний апостольских, прихлебатель императорского двора, с римскими пороками, прикрытыми его врожденной злобой, не был человеком, который приветствовал бы появление революционного брожения в его жизни. семья; и все же через его запертые двери тихо прокралось, ничего не зная об этом, это великое послание любящего Бога и Учителя, чье служение было свободой. И в тысячах подобных случаев Евангелие находило свой путь в подполье, о котором великие и мудрые и не мечтали, но неуклонно продвигалось вперед и подрывало все возвышающееся величие, которое так презирало его. Так истина Христова сначала распространилась; и я считаю, что именно так оно всегда и распространяется. Интеллектуальные революции начинаются сверху и распространяются вниз; религиозные революции начинаются снизу и поднимаются; и первыми всегда захватываются «низшие классы». «Вы видите свое призвание, братья, что не так много мудрецов по плоти, не много сильных, не много благородных призваны», но горстка рабов в доме Аристовула, с этой живой истиной, поселившейся в их сердцах, были носители, свидетели и органы власти, которая собиралась разрушить все, что возвышалось над ней и презирало ее. И так всегда.
Не будем стыдиться Евангелия, которое не овладело высшими и образованными классами, но будем уверены в том, что нет большего признака плохого образования, поверхностной культуры и врожденной пошлости, чем презрение к День мелочей и оценка истины по положению или интеллектуальным достижениям людей, которые являются ее свидетелями и ее любовниками. Евангелие проникало сначала и проникает до сих пор так, как предлагается здесь.
II. Во-вторых, эти две семьи очень трогательно и красиво учат нас объединяющей силе христианского сочувствия.
Значительную часть первого из этих двух домохозяйств, вероятно, составляли бы евреи, если бы Аристобул действительно был внуком Ирода. Вероятность того, что это был он, увеличивается благодаря приветствию, промежуточному обращению к двум семьям: «Приветствуйте Иродиона». «кровный родственник» или «земляк», Иродион, во всяком случае, был евреем по происхождению. Что касается других членов этих семей, то Павел, возможно, встречался с некоторыми из них во время своих многочисленных путешествий, но он никогда не был в Риме, и его приветствия, скорее всего, адресованы им, поскольку они являются заметными по численности представителями Римской Церкви, и в знак своей привязанности, хотя он никогда их не видел. Обладание общей верой сократило пропасть между ним и ними. Рабы в те времена находились за пределами человеческого сочувствия и почти за пределами прав человека. И вот выдающийся из христианских учителей, рожденный свободным человеком, отделенный от этих бедных людей огромной пропастью, протягивает через нее руку брата и хватает их. Евангелие, пришедшее в мир, чтобы разорвать старые ассоциации и расколоть общество, а также создать глубокую пропасть между отцами и детьми, мужем и женой, также пришло к тому, что более чем уравновесило его разделяющее воздействие своей объединяющей силой. И в этом старом мире, который был разделен на классы пропастью, более глубокой, чем любой из тех, о которых мы когда-либо знали, он, и только он, перекинул мост через пропасти и связал людей вместе. Подумайте, какая это была революция, когда хозяин и его раб могли сесть вместе за стол Господа, посмотреть друг другу в глаза и сказать «Брат» и на мгновение забыть разницу между рабом и свободным. Подумайте, какой, должно быть, была революция, когда иудей и язычник смогли сесть вместе за стол Господень, забыть об обрезании и необрезании и почувствовать, что все они одно в Господе. А что касается третьей из великих расщелин, то это, увы! в котором так много говорилось о трагедии и зле древней жизни, а именно. разделение полов – подумайте, какая это была революция, когда мужчины и женщины во всей чистоте новых уз христианской привязанности могли сесть вместе за один стол и почувствовать себя братьями и сестрами в Господе.
Объединяющая сила общей веры и общей любви к единому Господу обозначили христианство как совершенно сверхъестественное и новое, уникальное в мировом опыте и явно требующее для своего создания чего-то большего, чем человеческая сила. Скажет ли кто-нибудь, что современное христианство сохранило и демонстрирует примитивную демонстрацию своего сверхчеловеческого источника? Есть ли в бескорыстной, экспансивной любви современных христиан что-то явно превосходящее силу земных побуждений? Увы! увы! задать вопрос — значит ответить на него, и каждый знает ответ, и никто не огорчается по этому поводу. Есть ли более настоятельная обязанность, возложенная на христианские церкви этого поколения, чем обязанность, забыв на время свои доктринальные противоречия и отбросив сектантство и узость, показать миру, что их вера все еще имеет силу делать то, что она делала в старых времен, перекинуть мост через пропасть, отделяющую класс от класса, и объединить всех людей в единстве веры и любви Иисуса Христа? Полагайтесь на это, если только современные организации христианства, называющие себя «церквями», не покажут себя в ближайшие двадцать лет гораздо более живыми в необходимости и гораздо более способными справиться с проблемой объединения классов. В нашей современной сложной цивилизации срок жизни этих церквей сравнительно краток. И форма христианства, которую увидит следующее столетие, будет такой, которая воспроизведет старое чудо первых дней и преодолеет глубочайшие расколы, разделяющие современное общество, и объединит всех в Господе. Нам очень хорошо прославлять древнюю любовь первых христиан, но в наших восхвалительных разговорах о ней содержится огромная доля ложной сентиментальности. Лучше было бы меньше хвалить его и больше ему подражать. Перенесите его в нынешнюю жизнь, и вы обнаружите, что сегодня оно требует того, что было признано проявлением девятнадцати столетий назад, а именно присутствия чего-то большего, чем человеческий мотив, и чего-то большего, чем человек открывает истину. Цемент, связывающий людей таким образом, должен быть божественным.
Опять же, эти две семьи демонстрируют нам успокаивающую силу христианского смирения.
В основном они были рабами и продолжали оставаться рабами, даже когда стали христианами. Павел признал, что они продолжают оставаться в рабском положении, и не сказал им ни слова, чтобы побудить их разорвать свои узы. В Послании к Коринфянам тема рабства рассматривается весьма примечательно. Оно говорит рабу: «Если ты был рабом, когда стал христианином, стой там, где ты сейчас». Если у вас есть возможность быть свободным, воспользуйтесь ею; если нет, неважно». И затем добавляется такой великий принцип: «Тот, кто призван в Господе, будучи рабом, есть свободный Христов. Так и призванный свободным есть раб Христов». Тот же самый принцип апостол применяет в последующих стихах к различию между обрезанием и необрезанием. Из всего этого следует тот же урок, который преподают нам эти два дома рабов, оставленных христианством нетронутыми, а именно. что там, где человек сознает прямое, индивидуальное отношение к небу, это делает все внешние обстоятельства бесконечно незначительными. Поднимемся на высоту, и они все станут совсем маленькими. Конечно, принципы христианства уничтожили рабство, но на это ушло восемнадцать столетий. Конечно, нельзя игнорировать тот факт, что рабство было по своей сути аморальным и нехристианским институтом. Но одно дело — сформулировать принципы и предоставить им возможность работать над ними, а затем разрабатывать их, и другое дело — слепо атаковать существующие институты и свергать их насилием, прежде чем люди вырастут и почувствуют, что они злые. Итак, Новый Завет идет мудрым путем, оставляя глупое глупым людям. Это делает дерево хорошим, и тогда плоды его будут хорошими.
Но главное, на чем я хочу настаивать, заключается в следующем: то, что было хорошо для этих рабов в Риме, хорошо и для вас и для меня. Давайте приблизимся к небу и почувствуем, что мы ухватились за Его руку для самих себя, и нас не будут слишком беспокоить возможные разновидности человеческого состояния. Богатые или бедные, счастливые или грустные, окруженные товарищами или идущие одиноким путем, неудачи или успехи в зависимости от мира, сильные или сломленные, слабые и утомленные — все эти различия, какими бы важными они ни были, становятся очень незначительными, когда мы может сказать: «Мы принадлежим Господу.» Этот амулет делает все терпимым; и христианское подчинение, которое является выражением нашей любви и доверия к Его бесконечной сладости и безошибочной благости, поднимает нас на высоту, с которой разнообразие земных условий кажется сливающимся в одно целое. Когда мы находимся среди невысоких холмов, нам кажется, что от подножия одного из них до его вершины очень далеко; но когда мы находимся наверху, все они сливаются в один мертвый уровень, и невозможно отличить, где верх, а где низ. Итак, если мы только сможем подняться достаточно высоко в гору, возможные различия в нашем состоянии покажутся очень небольшими изменениями уровня.
III. Наконец, эти две группы демонстрируют нам побеждающую силу христианской верности.
Дом внука Ирода не был самым подходящим местом для того, чтобы найти христиан, не так ли? Такие цветы не часто растут или, по крайней мере, растут на таких навозных кучах. И в обоих случаях христианами была лишь горстка людей, часть каждого дома. Поэтому рядом с ними, тесно идентифицированные с ними — возможно, работающие над теми же задачами, я бы даже сказал, скованные теми же цепями — люди, не имевшие доли ни в их вере, ни в их любви. В таком свинарнике было бы нелегко молиться, любить, доверять Богу и исполнять Его волю, избегая причастности к идолопоклонству, безнравственности и греху; не так ли? Но эти люди сделали это. И никому никогда не нужно говорить: «Я нахожусь в таких обстоятельствах, что не могу жить христианской жизнью». Таких обстоятельств не бывает, по крайней мере, никаких по назначению Божию. Часто бывают такие, которые мы навлекаем на себя, и тогда лучше всего избавиться от них как можно скорее. Но что касается Него, Он никогда не помещает никого туда, где он не может жить святой жизнью.
Не было никаких трудностей, которые эти люди могли бы преодолеть; нет трудностей, которые мы не могли бы преодолеть. И где бы мы с вами ни находились, мы не можем находиться ни в одном месте, где так тяжело жить последовательной жизнью, как было этим людям. Молодые люди на складах, люди, занимающиеся бизнесом здесь, в Манчестере, некоторые из нас, имеющие неудачные семейные или родственникские связи, и так далее — мы все можем чувствовать, что нам было бы намного легче, если бы то, то и другое было бы гораздо проще. измененный. Нет, это не было бы легче; и, возможно, чем тяжелее, тем легче, потому что чем очевиднее ядовитость атмосферы, тем больше мы должны закрывать рот тканью, чтобы предотвратить попадание ее в легкие. Опасное место — это место, где отравляющие пары не только не имеют запаха, но и невидимы. Но каковы бы ни были трудности, нас ждут силы, и мы все можем заслужить похвалу, которую апостол воздает другому из этих римских братьев, которого он приветствует как «Апеллеса, утвержденного в Господе» — человека, который был пробовал» и выдержал испытание. Таким образом, в наших различных сферах трудностей и искушений мы можем чувствовать, что приветствие с небес, как и послание Павла рабам в Риме, приходит к нам с радостью и что Сам Господин видит нас, сочувствует нам, приветствует нас, и протягивает Свою руку, чтобы помочь и сохранить нас.
 

	К РИМЛЯНАМ xvi. 12. ТРИФЕНА И ТРИФОЗА
«Приветствуйте Трифену и Трифосу, трудящихся в Господе». (К РИМЛЯНАМ 16. 12.
Количество приветствий членам Римской Церкви поразительно, если принять во внимание, что Павел никогда не посещал ее. Столица привлекала к себе самых разных людей, и, вероятно, между большинством упомянутых здесь лиц и апостолом в какой-то период его странствующей жизни было личное общение. Он не только демонстрирует свое глубокое знание людей, которых он приветствует, но его прекрасная деликатность и изобретательность в применении к ним различных эпитетов показывает, какое место в его большом сердце и цепкой памяти занимали отдельные личности. Эти призрачные святые живут вечно, согласно краткому описанию их Павлом, и выделяются для нас почти так же ясно и резко, как и для него.
Эти двое, Трифена и Трифоса, вероятно, были сестрами. Это становится вероятным из-за того, что они здесь соединены вместе, а также из-за сходства их имен. Эти имена означают роскошный или нежный и, несомненно, отражают идеал их дочерей, который был у родителей, и, возможно, указывают на образ жизни, из которого вышли эти две женщины. Мы едва ли можем не отметить контраст между значением их имен и христианской жизнью, которую они прожили. Две изящные женщины, вероятно, принадлежавшие к классу, в котором деликатное отстранение от усилий и тяжелого труда считалось отличительной чертой женщины, бежали от роскоши, которая часто имела склонность к сладострастию и всегда была потакающей своим прихотям, и выбрали лучшая часть «труда в Господе.» Они стали неверны своим именам, потому что они должны быть верны своему Учителю и самим себе. Мы вполне можем извлечь из этого урок, который крайне необходим сегодня среди бессмысленной и часто греховной волны роскоши, которая накатывает так сильно, что угрожает великому и вечному христианскому принципу самоотречения.
Первое, что бросается в глаза при взгляде на эти приветствия, — это иллюстрация объединяющей силы общей веры. Трифена и Трифоса, вероятно, были римскими дамами некоторого социального положения, и их имена могут указывать на то, что они, по крайней мере, унаследовали склонность к исключительности; однако здесь они встречаются сразу после дома Нарцисса и в тесной связи с домом Аристобула, оба из которых представляют собой группы рабов. Аристобул был внуком Ирода Великого, а Нарцисс — известным вольноотпущенником, рабы которого после его смерти, вероятно, перейдут в собственность императора. Другие распространенные имена рабов - это Амплиат и Урбан; и здесь, в этих списках, они стоят рядом с известными людьми римского мира, а также с мужчинами и женщинами самых разных национальностей. Любому нехристианскому наблюдателю Римская церковь показалась бы пестрой толпой, в которой расовые различия, пол и социальные условия были сметены нарастающей волной всеобщего фанатизма. В нем был воплощен на практике великий принцип Павла, согласно которому в Господе Иисусе «нет ни Иудея, ни Еллина, ни мужчины, ни женщины, ни раба, ни свободного, но все в Нем одно». был знаком с уравнивающей и объединяющей силой обычного порока и безнравственности, и немногие оставшиеся сурово-патриотические римляне сокрушались, что «Оронт впадает в Тибр»; но такое общее барахтание в грязи не привело к реальному единству, тогда как в темном уголке большого города, где собрались члены молодой Церкви, началось общее существование в одном Господе, который возвышал каждого участника оно вышло из унылого одиночества индивидуальности и вложило в каждое сердце трепетное сознание единства со всеми, кто придерживался единой веры в одного Господа и принял одно крещение в одно Имя. Этот прекрасный рассвет был омрачен многими облаками, и сегодняшние церкви, как бы они ни развивали учение, могут с упреком и стыдом оглянуться назад на пример Рима, где Трифена и Трифоса, со всей своей унаследованной, привередливой деликатностью, признавались в доме Аристобула и доме Наркисса «братьями в Господе» и были так же рады приветствовать евреев, азиатов, персов и греков, как и римлян самой голубой крови, в семью Христа. Римская церковь наших дней утратила свою прежнюю благодать принимать в свое общение всех, кто любит единого Господа; и мы, представители протестантских церквей, слишком быстро усвоили плохой урок, запрещая всем, кто не следует за нами.
Другая мысль, которую могут предложить Трифена и Трифоса, — это благословенное освящение естественных семейных отношений общей верой. Вероятно, они были сестрами или, во всяком случае, как показывают их имена, близкими родственниками, и для них эта вера, должно быть, была вдвойне драгоценна, потому что они делились ею друг с другом. Ни одно из испытаний, которым подвергались ранние христиане, не было более суровым, чем необходимость разрыва священных семейных уз, которую так часто навязывало им христианство. Даже сердце Христа печалилось при мысли, что Он пришел разлучить семьи и сделать «врагами человеку его домашних»; и мы с трудом можем себе представить, насколько горькой должна была быть боль, когда семейную любовь пришлось отбросить ради верности Ему.
Но хотя напряжение этого разделения между теми, кто наиболее близок по крови из-за неразделенной веры, в наши дни смягчено, оно все еще остается; и это всего лишь слабая христианская жизнь, которая не чувствует, что вырывает сердце из самых близких человеческих объятий и образует преграду между ним и самым дорогим на земле. В наши дни расслабленного христианского чувства все еще существует потребность в суровой строгости закона: «Кто любит отца или мать больше, чем Меня, не достоин Меня»; и есть много христианских душ, которые были бы бесконечно сильнее и зрелее, если бы они не поддавались соблазнам семейных привязанностей, не укорененных в Господе. Но все же, хотя наша вера должна быть гораздо большим, чем это часто бывает, определяющим элементом наших привязанностей и объединений, ее благороднейшее дело — не разъединять, а объединять; и хотя ему часто приходится разделять, его предназначение — сблизить сердца, уже связанные земной любовью. Его законное действие состоит в том, чтобы сделать все земные сладости слаще, все святые узы более святыми и более связывающими, привнести новую сдержанность и драгоценность во все земные отношения, сделать братьев вдесятеро более братскими, а сестер - более сестринскими. Сердце, в котором глубочайшая преданность предается небу, бесконечно увеличивает свою способность к преданности, и те, кто, глядя друг другу в лица, видят в них отражение чего-то от Господа, которого они оба любят, любят друг друга тем более, потому что они любят Его больше всех и в своей любви к Нему, а Его к ним нашли новую меру всей своей привязанности. Те, кто, глядя на своих близких, могут «верить, что они живут в Господе», найдут их «более достойными любви» и обретут силу любить их. Трифена и Трифоса были более сестринскими, чем когда-либо, когда цеплялись за своего Старшего Брата. «Нет человека, который оставил бы братьев, или сестер, или мать, или отца ради Меня, но получит во сто крат больше в сие время, братья, и сестры, и матери, и в мире грядущем жизнь вечную» .'
Контраст между именами этих двух римских женщин и характеристикой их «труда в Господе» может указать нам на самого грозного врага христианской искренности. Их имена, как мы уже заметили, указывают на такое состояние общества, при котором идеалом родителей для дочерей были изысканная роскошь и отстраненность от бурной и суетной повседневной жизни; но эти две женщины, очарованные любовью Иисуса, отвернулись от родительского идеала и серьезно посвятили себя трудовой жизни. Этот идеал никогда не был более противоречащим силе христианской жизни, чем сегодня. Рим во времена Павла не был более пронизан мирским миром, чем сегодняшняя Англия; и английские церкви не сильно отстают от английского «мира» в своей парализующей любви к роскоши и потаканию своим прихотям. Во все времена искренним христианам приходилось столь же яростно протестовать против тенденции среднего христианина позволять своей религиозной жизни ослабляться любовью к миру и мирским вещам. Протесты против растущей роскоши были обычным явлением во все времена Церкви; но, конечно, никогда не было времени, чтобы оно достигло такой бессмысленной, греховной и губительной высоты, как в наши дни. Быстрый рост богатства без возможности его благородного использования, который принесла современная торговля, оказал огромное влияние на все наши церкви во зло. Нам, собравшимся в больших городах, так трудно жить своей жизнью, и пример нашего класса имеет над нами такую огромную власть, что очень трудно идти по пути «простой жизни и высокого мышления» в сообществах. все классы которых все более и более поддаются искушению хвастовства, так называемого комфорта и расточительности; и что это представляет опасность (мы испытываем искушение сказать об опасности) для чистоты, возвышенности и силы религиозной жизни среди нас, тот, должно быть, слеп тот, кто не видит, и тот, должно быть, странным образом невежественен в своей собственной жизни, кто не может чувствовать что это для него опасность. Я считаю, что на одного исповедующего христианина, чья искренность утрачена из-за интеллектуальных сомнений или какого-то тяжкого греха, приходится сотня, из которых она просто вытекает незаметно, как ветер из мочевого пузыря, так что то, что когда-то было круглым и полным, становится вялым и вялым. Если Димас начнет с любви к нынешнему миру, то вскоре он найдет причину отойти от Павла.
Наконец, мы можем принять этих двух сестер как указание на истинную победу над этим грозным врагом. Они решительно отвернулись от языческого идеала, запечатленного в их именах, и перешли к жизни, полной тяжелого труда, что ясно подразумевается в слове, употребленном Апостолом. В чем заключался этот труд, мы не знаем, и нам нет нужды спрашивать; но главное, что следует отметить, это то, что их «труд» был «в Господе». Этот союз со Христом делает труд для Него необходимостью и делает его возможным. «Труд, который мы наслаждаемся физической болью»; и если мы в Нем, мы не только будем «жить в Нем», но вся наша работа, начатая, продолжающаяся и оконченная в Нем, будет принята в Нем и Им. Нет победоносного противника мирского покоя и потакания своим прихотям, сравнимого с живым сознанием единения с Иисусом и Его жизнью в нас. Жить в болотах у подножия горы — значит жить в регионе, где усилия невозможны, а малярия ослабляет жизненные силы; восхождение на высоту дает бодрость конечностям и более чистый воздух в расширяющиеся легкие и делает работу восхитительной, которая внизу была бы трудной. Если мы «в Господе», Он — наша атмосфера, и мы можем черпать из Него полные образцы благородной жизни, в которой нам не понадобятся стимулы корысти или мирского успеха, чтобы максимально использовать их в делах благородной жизни. служение Ему. Живущие в Господе будут трудиться в Господе, и трудящиеся в Господе будут почивать в Господе.
 

	
К РИМЛЯНАМ xvi. 12— ПЕРСИС
«Приветствуйте Персиду возлюбленную, много потрудившуюся в Господе» (К РИМЛЯНАМ 16. 12.
Есть большое количество неизвестных христиан, которые на мгновение проходят мимо нашего внимания в этой главе. Их характеристики подобны легким очертаниям на фоне полотна какого-нибудь великого художника: прикосновение кисти — это все, что осталось для каждого, и тем не менее, если нам нравится смотреть сочувственно, они живут перед нами. Итак, эта добрая женщина, о которой мы больше никогда не услышим и для которой эти несколько слов являются всей ее эпитафией, - очевидно, судя по имени, была персидского происхождения и, возможно, была привезена в Рим в качестве рабыни. Во всяком случае, оказавшись там, она так или иначе связалась с Церковью в этом городе и отличилась там постоянным и верным христианским трудом, завоевавшим расположение апостола, хотя он никогда ее не видел и больше ничего о ней не знал. Вот и все. Она на мгновение выходит на передний план, а затем исчезает. Что она нам говорит?
Прежде всего, как и другие, названные Павлом, она своим живым примером помогает нам понять тот чудесный, новый, объединяющий процесс, который совершался средствами христианства. Тот простой факт, что персидская женщина получила любовное послание от еврея, причем женщина находилась в Риме, а еврей в Коринфе, а послание было написано на греческом языке, представляет перед нами целую группу национальностей, слившихся воедино. Они были сколочены вместе или, если вам больше нравится, скованы вместе римской властью, но они были сплавлены вместе небесным Евангелием. Эта восточная женщина и этот еврейский мужчина, а также многие другие, чьи имена и представители разных национальностей мелькают перед нами в этой главе, все были собраны вместе в Господе.
Если пробежаться глазами по этим приветствиям, то бросается в глаза даже с первого взгляда очень малое количество еврейских имен; только одно достоверно, а другое сомнительно. Четыре или пять имен латинские, а все остальные греческие, но эта женщина, по-видимому, пришла с более дальнего востока, чем любое из них. Там все они были, забывая о враждебных народах, к которым принадлежали, потому что нашли Того, Кто объединил их в одно великое сообщество. Мы говорим об объединяющем влиянии христианства, но когда мы видим процесс, происходящий перед нами, в таком случае, мы начинаем лучше его понимать.
Но в отношении этого объединяющего процесса можно отметить еще один момент: как он привел в действие чистейшую и настоящую любовь как связь, связывающую людей. Есть четыре или пять человек, упомянутых в этой главе, о которых Апостолу нечего сказать, кроме того, что они любимы. Это единственная женщина, к которой он применяет этот термин. И обратите внимание на его инстинктивную деликатность: когда он говорит о мужчинах, он говорит: «Мои возлюбленные»; когда он приветствует Персиду, он говорит: «возлюбленная», чтобы не было недоразумений по поводу «моя» — «возлюбленная Персида, много потрудившаяся о Господе», — показывая одним тонким прикосновением высоту, чистоту, и истинно христианский характер уз, скреплявших их вместе. И это не истинная Церковь, где есть что-то иное, кроме этой связи — любви, которая связывает нас друг с другом, потому что мы верим, что каждый связан с дорогим Господом и источником всякой любви.
Что еще говорит нам эта добрая женщина? Она является живым и дышащим примером того, какой может быть женщина в Церкви Господа. Павел никогда не был в Риме; ни один Апостол, насколько нам известно, не имел никакого отношения к основанию Церкви. Самая важная Церковь в Римской империи и Церковь, которая впоследствии стала проклятием христианского мира, была основана несколькими анонимными христианами, без какого-либо поручения, без надзора, без чиновников среди них, но которые просто имели благодать Божию в их сердца, и оказались в Риме, и не могли не говорить об Иисусе Христе. Бог помог им, и возникла маленькая церковь. И великое обилие приветствий здесь, а также почетные титулы, которые апостол дает христианам, о которых он говорит, и многих из которых он указывает как совершивших великое служение, являются своего рода свидетельством с его стороны энергичной жизни, которая без какого-либо апостольского надзора или официального руководства, развился там, в этой Церкви.
Следует отметить, что эту поразительную форму восхваления, прикрепленную к нашей Персиде, она разделяет с другими членами группы. И далее следует заметить, что все те, кто как бы награжден этой медалью, — кому Павел удостоил чести сказать, что они «потрудились» или «много потрудились в Господе», — это женщины, стоящие один в списке. В нем есть еще несколько женщин, но все они в паре с мужчинами — мужьями, братьями или какими-то родственниками. Но есть три группы женщин, я не говорю «одинокие женщины», а три группы женщин, стоящих по отдельности в списке, и именно о них, и только о них, Павел говорит, что они «потрудились» или «много потрудились». Есть Мария, которая стоит одна и «много труда приложила» к Павлу и другим. Кроме того, в том же стихе, что и мой текст, есть две сестры, Трифена и Трифоса, чьи имена означают «роскошная». И апостол, кажется, думает, когда пишет два имени, говорящие о потворстве своим слабостям: «Может быть, эти когда-то правильно описал этих двух женщин, но сейчас они этого не делают. В плохие старые времена, до того, как они стали христианами, их, возможно, справедливо называли живущими в роскоши. Но вот теперь их имя, роскошь превращена в самоотверженного труженика, а две сестры «трудятся в Господе». с ней делят еще две компании женщин. Она «много трудилась в Господе». В этой маленькой общине, без какого-либо руководства со стороны Апостолов и авторитетных учителей, каждый из братьев и сестер нашел свою задачу; и эти одинокие женщины, которым некому было сказать им: «Идите и делайте то или это», обнаружили сами или, скорее, были научены Духом Иисуса, что им нужно делать, и работали над этим с усердием. воля. Есть много вещей, которые женщины-христианки могут делать гораздо лучше, чем мужчины, и мы не должны забывать, что современные разговоры об эмансипации женщин уходят своими корнями в Новый Завет. Мы также не должны забывать, что прерогатива означает обязанность и что возвышение женщины означает возложение на нее торжественных обязанностей. Интересно, сколько женщин-членов наших церквей и общин заслуживают такого звания? Сегодня мы много слышим о «правах женщин». Мне бы хотелось, чтобы некоторые из моих друзей относились к сердцу немного больше, чем они, к «женским обязанностям».
И теперь, наконец, последний урок, который я извлек из этого восхваления совершенно неизвестной женщины, заключается в том, что она является образцом христианского служения.
Во-первых, что касается его меры. Она «много потрудилась в Господе». Оба эти слова — «потрудилась» и «много» — чрезвычайно выразительны. Слово, правильно переведенное как «трудился», проявится в своей полной силе, если я напомню вам еще пару мест, где оно употребляется в Новом Завете. Вы помните тот трогательный случай с нашим Господом, когда, «утомленный своим путешествием, Он сел на колодец». «Утомленный» — то же самое слово, которое используется здесь. Затем вы помните, как Апостол, протащив всю ночь пустые сети на маленькой, мокрой, грязной рыбацкой лодке, сказал, возможно, зевая: «Учитель, мы трудились всю ночь и ничего не поймали». использует то же слово, что и здесь. Такова была работа, которую проделали эти женщины, — работа, доведенная до изнеможения, работа на пределе своих сил, работа беспощадная и непрерывная, и сделанная не однажды в каком-то вспышке мимолетного энтузиазма, а целиком тоскливая ночь, несмотря на кажущиеся неудачи.
Есть мера служения. Многие из нас, похоже, думают, что если мы говорим: «Я устал», то это причина ничего не делать. Иногда это так, без сомнения; и ни один человек не имеет права трудиться так, чтобы это наносило ущерб его способности к будущему труду, но при этом условии я не знаю, является ли ссылка на усталость достаточной причиной для безделья. И я совершенно уверен, что истинным примером для нас является пример Того, Кто, когда Он наиболее утомлялся, сидя на колодце, был настолько воодушевлен и освежен возможностью приобрести еще одну душу, что, когда Его ученики вернулись к Нему , они с изумлением смотрели на Его свежую силу и говорили себе: «Принёс ли кто-нибудь Ему что-нибудь поесть?» Да, то, что Он должен был есть, было делом, которое Он совершил для Отца, и некоторые из нас знают, что самое истинное Освежение в труде есть перемена в труде. Переложить груз на другое плечо или взять палку в другую руку почти так же хорошо, как и вообще убрать груз. О, какие строгие ограничения в настоящее время устанавливают христиане в своей работе для Иисуса! Они не боятся устать в поисках бизнеса или удовольствий, но в отношении небесной работы они скорее позволят всему пойти наперекосяк и разрушить, чем пустить в ход волосы, настойчиво стараясь предотвратить это. Работайте на пределе своих возможностей, если вы живете в свете блаженства.
Она «много потрудилась в Господе», или, как сказал Иисус Христос о другой женщине, которую порицали люди, которые не любили достаточно, чтобы понять блаженство самопожертвования, «она сделала все, что могла». извинение за форму услуги Мэри, но строгое требование относительно ее суммы. «То, что она могла» — не половина того, что она могла; не то, что ей было удобно. Это мера приемлемого обслуживания.
И далее, не можем ли мы узнать от Персиды источник всей истинной христианской работы? Она «много трудилась в Господе», потому что она была «в Нем», и в союзе с Ним к ней пришла сила и желание делать то, чего без этого тесного общения она не желала бы и не могла бы сделать. Напрасно пытаться склонить христиан к формам служения, апеллируя к низшим мотивам. Есть только один мотив, который продлится и выведет из нас все, что мы можем сделать, — это призыв к нашему чувству единения и общения с Иисусом Христом и призыв жить в Нем, и тогда мы работайте в Нем. Если вы соедините веретена на своей фабрике или ткацкие станки в ткацком сарае с двигателем, они пойдут в ход. Бесполезно пытаться повернуть их вручную. Вы только испортите технику и получите от нее плохую работу.
Итак, дорогие братья, будьте «в Господе». В этом секрет служения, и чем ближе мы приходим к Нему и тем более непрерывно, каждое мгновение, мы осознаём свою индивидуальную зависимость от Него и свой союз с Ним, тем больше наша жизнь будет расцветать и расцветать во всевозможных совершенствах и радостном служении, и ничто другое, к чему побуждают христианских людей, исходя из более низких и вульгарных побуждений, чем это, не произойдет. Возможно, оно имеет определенную низшую ценность, но оно намного ниже высшей красоты христианского служения, и его результаты не достигнут той высшей точки полезности, которой может достичь даже наше плохое служение.
Мне кажется, Персис также предполагает сохранение труда. Ах, если бы она не «трудилась в Господе» и не была «в Господе», пока трудилась, она очень скоро прекратила бы работу. Наша христианская работа, какими бы чистыми ни были ее мотивы, когда мы ее начинаем, сама по себе имеет тенденцию становиться механической и выполняться из более низких мотивов, чем те, из которых она была начата. Это верно для человека моего положения. Это верно для всех нас, в том, как мы пытаемся служить нашему дорогому Господу и Учителю. Если мы не примем на совесть постоянное возобновление нашего общения с Ним и еще раз твердо не встанем ногами на скалу, мы, несомненно, будем в нашей христианской работе, начав в духе, продолжаться во плоти, и прежде чем мы узнаем, где мы находимся. , мы будем выполнять работу по привычке, потому что мы сделали это вчера в этот час, потому что люди ожидают этого от нас, потому что A, B или C делают это, или по сотне других причин, все из которых слишком знакомы, чтобы нам по опыту. Они обязательно проскользнут; они меняют весь характер работы и вредят рабочим. Единственный способ сохранить гирлянду свежей — это постоянно окунать ее в фонтан. Единственный способ сохранить нашу христианскую работу чистой, полезной и достойной Учителя — это следить за тем, чтобы сама наша работа не отвлекала нас от общения с Ним. И чем больше нам приходится делать, тем нужнее нам слушать голос небес, когда Он говорит нам: «Идите вы со Мною в уединенное место и там возобновите общение со Мною».
Последний урок о нашей работе, который я извлек из Персиды, — это неожиданное бессмертие истинного христианского служения. Как бы Персис открыла глаза, если бы кто-нибудь сказал ей, что почти через 1900 лет после ее жизни люди на далеком варварском острове сидели бы и думали о ней, как мы с вами делаем сейчас! Как бы она удивилась, если бы ей сказали: «Теперь, Персис, где бы во всем мире ни проповедовалось Евангелие, твое имя, твоя работа и твоя эпитафия будут сопровождать его, и до тех пор, пока люди знают об Иисусе Христос, ваш и их Господин, они узнают о вас, Его смиренном слуге». Что ж, наши имена не будут такими в памяти людей, но Иисус будет знать ваше и мое имя, если мы будем выполнять Его работу как эта женщина. сделал это в Его память. «Я никогда не забуду ни одного из дел их.» И если мы — самозабывчивые до предела своих сил и в качестве радостного результата нашего личного союза с тем Спасителем, который сделал для нас все, — постараемся жить во славу Его и славьтесь любым способом, тогда будьте уверены в том, что наши бедные дела так же бессмертны, как и Тот, для кого они совершаются, и что мы можем принять на себя великое слово, которое Он сказал, когда Он объявил, что в последний раз Он исповедует имена Своих исповедников перед ангелами небесными. Блаженны живые, «живущие в Господе»; блаженны работники, работающие «в Господе», ибо, когда они станут мертвыми, которые «умирают в Господе» и отдыхают от своих трудов, их дела последуют за ними.
 

	К РИМЛЯНАМ xvi. 20. РАЗДАВЛЕННАЯ ЗМЕЯ
«Бог мира вскоре сокрушит сатану под ногами вашими» (К РИМЛЯНАМ 16). 20.
Есть еще три библейских высказывания, которые, возможно, мелькали в уме Апостола, когда он писал это торжествующее заверение. «Поразишь его в голову»; великое первое Евангелие — мы должны быть наделены силой Христа; «Льва и гадюку попирай ногою» — вся сила, данная древним святым, принадлежит нам; «Вот! Я даю тебе власть наступать на змей и скорпионов и на всю силу врага» — Хартия семидесяти — это вечный дар Церкви. Вторя всем этим великим словам, Павел обещает римским христианам, что «Бог мира вскоре поразит сатану под ноги ваши». «Бог надежды», в предыдущей главе, выбранная характеристика имеет некоторое отношение к последующей молитве или обещанию. Например, то же самое определение «Бог мира», соединенное с другим, «восстановившим из мертвых Господа Иисуса, великого Пастыря овец», положено в основание молитвы о совершении читателей Послания к Евреям во всяком добром деле. Таким образом, именно благодаря этому великому имени Апостол уверен и желает, чтобы его римские братья были уверены, что сатана вскоре будет повержен под их ногами. Несомненно, в уме Павла могло быть какое-то упоминание о том, что он только что сказал о тех, кто вызывал разделения в Церкви; но если такая ссылка и есть, то она имеет второстепенное значение. Павел взирает на все великие дела Господа, которые делают Его Богом мира, и во всем этом он видит основание для уверенной надежды на то, что Его сила будет проявлена, чтобы сокрушить весь грех, который нарушает мир Его детей.
Итак, первая мысль, навеянная этими словами, — это торжественный взгляд на борьбу, происходящую в каждой христианской душе.
В каждом из нас борются два антагониста. С одной стороны — «Бог мира», с другой — «Сатана». Если вы верите в личность Одного, не расставайтесь с верой в личность другого. Если вы верите, что божественная сила и Дух готовы помочь и укрепить вас, не думайте так легкомысленно о врагах, выстроившихся против вас, чтобы колебаться в вере в то, что существует великая личная Сила, укорененная во зле, которая воюя против каждого из нас. Ах, братья! мы слишком много живем на поверхности, и мы не спускаемся достаточно глубоко к темному источнику Зла и не поднимаемся достаточно высоко к сияющему Источнику Добра. Это поверхностная жизнь, которая вычеркивает из себя этот антагонизм Бога и сатаны. И хотя вера в личного искусителя в наши дни, наверное, очень немодна, я осмелюсь сказать, что жизненность и глубину религии человека можно точно измерить по тому, с каким упорством он воспринимает мысль об этом великом антагонизме. Есть звезда света, и есть звезда тьмы; и они вращаются как бы вокруг одного центра.
Но хотя, с одной стороны, наше христианство становится поверхностным по мере того, как мы игнорируем эту торжественную реальность, с другой стороны, оно иногда парализуется и извращается нашим непониманием ее. Ибо, заметьте: «Бог мира поразит сатану под ногами вашими». Да, это Бог поражает, но Он использует для этого наши ноги. Сила исходит от Бога, но сила действует через нас, и мы не являемся ни просто полем, ни просто призом в конфликте между этими двумя, но мы сами должны вложить всю свою энергию в задачу сохранения вниз по плоской крапчатой голове, в которой находится ядовитая железа. «Бог мира», — да будет благословенно Его Имя, — «поразит сатану под ногами вашими», но для того, чтобы удержать извивающуюся рептилию под ногами, потребуется напряжение ваших мышц и направленная вниз сила вашей пяты.
Обратимся теперь к другой мысли, которая здесь присутствует: обетованию и залогу победы во имя Бога мира. Я уже упоминал в предыдущей главе два подобных определения Бога, и если мы возьмем их в сочетании с этим в нашем тексте, какой чудесно красивый и укрепляющий тройственный взгляд на эту божественную природу мы получим! «Бог терпения и утешения» — первый из трех связанных между собой. Оно возглавляет список, и это благословенно, потому что, в конце концов, печаль составляет очень большую часть опыта всех нас, и большинство людей, по-видимому, больше всего нуждаются в Боге, который понесет их горести. с ними и помоги им выносить, и Бог, который утешит их. Но если предположить, что Он стал известен таким образом как источник терпения и Бог всякого утешения, Он становится «Богом надежды», поскольку темный фон выбрасывает светлый передний план, и утешенная скорбь, терпеливо перенесенная, способна порождать сияющую надежду. Подъем мутных вод Нила приводит к обильному урожаю «зерна в Египте». Поэтому имя «Бог надежды» вполне соответствует имени «Бог терпения и утешения».
Затем мы подходим к имени в моем тексте, возможно, построенному на двух других или, по крайней мере, напоминающему о них и напоминающему о них: «Бог мира», который через терпение и утешение, через надежду и через многие другие дары , дышит благословением Своего великого спокойствия и невозмутимого покоя на наши взволнованные, рассеянные, грешные сердца. По поводу одного из тех предыдущих обозначений, о которых я упомянул, у Апостола есть молитва, весьма отличная от этого по форме, но идентичная по существу, когда он говорит: «Бог надежды да исполнит вас всякой радости и мира в вере». Разве это не тесно связано с обещанием моего текста: «Бог мира вскоре поразит сатану под ногами вашими»? Есть ли более надежный способ «поразить сатану» под ногами человека, чем наполнить его «радостью и миром в вере»? Что Дьявол может сделать этому человеку? Если его душа пропитана и его способности наполнены этим чистым медом божественной радости, будет ли он вкусить грубые лакомства, лук-порей и чеснок, которые предлагает ему Дьявол? Есть ли более надежный способ избавить человека от искушений его собственной низменной природы и требований этого суетливого, навязчивого мира вокруг него, чем заставить его довольствоваться добротой Господа и осознавать в своем ежедневном опыте вся радость и мир»? Наполните сосуд вином, и не останется места ни крепким напиткам, ни яду. Я полагаю, что тот способ, которым мы с вами, дорогие друзья, наиболее эффективно победим любые искушения, — это прибегнем к высшей сладости божественных радостей. Когда мы живем манной, мы не жаждем лука. Поэтому Он «поразит сатану под ногами вашими», дав то, что вооружит ваши сердца против всех его искушений и всего его оружия. Благословен Бог за путь завоевания, который есть обладание высшим благом!
Но затем обратите внимание, как прекрасно это имя «Бог мира» предполагает, что даже в борьбе может быть спокойствие. Я помню в старой церкви в Италии изображение архангела, стоящего на шее дракона и пронзающего чешуйчатую броню своим мечом. Возможно, дело в слабости руки художника, но я думаю, что скорее именно ясность его проницательности побудила его изобразить победоносного ангела в момент, когда он убивает дракона, с улыбкой на лице. и ни малейшего усилия в руке, которая так легко наносит смертельный удар. Возможно, если бы художник мог лучше пользоваться кистью, он придал бы больше выразительности позе и лицу, но я думаю, что и так лучше. Мы тоже можем одержать победу над драконом, которая хотя и требует усилий, но не нарушает мира. Есть вероятность ушибить скользкую голову ногой, и при этом не придется напрягаться. Мы можем иметь «мир, существующий в сердце бесконечного волнения». Помните ли вы, как Апостол в другом месте дает нам ту же прекрасную, хотя и противоречивую на первый взгляд, комбинацию, когда говорит: «Мир Божий будет охранять ваши сердце'?
'Моя душа! есть страна
Далеко, далеко за звездами,
Где стоит вооруженный часовой,
Все искусны в войнах.
И зовут ее Мир, как продолжает нам поэт. Ах, братья! если бы мы жили ближе к Господу, нам было бы легче «подвизаться добрым подвигом веры», и в то же время «обувать ноги в готовность к Евангелию мира».
«Бог мира поразит сатану под ногами вашими»; и в поражении Он даст вам Свой мир, чтобы сделать это, и Свой мир, когда вы это сделаете, и в еще большей мере после того, как сделаете это. Ибо всякая борьба христианской души прибавляет что-то к последующей глубине ее спокойствия. Итак, имя Бога мира является нашим залогом победы и углубления мира после нашей борьбы с грехом и искушением.
Наконец, обратите внимание на быстроту, с которой Павел ожидает завершения этого процесса.
Осмелюсь сказать, что он думал о пришествии Господа, когда все сражения и борьба закончатся, и что, когда он сказал: «Бог вскоре поразит его под ногами твоими», в глубине его сознания лежала мысль «Господь близко.» Но как бы то ни было, есть и другой взгляд на эти слова. Они ни в малейшей степени не похожи на наш опыт, не так ли? «Скоро!» — и вот я, христианин, возможно, последние полвека; и продвинулся ли я дальше в своем курсе? Принес ли я грех, который меня сильно беспокоил раньше, и стал ли мой характер гораздо более благородным, христоподобным, чем он был много лет назад? Скажут ли другие люди, что это так? Большинству из нас вместо «вскоре» следует написать «медленно». Но, дорогой друг, идеалом является быстрое завоевание, и это наша вина и наша потеря, если реальность, к сожалению, иная.
Существует великое множество зол, которые, если их не победить внезапно, имеют очень малые шансы вообще когда-либо быть побеждены. Вы никогда не слышали, чтобы человек излечился от любви к опьяняющим напиткам, например, путем постепенного процесса. Жизнь змеи выдавливается из нее не постепенным давлением, а одним энергичным постукиванием нервной пятки.
Но если мой опыт христианина не позволяет мне поставить печать на том, что этот текст истинен, сам текст скажет мне, почему. Именно «Бог мира» собирается «поразить сатану». Поддерживаете ли вы связь с Ним, дорогой друг? И позволяете ли вы Его силам непрерывно и непрерывно приходить в ваш дух и жизнь? Это полнейшая глупость и самообман – удивляться тому, что лекарство не подействует так быстро, как было обещано, если вы не примете лекарство. Медленный процесс, посредством которого многие христиане в лучшем случае «поражают сатану под ногами», во время которого он ранит их пятки больше, чем они ранят голову, происходит главным образом из-за того, что они нарушают близость и непрерывность своего общения с Богом. в господине.
Но, в конце концов, здесь мы имеем дело с Небесной хронологией. «Коротко», и это будет «скоро», если считать по небесным меркам продолжительности. Ночью может длиться плач, а утром приходит радость. «Господь поможет ей, и это очень рано». «Господь близко». Когда мы доберемся туда, ах! как все долгие годы борьбы сократятся, и мы скажем: «Господь помог мне, и это очень рано», и хотя, возможно, было более шестидесяти лет борьбы, что, пока мы были в в гуще событий, казалось, не дошло до чего-то особенного, тогда мы оглянемся назад и скажем: «Да, Господь, это было всего лишь мгновение, и оно привело меня к бессмертному дню Вечного Мира».
 

	К РИМЛЯНАМ xvi. 22 — ТЕРЦИУС
«Я, Терций, написавший послание, приветствую тебя в Господе» (К РИМЛЯНАМ 16. 22 (Р. В.).
На старых религиозных картинах иногда можно увидеть в каком-нибудь темном уголке крохотную коленопреклоненную фигурку, портрет художника. Итак, Терций получает разрешение на мгновение подержать перо ради себя и посылает из Коринфа привет своим неизвестным братьям в Риме. Видимо, он был для них незнакомцем, и ему нужно было представиться. О нем никогда не слышали ни до, ни после. На одно короткое мгновение он виден, как звезда небольшой величины, сияющая на мгновение между двумя берегами тьмы, а затем поглощённая. Судя по имени, он, вероятно, был римлянином и, возможно, имел какую-то связь с Италией, но явно был чужим для Церкви в Риме. Мы не знаем, был ли он жителем Коринфа, где написал это послание, или одним из спутников Павла. Вероятно, он был первым, поскольку его имя никогда не упоминается ни в одном из писем Павла. Можно понять порыв, который побудил его на один момент выйти из безвестности и завязать личные отношения с теми, кто так долго наслаждался его пером. Он охотно перенес бы через глубокую бездну отчуждения нить любви, которая выглядела тонкой паутиной, но оказалась сильнее столетий и революций.
Это смиренное и скромное приветствие является выражением чувства, которому мир может улыбаться, но которое, будучи «в Господе», причастно бессмертию. Несомненно, в первобытные времена ненависть мира еще больше сближала всех учеников; но тоска Терция по какому-то маленькому уголку любви своих римских братьев вполне могла бы повлиять на нас сегодня. Должно быть усилие воображения, обращенное к неизвестным братьям. Христианская любовь не предназначена для того, чтобы ее держали в пределах зрения и личного знания; оно должно выйти за узкие границы сообществ, к которым мы принадлежим, и распространиться на все широкое поле. Великий Пастырь предписал нам пределы, до которых должна сознательно доходить наша христианская любовь, и упрекнул узость, к которой мы склонны, когда Он сказал: «Есть у Меня и другие овцы, которые не из этого стада». Мы все слишком склонны позволять идентичности мнений и политического устройства или даже случайности местоположения устанавливать границы нашему сознанию братства; и пример этого маленького потока любви, который протягивает руку через океан и хватает руки неизвестных участников общей жизни единого Господа, вполне может пристыдить нас из-за нашей узости и оживить нас к широкому восприятию. и более глубокое чувство ко всем, кто повсюду призывает Иисуса Христа как своего Господа – «и своего Господа, и нашего».
Еще один урок, который мы можем извлечь из характеристики самого себя Терция, — это достоинство подчиненной работы ради великой цели. Его должность секретаря была очень скромной, но она была столь же необходима, как и вдохновенный пыл Павла. Именно ему мы обязаны обладанием Посланием; именно ему Павел обязан тем, что смог записать нетленными словами мысли, которые наводняли его ум и которые были бы потеряны, если бы Терций не был рядом с ним. Энергия, вырабатываемая в котлах, действует посредством машин, в которых каждое маленькое зубчатое колесо так же незаменимо, как и большие валы. Члены тела, которые кажутся «более слабыми, необходимы». Каждая нота в большом согласованном музыкальном произведении и каждый инструмент, вплоть до треугольника и маленького барабана в большом оркестре, необходимы. Этот урок достоинства подчинённой работы должен быть глубоко усвоён как теми, кто считает себя способными на более важную службу, так и теми, кто должен признать, что только менее почётные задачи — это то, для чего они пригодны. Первому оно может проповедовать смирение, второму – поощрять. Мы все очень невежественны в том, что велико, а что мало в деле нашего христианского служения, и нам приходится иногда очень внимательно присматриваться и устранять множество вульгарных заблуждений, прежде чем мы сможем ясно отличить лепты от талантов. «Мы не знаем, что может процветать: то или это»; и в нашем незнании того, что Богу угодно получить от любого служения, верно оказываемого Ему, нам лучше не быть слишком уверенными в том, что истинное служение всегда мало, или что дело, привлекающее внимание и называемое людьми, «великим» действительно так в Его глазах. Хорошо иметь благородное стремление «искренне желать великих даров», но лучше «следовать более превосходным путем» и искать любви, которая не знает ничего ни о большом, ни о малом и без которой пророчество и знание всех тайн, всех выдающихся и всех блестящих качеств не приносит никакой пользы.
Мы можем различить в словах Терция легкий оттенок того, что можно назвать гордостью за свою работу. Без сомнения, он знал, что это второстепенное значение, но он также знал, что это необходимо; и, без сомнения, он приложил все свои силы, чтобы сделать это хорошо. Ни один человек не будет прикладывать все усилия к любой задаче, если он не возьмется за нее в таком духе. Это очень простая бытовая мудрость: «Все, что стоит делать, стоит делать хорошо». Без щедрых затрат предельной заботы и усилий наша работа будет неряшливой и неприятной для неба, человека и себе. Мы можем быть уверены, что в рукописи Терция не было никаких клякс и небрежных почерков и что он не претендовал бы на дружеские чувства своих римских братьев, если бы не чувствовал, что вложил все свои силы в написание этого послания. . Великое слово царя Давида имеет очень широкое применение. «Не возьму твоего для Господа и не вознесу всесожжения даром».
Приветствие Терция может подсказать нам лучшее, что можно запомнить. Вся его жизнь до и после часов, проведенных рядом с Полом, канула в Лету. Он хотел, чтобы его знали только как автора Послания. Христианские души должны желать жить главным образом в воспоминаниях о тех, кому они были известны как совершившие какой-то небольшой труд для Иисуса Христа. Мы вполне можем спросить себя, есть ли в нашей жизни что-нибудь, чем мы хотели бы запомниться. Вся наша многочисленная деятельность погрузится в тишину; но если поток нашей жизни, несший по своему пути столько грязи и песка, принес несколько золотых крупинок в виде верного и любовного служения небу и людям, то они не потеряются в океане, а ценен Им. То, что мы делаем для Иисуса и для распространения познания Его имени, является бессмертной частью нашей земной жизни и остается в Его памяти и в благословенных результатах нашего собственного характера, когда все остальное, что делало наши напряженные и часто бурные дни, прошло. в забвение. О Терции, написавшем это Послание, мы знаем только то, что он его написал. Хорошо бы нам, если бы итог нашей жизни был чем-то вроде его!
 

	К РИМЛЯНАМ xvi. 23— КВАРТ БРАТ
«Кварт — брат». К РИМЛЯНАМ XVI. 23.
Боюсь, лишь немногие из нас читают часто или с большим интересом эти длинные списки имен в конце писем Павла. И все же в них есть много уроков, если кто-нибудь присмотрится к ним с любовью и внимательно. Кажется, в этих трех словах нет ничего особенного; но я очень сильно ошибаюсь, если они не окажутся полными красоты и пафоса и не откроются чудесным откровением того, что такое христианство и что оно делает, как только мы попытаемся освежить их в каком-нибудь человеческом интересе.
Нам нетрудно составить небольшое представление об этом брате Кварте. Он, очевидно, совершенно чужой церкви в Риме. Они никогда раньше не слышали его имени: никто из них ничего о нем не знал. Далее, очевидно, что он человек, не имеющий особой репутации или положения в Коринфской церкви, откуда и пишет Павел. Он разительно контрастирует с другими, посылающими приветствия Риму. Возглавляет список «Тимофей, соратник мой» — спутник и помощник Апостола, имя которого было известно повсюду в Церквах. Затем следуют другие выдающиеся люди из его ближайшего окружения. Затем следует любовное приветствие секретаря Павла, который, естественно, так как перо находится в его собственной руке, говорит: «Я, Терций, написавший это послание, приветствую тебя в Господе». список продолжается. Затем следует послание от «Гая, хозяина моего и всей Церкви» — влиятельного человека в обществе, очевидно богатого, желающего, а также способного оказать им большое и любящее гостеприимство. Следом следует Эраст, камергер или казначей города, влиятельный человек в Коринфе. И вот среди всех этих выдающихся людей появляется скромный, тихий Кварт. У него нет ни богатства, как у Гаия, ни гражданского положения, как у Эраста, ни широкой репутации, как у Тимофея. Он всего лишь хороший, простой, неизвестный христианин. Он чувствует, как в его сердце открывается источник любви к этим братьям далеко за морем, которых он никогда не встречал. Он хотел бы, чтобы они знали, что он думает о них с любовью и чтобы они думали о нем с любовью. Итак, он выпрашивает уголок в письме Павла и получает его; и там, в своей маленькой нише, словно статуя забытого святого, едва заметная среди великолепия великого собора, стоит на все времена «Кварт, брат».
Первое, что поражает меня в связи с этими словами, это то, насколько глубокими и реальными они показывают те новые узы христианской любви.
Маленький случай такого рода впечатляет больше, чем любые разговоры об объединяющем влиянии Евангелия. Здесь мы получаем проблеск силы, действующей в человеческом сердце, и если мы подумаем обо всем, что предполагает и подразумевает это простое приветствие, и обо всем, что нужно было преодолеть, прежде чем оно могло быть отправлено, мы вполне можем увидеть Кварт был жителем Коринфа, из которого и было написано это письмо, что было признаком величайшей революции, которая когда-либо происходила в отношениях людей друг к другу. Его римское имя может указывать на римское происхождение, но мы не можем быть в этом уверены. С такой же вероятностью он мог быть греком по рождению, и поэтому ему пришлось протянуть руку через глубокую расщелину национальной антипатии, чтобы пожать руки своим братьям в великом городе. Между Римом, грубым и властным завоевателем, и Коринфом, распростертым и все же беспокойным в своих узах, было мало любви, потерянной в своих узах, и питающей воспоминания о свободе, которую Рим подавил, и о культуре, которой Рим с трудом следовал.
И сколько еще глубоких пропастей разделения нужно было преодолеть, прежде чем можно было ощутить христианское чувство единства! Мы не можем полностью вернуться к тому положению вещей, которое нашел Евангелие. Мир тогда был похож на какое-то огромное поле остывшей лавы на склонах вулкана, весь разбитый лабиринтом расщелин и трещин, на дне которого можно увидеть мерцание сернистого пламени. Огромные пропасти национальной ненависти, жестокой вражды на основе расы, языка и религии; широкое разделение социальных условий, гораздо более глубокое, чем все известное нам, раскололо человечество на фрагменты. С одной стороны был свободный человек, с другой — раб; с одной стороны язычник, с другой — иудей; с одной стороны, наглость и жестокость римского правления, с другой — бессильная, а потому отравленная ненависть к побежденным народам.
И вся эта ткань, полная активных отталкиваний и распадающихся сил, была связана в искусственное и нереальное единство железным зажимом римской власти, удерживающей выпуклые стены, готовые рухнуть, — единство скованной вместе банды рабов. для облегчения вождения. В это ужасное состояние вещей приходит Евангелие и бесшумно перебрасывает свои сжимающие щупальца через широкие пропасти и связывает разрушающуюся структуру человеческого общества новыми узами, реальными и живыми. Мы достаточно хорошо знаем, что это было так, но нам помогает постигнуть это то, что мы видим как бы сам процесс, происходящий на наших глазах, в этом послании «Кварта-брата».
Это напоминает нам, что само понятие человечества и братства людей является чисто христианским. До прихода Евангелия о всемирном обществе, скрепленном любовью, и не мечтали; и с тех пор, как пришло Евангелие, это больше, чем мечта. Если вы вырвать эту идею из ее основания, как это делают люди, говорящие о братстве, и стремящиеся осуществить ее без Христа, то это всего лишь кусочек утопического чувства, прекрасная мечта. Но в христианстве это сработало. Бог знает, работает он достаточно несовершенно. И все же в этом есть некоторая реальность и некоторая сила. Евангелие сначала создало вещь и практику, а уже потом пришла теория. Церковь мало говорила о братстве людей или единстве расы; но просто игнорировал все различия и собирал в ряды раба и его господина, римлянина и его подданного, светловолосых готов и смуглых арабов, поклонников Одина и Зевса, евреев и язычников. То фактическое единство, совершенно независимо от всех различий, которое естественным образом возникло в ходе Евангелия, было первой попыткой осознать единство рода и первым научило мир тому, что все люди — братья.
И прежде чем это простое слово приветствия могло быть послано и неизвестный человек в Коринфе почувствовал любовь к компании неизвестных людей в Риме, миру должен был быть дан какой-то глубокий новый импульс; нечто совершенно непохожее ни на одну из существовавших до сих пор сил. Что это было? Что это могла бы быть, как не история о Том, Кто отдал Себя за весь мир, Кто связывает людей в единство из-за Своего общего отношения ко всем им и через кого может быть сделано великое провозглашение: «Нет ни Иудея, ни Еллина, нет ни связи, ни свободы, нет ни мужчины, ни женщины, ибо все вы одно в Господе Иисусе». эта могучая революция и предполагает проповедь Спасителя, в котором он и его невидимые друзья в Риме едины.
Итак, научимся не ограничивать свое сочувствие и игру христианской привязанности рамками нашего личного познания. Мы должны пойти дальше. Подобно этому человеку, давайте иногда посылать свои мысли через горы и моря. Он никого не знал в Римской Церкви, и никто не знал его, но ему хотелось протянуть к ним руку и почувствовать как бы давление их пальцев на своей ладони. Для нас это образец.
Позвольте мне предложить еще одну вещь. Кварт был коринфянином. Коринфская церковь отличалась ссорами и раздорами. Один сказал: «Я Павлов, другой — я Аполлосов, я Кифинский, а я Христов». Интересно, принадлежал ли наш друг Кварт к какой-нибудь из этих партий? Нет ничего более вероятного, чем то, что он питал гораздо более теплую христианскую любовь к братьям там, в Риме, чем к тем, кто сидел с ним на одной скамейке в горнице в Коринфе. Ибо вы знаете, что иногда в отношении людей, как и в отношении пейзажей, верно, что «расстояние придает очарование виду». наши особенности не раздражают нас больше, чем тех, кто находится ближе всего к нам. Я не говорю, что Кварт был одним из них, но он вполне мог быть одним из коринфских спорщиков, которым было гораздо легче любить своего брата, которого он не видел, чем брата, которого он видел. Так что учтите подсказку, если она вам нужна. Не позволяйте вашей христианской любви блуждать только за границей, но оставьте ее для домашнего потребления.
Опять же, как просто и с какой неосознанной красотой глубокая причина нашего христианского единства выражена в этом одном слове «Брат», как если бы он сказал: «Неважно говорить им что-нибудь о том, кто я, какое место я занимаю». или что я делаю. Скажи им, что я брат, этого будет достаточно. Это единственное имя, под которым я хочу, чтобы меня знали; это имя объясняет мою любовь к ним.
Мы братья, потому что мы сыновья одного Отца. Таким образом, это любимое имя, под которым ранние христиане знали друг друга, основывалось и провозглашало глубокую истину о том, что все они знали себя участниками общей жизни, происходящей от одного Родителя. Когда они говорили, что они братья, они подразумевали: «Мы рождены свыше словом Божьим, которое живет и пребывает вовек». Великая христианская истина возрождения, сообщения божественной жизни от Бога-Отца через Христа. Сын, посредством Святого Духа, является основой христианского братства. Таким образом, это имя — не просто бурное чувство, а выражает глубокий факт. «Всем, кто принял Его, дал Он власть стать сынами Божиими», и тем самым стать братьями всех Его сыновей.
Это истинная основа нашего единства и нашей обязанности любить всех, кто рожден от Него. Вы не можете безопасно поставить их на какую-либо другую основу. Все остальное — тождественность мнений, сходство практики и церемониальных, местных или национальных связей и тому подобное — всего остального недостаточно. Христианским общинам может быть необходимо дополнительно потребовать общего единства взглядов и даже некоторого единообразия в управлении и форме богослужения; но если они когда-нибудь придут к выводу, что такие подчиненные условия видимого единства являются основой их духовного единства, и будут укреплять их как таковые, они соскользнут с реального основания и подвергнут опасности свой характер как Церквей Христа. Истинная основа единства всех христиан здесь: «Не один ли у всех нас Отец?» Мы обладаем родственной жизнью, происходящей от Него. Мы семья братьев, потому что мы сыновья.
Другое замечание состоит в том, как странно и невольно этот добрый человек обрел бессмертие благодаря этой мимолетной мысли. Одно любящее послание принесло ему приз, за который люди с радостью отдали саму жизнь, — вечное место в истории. Где бы ни проповедовалось Евангелие, там также должно быть сказано это в память о Нем. Как бы он удивился, если бы, когда он наклонился к Терцию, спешащему закончить свою задачу, и сказал: «Передайте и мою любовь», кто-нибудь сказал бы ему, что этот его поступок продлится столько же, сколько и мир, и его имя будет известно навсегда! И насколько стыдно было бы некоторым другим людям в Новом Завете, если бы они знали, что их преходящие ошибки — например, ссора Еводии и Синтихии — будут навеки высмеиваться таким же образом! Насколько осторожными были бы они и мы с нашим поведением, если бы знали, что на него нападут и обессмертят таким образом! Предположим, вам скажут: ваши мысли и действия завтра в двенадцать часов будут записаны для того, чтобы их мог прочитать весь мир, — вы были бы весьма осторожны в своем поведении. Когда оратор видит перед собой репортеров, он взвешивает свои слова.
Что ж, небольшое послание Квартуса записано здесь, и мир знает это. Все наши слова и дела тоже записываются там, в другой Книге, и однажды она будет зачитана. Кажется чудесным, что мы с вами живем так, как живем, зная, что Бог все это записывает. Если нам не стыдно что-то делать и позволяем Ему отмечать это на Своих скрижалях, чтобы они были для будущего времени, во веки веков, то странно, что мы должны быть более осторожными в отношении и представлении себя друг перед другом, чем перед ним. Давайте же всегда помнить «эти чистые очи и совершенное свидетельство всесудящего» Бога. Вечная запись этого небольшого послания является лишь символом вечной жизни и вечной записи всех наших преходящих и тривиальных мыслей и дел перед Ним. Давайте жить так, чтобы каждое действие, если оно будет записано, сияло каким-то скромным лучом истинного света, как приветствие брата Кварта, и будем добиваться этого, как и он, — все остальное о нас будет забыто, положение, таланты, богатство, похоронены в пыли, — нас могут запомнить, если вообще нас помнят, по такой биографии, которая сжата в этих трех словах. Кому не хотелось бы быть, так сказать, забальзамированным в такой пластинке? Кому не хотелось бы иметь такую эпитафию? Сладкая судьба жить вечно в памяти мира тремя словами, которые говорят о его имени, его христианстве и его братской любви! Насколько нас вообще помнят, пусть подобное будет историей нашей жизни и нашей эпитафией!
1 КОРИНФЯНАМ
1 КОР. я. 2. ПРИЗЫВАНИЕ ИМЯ
«Все, во всяком месте призывающие в мире Господа нашего, и свои, и наши» (1 КОР. я. 2.
Есть некоторые трудности, которыми мне не стоит вас беспокоить, как в переводе, так и в связи этих слов. Совершенно ясно одно, что в них Апостол связывает Коринфскую церковь со всей массой верующих христиан мира. Может возникнуть вопрос, делает ли он это в том смысле, что он адресует свое письмо как церкви в Коринфе, так и всем церквям, и таким образом делает его католическим посланием. Это крайне маловероятно, учитывая, что это письмо почти полностью посвящено особым условиям Коринфской церкви. Скорее, я должен предположить, что он просто намеревается напомнить «Церкви Божией в Коринфе… освященной Господом Иисусом, призванной быть святой», что они находятся в реальном, живом союзе со всем телом верующих. Подобно тому, как вода в маленькой бухте, не имеющей выхода к морю, соединенной с морем каким-то узким проливом, подобным коринфскому, все же является частью целого океана, который катится вокруг мира, так и маленькая община христиан имела свои живые узы единения. со всеми братьями во всех местах, призывавших мир.
Какую бы точку зрения на эту деталь толкования ни принять, эта фраза как обозначение христиан заслуживает внимания. Это одно из многих выражений, встречающихся в Новом Завете в качестве их названий, некоторые из которых сейчас вышли из общего употребления, а некоторые все еще сохраняются. Примечательно, что имя «христианин», которое практически вытеснило все остальные, изначально было изобретено как насмешка саркастическими острословами в Антиохии и никогда не появляется в Новом Завете как имя, которым верующие называли себя. Эти имена преподают важные уроки, например, ученики, верующие, братья, святые, пути и т. д., каждое из которых воплощает в себе некоторые характеристики последователя Иисуса. Таким образом, это наименование в тексте «призывающие имя Господа нашего Иисуса Христа» может принести немаловажные уроки, если его тщательно взвесить, и на некоторые из них я хотел бы сейчас обратить ваше внимание.
I. Во-первых, это дает нам возможность взглянуть на богослужение первобытной церкви.
«Призвать имя Господне» — это выражение, пришедшее прямо из Ветхого Завета. Оно явно означает поклонение и призывание, и именно это оно означает, когда речь идет о небесах.
В Деяниях Апостолов мы находим, что самая первая проповедь, произнесенная Петром в Пятидесятницу, полностью построена на этой фразе. Он цитирует слова Ветхого Завета: «Всякий, кто призовет имя Господне, спасется», а затем продолжает доказывать, что «Господь», «призвание имени которого» есть спасение, есть Иисус Христос; и заканчивается словами: «Итак, пусть весь дом Израилев твердо знает, что Бог сотворил того самого Иисуса, которого вы распяли, Господом и Христом».
Мы снова видим, что Анания Дамаскин, когда Иисус Христос явился ему и сказал ему пойти к Павлу и возложить на него руки, уклонился от опасной задачи, потому что Павел был послан «связать призывающих имя Господне». », и преследовать их. Мы находим ту же самую фразу повторяющейся и в других отношениях, так что в целом мы можем принять это выражение как признанное обозначение христиан.
Их особенностью было то, что они молились небу. Насколько нам известно, самое первое слово, которое Павел когда-либо услышал от христианина, было: «Господь Иисус!» прими мой дух». Он услышал тот крик спокойной веры, который, когда он услышал его, прозвучал бы для него как ужасное богохульство из умирающих уст Стефана. Как мало он мечтал о том, что вскоре ему самому придется воззвать к тому же Иисусу: «Господи, что повелишь мне делать?», и в последующие дни он должен был трижды умолять Его об избавлении и получить ответ на достаточную благодать. Как мало он мечтал о том, что, когда близка его собственная мученическая кончина, он тоже взглянет на небо как на Господа и праведного Судью, из рук которого все, возлюбившие Его явление, получат свой венец! Не только Павел направляет желания и поклонение небесам как Господу; последние слова Писания — это призыв к Нему как Господу, чтобы Он скоро пришёл, и призыв Его «благодати» ко всем верующим душам.
Молитва к небу с самого начала христианской Церкви была, таким образом, свойством верующих, и Тот, Кому они молились, таким образом, с самого начала признавался ими как Божественная Личность, Бог, явленный во плоти.
Таким образом, объект их поклонения был известен людям, среди которых они жили. Пение гимнов Христу как богу — это почти все, что римский проконсул в своем известном письме смог рассказать своему господину об их поклонении. Они были поклонниками – а не просто учениками – одного Христа. В этом заключалось их особое отличие. Среди поклоняющихся ложным богам они стояли прямо; перед Ним и только перед Ним они поклонились. В Коринфе существовало осквернённое поклонение Афродите и Зевсу. Эти люди призывали не имя этих похотливых и запятнанных божеств, но имя Господа Иисуса Христа. И все знали, кому они поклоняются, и понимали, чьи они люди. Это правда о нас? Разве мы, христиане, так привычно культивируем память об Иисусе Христе, и так ли постоянно мы привыкли взывать к Его помощи и созерцать Его благословенные совершенства и достаточность, что каждый, кто знал нас, узнал бы нас так, как подразумевали те, кто называет нас христианами? во имя Господа Иисуса Христа?
Если это правильное определение христианского народа, то, увы! увы! ведь так много нынешних христиан, исповедующих христианство, о которых ни очевидцы, ни они сами не подумали бы, что они включены в такое имя!
Далее, эта связь показывает, что божественное поклонение Христу было всеобщим среди церквей. Не было «места», где бы это не практиковалось, ни одной общины, называющей себя церковью, для которой Он не был бы Господом, которого можно было бы призывать и поклоняться. Свидетельством раннего и всеобщего признания в христианских общинах божественности Господа нашего является бесспорно подлинное послание Павла. Это одно из четырех утверждений, которые самая радикальная деструктивная критика считает подлинными. Оно было написано до Евангелий и является голосом раннего периода апостольства Павла. Отсюда важность подтверждения того факта, что все христиане повсюду, как евреи, воспитанные в строгом монотеизме, так и язычники, возжигавшие фимиам во многих нечистых святынях, были прекрасно объединены в том, что при всех своих нуждах они призвали мир как Господа и вознесли Ему, как божественному, поклонение, не воздаваемое никаким созданиям. Со дня Пятидесятницы христианин был не просто учеником, последователем или поклонником, но поклонником Христа, Господа.
II. Мы можем видеть здесь раскрытие вседостаточности Иисуса Христа.
Обратите внимание на то торжественное накопление, на языке моего текста, всех обозначений, под которыми Он назван, иногда по отдельности, а иногда вместе, именем «Господа нашего Иисуса Христа». когда ум писателя старается выразить многообразие и полноту отношений нашего Господа к людям, а также широту и достаточность благословений, которые Он приносит. В этом контексте я нахожу в первых девяти или десяти стихах этой главы, что Апостол настолько полон мыслей о величии и чудесности своего дорогого Господа, чье имя он призывает, что шесть или семь раз он использует это торжественное, полное обозначение.
Теперь, если мы посмотрим на различные элементы этого великого имени, мы увидим различные аспекты того, как призывание Христа является силой нашей души.
«Призовите имя Господа». Это ветхозаветный Иегова. Если мы честно примем во внимание свидетельства писаний Нового Завета, то нельзя ни заблуждаться, ни отрицать, что, когда мы читаем об Иисусе Христе как о «Господе», в подавляющем большинстве случаев этот титул является не просто обозначением человеческого авторитета. но это присвоение Ему божественной природы и достоинства. Мы должны, следовательно, приписать Ему и призвать Его как обладателя всего того, что это великое и непередаваемое Имя удостоверило и запечатлело для Иудейской Церкви как ее собственность в их Боге. Иегова Ветхого Завета — наш Господь Нового. Тот, чье бытие вечно, неразвито, самодовлеюще, самоопределяюще, не знающее ни изменения, ни уменьшения, ни возраста, Тот, Кто есть, потому что Он есть и что Он есть, обитает в Своей полноте в нашем Спасителе. Поклоняться Ему не значит отклонять поклонение от единого Бога и не значит иметь других богов, кроме Него. Христианство столь же монотеистично, как и иудаизм, и закон его поклонения — это старый закон: Ему одному будешь служить. Божественная воля состоит в том, чтобы все люди чтили Сына, как они чтят Отца.
Но что значит призывать мир? Это имя подразумевает всю сладость Его мужественности. Он наш Брат. Имя «Иисус» — это имя, которое носили многие еврейские мальчики во времена нашего Господа и до него; хотя впоследствии, конечно, отвращение со стороны иудеев и благоговение со стороны христиан заставили его почти полностью исчезнуть. Но в то время, когда Он носил его, это было такое же непримечательное имя, как Симеон, или Иуда, или любое другое имя Его последователей. Призвать мир — значит осознать и приблизить к себе, для нашего утешения и ободрения, для нашей силы и мира, блаженную мысль о Его мужественности, столь действительно и тесно связанную с нашей; постичь блаженство мысли, что Он знает наше тело, потому что Сам его носил, и понимает и жалеет нашу немощь, будучи Сам человеком. К Тому, Кого мы поклоняемся как Господу, мы приближаемся с более нежным, но не менее смиренным и распростертым поклонением, как наш брат, когда мы призываем имя Господа Иисуса, и таким образом принимаем как гармоничную, а не противоречивую, божественность Господь и человечество Иисуса.
Призывать мир — значит принять нашу веру и молить об осуществлении от нашего имени всего, чем является Иисус как Мессия, помазанный небесами полнотой Духа. Таким образом, Он является кульминацией и, следовательно, завершением всего откровения, и является долгожданным осуществлением желания утомленных сердец, осуществлением и, следовательно, отменой жертвоприношений, храма, священства, пророчеств и всего, что свидетельствовало о Его прежде, чем Он пришел. Далее мы призываем мир Помазанника, на котором обитала вся полнота Божественного Духа, чтобы, призывая Его, та полнота в своей мере даровалась нам.
Так имя Господа Иисуса Христа открывает перед нами божественное, человеческое, Мессию, помазанного Господа Духа и Подателя божественной жизни. Призвать Его имя — значит быть благословенным, стать чистым и сильным, радостным и бессмертным. «Имя Господне – крепкая башня, праведник убегает в нее и безопасен». Призовите Его имя в день скорби, и вы будете услышаны и получите помощь.
III. Наконец, этот текст предлагает, какой должна быть христианская жизнь.
Мы уже отмечали, что призывать мир было отличительной особенностью первых верующих, выделявшей их как отдельный народ. Будет ли это истинным обозначением основной массы так называемых христиан сейчас? Вы не прочь назвать себя христианином или, может быть, даже сказать, что вы ученик Христа, или даже дойти до того, чтобы называть себя последователем и подражателем. Но являетесь ли вы поклонником Его? Имеете ли вы в жизни привычку размышлять о Нем, как о Господе, как об Иисусе, как о Христе, и освежать и веселить пыльные дни и утомляющие силы живой водой, черпаемой из единого неиссякающего потока из этих тройных источников? Привычно ли вам призывать Его помощь?
Чтобы заручиться Его помощью, не требуется долгих и сложных молений. Как много было сделано в истории Церкви короткими молитвами типа «Господи, помоги мне!», сказанными или невысказанными в момент крайней необходимости! «Они взывали к Богу в битве». Тогда у них не было бы времени на очень длинные прошения, не так ли? Они не обращали особого внимания на их элегантное расположение и соответствие канонам человеческого красноречия. «Они воззвали к Богу в битве»; в то время как мечи врагов сверкали и стрелы свистели у них в ушах. Это были обстоятельства, которые превратили молитву в «крик»; не спокойное и величественное произнесение изящно модулированного голоса, не томное произнесение без серьезности, а короткий, резкий, громкий крик, такой как опасность, надвигающаяся из задыхающихся легких и пересохшего горла. Поэтому на крик был дан ответ: «И Он был умолен о них». «Господи, спаси нас, мы погибаем!» — была очень краткая молитва, но она принесла свой ответ. И таким же образом мы можем вести нашу войну и работу, и день за днем, когда мы сталкиваемся с внезапными вспышками искушений, мы можем встречать их внезапными струями прошений и таким образом гасить их огонь. И одна и та же помощь полезна как для длительных, так и для внезапных нужд. Некоторым из нас, возможно, придется нести бремя всей жизни и сражаться в битве, которая когда-либо возобновится. Может показаться, что наш крик не был услышан, поскольку натиск врага не ослабел, а наши возможности отразить его заметно не возросли. Но призыв не напрасен, и когда битва закончится, если не раньше, мы узнаем, какое подкрепление силы к нашей слабости произошло благодаря нашему бедному плачу, дошедшему до ушей нашего Господа и Брата. Никакое другое «имя» не допускается в качестве нашей просьбы или получателя нашей молитвы. Во имя Господа и во имя Господа мы должны призывать, и если мы это делаем, то возможно все, кроме того, что обетование, которое было заявлено для Церкви и обращено к небу в самой первой христианской проповеди на Пятидесятницу, не должно было исполниться – «Всякий, кто призовет имя Господне, спасется».
«Везде». Здесь мы можем рискнуть подвергнуть слова моего текста небольшому мягкому давлению. Апостол хотел лишь выразить универсальные характеристики христиан повсюду. Но мы можем рискнуть придать этим словам иной оборот и поучиться из них долгу благоговейного общения со Христом как долгу каждого из нас, где бы мы ни находились. Если место не подходит для молитвы, то оно не подходит для пребывания. Мы можем нести с собой молящиеся сердца, воспоминания о Господе, сладкие, хотя они могут быть быстрыми и короткими, созерцания Его благодати, Его любви, Его силы, Его достаточность, Его близость, Его пунктуальная помощь, как сокрытый свет в сердцах наших, во все пыльные пути жизни, и во всяком месте призываем имя Его. Нет места столь мрачного, где мысли о Нем не зажгли бы там солнечный свет; нет такой тяжелой, такой банальной, такой прозаической, такой неинтересной работы, но она станет противоположностью всему этому, если все, что мы делаем, будет сделано в воспоминание о Господе нашем. Ничего не будет для нас слишком трудным, и ничего слишком горького, чтобы мы могли проглотить, и ничего слишком печального, что нам не придется вынести, если только над всем, что с нами происходит, и над всем, что мы предпринимаем и к чему стремимся, мы осеним крестным знамением и призовите имя Господне. Если «в каждом месте» мы будем иметь Его как предмет нашей веры и желаний и как Слушателя наших прошений, то «в каждом месте» мы будем иметь Его для нашей помощи, и все будет полно Его светлого присутствия; и хотя нам придется путешествовать по пустыне, мы всегда будем пить из той духовной скалы, которая последует за нами, и эта скала — Христос. В каждом месте призывайте Его имя, и каждое место будет домом Божьим и вратами небесными для наших ожидающих душ.
 

	
1 КОР. я. 18. ПОГИБАЕТ ИЛИ СПАСЕТСЯ
«Ибо проповедь о Кресте есть юродство для погибающих; а для нас, спасаемых, это сила Божия» (1 КОР. я. 18.
Отправной точкой моих замечаний является наблюдение о том, что небольшое изменение перевода, которое можно найти в исправленной версии, раскрывает истинное значение этих слов. Вместо того, чтобы читать «погибающие» и «нас спасаемые», нам следует читать «погибающие» и «нас спасаемые». не столько как фиксированные состояния, настоящие или будущие, сколько как процессы, которые происходят и явно в настоящем являются незавершенными. Это открывает некоторые очень торжественные и глубоко практические соображения.
Далее я могу отметить, что эта антитеза включает в себя всех людей, которым проповедуется Евангелие. Все они принадлежат к тому или иному из этих двух классов. Далее, мы должны заметить, что соображением, определяющим класс, к которому принадлежат люди, является отношение, которое они соответственно занимают к проповеди Креста. Если для некоторых это и есть «глупость», то они принадлежат к списку погибающих. Если это так, и поскольку это так, «сила Божья» для других, они принадлежат к классу тех, кто находится в процессе спасения.
Итак, у нас расчищена почва для двух-трех очень простых, но, как мне кажется, очень важных мыслей.
I. Прежде всего я хочу рассмотреть два противоположных состояния: «погибнуть» и «спастись».
Я думаю, что мы лучше всего поймем силу более темного из этих двух терминов, если сначала спросим, какова сила более яркого и сияющего. Если мы поймем, что Апостол подразумевает под «спасением» и «спасением», мы поймем также и то, что он подразумевает под «погибелью».
Если затем мы обратимся на мгновение к аналогии и учению Священного Писания, мы обнаружим, что это изношенное слово «спасение», которое мы все считаем само собой разумеющимся, что мы понимаем, и которое, как потертая монета, было так передано. из рук в руки, что оно едва остается разборчивым, — это избитое слово «спасение» имеет двойное метафорическое значение. Оно означает либо – и используется в обоих случаях – исцеление, либо обеспечение безопасности. В одном смысле оно часто используется в евангельских повествованиях о чудесах нашего Господа и включает в себя метафору больного человека и его исцеления; в другом — метафора человека, находящегося в опасности, его избавления и безопасности. Таким образом, отрицательная сторона евангельской идеи спасения — это исцеление от болезни и спасение от опасности. В отрицательном смысле — это удаление от каждого из нас одной болезни — греха; и единственной опасностью является пожинание плодов и последствий греха в их разнообразии, таких как вина, раскаяние, привычка и рабство под ним, извращенное отношение к небу, боязливое предчувствие уголовных последствий здесь и, если таковые имеются, и загробная жизнь тоже там. Болезни души и опасности, которые угрожают жизни, проистекают из центрального факта греха, и спасение состоит, в отрицательном плане, в устранении всего этого, будь то сам грех или фатальная легкость, с которой мы поддаемся ему. или опустошение и извращение, которое оно вносит во все способности и восприимчивости, или извращение отношений с небом и вытекающее отсюда зло, здесь и в будущем, которое окружает злодея. Больной исцеляется, а человек, находящийся в опасности, оказывается в безопасности.
Но, кроме этого, есть еще многое другое. Излечение является неполным до тех пор, пока за выздоровлением не последует полный прилив здоровья. Когда Бог спасает, Он не только запирает железные ворота, через которые воинства зла устремляются на беззащитную душу, но и широко распахивает золотые ворота, через которые радостные войска благословений и благодати стекаются вокруг избавленного духа, и обогати его всеми радостями и всеми красотами. Таким образом, положительная сторона спасения — это наделение спасенного человека пульсирующим здоровьем во всех его венах и силой, исходящей от божественной жизни. Это дарование освобожденному человеку всего, что ему необходимо для блаженства и исполнения долга. Все добро даруется, а всякое зло запирается обратно в свое темное логово – такова христианская концепция спасения. Отрицательное должно быть совершено очень много, но это мало по сравнению с богатой полнотой положительных дарований, счастья и святости, которые составляют неотъемлемую часть спасения Божьего.
Итак, если это одна сторона, то как насчет другой? Если это спасение, то его полной противоположностью является библейская идея «погибнуть». В этом слове заключена полная погибель, полная неспособность быть тем, чем Бог задумал человека. Так оно и есть, и никакие искажения произвольной интерпретации не могут лишить этого торжественного значения этого ужасного выражения. Если спасение является лекарством от болезни, то гибель — это фатальный конец необузданной болезни. Если спасением является избавление от протянутых когтей гарпий зла, толпящихся вокруг трепещущей души, то погибель – это вцепление их отравленных когтей в добычу и разрывание ее на куски.
Конечно, это метафора, но ни одна метафора не может быть и вполовину страшнее, чем тот простой, прозаический факт, что полная противоположность спасению, состоящая в исцелении от греха и избавлении от опасностей, в наделении всеми дарами добрыми и Прекрасна христианская идея альтернативы «погибнуть». Тогда это означает, что болезнь идет своим чередом. Это означает опасности, подстерегающие человека в опасности. Это означает изъятие или неотдачу всего хорошего, будь то добро святости или добро счастья. Это не означает, как мне кажется, прекращения сознательного существования, так же как спасение не означает дарования сознательного существования. Но тот, кто погибает, знает, что он погиб, так же, как он знает этот процесс, пока он находится в процессе гибели. Поэтому мы должны думать о постепенном угасании из сознания и угасании жизни, о многом прекрасном, сладком и благодатном, о постепенном увеличении отдаления от Него, единение с которым есть условие истинной жизни, постепенное погружение в яму полного разрушения, постепенное нарастание той ужасной смерти в жизни и жизни в смерти, в которой живое сознание дает сознательному субъекту осознать, что он потерян; потерянный для неба, потерянный для самого себя.
Братья, в мою задачу не входит распространяться о таких ужасных мыслях, но чем ярче свет спасения, тем темнее затмение разрушения, окружающее его. Итак, это первый контраст.
II. Теперь отметим, во-вторых, прогрессивность обоих членов альтернативы.
Все состояния сердца и ума имеют тенденцию усиливаться уже благодаря самому факту продолжения. Жизнь — это процесс, и каждая часть духовного существа находится в живом движении и непрерывном действии в заданном направлении. Итак, закон для мира и для каждого человека в нем, во всех сферах его жизни, так же, как и в религиозной, гласит: «Имеющему дано будет, и приумножится».
Взгляните же на процесс, посредством которого эти два условия становятся все более и более подтвержденными, консолидированными и полными. Спасение – это прогрессивный факт. В Новом Завете эта великая идея рассматривается с трех точек зрения. Иногда об этом говорится как о совершившемся в прошлом в отношении каждой верующей души: «Вы были спасены» говорится не раз. Иногда об этом говорят как о свершении в настоящем: «Вы спасены» говорится не раз. А иногда его относят к будущему: «Теперь наше спасение ближе, чем когда мы веровали» и тому подобное. Но есть ряд отрывков Нового Завета, которые совпадают с этим текстом, рассматривая спасение не как дело какого-то одного момента, а как непрерывное действие, протекающее через всю жизнь, не как точку в прошлом, настоящем или будущем, но продолжающаяся жизнь. Как, например, «Господь ежедневно прибавлял к Церкви спасаемых». Одним приношением Он навсегда сделал совершенными освящаемых. А в отрывке Второго послания к Коринфянам, который в некоторых отношениях является точной параллелью моему тексту, мы читаем о проповеди Евангелия как о «благоухании Христовом в спасаемых, и в погибающих».
Итак, процесс спасения продолжается до тех пор, пока человек-христианин живет в этом мире; и каждый, кто исповедует себя последователем Христа, должен день ото дня становиться все более и более спасенным, все более наполненным этим Божественным Духом, все более победителем своих собственных похотей, страстей и зла, все более и более облеченным всеми дары святости и блаженства, которые Иисус Христос готов даровать ему.
Ах, братья! что представление о постепенном спасении, действующем во всех истинных христианах, почти исчезло из верований, как оно почти исчезло из опыта множества вас, называющих себя последователями Христа и стоящих ничуть дальше, чем ты был десять лет назад; вы не более исцелены от своей испорченности (возможно, в меньшей степени, поскольку рецидивы опасны), чем вы были тогда – не продвинулись дальше в глубины Бога, чем тогда, когда вы впервые увидели Его как любящего и вашего Отца в Господин — довольны тем, что задерживаются, как слабая группа захватчиков в чужой стране, на границах и побережьях, вместо того, чтобы прорваться внутрь и сделать все это своим. Растущие христиане — осмелюсь сказать? — не составляют большинство исповедующих христианство.
А с другой стороны, как и естественно, происходит прогрессирующее ухудшение и приближение к распаду и разорению. Сколько людей слушают меня сейчас, которые в детстве были гораздо ближе к избавлению от своих грехов, чем когда-либо с тех пор! У скольких людей исчезла чувствительность к вести о спасении, у кого мир закостенел, их совесть и сердца, в которых наблюдается более полное и беспрепятственное подчинение низким вещам, эгоистичным, мирским и злым вещам, чем раньше было! Я уверен, что сейчас среди нас немало тех, кто был намного лучше и намного счастливее, когда они были бедными и молодыми, и могли еще трепетать от щедрых эмоций и трепетать перед Словом Божьим, чем сегодня. Почему! есть среди вас такие, которые не более могли бы вернуть ваши прежние высокие порывы, и угрызения духа, и трепетания желания ко Христу и Его спасению, как вы не могли бы вернуть птичьи гнезда или снега ваших юношеских лет. Вы погибаете, погружаясь все глубже и глубже во тьму.
Теперь обратите внимание, что Апостол рассматривает эти два класса как охватывающие всю территорию слушателей Слова и как альтернативы. Если не в одном классе, то мы в другом. Ах, братья! жизнь — это не ровная плоскость, а крутой уклон, на котором нельзя стоять на месте, и если вы попытаетесь стоять на месте, вы пойдете вниз. Движение должно быть либо вверх, либо вниз. Если вы не более христианин, чем год назад, вы стали менее христианином. Если вы не более спасены (ибо есть определенная степень сравнения), если вы не более спасены, вы менее спасены.
Не позволяйте этому пролететь над вашей головой, как гром с кафедры, ничего не значащий. Это означает вас, и независимо от того, чувствуете вы это или думаете об этом или нет, в данный момент в вас происходит то или иное из этих двух торжественных событий. И к этой мысли нельзя относиться легкомысленно.
Далее обратите внимание, какой свет проливают на будущее такие соображения, как то, что спасение и гибель являются жизненно важными процессами, «происходящими все время», как говорят американцы. Очевидно, что эти два процесса здесь неполны. Вы получаете направление линии, но не ее естественное завершение. И таким образом рай и черт требуют явления растущего добра и растущего зла, которые мы видим вокруг себя. Дуга круга частично заметена. Остановятся ли компасы там, где находится могила? Ни в коем случае. Они пройдут круг и завершат круг. Но это еще не все. Необходимость прогресса сохранится и после смерти; и на протяжении всего времени бессмертного бытия добро, блаженство, святость, богоподобие будут, с одной стороны, возрастать в более ярком сиянии; а с другой стороны, также возрастет отчуждение от Бога, утрата благородных элементов природы и все другие скорбные тьмы, сопровождающие это представление о потерянном человеке. Итак, два человека, сидящие здесь сейчас бок о бок, могут начать с одного и того же уровня, и посредством действия одного принципа один может подниматься, и подниматься, и подниматься, пока он не потеряется в Господе и так не обретет он и другой тонут, и тонут, и тонут во мраке горя и зла, которое лежит в основе каждой человеческой жизни как возможность.
III. И теперь, наконец, обратите внимание на определяющее отношение к Кресту, определяющее класс, к которому мы принадлежим.
Павел в моем тексте объясняет причину, по которой он не проповедует Евангелие, тем, что он называет «словами человеческой мудрости», и, по сути, говорит: «Было бы бесполезно, если бы я это сделал, потому что что решает, будет ли Крест будет выглядеть для человека «глупостью» или нет, таково все нравственное состояние человека, и то, найдет ли человек в нем «силу Божью» или нет, решает то, перешел ли он в область тех, кто подвергается испытанию. спасено.
Итак, есть две мысли, которые кажутся нелогичными, но обе они верны. Это правда, что люди погибают или спасаются, потому что Крест для них является соответственно «юродством» или «силой Божией»; и верно и другое, что Крест для них есть «юродство» или «сила Божия», потому что соответственно они погибают или спасаются. Это не значит ставить телегу впереди лошади, но оба аспекта истины верны.
Если вы не видите в Господе и Его смерти для всех нас ничего, кроме «глупости», чего-то непригодного, чтобы принести вам пользу и ненужного, что нужно принимать во внимание в вашей жизни, — о, друзья мои! это осуждение глаз твоих, а не того, на что ты смотришь. Если человек, глядя на солнце в двенадцать часов июньского дня, говорит мне: «Оно не яркое», единственное, что я могу ему сказать, это: «Друг, тебе лучше сходить к окулисту». И если для нас Крест является «юродством», то это потому, что процесс «погибели» уже зашел так далеко, что он подорвал нашу способность распознавать мудрость и любовь Бога, когда мы видим их.
Но, с другой стороны, если мы обнимем этот Крест с простым доверием, мы обнаружим, что это сила, которая спасает нас от всех грехов, скорбей и опасностей и «спасет нас», наконец, «в Его Небесное Царство». '
Дорогие друзья, это послание не оставляет человека таким, каким оно его застало. Я считаю, что мои слова в этой проповеди были очень скудны, если сравнивать их с величием темы; но, какими бы бедными они ни были, после них ты не будешь точно тем же человеком, если ты слушал их, каким был прежде. Разница может быть очень незаметной, но она будет реальной. Еще одна, почти невидимая пленка над глазным яблоком; еще один тонкий слой серы в ухе; еще одна складка бесчувственности вокруг сердца и совести — или еще какая-то уступчивость любви; какой-то палец протянут, чтобы получить спасение; некоторое облегчение тяжести болезни; некоторое устранение опасности и опасности. Одно и то же солнце ранит больные глаза и радует здоровые. Один и тот же огонь плавит воск и затвердевает глину. «Этот Младенец предназначен для взлета и падения многих в Израиле». «Для одного Он — запах живительный на жизнь; для другого Он — запах смертоносный на смерть». Кто Он, ибо для тебя Он один из них?
 

	1 КОР. ii. 2. ТЕМА АПОСТОЛА
«Я решил не знать среди вас ничего, кроме Иисуса Христа, и Его распятого» (1 КОР. ii. 2.
Многие из вас знают, что сегодня я завершаю сорок лет служения в этом городе – я не могу этого сказать этой общине, потому что очень и очень немногие могут вместе со мной вспомнить начало этих лет. Вы будете мне свидетелем того, что я редко высказываю личные замечания за кафедрой, но, возможно, было бы притворством не сделать этого сейчас. Оглядываясь назад на эти долгие годы, возникает много мыслей, о которых нельзя говорить публично. Но одно я могу сказать: я благодарен небу и вам, дорогие друзья, за непрерывную гармонию, доверие, привязанность и терпение, которые украсили и облегчили мою работу. О его ценности я не могу судить; его недостатки я знаю лучше, чем самый неблагоприятный критик; но я могу смиренно принять слова этого текста как выражающие не мои достижения, а мои цели. Одним из моих текстов, написанных в мое первое воскресенье в Манчестере, было: «Мы проповедуем Христа и Его распятого», и я, оглядываясь назад, осмелюсь сказать, что благородные слова этого текста были, пусть и несовершенно, моей путеводной звездой.
Теперь я хочу сказать пару слов, возможно, менее личного, но, как вы вполне можете предположить, не без личного упоминания в моем собственном сознании.
I. Обратите внимание здесь прежде всего на апостольскую тему — Иисус Христос и Его распятие.
В этом контексте Апостол дает нам небольшой автобиографический взгляд, который необычно и интересно подтверждается некоторыми незначительными случайными замечаниями в Книге Деяний. В контексте он говорит, что он был с коринфянами «в немощи, и в страхе, и в великом трепете», и, если мы обратимся к повествованию, мы обнаружим, что это особенный период молчания, очевидного отказа от своей работы и уныния. , похоже, совпало с его приходом в великий город Коринф. Причины были очень простыми. Недавно он впервые приехал в Европу, и ему пришлось столкнуться с новым положением вещей, сильно отличавшимся от того, что он нашел в Палестине или в Малой Азии. Его опыт не был обнадеживающим. Он был заключен в тюрьму в Филиппах; его ночью тайно вывезли из Салоник; его преследовали из Верии; ему почти не удалось произвести никакого впечатления в Афинах, и в одиночестве он прибыл в Коринф, затаился и подвел итоги своим противникам. Он пришел к выводу, который зафиксирован в моем тексте; он чувствовал, что ему не суждено спорить с философами или пытаться соперничать с софистами и профессиональными ораторами, но что его единственный способ встретиться с греческой цивилизацией, греческой философией, греческим красноречием, греческим самомнением — это проповедовать «Христа и Его распяли.» Решимость не была принята в незнании условий, которые стояли перед ним. Он знал Коринф, его богатство, его нечестие, его культуру, и, зная все это, он сказал: «Я решил, что не буду знать среди вас ничего, кроме Иисуса Христа и Его распятого».
Итак, концепция этой темы Апостола заключалась в биографии Человека с особым акцентом на одном действии в Его истории — Его смерти. Христианство — это Христос, а Христос — это христианство. Его отношение к истине, которую Он провозгласил, и к истинам, которые можно вывести из истории Его жизни и смерти, совершенно отличается от отношения любого другого основателя религии к истинам, которые он провозгласил. Ибо в них вы можете принять учение и игнорировать учителя. Но вы не можете сделать этого с христианством; «Я есть Путь, и Истина, и Жизнь»; и в этой откровенной биографии, которая является темой проповедника, трепещущим сердцем и центром является смерть на Кресте. Итак, чем бы еще ни стало христианство – а оно становится многим другим – принцип его роста и зародыш, который должен оживить целое, лежат в личности и смерти Иисуса Христа.
Это еще не все. История жизни и смерти хочет чего-то большего, чтобы сделать их Евангелием. Я хотел сказать, что факт — это лишь малая часть факта; как и в некоторых растительных зарослях, под землей гораздо больше, чем над землей. Ибо, если только внешние факты не включены в них, не выводятся из них, но и не могут быть изложены отдельно от них, то существует определенный комментарий или объяснение к ним: история есть история, биография есть биография, история Крест — это трогательное повествование, но это не Евангелие.
И каков был комментарий Павла, который поднял голые факты на более высокую ступень? Что касается человека, Иисус Христос «объявил себя сыном Божьим в силе» — что касается факта смерти, то «умер за грехи наши, согласно Писанию». Впустим эти две концепции в факты — и они являются необходимым объяснением и предпосылкой фактов – Воплощения и Жертвы, и тогда вы получаете то, что Павел называет «моим Евангелием», не потому, что это было его изобретение, а потому, что это было доверие, возложенное на него. Только это Евангелие отвечает фактам, с которыми он имеет дело; и это Евангелие, которое, с Божьей помощью, я пытался проповедовать на протяжении сорока лет.
Сейчас мы много слышим, или слышали несколько лет назад, о том, что нынешнее поколение вернуло Иисуса Христа, и о необходимости вернуться «к Христу Евангелий». В этом процессе вы не потеряете Христа Посланий, который также является Христом Евангелий. Я могу признать, что прошлое поколение опутало благодатную фигуру Христа богословской паутиной, что привело к катастрофическим результатам. Ибо вполне возможно знать то, что о Нем говорят, и не знать Того, о ком это говорится. Но ошибка, в которую нынешнее поколение может впасть с гораздо большей вероятностью, чем ошибка замены Христа богословием, является обратной — ошибкой замены Христа из Евангелий и Посланий неопределённым Христом, Воплощённого Сына Божия, Который умер ради нашего спасения. И это более катастрофическая ошибка, чем другая, ибо вы ничего не можете знать о Нем, и Он не может быть для вас никем, если только вы не поймете апостольское объяснение голых фактов – не увидите в Нем Слово, ставшее плотью, Сына, Который умер, чтобы мы могли получить усыновление сыновей.
Я хотел бы также отметить, что четкое представление о том, что представляет собой тема, во многом определяет метод ее провозглашения. Апостол говорит в отрывке, параллельном настоящему, в предыдущей главе: «Мы проповедуем Христа распятого»; с сильным акцентом на слове «проповедовать». «Еврею требовался знак»; ему нужен был человек, который что-то сделает. Греки искали мудрости; ему нужен был человек, который будет рассуждать, спорить и диссертировать. Павел говорит: «Нет!» «Нам нечего делать. Мы не приходим философствовать и спорить. Мы приходим с сообщением о факте, который произошел, о Личности, которая жила». И, как большинству из вас известно, слово, которое он использует, в своем полном значении означает «провозглашать, как это делает глашатай».
Конечно, если бы моим делом было установление набора принципов, теологических или каких-либо других, тогда аргументация была бы моим оружием, доказательства были бы моим средством, и мой успех заключался бы в том, что я должен завоевать ваше доверие, ваше интеллектуальное согласие и убежденность. Если бы я был здесь, чтобы провозгласить просто мораль, то целью, которую я стремился бы обеспечить, было бы послушание, а методом его обеспечения было бы обеспечение авторитета и разумности приказаний. Но поскольку моя задача состоит в том, чтобы провозгласить живую Личность и исторический факт, то способ сделать это состоит в том, чтобы поступить так, как это делает глашатай, когда он стоит на рыночной площади с трубой в одной руке и посланием короля в другой. — провозглашать это громко, уверенно, не «затаив дыхание и смиренно шепотом», как бы извиняясь, и не слишком заботясь о том, чтобы подкрепить это аргументами из собственной головы, а сказать: «Так говорит Господь», и что Господь говорит, совесть говорит: «Аминь». Братья, на всех наших кафедрах нам нужно гораздо больше той непоколебимой уверенности в простом и простом провозглашении, лишенном, насколько это возможно, человеческих дополнений и прибавлений, великого факт и великая Личность, от которой зависит все наше спасение.
II. Итак, позвольте мне попросить вас обратить внимание на исключительность, которой требует эта тема.
«Ничего особенного», — говорит Пол. Я мог бы осмелиться сказать — хотя тон личных намеков в этой проповеди может показаться противоречащим этому, — что эта исключительность должна проявиться в одном очень трудном направлении, а именно: глашатай должен стереть себя. Нам нужно задержать картину; и если бы я мог использовать такую метафору, например, человека в галерее, который показывает какой-то шедевр взору зрителей, мы должны держаться подальше от него; и будет разумно, если даже кончику пальца не будет позволено прокрасться вперед и попасть в поле зрения. Я считаю, что одним из условий реальной силы в служении Евангелия является то, что люди должны быть убеждены, что проповедник думает вовсе не о себе, а исключительно о своем послании. Помните это чудесно патетическое слово из суровых уст Иоанна Крестителя, черпающее много дополнительного пафоса и нежности из характера человека, от которого оно исходило, когда его спросили: «Кто ты?», и он ответил: «Я есмь». Голос.» Я — Голос; вот и все! Ах, вот это пример! Мы проповедуем не себя, но Христа Иисуса как Господа. Мы должны стереть себя, если хотим провозглашать Христа.
Но я обращаюсь к другому направлению, в котором эта тема требует исключительности, и возвращаюсь к предыдущей главе, где в параллельной к словам моего текста части мы обнаруживаем, что Апостол очень ясно осознает два великих потока ожиданий и желаний, которые он намеренно пресечены и сведены на нет. «Евреи требуют знамения, а мы проповедуем Христа распятого. Греки ищут мудрости», но опять же: «мы проповедуем Христа распятого». Теперь возьмем этих двоих. Они представляют собой очень выразительное представление двух наборов желаний и психических характеристик, которые делят мир между ними.
С одной стороны, существует чувственная тенденция, которая хочет, чтобы для нее что-то было сделано, что-то, что можно было бы увидеть, что-то, за что чувства могли бы ухватиться; и таким образом, как ему кажется, он продвигается вверх, в более высокую область. «Еврею нужен знак» — то есть не просто чудо, а нечто, на что можно посмотреть. Он хочет видимой жертвы; ему нужен священник. Он хочет, чтобы религия заключалась в основном в совершении определенных действий, которые, как предполагается, могут каким-то магическим образом приносить духовные благословения. Братья, эта тенденция сегодня сильна не только в тех частях англиканской общины, где сакраментарные теории пользуются популярностью, но и во всех частях христианской церкви, в которых очевиден сдвиг в сторону более богато украшенных ритуалов и эстетических служб как средств привлечения в церковь или часовню и как более важных, чем провозглашение Христа. Я могу признаться, что, возможно, некоторые из нас, с нашим пуританским воспитанием и наклонностями, слишком пренебрегают этой стороной человеческой натуры. Возможно, это так. Но, несмотря на все это, я глубоко убежден, что для того, чтобы религия была сильной, она должна иметь очень, очень небольшое приливание этих внешних средств духовного поклонения, и что мало что так ослабляет силу Евангелия, которое проповедовал Павел, чем принижение флаг в соответствии с желаниями разумных людей и заменяя простую славу проповедуемого Слова бессмысленными, а со временем бессильными и всегда развращающими привлекательностями чувственного поклонения.
Далее: «Греки ищут мудрости». Они хотели доказательств, абстрактных принципов, систематизированной философии и тому подобного. Павел снова приходит со своей фразой: «Мы проповедуем Христа распятого». Мудрость присутствует, как я скажу через минуту, но форма, которую она принимает, прямо противоположна желаниям этих ищущих мудрости греков. То же самое в современном обличии беспокоит нас и сегодня. Мы призваны со всех сторон вынести на кафедру то, что они называют этическим евангелием; выражая это простым языком, проповедуя мораль и оставляя без внимания Христа. Мы призваны со всех сторон проповедовать прикладное христианство, социальное евангелие, то есть в значительной степени превратить кафедру в воскресное приложение к ежедневной газете. Нас просят разобраться с интеллектуальными трудностями, возникающими в результате столкновения науки, истинной или ложной, с религией и тому подобным. Все это достаточно правильно. Но я верю всем сердцем, что нужно копировать пример Павла и проповедовать Христа и Его распятия. Вы можете думать, что я прав, или ошибаться, но здесь и сейчас, по прошествии сорока лет, я хотел бы сказать, что по большей части я игнорировал этот класс предметов намеренно, целенаправленно и с глубокое убеждение, ошибочное оно или нет, в том, что служение, которое много прислушивается к призывам о «мудрости» в ее современных формах, отошло от истинной перспективы христианского учения и ослабит церкви, которые от него зависят. Пусть кто превратит кафедру в профессорское кресло, или в лекторскую трибуну, или в концертный зал, или в трибуну политика, я лично решаю не знать среди вас ничего, кроме Иисуса Христа и Его распятия.
III. Наконец, обратите внимание на вседостаточную полноту, которую обеспечивает эта тема.
Павел говорит «только»; он мог бы сказать «все внутри». Ибо «Иисус Христос и притом распятый» охватывает всю основу человеческих потребностей. Несомненно, многие из вас говорили себе, пока вы слушали, если вы слушали, то, что я говорил: «Ах! старомодная узость; совершенно устарело для этого поколения». Братья, есть два способа приспособить свое служение к требованиям времени. Один идет в ногу с требованиями времени, а другой идет против них, и нам приходится использовать оба этих метода.
Но исключительность, о которой я говорю, не является узкой исключительностью. Павел чувствовал, что, если он хочет дать коринфянам то, что им нужно, он должен отказаться дать им то, что они хотят, и что, хотя он и противоречил их желаниям, он учитывал их нужды. Тем не менее, это правда, поскольку проповедь, основанная на жизни и смерти Иисуса Христа, задуманная так, как Павел научился у Иисуса Христа зачинать их, что Евангелие, хотя и отмахивается от поверхностных желаний людей, проникает прямо в самое сердце их людей. глубинные всеобщие потребности, ибо то, что больше всего нужно еврею, — это не знамение, и то, что больше всего нужно греку, — это не мудрость, а то, что им обоим больше всего нужно, — это избавление от вины и силы греха. И все мы, ученые и дураки, поэты и простые люди, художники и пахари, все мы, во всех условиях жизни, во всех разновидностях культуры, во всех ступенях умственного развития, во всех различиях занятий и умственных способностей. что у всех нас есть общее, так это человеческое сердце, в котором обитает грех, и что нам всем больше всего нужно, так это выжать из него злую каплю и освободить наши души от бремени и рабства. Следовательно, любой человек, который приходит со знамением и не занимается грехом человеческого сердца, и любой человек, который приходит с философской системой мудрости и не занимается грехом, не приносит Евангелия, которое отвечало бы потребности даже людей, к чьим пристрастиям он стремился адаптировать свое послание.
Но, кроме того, в этом послании о Христе и о Нем распятом заложено в зародыше удовлетворение всего законного в этих желаниях, которым на первый взгляд кажется, что оно препятствует. «Знамение?» Да, и где есть сила, подобная силе, обитающей в Том, Кто есть Воплощенная мощь всемогущества? «Мудрость?» Да, а где же мудрость, как не в «Том, в ком сокрыты все сокровища мудрости и знания»? Пусть еврей придет к Кресту, и в висевшем там слабом Человеке он найдет более могущественное откровение силы Божией, чем где-либо еще. Пусть грек придет на Крест, и там он найдет мудрость и праведность, освящение и искупление. Основы всех социальных, экономических, политических реформ и благосостояния лежат в понимании и применении в социальной и национальной жизни принципов, которые заключены в Боговоплощении и Жертве Иисуса Христа и вытекают из него. Мы еще не все их выучили. Еще не все они применены к национальной и индивидуальной жизни. Я выступаю не за узкую исключительность, а за широчайшее применение христианских принципов ко всей жизни. Павел решил не знать ничего, кроме Иисуса, и знать все в Господе, и Иисуса во всем. Не начинайте строительство у окон второго этажа. Сначала заложите фундамент и убедитесь, что он хорошо заложен. Пусть Жертва Христа в ее применении к человеку и его грехам всегда будет основой всего, что вы говорите. А затем, когда этот фундамент будет заложен, демонстрируйте, сколько душе угодно, применение христианства и его социальных аспектов. Но будьте уверены, что началом всего этого является дело Христа для отдельной грешной души и принятие этого дела личной верой.
Дорогие друзья, наш союз был долгим и счастливым, но очень торжественным. Мои обязанности велики; ваши не маленькие. Позвольте мне умолять вас спросить себя, при всей вашей доброте к посланнику, вы вняли этому посланию. Вышли ли вы за пределы голоса, который говорит, к Тому, о ком он говорит? Приняли ли вы истину – скрытую и ослабленную, насколько я знаю, в моих словах, но все же в них – за то, чем она является, за слово живого Бога? Мое пребывание на этой кафедре, по природе вещей, вскоре должно закончиться, но послание, которое я принес вам, переживет все изменения в голосе, говорящем здесь. «Всякая плоть — трава... Слово Господне пребывает вовек». И, завершая эти сорок лет, в течение долгого времени, в течение которых некоторые из вас слушали с самой любовью и самым терпеливым вниманием, я оставляю вам то, что я Рискну процитировать, хотя это слова моего Учителя о Себе: «Я не сужу тебя; слово, которое Я сказал вам, оно будет судить вас в последний день».
 

	1 КОР. iii. 9. БОЖЬИ СОТРУДНИКИ
«Соработники у Бога» (1 КОР. iii. 9.
Характерная греческая склонность к фракциям грозила расколоть Коринфскую церковь, и каждая фракция клялась своим любимым учителем. Павел и его товарищ Аполлос были приняты в качестве номинальных глав двух из этих партий, и поэтому он ставит себя в контекст, прежде всего, чтобы показать, что ни одна из двух не имела никакого реального значения для жизни Церкви. Они были как пара садовников, один из которых сажал, а другой поливал; но ни человек, посадивший маленькое растение в землю, ни человек, пришедший за ним с лейкой, не имели никакого отношения к возникновению тайны жизни, благодаря которой росло растение. Это была работа Божья, и пара, которая насаждала и поливала, была ничем. Так какой же смысл бороться за то, какое из двух ничто окажется большим?
Но потом он вспоминает, что это еще не все. В конце концов, человек, который сажает, и человек, который поливает, — это нечто. Они не передают жизнь, но обеспечивают ее питание. Более того, две операции — операция человека с клюшкой и операция человека с лейкой — суть одна; и поэтому они являются партнерами и в некоторых отношениях могут рассматриваться как одно целое. Тогда какой смысл стравливать их друг с другом?
Но даже это еще не все; хотя они и объединены в действии, они разделены по ответственности и деятельности и будут разделены по вознаграждению. И даже это еще не все; ибо, будучи ничем и в то же время чем-то, будучи соединенными и в то же время разделенными, они принимаются в участие и сотрудничество с Богом; и, как сказано в моем тексте, используя почти самонадеянную фразу, они являются «соработниками у Него». двое, которые в некотором смысле являются одним.
Хотя этот текст в первую очередь касается апостольской и евангелизационной деятельности этих первых учителей, принцип, который он воплощает, очень широк и применим во всех сферах жизни и деятельности: интеллектуальной, схоластической, филантропической, социальной. Где бы люди ни думали о Божьих мыслях и пытались осуществить какую-либо часть или сторону многообразных Божьих целей добра и благословения миру, там это правда. Мы не претендуем на особые или исключительные права христианского учителя. Каждый человек, который пытается заставить людей понять мысль Божью, выражена ли она в творении, записана ли она в истории или высечена полустертыми буквами о конституции человеческой природы, каждый человек, который в любом области общества или жизни, стремится осуществить великие замыслы всеобщего любящего Отца, — может принять к себе, в меру и в соответствии со своей особой деятельностью, великое ободрение моего текста и почувствовать, что он тоже В своем маленьком смысле он является соратником истины и соработником Бога. Но тогда, конечно, согласно учению Нового Завета и в соответствии с реалиями, высшая форма, в которой люди могут таким образом сотрудничать с Богом и осуществлять Его цели, - это та, которой люди посвящают себя либо прямо или косвенно, к распространению по всему миру имени и силы Спасителя Иисуса Христа, в котором собрана вся воля Божия и через которого человечеству сообщаются все блага Божии. Поэтому мысль о моем тексте возникает уместно, когда мне приходится излагать вам требования наших миссионерских операций.
Итак, первый взгляд, с которого я желаю взглянуть на эту великую идею, выраженную в этих словах, состоит в том, что мы находим в ней
I. Торжественная мысль.
«Соработники у Бога». Разве Он не может сделать все это Сам? Нет. Богу нужны люди для осуществления Его целей. Правда, на Кресте Иисус произнес торжествующее слово: «Совершилось!» Он этим не просто имел в виду, что Он завершил все Свои страдания; но Он имел в виду, что тогда Он сделал все, что должен был сделать мир, чтобы он стал искупленным миром. Но в распространении и применении этой законченной работы Бог зависит от людей. В вашей повседневной деятельности вы все знаете, что между заводом и потребителем должен быть посредник. Вопрос организации дистрибьюторского агентства не менее важен, чем любая другая часть бизнеса производителя. Большой резервуар полон, но должна быть система оросительных каналов, по которым вода доставляется в каждый уголок поля, которое необходимо поливать. Христиане в отдельности и Церковь в целом обеспечивают — могу ли я назвать это недостающим звеном? — между искупающим Спасителем и миром, который Он искупил на деле, но который на самом деле не искуплен до тех пор, пока не получит послание великого Совершившееся искупление. Сверхъестественное внедрено в самое сердце массы закваски благодаря Воплощению и Жертве Иисуса Христа; но распространение этого сверхъестественного откровения остается в руках людей, которые действуют посредством естественных процессов и которые, таким образом, становятся соработниками Бога и позволяют Христу быть для отдельных душ в благословенной реальности тем, чем Он потенциально является для мира. и было с тех пор. Он умер на Кресте. «Это закончено». Да, поскольку оно завершено, наша работа начинается.
Позвольте мне напомнить вам о глубоком символизме того инцидента, когда наш Господь впервые явился заметно и почти демонстративно перед Израилем как его истинный Царь. Ему был нужен, как Он Сам сказал, кроткий зверь, на котором Он ехал. Он не может пройти в Своей коронационной процессии через мир, если у Него нет нас, с помощью которых Его можно будет перенести в каждый уголок земли. Итак, «Господь нуждается» в нас, и мы «соработники Ему».
Но эта же мысль подсказывает и другой момент. Перед нами торжественный призыв, адресованный каждому христианину, мужчине и женщине.
Не будем убегать от мысли, что, поскольку здесь Апостол говорит о себе и Аполлосе, он излагает истину, которая применима только к Апостолам и евангелистам. Это верно для всех христиан. Мое знание и вера в Господа как в моего личного Спасителя налагают на меня обязанность, насколько расширяются мои возможности и способности, таким образом сотрудничать с Ним в распространении Его великого Имени. Каждый христианин, именно потому, что он христианин, наделен властью – а власть до последней частицы есть долг – и, следовательно, обременен почетной обязанностью трудиться для Бога. Существует такое понятие, как «прийти на помощь Господу», хотя эта фраза, кажется, полностью меняет истинное отношение. Долг каждого христианина, отчасти из-за верности небесам, а отчасти из-за ответственности, которую сама конституция общества возлагает на каждого из нас, - распределять то, что он имеет, и быть распределителем той жизни, которую он имеет. он сам наслаждается. Братья! у христианских мужчин и женщин не может быть полной верности Спасителю, если они не признают, что обязанность быть соработником Божиим неизбежно вытекает из того, что они являются обладателями Христова спасения; и что ни один апостол, ни один чиновник, ни один служитель, ни миссионер не имеет большей необходимости проповедовать Евангелие и не налагает на себя более тяжкое горе, если он неверен, чем имеет и делает каждый из слуг Христовых.
Итак, «мы соработники у Бога». Увы! увы! как плохо средний христианин осознает – я не говорю, освобождает, но осознает – эту обязанность! Братья, я не хочу придираться, но умоляю вас спросить себя, делаете ли вы, если вы христиане, хоть что-нибудь похожее на то, что мой текст считает обязанностью всех христиан.
Могу ли я сказать пару слов относительно другого аспекта этого торжественного призыва? Разве мысль о сотрудничестве с Богом не предписывает нам ту работу, которую мы должны выполнять? Нам следует действовать по образцу Господа, и если мы хотим знать, каков порядок Божий, нам нужно лишь посмотреть на Иисуса Христа. Нам следует действовать по примеру Господа. Мы все знаем, что это значит: самопожертвование, боль, усталость, крайняя самозабвенная преданность, мягкость, нежность, бесконечная жалость, переполняющая любовь. «Глаз господина делает хорошего слугу». Рука господина, действующая вместе со слугой, должна заставить слугу работать по образцу господина. «Как послал Меня Отец Мой, так и Я посылаю вас». Если бы мы чувствовали, что рядом с нами, как два матроса, тянущие одну веревку, трудится «Раб Господень», не думаете ли вы, что он сгорел бы? весь наш эгоизм, и осветит всё наше безразличие, и заставит нас посвятить себя служению Ему? Сотрудник Божий, несомненно, никогда не будет ленивым и эгоистичным. Таким образом, мой текст содержит в себе, прежде всего, торжественный призыв.
Это предполагает
II. Знаковая честь.
Предположим, великий художник, Рафаэль или Тёрнер, взял маленького мальчика, который чистил его кисти, и сказал ему: «Зайди в мою мастерскую, и я позволю тебе немного поработать над моей картиной». ученик в любой сфере жизни, удостоенный чести разрешения работать вместе с кем-то, кто был признан во всем мире как находящийся на вершине этой особой профессии. Разве это не было бы пером в кепке мальчика на всю его жизнь? И не сочтет ли он величайшей честью, которая когда-либо была ему оказана, то, что ему было позволено сотрудничать, пусть даже самым низшим образом, с таким человеком? Иисус Христос говорит нам: «Приходите и работайте здесь бок о бок со Мной». Но многие христиане отвечают: «Это вечная неприятность, это постоянное требование денег!» деньги! деньги! работа! работа! работа! Оно бесконечно, и это бремя!» Да, это бремя, просто потому, что это честь. Знаете ли вы, что еврейское слово, означающее «слава», буквально означает «вес»? В этом есть великая истина. Вы не сможете получить истинные почести, если не будете готовы нести их как бремя. И высшая честь, которую Иисус Христос оказывает людям, когда Он говорит им не только: «Идите работать сегодня в Моем винограднике», но и «Придите, работайте здесь бок о бок со Мной», — это тяжёлый груз, который можно только озаренный веселым сердцем.
Разве не правильный взгляд на все разнообразные формы христианской деятельности, которые становятся обязательными для христианских людей, поскольку они обладают христианством как знаком любви Христа к нам? Помните, тот же Апостол сказал: «Мне, меньшему из всех святых, дана сия благодать, чтобы я проповедовал неисследимое богатство Христово?» Он мог говорить о бремени и тяжких задачах, а также о «гонениях». но не оставленный», почти подавленный, но не в отчаянии, и бремя, которое ежедневно обрушивалось на него, «забота обо всех церквях», но далеко за всем ощущением его тяжелого бремени скрывался трепет благодарного удивления, который ему, из всех людей в мире, зная, что он лучше, чем кто-либо другой, мог сделать свое собственное несовершенство и недостаточность, была оказана эта выдающаяся честь, что он был сделан Апостолом язычников. Именно так истинный человек всегда будет смотреть на то, что эгоистичный человек и полухристианин считает бременем и усталостью или неприятной обязанностью, которую следует выполнять так же формально, как и возможный. Один вопрос, который задают многие, называющие себя христианами, звучит так: «С каким небольшим служением я смогу выдержать испытание?» Ах, именно потому, что в нас так мало Духа Христова, мы чувствуем себя обремененными Его повелением: «Идите». вы по всему миру», так как он очень тяжел; и что многие из нас — судить вам, если вы в этом классе — очень многие из нас считают это преступно легким, если не игнорируют его полностью. Я верю, что если бы можно было представить долг и привилегию распространения имени Христа в мире, оторванном от Церкви, все Его настоящие служители вскоре жаждали бы вернуть его обратно. Это знак Его любви; это источник бесконечных благословений для нас самих; «Если дом окажется недостоин, мир твой снова вернется к тебе».
И вот, наконец, мы предложили этим текстом
III. Сильное поощрение.
«Соработники у Бога» — значит, Бог — Соработник у нас. Сотрудничество работает в обоих направлениях, и ни один человек, стремящийся распространить это великое спасение, распределить это великое богатство, оросить какой-то уголок поля с помощью какого-то маленького канала, который он выкопал, не должен чувствовать, что он трудится. один. Если я работаю с Богом, Бог работает со мной. Помните ли вы ту самую поразительную картину, которая нарисована в стихах, приложенных к Евангелию от Марка, где повествуется, что вселенная как будто разделилась на две половины, и наверху в безмятежности Господь «сидел одесную Бога», а внизу, в мутном и неясном «они ходили повсюду, проповедуя Слово». Разделение кажется полным, но две половины соединяются следующим словом: «И Господь», сидящий там, «работающий с ними» странствующие проповедники здесь, внизу, «подтверждая слова последующими знамениями.» Вознесся на высоту, вошел в Свой покой, совершив Свою работу, Он еще работает с нами, если мы соработники у Бога. Если мы обратимся к последней книге Священного Писания, которая отдергивает завесу от невидимого мира, который весь наполнен прославленным Христом, и показывает его связь с земной воинствующей церковью, мы больше не читаем о Христе, восседающем на троне с видимой легкостью, но о Христе, ходящем среди светильников, и об Агнце, стоящем посреди Престола и открывающем печати, запускающем в мир последовательности мировой истории, и о Слове Божием, обвиняющем Своих врагов на Своем белом свете. коня, а за Ним следуют воинства Божьи. С работниками, которые трудятся с Богом, вместе с ними трудится вознесённый Христос.
Но если Бог работает с нами, успех неизбежен. Затем возникает старый вопрос, который Гедеон задал с горечью в сердце, когда молотил свою горсть пшеницы в углу, чтобы избежать угнетателей: «Если Господь с нами, то для чего все это пришло на нас?» Скажет ли кто-нибудь, что прогресс Евангелия в мире шел с той скоростью, которую ожидали первые верующие, или с той скоростью, которую им позволяли ожидать его собственные силы? Конечно, нет. И вот получается, что в то время как с каждым истинным работником работает Бог, и поэтому успех неизбежен, сеятель и поливщик могут задержать рост растения своей неверностью, не ожидая успеха, не работая так, как надо. чтобы сделать это вероятным, или нейтрализуя их евангелизационные усилия своей мирской жизнью. Когда Иисус Христос был на земле, записано: «Он не мог творить никаких чудес из-за их неверия, кроме того, что Он возложил руки Свои на нескольких больных и исцелил их». Церковь, бездуховная Церковь, нехристианская Церковь — что в значительной степени и является обозначением так называемой нынешней Церкви — может засорить колеса Его колесницы, может помешать делу, может помешать Божественному Работнику. Если бы христиане Манчестера возродились, они смогли бы завоевать Манчестер для Иисуса. Если бы христиане Англии жили своим христианством, они могли бы сделать Англию тем, чем она никогда не была, если не считать названия, — христианской страной. Если бы Вселенская Церковь возродилась, она могла бы завоевать мир. Если один работник или группа таковых трудится «в Господе», их труд не будет напрасным; и если они таким образом сажают и поливают, Бог даст рост.
 

	1 КОР. iii. 12, 13 — ИСПЫТАТЕЛЬНЫЙ ОГОНЬ
«Итак, если кто построит на этом основании золото, серебро, драгоценные камни, дерево, сено, солому: 13. Дело каждого человека станет явным, ибо день покажет его, потому что в огне откроется; и огонь испытает дело всякого человека, какое бы оно ни было» (1 КОР. iii. 12, 13.
Прежде чем я перейду к идеям, которые предполагают эти слова, моя экзегетическая совесть обязывает меня указать, что первоначальное применение текста не совсем то, что я намереваюсь сделать из него сейчас. Контекст показывает, что апостол размышляет об особой теме христианских учителей и их работы, и что строители, о которых он говорит, — это люди Коринфской церкви, некоторые из них — его союзники, а некоторые — его соперники, которые накладывали друг на друга на основании проповеди Иисуса Христа другие учения и принципы. «Дрова, сено, солома» — это пустые и тривиальные учения, которые лжеучителя внедряли в Церковь. «Золото, серебро и драгоценные камни» — это твердые и существенные истины, которые провозглашали Павел и его друзья. И именно об этом, а не о христианской жизни вообще, произнесены потрясающие метафоры моего текста.
Но хотя это и правда, рассматриваемые принципы имеют гораздо более широкий диапазон, чем тот случай, к которому их применяет Апостол. И хотя я, возможно, слегка отклоняю текст от его первоначального направления, я не насилую его, если воспринимаю его как провозглашение некоторых очень простых и торжественных истин, применимых ко всем христианским людям в их задаче построения жизни и характер на основании Иисуса Христа; истины, которые слишком сильно забыты в нашем современном популярном христианстве и которые всем нам очень важно иметь в виду. Здесь есть три вещи, о которых я хотел бы сказать несколько слов: лоскутное здание, испытательный огонь и судьба строителей.
I. Во-первых, лоскутная структура.
«Если кто-нибудь построит на этом основании золото, серебро, драгоценные камни, дерево, сено, солому». — Я рискну здесь отклониться и считать, что каждый из нас воспитывает свою собственную структуру жизни и характера на основании проповедуемого и принятого Христа.
Апостол говорит, что некоторые из этих строителей закладывали ценные вещи, такие как золото, серебро и драгоценные камни, под которыми он подразумевает не драгоценности, но мрамор, алебастр, полированный порфир или гранит и тому подобное; роскошные строительные материалы, которые использовались в больших дворцах или храмах, и что некоторые из них привозили древесину, сено, солому, тростник, собранный на болотах, и тому подобное, и засыпали таким мусором. Это картина того, что многие христиане делают в своей жизни: один и тот же человек строит один ряд из квадратных, твердых и драгоценных камней и засыпает его мусором. Вы увидите в стенах Иерусалима, у основания, пять или шесть рядов тех массивных блоков, которые до сих пор являются чудесами света; хорошо скреплены, хорошо уложены, хорошо сцементированы, а сверху лежит масса скверного материала, так или иначе сваленного в кучу; мошенническая работа — могу я использовать современный вульгаризм? — «строительство на скорую руку». Вы можете пойти в какую-нибудь современную деревню, расположенную в древнем историческом месте, и вы обнаружите встроенные в глиняные стены лачуг, в которых живут люди, мраморная плита с прекрасной резьбой на ней или барабан огромной колонны из мрамора с прожилками, а наверху — смесь дерева и глины.
Именно такой жизнью живут многие христиане. Ибо, заметьте, все строители стоят на фундаменте. Павел говорит не о просто называющих себя христианами, которые вообще не верили в них и не имели реального союза с Иисусом Христом. Эти строители были «на фундаменте»; они строили на фундаменте, в глубине их жизни существовал принцип, который действительно лежал в основе их жизни, и все же он не достиг такой доминирующей силы, чтобы формировать, очищать и делать гармоничным с самим собой жизнь, которая была вырос на этом. Мы все знаем, что таково состояние многих людей, что у них есть то, что действительно является фундаментальной основой их жизни: вера, цель и направление; и которые все же недостаточно сильны, чтобы овладеть всей жизнью и проявить себя через нее. Особенно таково положение некоторых христиан. У них есть настоящая вера, но она самая слабая и рудиментарная. Они находятся на фундаменте, но их жизнь переплетена с самой разнородной смесью добра и зла, высоких, возвышенных, самоотверженных мыслей и небесных устремлений, решений, никогда не претворенных в жизнь; и рядом с ними будут подлость, эгоизм, вспыльчивость и характеры, все противоречащие прежним побуждениям. В один момент они все — огонь и любовь, в следующий — лед и эгоизм. Сегодня они все за Бога, завтра все за мир, плоть и дьявола. Иаков видит отверстое небо и лик Божий и дает обеты; завтра он встречает Лавана и начинает уклоняться. Петр оставляет все и следует за своим Учителем, и через некоторое время пыл утих, и огонь угас, превратившись в серый пепел, и легкомысленный язык служанки заставляет его сказать: «Я не знаю этого человека». серебро, драгоценные камни», а сверху — «дерево, сено, солома!»
Непоследовательность христианской жизни — вот то, что предлагает нам мой текст в том применении, которое я осмелюсь сделать. Ах, дорогие друзья! нам не нужно идти к Иакову и Петру; Давайте посмотрим на наши собственные сердца, и если мы честно рассмотрим один день нашей жизни, я думаю, мы поймем, как человек может на фундаменте строить на нем эти бесполезные и горючие вещи, «дерево» , сено, солома.
Мы не должны предполагать, что один человек строит только «золото, серебро и драгоценные камни». Никто из нас не делает этого. И мы не должны предполагать, что человек, стоящий на фундаменте, так плохо разбирается в этом, что строит только «дерево, сено, солому».
Нет никого из нас, кто не смешал бы свое здание, и нет никого из нас, если мы вообще христиане, кто бы иногда не прокладывал ряд «драгоценных камней». Если ваша вера ничего не делает для вас, кроме приведения к если вы убеждены, что вы не попадете в погибель, когда умрете, то это вообще не вера. «Вера без дел мертва». Итак, есть смешение лучшего, и — слава Богу! — есть смешение добра со злом, в худшем из настоящих христианских людей.
II. Обратите внимание: испытательный огонь.
Павел указывает на две вещи: день и огонь.
«День возвестит это» — это день, в который Иисус Христос придет, чтобы стать Судьей; и он, то есть «день», «откроется в огне»; и огонь испытает дело всякого человека». Следует отметить, что здесь мы всецело переходим в область высокого символизма и что метафора испытующего огня подсказана предыдущим перечислением строительных материалов, золота и золота. серебро можно проверить пламенем; а «дерево, сено, солома» горючи и от этого обязательно будут уничтожены. Огонь здесь не является символом наказания; это не символ очищения. Здесь нет никаких упоминаний о том, что католики называют чистилищем огнем. Это просто намек на некие строгие и тщательные методы проверки качества человеческой работы и выявления этого качества.
Итак, мы приходим как раз к тому, что для людей «на основании» есть День откровения и испытания дела их жизни. Огромным несчастьем является то, что так называемое евангелическое христианство не говорит столько, сколько говорит Новый Завет, о суде, который должен быть вынесен «дому Божию». «по делам праведности, которые мы сотворили, но по Его милости», так или иначе мешается, когда мы провозглашаем, как провозглашает Павел, обращаясь к христианам: «Надо явиться пред судилище Христово», и заявляет, что «каждый человек получит то, что он сделал в теле своем, согласно тому, что он сделал, хорошо ли это или худо». Павел не видел противоречия, и противоречия нет. Но очень многие исповедующие христианство, похоже, думают, что великое благословение их спасения по вере состоит в том, что они освобождены от будущего откровения, испытания и суда за свои действия. Это не учение Нового Завета. Но, наоборот: «Что посеет человек, то и пожнет» первоначально было сказано церкви христианского народа. И здесь мы полностью выступаем против той торжественной истины, что Господь «соберет святых Своих, тех, кто заключил с Ним завет через жертву, чтобы судить народ Свой». выражение в материальных формах, с помощью которых организуется это будущее суждение, чтобы нам было легче его уловить. Помните, что эти изображения будущего суда в Новом Завете весьма символичны и не должны интерпретироваться как простая проза; но помните также, что суть их в том, что наступит для христиан, как и для всех остальных, время, когда свет осветит их прошлое и озарит своими лучами темные покои памяти, и когда люди будут — себе, если не другим, — откроется «в тот день, когда Господь будет судить тайны людей согласно моему Евангелию».
У всех нас достаточно опыта того, как всего лишь несколько лет, изменение обстоятельств или переход на другую стадию развития дают нам свежий взгляд, позволяющий оценить моральные качества нашего прошлого. Многие вещи, которые в то время мы считали правильными, теперь кажутся нам очень сомнительными и явной ошибкой. И когда мы переместим наше положение туда, наверх, и избавимся от всей этой ослепляющей среды плоти и чувств, и результаты наших действий будут в нашем распоряжении и перед нашими глазами — ах! мы будем думать о многих вещах совершенно иначе, чем мы думаем о них сейчас. Суд начнется с дома Божия.
И есть другая мысль, что огонь, раскрывающий и проверяющий, имеет в себе также и разрушительную силу. Золото и серебро не потеряют ни атома своего веса и станут еще ярче, когда отражают лучи. Древесина и солома воспламенятся и превратятся в черный пепел. Это, конечно, очень метафорично. Что это значит? Это означает, что работа некоторых людей будет смята и погибнет, потеряв всякий смысл, оставив огромную, черную, печальную брешь в непрерывности структуры, а работа других людей останется стоять. Все, что мы делаем, в каком-то смысле бессмертно, потому что оно представлено в нашем окончательном характере и состоянии, точно так же, как тонкий слой камня будет представлять собой леса папоротников, которые росли одно лето тысячелетия назад, или облака насекомых, которые танцевали в течение нескольких тысячелетий назад. час на солнце. Но пока это так, и ничто человеческое никогда не умирает, напротив, дела, которые были как бы в соответствии с великим потоком, охватывающим вселенную на своем лоне, будут плавать на этой поверхности и никогда не утонут. Действия, идущие против стремления Божьей воли посредством творения, будут подобны детской тележке, которая сталкивается с паровозом экспресса: сначала они будут приведены в состояние покоя, из них будет выбито все движение, а затем будут измельченный до атомов. Дела, выдержавшие испытание, пребудут в благословенном исходе для делающего, а дела, которые не выдержат испытания, прейдут в дыму, оставив лишь пепел. Некоторые из нас, строя на фундаменте, построили больше мусора, чем солидной работы, и это будет
«Выбросить как мусор в пустоту
Когда Бог сделает кучу полной».
III. Итак, наконец, судьба двух строителей.
Зарплату получает один человек. Это не просто понятие спасения, поскольку оба строителя задуманы как стоящие на фундаменте, и оба спасены. Он получает зарплату. Да, конечно! Архитектор должен предоставить свой сертификат до того, как строитель получит чек. Ткачу, работающему на ручном ткацком станке у себя дома, приходится отнести паутину в контору и оставить ее там, прежде чем он получит зарплату. И человек, создавший «золото, серебро, драгоценные камни», будет иметь — помимо первоначального спасения — в себе благословенные последствия и раскрыть большие результаты своего верного служения; в то время как другой человек, поскольку у него нет такой работы, не может иметь последствий ее и не получает заработной платы; или, по крайней мере, из его зарплаты делаются большие вычеты за испорченные кусочки ткани и за дыры в стене.
Апостол использует здесь потрясающую метафору, которая замаскирована в нашей Авторизованной версии, но восстановлена в Пересмотренной. «Он спасется, но так» (не «через», а) «через огонь»; на картине изображен человек, окруженный пожаром и бросающийся сквозь пламя, чтобы добраться до безопасного места. Павел говорит, что он преодолеет, потому что под всякой непоследовательностью и мирским было немного того, что должно было быть выше всей непоследовательности и мирского – истинная вера в Господа. Но так как оно было так несовершенно, так слабо, так мало действовало в его жизни, что не могло удержать его от накопления несоответствий в своей стене, то его спасение происходит как бы через огонь.
Братья, я не смею распространяться об этой великой метафоре. Оно предназначено для нас, исповедующих христиан, настоящих и несовершенных христиан, — оно предназначено для нас; и это просто говорит нам, что существуют степени будущего блаженства, пропорциональные нынешней верности. Мы начнем там, где остановились здесь. Это будущее не является мертвым уровнем; и те, кто искренне стремился применить свою веру в своей жизни, будут «летать высоко на холмах Божьих». Один человек, как Павел во время кораблекрушения, потеряет корабль и груз, хотя «на обломках корабля» он может «благополучно сбежать на землю»; а другой создаст пристань с полным грузом дел веры, чтобы они обратились в золото, когда он приземлится. Если мы будем строить, как все мы, «на этом основании из золота, серебра и драгоценных камней», то «откроется нам вход в вечное Царство Господа нашего и Спасителя Иисуса Христа»; а если мы принесем с собой преобладание «дерева, сена, соломы», мы «спасемся, но так, как бы через огонь».
 

	1 КОР. iii. 16. ХРАМЫ БОГА
«Разве не знаете, что вы — храм Божий?» (1 КОР. iii. 16
Великая цель христианства – сделать людей подобными Иисусу Христу. Поскольку Он есть образ невидимого Бога, мы должны быть образом невидимого Христа. Священное Писание очень смело и решительно приписывает небесным последователям сходство с Ним по природе, характеру, отношению к миру, служению и окончательному предназначению. Является ли Он помазанником Божиим? Мы помазаны — Христос в Нём. Является ли Он Сыном Божьим? Мы в Нем получаем усыновление сыновей. Является ли Он Светом мира? Мы в Нем тоже светила миру. Он король? Священник? Он сделал нас царями и священниками.
Здесь мы видим, как Апостол делает то же торжественное заявление по отношению к христианам: «Не знаете, что вы — как ваш Учитель, и поскольку ваш Учитель есть — что вы — храм Божий, и что Дух Божий обитает в тебе?»
Конечно, в моем тексте имеется в виду вся совокупность верующих – то, что мы называем Католической Церковью, как коллективное жилище Бога. Но Бог не может обитать в совокупности людей, если только Он не обитает в индивидуумах, составляющих совокупность. И Бог не имеет ничего общего с институтами, кроме как через людей, которые их создают. Итак, если Церковь в целом есть Храм, то только потому, что все ее члены суть храмы Божии.
Поэтому, не забывая великого благословенного урока единства Церкви, преподанного в этих словах, я хочу сейчас рассмотреть их в их индивидуальном применении; и постараться возложить на вашу совесть, дорогие братья, торжественные обязательства и огромную практическую силу, которые этот Апостол связывал с мыслью о том, что каждый христианин на самом деле является храмом Божьим.
Было бы очень легко сказать об этом тексте красноречивые вещи, но это не входит в мои цели.
I. Позвольте мне прежде всего и только на мгновение или две коснуться основной мысли, которая здесь присутствует, — что каждый христианин является жилищем Бога.
Не убегайте от мысли, что это метафора. Метафорой был внешний храм. Реальность – это то, что переживаем мы с вами, если мы дети Божьи в Господе. Не было настоящего смысла, чтобы тот Могучий, которого не могут вместить Небеса Небесные, обитал в каком-либо рукотворном доме. Но Храм и все внешнее богослужение были лишь символами фактов христианской жизни и реалий нашего внутреннего опыта. Это истины, тенью которых является другой. Мы употребляем слова, которым нам трудно придать какое-либо значение, когда говорим о Боге как локально присутствующем в каком-либо материальном здании; но мы не употребляем слов, которым так трудно придать значение, когда говорим о Бесконечном Духе как присутствующем и пребывающем в духе, созданном для того, чтобы удерживать Его, и созданном специально, чтобы прикоснуться к Нему и наполниться Им.
Во всех созданиях обитает Бог в меру их способностей. Камня, который вы пнете на дороге, не было бы, если бы не было настоящего Бога. Ничего бы не произошло, если бы в творениях не обитала сила, по крайней мере, Бог. Но точно так же, как в этой великой атмосфере, в которой мы все живем, движемся и существуем, глаз различает колебания, создающие свет, ухо улавливает вибрации, создающие звук, а ноздри воспринимают движения, приносящие аромат, и все это находятся в одной атмосфере, и чувство, воспринимающее одно, совершенно не осознает другого, так и творения Божьи, каждое через какую-то узкую щель и в меру своих способностей, получают от Него рассеянный луч в свое существо и, следовательно, они есть.
Но превыше всех других способов, с помощью которых создания могут быть доступны небесам и открыты для притока Божественного Обитателя, лежит путь веры и любви. Всякий, кто открывает свое сердце в этих божественных эмоциях и фиксирует их на Христе, в котором обитает Бог, получает в самые корни своего существа - как вода, которая сочится через почву к корням дерева - Самого Божества. . «Тот, кто соединен с Господом, есть один дух».
То, что Бог вселился в мое сердце, возможно только потому, что Он во всей Своей полноте обитал в Господе, через которого я прикасаюсь к Нему. Этот Храм освящает все святыни сердца; и все поклонники, находящиеся рядом с Ним, причащаются с Ним от Отца, обитавшего в Нем.
Помните только, что в Господе Бог обитал вполне, была вся «полнота Божества телесно», а в нас она лишь частично; что в Господе, следовательно, божественное обитание было единообразным и неизменным, а в нас оно колеблется, а иногда бывает более сокровенным и благословенным, а иногда Он покидает жилище, когда мы покидаем Его; что в Господе, следовательно, не было никакого прогресса в божественном пребывании, но что в нас, если есть какое-либо истинное обитание наших душ на небесах, это пребывание будет становиться все более и более, пока каждый уголок нашего существа не освятится. и наполнен проницательным сиянием всепроникающего Света. И будем помнить, что Бог обитал в Господе, а в нас обитает Бог в Господе. Итак, Ему мы обязаны всем тем, что наши бедные сердца стали жилищем Бога; или, как выразился этот Апостол, другими словами, выражая ту же идею: «Вы построены на основании Апостолов и пророков, причем Сам Иисус Христос является краеугольным камнем; на котором вырастает все здание, сложенное воедино... в жилище Божие Духом».
II. Теперь, отойдя от основной идеи этого отрывка, давайте на мгновение взглянем на некоторые из многих применений, которым доступна эта великая мысль. Во-вторых, я отмечаю, что, будучи храмами, все христиане должны быть проявлениями Бога.
Смысл Храма, как и всех храмов, заключался в том, что там пребывающее Божество должно было раскрыть Себя; и если это правда, что мы, христиане, мужчины и женщины, являемся в этой глубокой и благословенной реальности, о которой я говорил, местом пребывания и жилищем Бога, тогда из этого следует, что мы будем стоять в мире как великое средство, посредством которого Бог проявляется и становится известным, и это двояко; себе и другим людям.
Настоящее откровение Бога нашим сердцам должно заключаться в Его пребывании в наших сердцах. Мы не познаем Бога, пока не обретем Бога. Он должен наполнить наши души, прежде чем мы познаем Его сладость. Ответ, который наш Господь дал одному из Своих учеников, полон глубочайшей истины. "Как же так, - сказал один из них в своей неуклюжей манере, - как же Ты явишь Себя нам?" И ответ был: "Мы придем и сотворим у него Наше жилище". Вы не знаете Бога. до тех пор, пока, если можно так сказать, Он не сядет у вашего камина и не заговорит с вами в ваших сердцах. Точно так же, как у какой-то жены может быть муж, которого мир знает как героя, или мудреца, или оратора, но она знает его, как никто другой; так что внешний и, если можно так сказать, публичный характер Бога — это лишь поверхность откровения, которое Он дает нам, когда в глубочайшей тайне наших сердец Он изливает Себя в наш ожидающий дух. О братья! именно внутри завесы Святейшего из всего сверкает Шехина; именно в наших сердцах, там хранимых и храмовых, Бог открывает Себя нам, чего Он не открывает миру.
И затем, далее, христианские люди, как храмы и жилища Божии, назначены великим средством возвещения Его окружающему миру. Глаз, который не может смотреть на солнце, может смотреть на розовые облака, лежащие по обе стороны от него, и предвещать его восход; их переливные оттенки и жемчужный свет прекрасны, чтобы затуманить зрение, для которого само солнце слишком яркое, чтобы на него можно было смотреть. Люди поверят в кроткого Христа, когда увидят вас кротким. Они поверят в праведную любовь, когда увидят, что она проявляется в вас. Вы «секретари хвалы Божией», как выразился Джордж Герберт. Он обитает в ваших сердцах, чтобы Он мог явиться из вашей жизни. Картины в книге путешествий или диаграммы в математическом труде в полудюжине строк говорят гораздо больше, чем можно уместить на стольких же страницах сухих слов. И не богословские книги и не красноречивые проповеди, а Церковь, сияющая славой Божией и явно вся сияющая Его светом и величием, будет иметь силу привлечь людей к вере в Бога, которого она открывает. Когда исследователи высаживаются на каком-нибудь неисследованном острове и встречают благородных жителей с браслетами из необработанного золота на запястьях, они говорят, что в недрах этой земли должно быть много золотосодержащих камней из кварцевого кристалла. И если вы, мужчины и женщины-христиане, представите миру себя с явным подобием вашего Учителя, тогда люди поверят в христианство, которое вы исповедуете. Вы должны популяризировать Евангелие так же, как посредники между студентами и населением популяризируют науку. Вы должны дать людям возможность поверить во Христа, потому что они видят Христа в вас. «Разве вы не знаете, что вы — храмы Бога живого?» Пусть Его свет сияет от вас.
III. Я еще раз отмечаю, что, будучи храмами, вся христианская жизнь должна быть местом жертвоприношения.
Какой смысл в храме без богослужения? А что это за богослужение, в котором центром не является жертвенник? Именно таким храмом являются многие исповедующие христианство. Они забыли жертвенник в своей духовной архитектуре. Есть ли у вас такое в сердце? Это всего лишь бедное, полуобставленное убежище, которого нет. Где твой? Ключ и тайна всякой благородной жизни — подчинить свою волю, принести себя в жертву. В этом мире никогда не было сделано ничего, что стоило бы сделать, и никогда не будет до конца времен, в чем жертвоприношение не было бы центром и источником вдохновения. И разница между всеми прочими и меньшими благородствами жизни и высшей красотой истинно христианской жизни состоит в том, что жертва христианина есть собственно жертва, то есть приношение Богу, совершаемое ради великой любви, с которой Он полюбил нас. Как Христос есть единый истинный Храм, и мы становимся таковыми, причащаясь от Него, так и Он есть единая Жертва за грехи навеки, и мы становимся жертвами только через Него. Если и можно извлечь какой-либо урок из этой великой истины о христианах как храмах, то это не урок превознесения своего достоинства или потери себя в мистицизме, лежащем рядом с этой истиной, а трудный урок: если храм, затем жертвенник; если жертвенник, то жертва. «Вы устроите духовный дом, святое священство, чтобы приносить духовные жертвы, благоугодные небесам» — жертва, священник, храм, все в одном; и все ради и силой того дорогого Господа, который принес Себя кровоточащую Жертву за грехи всего мира, чтобы мы могли принести евхаристическую жертву благодарения и хвалы и самоотдачи Ему и Отцу Его. Бог.
IV. И, наконец, эта великая истина моего текста подтверждает торжественный урок о необходимой святости христианской жизни.
«Храм Божий, — говорит контекст, — храм Божий свят, какими (святыми людьми) вы и являетесь». Простая первая идея храма — это место, отделенное и посвященное небу.
Отсюда, конечно, следует идея чистоты, но исходная идея «святости» — это не чистота, которая является следствием, а посвящение или отделение к небу, которое является корнем.
И вот в весьма различных заявлениях, на которых у меня сейчас нет времени останавливаться, эта идея необходимой святости Храма излагается в этих двух письмах к Коринфской Церкви. Коринф был городом, пронизанным величайшей безнравственностью; и отсюда, возможно, в некоторой степени большое внимание, серьёзность и даже строгость Апостола в обращении с некоторыми формами зла.
Но, не вдаваясь в подробности, позвольте мне лишь указать вам на три направления применения этого общего понятия святости. Здесь есть контекст нашего контекста: «Разве не знаете, что вы — храм Божий?» Если кто разрушит храм Божий, того покарает Бог, ибо храм Божий свят, и вы таковы».
Он думает здесь главным образом, я полагаю, об опустошении и разрушении этого храма Божия, которое было вызвано раскольническим и еретическим учением и привычкой образовывать партии: «одну Павлову, одну Аполлосову, одну Кифину, один от Христа», что разрывало Коринфскую Церковь на куски. Но мы можем применить это шире и сказать, что все, что развращает и оскверняет христианскую жизнь и христианский характер, приобретает более темный оттенок зла, когда мы думаем, что это кощунство – осквернение храма, осквернение того, что должен быть чист, как Тот, Кто обитает в нем.
Христиане, мужчины и женщины, как эта мысль омрачает черноту всякого греха! Как торжественно прозвучало предупреждение: «Если кто-нибудь разрушит или нанесет ущерб храму» посредством какой-либо формы загрязнения, «его» возмездием в натуральной форме, «его уничтожит Бог». Сохраняйте храм чистым; держи в чистоте. Пусть Он придет со Своим бичом из маленьких веревок и Своим милосердным упреком. Вы, манчестерцы, знаете, что значит впускать менял в святилище. Берегитесь, чтобы, начав с того, что вы сделали свои сердца «торговыми домами», вы не превратили их в «притоны воров».
И затем, еще дальше, есть еще одно применение того же принципа во втором из этих посланий. «Какое согласие храма Божия с идолами?» «Вы — храм Бога живого».
Христианство нетерпимо. В святыне должен быть один образ. У одного из древних римских императоров-стоиков в своем дворце был пантеон с Иисусом Христом на одном пьедестале и Платоном на другом, рядом с Ним. И некоторые из нас пытаются сделать то же самое. Христос там, а здесь кто-то ещё. Помните, Христос должен быть всем или ничем! Звезды могут быть посеяны миллионами, но для земли есть одно солнце. И мы с вами должны святить одного дорогого Гостя, и только одного, в самых сокровенных уголках наших сердец.
И в нашем письме есть еще одно применение этой метафоры. «Разве вы не знаете, что тело ваше есть храм Святого Духа, живущего в вас?» Христианство презирает «плоть»; Христианство почитает тело; и всему этому научил бы нас, облачаясь в то пречуднейшее дело рук Божиих, которое становится святыней для Самого Бога, если Он обитает в наших сердцах, всякая чистота, всякое обличение и подчинение животных страстей есть наш долг. Пьянство и обжорство, всякого рода похоти, нечистота поведения, нечистота слова, взгляда и мысли — все это приобретает еще более темный оттенок, когда о них думают не только как о преступлениях против физического строения и морального закона человечества, но оскорбления бросались в лицо Богу, обитающему в святилище.
А что касается грехов такого рода, о которых так трудно говорить публично, которые бесконтрольно растут в тайне и губят сотни молодых жизней, слова этого контекста мрачно верны: «Если кто-нибудь осквернит храм Божий, его Бог разрушит". Я говорю сейчас главным образом в братском или отцовском предостережении молодым людям - вы когда-нибудь читали это: "Кости его полны беззаконий юности его, которые лягут с ним в прах" '? «Разве не знаете, что вы — храм Божий?»
Итак, братья, наш текст говорит нам, кем мы все можем быть. Нет сердца без его божества. Увы! увы! для многих, кто сейчас слушает меня, чьи духи подобны некоторым из тех египетских храмов, в самом сокровенном святилище которых находилась свернувшаяся клубком змея, мумия обезьяны или какая-либо другая форма, напоминающая животное и непристойное.
Ой! обратись к небу и воззови: «Восстань, Господи, в покой Твой, Ты и ковчег силы Твоей». Откройте свои сердца и впустите Христа. И перед Ним, как и прежде, будет найден звериный Дагон, удрученный и, усеченный, лежит там на подоконнике; и все тщеславные, жестокие, похотливые боги, которые устроили бунт и карнавал в ваших сердцах, убегут во тьму, как нечистые призраки при крике петуха. «Если кто услышит голос Мой и отворит дверь, Я войду». И слава Господня наполнит дом.
 

	1 КОР. iii. 21, 22— СМЕРТЬ, ДРУГ
«...Все твое... смерть» (1 КОР. iii. 21, 22.
То, чем является для человека Иисус Христос, определяет то, чем является для Него все остальное. Наше отношение к небесам определяет наше отношение ко Вселенной. Если мы принадлежим Ему, все принадлежит нам. Если мы Его слуги, то всё — наши слуги. Дом Иисуса, который представляет собой все творение, не разделяется сам в себе, и сотрудники не бьют друг друга. Два тела, движущиеся в одном направлении и под действием одной и той же силы, не могут столкнуться, и поскольку «все содействует», по совету Его воли, «все содействует ко благу» Его возлюбленным. . Победоносные слова моего текста — это не пустая риторика, а простой результат двух фактов — правления Христа и христианского подчинения. «Все ваше, а вы — Христа», — так звезды на своем пути сражаются против тех, кто сражается против Него, и если мы будем в мире с Ним, мы «заключим союз со зверями полевыми и камнями». поля», которые в противном случае были бы препятствиями и камнями преткновения, «будут в мире» с нами.
Апостол очень далеко зашел в своей уверенности в подчинении всего сущего слугам небесным, и слова моего текста, в котором он осмеливается предположить, что «Тень, боящаяся человека», в конце концов, является завуалированным другом, трудно переоценить. веруйте, когда мы окажемся лицом к лицу со смертью, или когда мы размышляем о своем собственном конце, или когда наши сердца болят и наши руки пусты. Тогда возникает вопрос, который часто задается со слезами крови: правда ли, что эта ужасная сила, которой мы не можем командовать, действительно служит нам? Послужило ли оно тем, кого оно утащило с нашей стороны; и, служа им, послужило ли оно нам? Пол кричит «Да»; и если мы так же твердо держимся за Господа Павла, как и Павел, наш ответ будет таким же. Итак, позвольте мне остановиться на этой великой мысли, лежащей здесь, о превращении последнего врага в друга, о уверенности, что все мы можем иметь уверенность в том, что смерть принадлежит нам, хотя и не в том смысле, что мы можем командовать ею, но в ощущение, что оно служит нашему высшему благу.
Эта мысль может быть верной в отношении нас самих, когда придет наша очередь умереть, и, слава Богу, она была верной и в отношении всех тех, кто ушел в Его вере и страхе. Некоторые из вас, возможно, видели две очень яркие гравюры великого, хотя и малоизвестного художника, изображающие Смерть как Разрушителя и Смерть как Друг. В одном случае он попадает в сцену дикого веселья, и там у его ног лежат, окаменелые и окоченевшие, трупы в ярких одеждах и с гирляндами на лбу, а пирующие и музыканты в ужасе разбегаются от скелета под капюшоном. В другом он входит в тихую церковную звонницу, где сидит престарелый святой, сложив руки и закрыв глаза, а рядом с ним открытая Библия и бесконечный покой на усталом лице. Окно широко распахнуто навстречу восходу солнца, и на его подоконнике сидит птица, поющая утреннюю песню. Фигура в капюшоне приносит отдых усталым и радостный рассвет новой жизни старикам и является другом. Эти две фотографии лучше всех жалких слов, которые я могу сказать. От людей, к которым он приходит, зависит, придет ли он как разрушитель или как помощник. Конечно, для всех нас остаются теми же самые физические факты: муки и боль, медленная пытка разрыва связи или острая агония ее мгновенного разрыва. Но мы прошли лишь очень небольшой путь в жизнь и ее переживания, если не узнали, что идентичность обстоятельств может скрывать глубокое различие в сущностях и что один и тот же опыт может иметь совершенно разные сообщения и значения для двух людей, одинаково вовлеченных в этот процесс. в них. Таким образом, хотя физический факт остается одним и тем же для всех, все его значение может настолько различаться, что Смерть для одного человека будет Разрушителем, а для другого — Другом.
Ибо, если мы приступим к анализу мыслей человечества о последнем акте человеческой жизни на земле, то что же составляет ужасную тьму смерти, которую знают все люди, хотя они так редко о ней думают? Я полагаю, что, прежде всего, если мы стремимся подвергнуть сомнению наши чувства, то, что делает Смерть врагом обычного опыта, заключается в том, что она подобна шагу с края пропасти в тумане; шаг в смутное состояние, о котором воображение не может составить представления, потому что у него нет опыта, и все картины воображения написаны пигментами, взятыми из нашего прошлого. Поскольку человек не может иметь ясного видения того, что его ждет, и он не может сказать, «какие сны могут прийти во сне», он уклоняется, как и все мы, от шага в мир. огромное Бессмысленное, тусклое Неизвестное. Но приходит Евангелие и говорит: «Это земля великой тьмы», но «народу, сидящему во тьме, воссиял великий свет».
«Наши знания об этой жизни невелики,
Глаз веры тускнеет».
Но у веры есть око, и есть свет, и это мы можем видеть — Одно лицо, яркость которого рассеивает весь мрак, Единую Личность, которая не перестала быть Солнцем Праведности с исцелением в Своих лучах, даже во тьме небесной. могила. Поэтому, по крайней мере, одна из отталкивающих черт, которые для робкого сердца делают Смерть врагом, исчезает, когда мы знаем, что известный Христос наполняет Неизвестное.
Затем, опять же, еще один из элементов, которые, как я полагаю, составляют враждебный аспект, который Смерть принимает по отношению к большинству из нас, заключается в том, что она, по-видимому, отвлекает нас от всех полезных действий и занятий жизни и изгоняет нас в состояние видимое бездействие. Мысль о том, что смерть — это отдых, иногда привлекает утомленных или измученных, или им кажется, что это так, но это болезненное чувство, и оно гораздо чаще встречается в сентиментальных эпитафиях, чем среди обычных мыслей людей. Для большинства из нас нет радости, а только холодок в ожидании того, что все формы деятельности, которые так занимали и часто обогащали нашу жизнь здесь, будут немедленно прекращены. «Что мне делать, если у меня нет книг?» — говорит студент. «Что мне делать, если у меня нет мельницы?» — говорит прядильщик. «Что мне делать, если у меня нет ни детской, ни кухни?» — говорят женщины. Что тебе делать? На такие вопросы есть только один успокаивающий ответ. Оно говорит нам, что мы здесь изучаем свое ремесло и что нас нужно перевести в другую мастерскую, чтобы практиковаться в нем. Ничто не может лишить нас силы, которую мы создали, находясь здесь; и «есть для нас более благородная работа», когда Господин всех слуг склоняется со Своего Трона и говорит: «В малом ты был верен, над многим тебя поставлю; имей власть над десятью городами». Тогда верность управителя будет заменена на власть правителя, а труд слуги — на участие в радости Господней.
Так другой из элементов, делающих Смерть врагом, превращается в элемент, делающий ее другом, и вместо отделения от этого земного тела органом нашей деятельности и средством нашей связи с внешней вселенной становится осуждение обнаженный дух к бездействию, это есть освобождение духа к большей деятельности. Ибо ничто не отпадает со смертью, что не делает человека богаче за эту потерю, и когда из серебра очищаются примеси, остается «сосуд чести, пригодный для использования Учителем». наше блаженство, которое Смерть дарует тем, кто использует свою деятельность здесь в служении Господу.
Далее, еще одним элементом, который из ужаса превращается в радость, является то, что Смерть, разделяющая, становится для слуг небес Смертью, объединяющей. Мы все знаем, что именно эта функция смерти, возможно, заставляет нас больше всего избегать ее, бояться ее больше всего, а иногда и ненавидеть ее больше всего. Но с нами будет то же, что и с теми, кто должен был быть посвящен в древние религиозные обряды. С завязанными глазами их вели рука, схватившая их, но невидимая, через темные, узкие, извилистые проходы, но их привели в большую компанию в могучем зале. С этой стороны служение Смерти разлучает человека с близкими, но, о! если бы мы могли заглянуть за поворот в коридоре, мы бы увидели, что одиночество длится лишь мгновение и что истинная обязанность Смерти состоит не столько в том, чтобы расставаться с теми, кого мы любим на земле, сколько в том, чтобы нести и соединяться с ними. Возлюбленнейший на небесах и в Нем со всеми святыми Его. Те, кто соединены с небом, как соединены те, кто ушел с земли, тем самым соединены со всеми, кто таким же образом соединен с Ним. Хотя костлявые пальцы Скелета ослабляют и другие дорогие узы, само их ослабление еще теснее связывает нас с небом, и когда тупое ухо умирающего перестает слышать голоса земли, которые раньше трепетали самым тихим шепотом, я полагаю, он слышит другой Голос, который говорит: «Когда ты пройдешь через огонь, Я буду с тобой, и через воды они не потопят тебя». к «общему собранию и Церкви первенцев» и ведет в город живого Бога паломников, которые долгое время жили, часто изолированно, в пустыне.
Есть последний элемент в Смерти, который изменился для христианина, а именно то, что у людей вообще, когда они думают о ней, возникает инстинктивное отторжение от Смерти, потому что есть инстинктивное подозрение, что после Смерти будет Суд, и что так или иначе — не говоря уже о драпировке, в которой может быть воплощена идея нашей слабости, — когда человек умирает, он переходит в состояние, где он будет пожинать последствия того, что он здесь посеял. Но у раба небес эта последняя мысль лишена своего жала и весь яд высосан из нее, ибо он может сказать: «Тот, Кто умер за меня, дает мне возможность умереть, не ожидая, и пройти туда, зная, что я Я встречусь как с моим Судьей Того, Кому я доверяю как моему Спасителю, и таким образом смогу иметь смелость пред Ним в Судный День».
Вяжите эти четыре контраста вместе. Смерть как шаг в смутную неведомость против Смерть как шаг в область, освещенную небесами; Смерть как прекращение деятельности, а не Смерть как открытие более благородных возможностей и наделение более благородными способностями к служению; Смерть как разделитель и изолятор против Смерти как соединения с небом и всеми Его возлюбленными; Смерть, приводящая нас к судилищу противника, против Смерти, приводящей нас на суд Христов; и я думаю, мы можем понять, как христиане могут осмелиться сказать: «Все принадлежит нам, будь то жизнь или смерть», что ведет к лучшей жизни.
А теперь позвольте мне добавить еще одно слово. Все это, что я говорил, и вся благословенная сила для нас самих и утешение в наших скорбях, проистекающих из этого, устоят или падут с Воскресением Иисуса Христа. Нет ничего другого, что делало бы эти вещи достоверными. Есть, конечно, инстинкты, приключения, надежды, страхи, сомнения. Но в этом регионе и в отношении всего этого цикла истин применимо то же самое, что применимо ко всему горизонту христианского Откровения: если вы хотите не спекуляций, а уверенности, вам придется отправиться за ними на небеса. Было много людей, которые думали, что за заходящим солнцем, окрашивающим западные волны, есть морские острова, но Колумб уходил и возвращался снова и привозил свои продукты — и тогда эта мысль стала фактом. Если вы не верите, что Иисус Христос вернулся с «рождения, откуда не возвращается ни один путешественник», и пришел, нагруженный дарами «счастливых островов Эдема» далеко за морем, нет никакой уверенности, на которую мог бы положиться умирающий человек. его голову или которым можно остановить кровоточащее сердце. Но когда Он приближается, живой из мертвых, и говорит нам, как Он сделал ученикам вечером в день Воскресения: «Мир вам», и показывает нам Свои руки и Свой бок, тогда мы делаем не только спекулируем или думаем, что будущая жизнь возможна или вероятна, или колеблемся отрицать ее, или надеяться или бояться, в зависимости от обстоятельств, но мы знаем и можем сказать: «Все вещи принадлежат нам… смерть» среди прочего . Тот факт, что Иисус Христос умер, меняет весь аспект смерти Его слуги, поскольку в этом великом одиночестве у него есть спутник, и в долине смертной тени он видит шаги, которые говорят ему о Том, что был раньше.
Мне также не нужно ничего делать, кроме как напомнить вам, как смерть нашего Господа показывает, что Он является Господом не только мертвых, но и Смерти, которая делает их мертвыми. Ибо Его собственное потрясающее утверждение: «Я имею власть отдать душу Мою, и имею власть снова взять ее» было подтверждено Его позицией и Его последними словами, на что намекают те самые выражения, с которыми евангелисты зафиксировать факт Его смерти: «Он испустил дух Свой», «Он испустил дух», «Он выдохнул жизнь Свою». Это подтверждается нам такими замечательными словами, как те замечательные слова Апокалипсиса, в которых говорится о Он как «Живой», который по Своей воле «стал мертвым», Он умер, потому что Он хотел, и Он умер, потому что Он любил тебя и меня. И умирая, Он показал Себя не Жертвой, а Победителем Смерти, которой Он подчинился. Иудейский царь на роковом поле Гильбоа позвал своего меченосца, и пришел слуга, и Саул велел ему поразить, и когда его дрожащая рука сжалась от такого поступка, царь упал на свой собственный меч. Господь жизни и смерти призвал Своего слугу Смерть, и Он пришел послушно, но Иисус умер не от удара Смерти, а от Своего собственного поступка. Итак, Господь Смерти, который умер по Своей воле, является Господом, у которого есть ключи смерти и могилы. Об одном рабе Он говорит: «Желаю, чтобы он пребыл, пока приду», и тот человек проживет век, а о другом Он говорит: «Следуй за Мною», и тот человек умирает на кресте. Умирающий Господь — Господь Смерти, а живой Господь — для всех нас Князь Жизни.
Братья, мы должны взять на себя Его иго актом веры, которая ведет к любви, вытекающей из послушания, которое будет становиться все более и более полным по мере того, как мы все больше становимся Христовыми. Тогда смерть будет нашей, ибо тогда мы будем считать, что высшим благом для нас будет более полное соединение с Иисусом Христом, нашим Царем, более полное обладание им и более полное подчинение Ему, и что все, что приносит нам это, даже если оно приносит также боль, печаль и многое, чего мы боимся, — все на нашей стороне. Возможно — пусть будет так с каждым из нас! — что для нас Смерть будет не врагом, который загоняет нас во тьму и бездействие или приводит нас на судилище, но Ангелом, который будит нас, при чьем прикоснись к цепям, и они проведут нас через «железные ворота, которые открываются сами собой» и введут нас в Город.
 

	
1 КОР. iii. 21-23 — СЛУГИ И ГОСПОДЫ
«Все принадлежит вам; 22. Павел ли, или Аполлос, или Кифа, или мир, или жизнь, или смерть, или настоящее, или будущее; все твои; 23. А вы — Христовы» (1 КОР. iii. 21-23.
Коринфские христиане, похоже, принесли в Церковь некоторые из худших пороков греческой и английской политической жизни. Они были разделены на враждующие фракции, каждая из которых ругалась именем какого-то человека. Павел был боевым кличем одной группы; Аполлосы другого. Павел и Аполлос были очень хорошими друзьями, а их поклонники — заклятыми врагами — согласно очень распространенному опыту. Источники расположены близко друг к другу на холмах, реки могут быть разделены половиной континента.
Эти распри были тем более ненавистны Апостолу, что в них было втянуто его имя; и поэтому в первой части этого письма он изо всех сил старается пристыдить и отговорить коринфских христиан от их споров. Этот великий текст является одним из соображений, которые он приводит с этой целью. По сути, он говорит: «Связывать свою веру с каким-либо одним учителем — это намеренное сужение источников вашего благословения и вашей мудрости». Вы говорите, что вы люди Пола. Неужели у Аполлоса нет ничего, чему он мог бы тебя научить? и неужели ты не можешь получить ничего хорошего от храброго брата Кифа? Возьмите их всех; все они были предназначены для вашего блага. Пусть никто не хвалится отдельными личностями».
Это все, что требовал от него его аргумент. Но в своем стремительном пути он продвигается далеко за пределы. Мысль его, как какое-то быстро вращающееся колесо, загорается от своего быстрого движения; и он пылает этим торжествующим перечислением всего, что служит душе, служащей Иисусу Христу. «Вы — повелители людей, мира времени, смерти, вечности; но вы не господа сами себе. Ты принадлежишь небу, и в той мере, в какой ты принадлежишь Ему, все принадлежит тебе».
I. Поэтому я думаю, что лучше всего я смогу раскрыть всю полноту этих слов, просто следуя за ними в том виде, в котором они лежат перед нами, и попрошу вас прежде всего задуматься над тем, почему слуги Христа являются господами людей.
«Все ваше, Павел, Аполлос и Кифа». Все эти три учителя были светилами, зажженными от центрального Света и, следовательно, сияющими. Они были фрагментами Его мудрости, Того, Кто говорил; Им были переданы различные, но в то же время гармоничные и взаимодополняющие аспекты одной бесконечной Истины. Каждый из них был лишь частью великого целого, маленьким сегментом круга.
«Они — лишь разбитые огни Твои,
И Ты, Господи! искусство больше, чем они».
И, следовательно, в той мере, в какой люди придерживаются неба и принимают Его как своего; в этой мере они освобождаются от всякой чрезмерной зависимости, а тем более от всякого рабского подчинения какому-либо отдельному учителю или аспекту истины. Иметь Христа своим и быть Его, что является лишь противоположными сторонами одного и того же, означает, вкратце, принять Иисуса Христа за источник всякого познания моральных и религиозных истин. Его Слово — это символ веры христианина, Его Личность и истины, заключенные в Нем, — источники всех наших знаний о Боге и человеке. Быть Христом — значит принимать Его как господина, имеющего абсолютную власть над поведением и практикой. Его заповедь — долг христианина; Его образец — самодостаточный пример христианина; Его улыбка — награда христианину. Быть Христом — значит принять Его как дом своего сердца, в Чьей милостивой и сладостной любви мы находим достаточно и покой для наших ищущих чувств. Итак, если вы Его, Павел, Аполлос, Кифа, то все люди ваши; в том смысле, что вы избавлены от всякой чрезмерной зависимости от них; и в том смысле, что они служат вашему высшему благу.
Так что истинная демократия христианства, отвергающего ругань словами любого учителя, есть просто результат верной приверженности учению Иисуса Христа. И та гордая независимость, которую некоторые из вас стремятся культивировать и на основании которой вы заявляете, что ни один человек не является вашим господином на земле, является нездоровой и опасной независимостью, если только она не сочетается с подчинением всей природы в преданное подчинение абсолютной власти единственных уст, которые когда-либо говорили правду, только правду и всегда правду. Если Христос будет нашим Учителем, если мы возьмем наше вероучение от Него, если мы примем Его слова и Его откровение об Отце как нашу веру и нашу объективную религию, тогда все рабство любимым именам, все взятие истины из вторых рук от устам, которые мы чтим, всей предвзятости друг против друга, которая была позором и гибелью христианской церкви и причиняет ей сегодня неисчислимые вреда, сразу же прекращается. «Один у вас Господин — Христос». «Никого не называйте раввином!» на земле; но склонись перед Ним, Воплощённым и Личной Истиной».
Подобным же образом и те, кто принадлежат Христу, избавлены от всех искушений сделать человеческие максимы, поступки и одобрение законом своего поведения. Общество давит на каждого из нас; нами правит то, что мы называем общественным мнением, которое обычно представляет собой болтовню полдюжины людей, оказавшихся рядом с нами; и это нужно сказать очень настойчиво всем христианам, мужчинам и женщинам: возьмите свой закон поведения из Его уст и ни от кого другого.
'Они говорят. Что они говорят? Пусть говорят!» Если мы примем заповедь Христову за свой абсолютный закон, а одобрение Христово за свою высшую цель и вседостаточную награду, то мы сможем смело и смиренно отбросить в сторону другие максимы и чужие мнения о нас и сказать: «Для меня очень важно, чтобы меня судили о тебе или о человеческом суждении. Судья мне — Господь».
Посланника какой-либо иностранной державы очень мало волнует, что о нем и его деяниях могут подумать жители страны, в которой он является послом; он стремится обеспечить хорошее мнение своего государя. Награда солдата — это похвала его командира, радость раба — улыбка господина, и для нас это должно быть законом нашей жизни, и в той мере, в какой мы действительно принадлежим небу, это будет законом нашей жизни, чтобы «Мы трудимся для того, чтобы, присутствуя или отсутствуя, быть угодными Ему».
Итак, братья, как учителя, как образцы, как объекты любви, которая слишком склонна к исключительности и господству над нами, мы можем лишь подчинить друг друга нашему высшему подчинению небу, и если мы Его, то наш долг Наша радость состоит в том, чтобы не считать ни одного человека необходимым для нашего благополучия, а полагаться только на одного Человека, которому безопасно и блаженно полностью верить, смиренно повиноваться и любить изо всех сил, потому что Он более чем человек, даже Бог проявляется во плоти.
II. А теперь перейдем к следующей идее: во-вторых, слуги Христа — господа «мира».
Эта фраза используется здесь, без сомнения, в значении внешней материальной вселенной. Эти существа вокруг нас, они принадлежат нам, если мы принадлежим небесам. Миром владеет тот человек, который его презирает. В Манчестере немало богатых людей, которые говорят, что владеют многими тысячами фунтов. Переверните это предложение, и оно станет намного правдивее: ими обладают тысячи фунтов. Они являются рабами своей собственности, и каждый человек, который считает какую-либо материальную вещь необходимой для своего благополучия и считает ее высшим благом, является рабом-слугой этой вещи. Тот владеет миром, кто обращает его к высочайшему использованию, взращивая им свою душу. Все материальные вещи даны и, я собирался сказать, созданы для роста людей, или, во всяком случае, их высшая цель состоит в том, чтобы люди посредством них росли. И поэтому, как леса сметаются, когда здание закончено, так и Бог сметет эту материальную вселенную со всеми ее чудесами красоты и хитрости, когда с ее помощью вырастут люди. Материал меньше души, и тот является хозяином мира и владеет им, кто извлек из него мысли, истину из него, импульсы из него, видения Бога из него, кто с его помощью был привел ближе к своему божественному Учителю. Если я смотрю на прекрасный пейзаж, а рядом со мной стоит человек, который извлекает из него ренту, и я высасываю из него больше сладости, более глубоких импульсов и больших и возвышенных мыслей, чем он, то он принадлежит мне. гораздо больше, чем с ним. Мир принадлежит тому, кто благодаря ему научился презирать его, познать себя и познать Бога. Тот владеет миром, кто использует его как арену или поле для борьбы, на котором он может трудом обрести силу и на котором он может служить. Антагонизм помогает развивать мускулы, и лучшее использование внешней структуры вещей состоит в том, чтобы воспринимать ее как поле, на котором мы можем служить Богу.
И ныне все эти три вещи — презрение к земле, использование земли для роста душ и использование земли как поля служения — все это истинно принадлежит человеку, принадлежащему небесам. Мир принадлежит Ему, и если мы живем рядом с Ним и развиваем общение с Ним, и видим Его лицо, сияющее сквозь все Материальное, и все вокруг нас приближает к Нему, тогда мы владеем миром и выжимаем сладость из Это последняя капля из него, хотя мы можем иметь лишь мало того внешнего отношения к его благам, которое недальновидные люди называют обладанием ими. Мы можем разрешить парадокс тех, кто «не имея ничего, но имея все», если мы принадлежим небесам, Господу всего сущего, и, таким образом, имеем совладение с Ним всем Его богатством.
III. Далее, мой текст говорит нам, в-третьих, что христиане, принадлежащие небесам, являются господами и хозяевами «жизни и смерти».
Оба эти слова употребляются здесь, как мне кажется, в их простом, физическом смысле: естественная жизнь и естественная смерть. Вы можете сказать: «Ну, в этом смысле каждый является господином жизни». Да, конечно, в каком-то смысле мы все обладаем ею, поскольку все мы живы. Но этот таинственный дар личности, этот ужасный дар сознательного существования принадлежит, в самом глубоком смысле, только людям, принадлежащим небесам. Я не называю хозяином своей жизни того человека, который не является господином своего духа. Я не вижу, в чем, кроме чисто животного смысла, в котором муха, или паук, или жаба могут быть названы хозяином своей жизни, принадлежит себе тот человек, который не отдал себя небу. Единственный способ по-настоящему взять себя в руки — это отдать себя Тому, Кто возвращает вам Себя и вас вместе с Ним. Истинное владение жизнью зависит от самоконтроля, а самоконтроль зависит от того, позволяем ли Иисусу Христу полностью управлять нами. Итак, насколько верно для меня то, что «я живу»; но не я, но живет во мне Христос» — вот мера, в которой низшая чувственная жизнь действительно принадлежит нам и служит нашему высшему благу.
А затем обратимся к другому члену этой чудесной противоположности, «будь то жизнь или смерть». Конечно, если есть что-то, над чем человек не может стать господином, кроме как греховно взяв свою судьбу в свои руки, то это смерть. И все же даже смерть, в которой мы кажемся униженно пассивными и из-за которой многие из нас неохотно отрываются от всего, чем мы хотим обладать, может стать вопросом согласия и, следовательно, моральным актом. Животные умирают; человек-христианин может отдать свою душу своему Спасителю, Который есть Господь и мертвых, и живых. Если таким образом мы почувствуем нашу зависимость от Него и отдадим Ему свою жизнь и сможем сказать: «Живя или умирая, мы принадлежим Господу», тогда мы можем быть совершенно уверены, что смерть тоже будет нашей служанкой и что наша воля будет затронута даже при уходе из жизни.
Более того, если мы с вами, дорогие братья, принадлежим небу, то смерть — это наша сослужительница, которая приходит позвать нас из этой темной мастерской в присутствие Царя. И от Его волшебного холодного прикосновения застынут в молчании заботы, труды и печали, как шумные ручьи, скованные белым инеем; и мы поднимаемся из всей суеты и труда в вечный покой. Смерть принадлежит нам, потому что она исполняет наши самые сокровенные желания и приходит как посланник к беднякам, чтобы сказать им, что у них есть большое состояние. Смерть наша, если мы Христовы.
IV. И, наконец, слуги Христа — господа времени и вечности, «настоящего и будущего».
Разделение нашего Апостола в этом его каталоге является скорее риторическим, чем логическим; и нам не нужно пытаться отделить первое из этой последней пары от других, с которыми мы уже встречались при изучении слов, но все же мы можем провести различие. Всю массу «присутствующих вещей», включая не только ту материальную вселенную, которую мы называем миром, но и все события и обстоятельства нашей жизни, над ними мы можем осуществлять высший контроль. Если мы смиренно склонимся перед небом, все они послужат нашему высшему благу. Любая погода будет подходящей; ночь и день одинаково желательны; темнота будет полезна для глаз, утомленных яркостью и нуждающихся в отдыхе, хорош будет свет. Завывающие зимние бури и белые снега, резкие весенние ветры и палящее солнце; спокойная и устойчивая жара июня и мягкие августовские дни способствуют созреванию зерна. И поэтому все «присутствующее», свет и тьма, сбывшиеся и разочарованные надежды, приобретения и потери, отвеченные молитвы и молитвы без ответа — все это будет признано, если у нас будет мудрость, исходящая от подчинение воле небес, как наше и служащее нашему высшему благословению.
Мы тоже будем их господами, поскольку сможем контролировать их. Нам не нужно быть «наковальней, но молотом». Нам не нужно позволять внешним обстоятельствам доминировать и тиранить нас. Мы не должны быть подобны мху в ручье, который лежит в любом направлении, или как какая-то бедная маленькая парусная лодка, которая находится во власти ветров и волн, но может нести внутренний импульс, как какое-то большое океанское судно. пароход, пульсация силы которого будет вести нас прямо по нашему курсу, что бы ни билось против нас. Чтобы мы могли иметь эту внутреннюю силу и власть над существующими вещами, а не быть сформированными и созданными ими, давайте отдадим себя небу, и Он поможет нам управлять ими.
И тогда все «будущее», смутное, неопределенное будущее будет для каждого из нас как некий залитый солнцем океан, простирающийся без берегов до самого горизонта; каждая маленькая рябь сверкает ярким солнечным светом, и все они ведут нас вперед к великому Трону, который стоит на стеклянном море, смешанном с огнем.
Тогда, брат мой, спросите себя, каково ваше будущее, если вы не будете иметь Христа своим Другом.
«Я бросил взгляд назад
Перспективы мрачны;
И вперед, хотя я не вижу,
Я предполагаю и боюсь.
Поэтому я умоляю вас, отдайтесь небесам. Он умер, чтобы завоевать нас. Он несет наши грехи, чтобы все они были прощены. Если мы отдадим себя Тому, Кто отдал Себя нам, тогда мы будем господами людей, мира, жизни и смерти, времени и вечности.
В старые времена завоеватели даровали своим последователям земли и обширные владения при условии, что они будут оказывать им помощь, служить им и оказывать им почтение. Христос, Царь вселенной, делает Своих подданных царями и дает нам долю в Его владычестве, чтобы для каждого из нас могло исполниться это безграничное и почти невероятное обещание: «Побеждающий наследует все». Все ваше, если вы Христовы».
 

	1 КОР. iv. 3, 4 — ТРИ ТРИБУНАЛА
«Но для меня это очень мало, чтобы обо мне судили вы или человеческий суд: да, я не сужу самого себя. 4. Ибо я ничего не знаю сам по себе; однако этим я не оправдан; а судит меня Господь» (1 КОР. iv. 3, 4.
Церковь в Коринфе была пронизана характерным греческим пороком партийного духа. Три великих учителя — Павел, Петр и Аполлос — были настроены друг против друга, и каждый из них чрезмерно превозносился теми, кто клялся им, и чрезмерно унижался двумя другими фракциями. Но люди, чьи имена были боевым кличем этих секций, сами были связаны теснейшей дружбой и чувствовали себя общими слугами одного Господина и соратниками в одном деле.
Итак, Павел в ближайшем контексте, ассоциируя с собой Петра и Аполлоса, предлагает коринфянам думать о «нас» как о слугах Христа и, следовательно, не ответственных перед людьми; и как домостроители тайн Божьих, то есть распространители истин, долгое время сокрытых, но теперь раскрытых, и поэтому отвечающие за правильные отчеты и верное устроение только перед хозяином дома. Будучи ответственными перед Ним, они очень мало обращали внимание на то, что о них думали другие. Будучи ответственными перед Ним, они не могли принять оправдание своей совести как окончательное. За этим последовало решение.
Итак, здесь у нас есть три суда — суд человеческих оценок, суд нашей собственной совести и суд Иисуса Христа. Обращение лежит от первого ко второму и от второго к третьему. Подло полагаться на суждения людей; хорошо следить за решениями совести, но нехорошо считать само собой разумеющимся, что, если совесть одобряет, мы получаем отпущение грехов. Суд последней инстанции – это Иисус Христос и то, что Он думает о каждом из нас. Итак, давайте кратко рассмотрим эти три трибунала.
I. Первое, самое низкое — суждение людей.
«Для меня очень мало того, что обо мне будут судить вы», — просвещенные христиане, которыми вы являетесь, или внешний мир. Теперь письма Павла дают достаточно доказательств того, что он остро чутко относился к враждебной и злонамеренной критике и клевете со стороны своих неутомимых противников. Об этом нам говорят многочисленные вспышки сарказма, исходящие из облаков, подобные молниям, многие вспышки раненой привязанности, подобные дождю с летнего неба. Но мне нет нужды цитировать их. Такой характер, как он, не мог не чуять окружающую атмосферу, будь то любовь или подозрительность. Итак, ему пришлось ожесточить себя против того, что, естественно, имело на него большое влияние, - от оценки, которую, как он чувствовал, окружающие его люди создавали о нем. В том, как он отмахивался от этих народных суждений, не было ничего резкого, грубого, презрительного. Он придавал им должное значение, но все же чувствовал: «Из всего, что может решить этот низший трибунал, есть две апелляции: одна к моей совести, а другая к моему Учителю на небесах».
Теперь, полагаю, мне не нужно говорить ни слова о той власти, которую имеет над всеми нами тот ужасный суд, который всегда заседает и выносит приговор каждому из нас, хотя мы не всегда слышим оглашенные приговоры. Есть сила, которой он должен обладать. Нехорошо, если человек постоянно бросает вызов всему, что другие говорят или думают о нем. Но опасность, которой мы все подвергаемся, гораздо более серьезная, чем другая крайность, заключается в том, что мы слишком полностью и рабски подчиняемся и слишком тонко влияем на все, что мы делаем, мысли о том, что А, В или С, возможно, придется сказать или подумать об этом. «Последний недуг благородных умов», — говорит Мильтон о любви к славе. Любить ее, жаждать ее и жить ею — это немощь. Это ослабление человечества, даже там, где людей побуждает к великим усилиям мысль о том, что эти усилия отразятся в слухе мира, а также о чести и славе, которые могут исходить от этого.
Но не только в этих высших формах стремления к репутации, но и в низших формах этот трепет и стремление примириться с трибуналом того, что мы называем «общим мнением», то есть голосами полудюжины людей, стоящих рядом, нас и знают о нас, преследует всех нас и ослабляет нас всех тысячами способов. Сколько людей потеряли бы весь мотив вести достойную жизнь, если бы никто ничего об этом не знал? Кто из вас, когда приезжает в Лондон и оказывается чужаком, часто посещает места, где вас не увидят в Манчестере? Скольким из нас мешают идти по пути, который, как мы знаем, нам следует следовать, потому что мы боимся того или иного мужчины или женщины, а также того, что они могут смотреть или говорить? Есть уважение к человеческому суждению, которое отделено тончайшей перегородкой от лицемерия. Существует очень неясное различие между человеком, который сознательно или бессознательно делает что-то, принимая во внимание, что об этом скажут люди, и человеком, который притворяется тем, кем он не является, ради репутации, которой он таким образом может обладать. победить.
Итак, прямая тенденция христианской веры и принципов состоит в том, чтобы свести до благотворной незначительности многочисленный голос человеческих суждений. Ибо, если я вообще понимаю, что означает христианство, то в центре и по сути это означает, что я вступаю в любовные личные отношения с Иисусом Христом и черпаю от Него силу своей жизни, от Него закон своей жизни и от Него стимул моей жизни и от Него награда моей жизни. Если между мной и Ним существует прямая связь и если я получаю от Него жизнь, которую Он дает, которая «свободна от закона греха и смерти», у меня не будет особой необходимости или желания прислушиваться к суждению, которое люди Те, кто видят только поверхность, могут пройти мимо меня и моих дел, и я буду обращаться к Нему, а не к ним. Те, кто может попасть прямо на небеса, чья жизнь пропитана Им, кто чувствует, что черпает все от Него и что их действия и характер формируются Его прикосновением и Его Духом, не несут ответственности ни перед каким другим трибуналом. И чем меньше они думают о том, что о них говорят люди, тем сильнее, благороднее и более похожими на Христа они будут.
Нет нужды смешивать какое-либо презрение или грубость с таким отстранением от человеческих суждений. Бархатную перчатку можно носить на железной руке. Всякая кротость и смирение могут сочетаться с этой здоровой независимостью и должны сопровождаться ею, если только эта независимость не является ложной и искаженной. «Для меня это очень незначительное дело — быть судимым о вас или о человеческом суждении» — не обязательно произносить таким тоном, чтобы это означало: «Меня совершенно не волнует, что вы обо мне думаете»; но это должно быть сказано таким тоном, чтобы это означало: «Меня больше всего волнует одно одобрение, и если оно у меня есть, я могу вынести и все остальное».
Позвольте мне призвать вас яснее культивировать, как простой христианский долг, эту здоровую независимость от человеческих суждений. Я полагаю, что никогда не было дня, когда людям было бы более необходимо быть самими собой, видеть своими глазами то, что Бог может открыть им и что они способны принять, и идти своими ногами по пути, который им подходит, каким бы он ни был. об этом могут сказать другие люди. Из-за умножения ежедневной литературы, того, как мы все сейчас живем в стеклянных домах - все знают все обо всех остальных и наслаждаемся сплетнями, которые во многих кругах заменяют литературу, - и склонностью общества к Более демократическая форма дает многоголовому чудовищу и его многочисленным языкам гораздо больше власти, чем это полезно для здоровья, в формировании жизни, характера и поведения большинства людей. Зло демократии состоит в том, что она сводит всех к одному уровню и имеет тенденцию создавать миллионы людей, похожих друг на друга, как если бы они были созданы машиной. И поэтому нам нужно, я считаю, даже больше, чем нашим отцам, усвоить этот урок, что прямым результатом глубокой и сильной христианской веры является формирование ярко выраженного индивидуального характера. И если в нем много ракурсов, возможно, тем лучше. Мы склонны округляться, терясь друг о друга, как камни на пляже, до тех пор, пока не останется острый угол или точка, которая могла бы уколоться где угодно. Таким образом, общество становится совершенно однообразным, пресным и бесполезным из-за этого. Вы, христиане, будьте самими собой, по своему собственному образцу. А пока вы примете всякую помощь от окружающих советов и подсказок, сделайте это «очень малым, чтобы вас судили о людях». И вы, юноши, на складах и в магазинах, и вы, студенты, и вы, мальчики и девочки, которые вступают в жизнь, не обращая внимания на то, что говорят другие люди. «Пусть глаза твои смотрят прямо вперед», и пусть весь грохот по обе стороны от тебя продолжается так, как он хочет. Голоса очень громкие, но если мы поднимемся достаточно высоко на вершину холма, к тайному месту Всевышнего, мы взглянем вниз и увидим, но не услышим суету и гул; и в великой тишине Христос прошепчет нам: «Молодцы!» добрый и верный слуга». Эту похвалу стоит получить, и один из способов получить ее — это избавиться от препятствий, связанных с тревожным стремлением примирить хорошее мнение людей.
II. Обратите внимание на высший суд совести.
Не следует воспринимать нашего Апостола здесь как противоречащего тому, что он говорит в других местах. «Я не сужу самого себя», — однако в одном из этих же посланий к Коринфянам он говорит: «Если мы судили себя, то и не должны быть судимы». его собственный характер или действия. То, что он в каком-то смысле осудил себя, ясно видно из следующего пункта, поскольку далее он говорит: «Я ничего не знаю против себя». Если он оправдал себя, то он должен был прежде судить самого себя. Но его оправдание самого себя не следует понимать так, как если бы оно охватывало всю основу его жизни и характера, а следует ограничиться рассматриваемым предметом, а именно. его верность как управителя тайн Божиих. Но хотя в этой области его жизни нет ничего, что он мог бы обвинить в неверности, он продолжает: «Но разве этим я не оправдываюсь?»
Наше отпущение грехов по совести не является непогрешимым. Я полагаю, что совесть более надежна, когда она осуждает, чем когда оправдывает. Никогда не безопасно для человека пренебрегать этим, когда оно говорит: «Ты не прав!» Столь же небезопасно для человека принимать это без дальнейшего исследования, когда оно говорит: «Ты прав!» Ибо единственное, что непогрешимым в отношении того, что мы называем совестью, является ее предложение: «Правильно поступать правильно». и, следовательно, это правильно для вас», — в суждении могут быть ошибки, как подсказывает собственный опыт каждого. Внутреннего судью необходимо стимулировать, просвещать и часто исправлять. Я полагаю, что рост христианского характера во многом заключается в открытии того, что вещи, которые мы считали невинными, для нас не так уж невинны, как мы их считали.
Вам нужно только вернуться к истории или углубиться в свою собственную историю, чтобы увидеть, как по мере увеличения света открывались темные углы, невидимые при менее ярком освещении. Сколько времени понадобилось христианской Церкви, чтобы узнать, что учит Евангелие Христово о рабстве, об отношениях полов, о пьянстве, о войне, о сотне других вещей, которых мы с вами еще не знаем, но которым будут удивляться наши преемники что мы не смогли увидеть! Инквизитор и мученик одинаково говорили: «Мы служим Богу». Конечно, ничто не свидетельствует более ясно из индивидуального опыта, чем то, что мы можем поступать неправильно и думать, что это правильно. «Те, кто убьют тебя, подумают, что служат Богу».
Итак, христиане, принимайте внутреннее наставление, когда оно сурово и запретительно. Не будьте слишком уверены в этом, когда он снисходительный и вседозволенный. «Счастлив тот, кто не осуждает себя в том, что позволяет». Могут быть тайные недостатки, невидимые, лежащие под подлеском в лесу, которые, тем не менее, колют и жалят. Верхние этажи дома, где мы принимаем гостей и где обычно живем мы, жильцы, могут быть роскошными, милыми и чистыми. А как насчет подвалов, где ползают, роятся, размножаются и жалят уродливые твари?
Ах, дорогие братья! когда моя совесть говорит мне: «Ты можешь это сделать», всегда хорошо пойти на небеса и сказать Ему: «Могу ли я?», «Испытай меня, Боже, и... посмотри, нет ли какого-нибудь злого пути». во мне», и покажи мне это, и помоги мне изгнать это. «Я ничего не знаю против себя; но этим я не оправдан».
III. Наконец, обратите внимание на Верховный апелляционный суд последней инстанции.
«Судия меня есть Господь». Теперь очевидно, что «Господь» здесь — это Христос, как из-за предыдущего контекста, так и из-за следующего стиха, в котором говорится о Его пришествии. И столь же очевидно, хотя часто этого и не замечают, что суд, о котором здесь говорит Апостол, является настоящим и предварительным судом. «Тот, кто судит меня» — не «будет судить», но сейчас, в эту самую минуту. То есть, пока окружающие нас люди выносят мне свои поверхностные оценки и пока моя совесть извиняет или обвиняет меня — и ни в том, ни в другом случае с абсолютной непогрешимостью — существует другое суждение, действующее одновременно с ними и продолжающееся. в тишине. Этот спокойный взгляд устремлен на меня, изучает меня и знает меня. Это суждение не является ошибочным, потому что перед Ним явлены «сокровенные вещи», которые укрывает тьма, те пресмыкающиеся в подвалах, о которых я говорил; и для Него «советы сердца», т. е. мотивы, из которых вытекают действия, все прозрачны и разборчивы. Итак, Его суждение, постоянная оценка меня, которую Иисус Христос в Своем высшем знании меня имеет в каждый момент моей жизни, — это произнесение последнего слова обо мне и моем характере.
По его оценке, приговоры двух других трибуналов сведутся к нулю. Какая разница, что говорят его товарищи по счету управляющего, и о распределении провианта, и о ведении хозяйства? Он должен отдавать свои книги и давать отчет о своем управлении только своему господину.
Губернатор королевской колонии может придавать некоторое значение мнению колонии, но он возвращается домой; и именно о том, о чем он думает, скажут люди на Даунинг-стрит. Нам нужно вернуться домой; и именно Королю, которому мы служим, мы должны дать отчет. Гладиатора, стоявшего на арене, не особо волновало, будут ли большие пальцы народа подняты или опущены, хотя одно было сигналом его жизни, а другое — смерти. Он посмотрел на то место, где между пурпурными занавесями и сверкающими топорами ликторов восседал император. Наш Император однажды Сам был на песке, и хотя нас «окружает облако свидетелей», мы взираем на Христа, верховного Арбитра, и принимаем от Него оправдание или осуждение, жизнь или смерть.
Этот приговор, сохраняющийся на протяжении всей нашей жизни, является предварительным для будущего суда и приговора. В этом контексте Апостол употребляет два разных слова, оба из которых в нашей версии переведены как «судья». в следующем стихе означает окончательное решающее испытание и приговор. Итак, дорогие братья, Христос собирает материалы для Своего последнего приговора; и мы с вами пишем показания, которые будут представлены в качестве доказательств. Ой! как мало будет тогда иметь значение все, что мир мог сказать о человеке! Подумайте о человеке, стоящем перед этим огромным белым престолом и говорящем: «Я занимал очень высокое место в глазах моих соседей». Газеты и обзоры усердно трубили в мою трубу. Мое имя было высечено на постаменте мраморной статуи, которую мои сограждане установили в честь моих многочисленных добродетелей», — и это имя было неразборчиво за столетия до того, как статуя сгорела в последнем огне!
Брат! ищите от Него похвалы, и это действительно похвала. Если Он говорит: «Хорошо, добрый и верный раб», то не имеет большого значения, какие порицания могут высказать нам люди. Если Он скажет: «Я никогда не знал вас», то все их похвалы не принесут пользы. «Поэтому мы трудимся, чтобы, присутствуя или отсутствуя, быть угодными Ему».
 

	1 КОР. ст. 8. ПРАЗДНИЧНАЯ ЖИЗНЬ
«Итак будем праздновать не со старой закваской... но с опресноками чистоты и истины» (1 КОР. т. 8.
В Коринфской церкви царила отвратительная безнравственность. Павел нанес удар с жаром и силой, строго приказав исключить грешника. Он сделал это на основании дьявольской силы заражения, которой обладает зло, и проиллюстрировал это весьма очевидной метафорой закваски, кусочек которой, как он говорит, «заквасит все тесто», или, как мы говорим, Но слово «закваска» вызвало из глубин его памяти массу священных ассоциаций, связанных с еврейской Пасхой. Он помнил усердную охоту в каждом еврейском доме за каждым кусочком квасного; заклание пасхального агнца и последующий праздник. Увлеченный этими ассоциациями, он на мгновение забывает о грехе в Коринфской церкви и обращается к тому, чтобы изложить словами текста очень глубокий и проницательный взгляд на то, что такое христианская жизнь, как она поддерживается и что оно требует. «Поэтому, — говорит он, — будем праздновать... с опресноками чистоты и истины». Это «почему» возвращает нас к словам, предшествующим ему. А что это за слова? «Христос, Пасха наша, заклан за нас»; следовательно, благодаря этой жертве нам дана власть и на нас повелительно возложена обязанность сделать жизнь праздником и очиститься. Итак, в понятие пиршества входят две вещи: радость и обильное пропитание. Итак, здесь есть три момента, которые я уже указал: что такое христианская жизнь, праздник; на чем совершается Пасхальная Жертва; то, что оно требует, тщательное очищение от старой закваски.
I. Христианская жизнь должна быть постоянным праздником.
Христианская жизнь — праздник? Чаще его изображают как драку, борьбу, гонку; и такие метафоры, как представляется, гораздо ближе соответствуют фактам нашего окружения и переживаниям нашего сердца, чем такая метафора, как эта. Но метафора праздника глубже, чем метафора борьбы или гонки, и не игнорирует напряженную и воинственную сторону христианской жизни. Ни один человек никогда не жил более напряженной жизнью, чем Павел; ни у одного человека не было более тяжелых задач, и он выполнял их с большей радостью; ни один человек не вел более сурового боя и не сражался более храбро. Нет ничего мягкого, эпикурейского или пренебрегающего очевидными печальными фактами человечества в заявлении о том, что, в конце концов, под всем, превыше всего, в центре всего, христианская жизнь есть радостный праздник, когда это жизнь, которой она должна быть.
Но вы говорите: «Ах! это очень хорошо так называть; но, во-первых, невозможна постоянная радость при наличии трудностей, а часто и печалей, встречающихся нам на жизненном пути; и, во-вторых, глупо советовать нам нагнетать эмоции или игнорировать поводы для сильной тяжести и печали сердца». Это правда; но все же можно воспитать в себе такой нрав, который сделает жизнь привычно радостной. Мы можем выбрать тот аспект, под которым мы по своему предпочтению и привычке рассматриваем свою жизнь. Все эмоции следуют за предыдущей мыслью или чувственным опытом, и мы можем выбирать объекты наших мыслей и определять, на какой аспект нашей жизни следует обратить внимание больше всего.
Небо часто завалено бурными, нагроможденными массами черноты, а между ними — озера спокойной синевы. Мы можем выбирать, смотреть ли нам на облака или на синеву. Они находятся в нижних диапазонах; который заполняет бесконечные пространства, вверх и до самого горизонта. Они преходящи, разъедают себя, даже пока мы смотрим, и какими бы черными и грозными они ни были, они существуют лишь на мгновение — то есть вечно. Если мы мудры, мы сосредоточим свой взор скорее на голубизне, чем на уродливой завесе облаков, скрывающей ее, и таким образом создадим себе поводы для благородного вида радости, которая не будет шумной и неистовой, «подобной треску терний под горшком», и не пенится от самого своего кипения, но спокоен, как и земля его; все еще, как небо, на которое он смотрит; вечный, как Бог, на котором он закреплен. Если бы мы только твердо помнили, что единственным источником достойной и непреходящей радости является Сам Бог, и прислушивались к повелению: «Радуйтесь в Господе», мы нашли бы возможным «радоваться всегда». достаточность, Его близость, Его всеохватывающее присутствие, Его процветающее око, Его рука помощи, Его нежное утешение, Его поддерживающая помощь устранит остроту даже самой горькой из наших печалей и укрепит нас, чтобы выдержать самое тяжелое, в противном случае сокрушительное бремя, и очень «радоваться, хотя уже какое-то время мы испытываем тяжесть из-за многочисленных искушений». Гольфстрим устремляется в северное полушарие, растапливает айсберги и согревает полярные моря, и поэтому радость Господа, если мы установим ее, перед нами, как мы можем и должны сделать, послужит нам радость, которая сделает нашу жизнь вечным праздником.
Но есть еще кое-что, что мы можем сделать; то есть мы можем ясно распознавать поводы для печали в нашем опыте и в то же время истолковывать их с помощью истин христианской веры. То есть мы можем думать о них не столько потому, что они склонны нас печалить или радовать, сколько потому, что они имеют тенденцию делать нас более уверенными в том, что мы владеем чем-то, более пылкими в нашей любви к нам и более покорными в нашей отношение к всеуправляющей Любви, которая есть Бог. Братья, если бы мы думали о жизни и обо всех ее происшествиях, даже когда они самые мрачные и опасные, как о том, чем она является на самом деле, то о Его воспитании в нас способности к более полному блаженству, потому что более полное обладание Собой, мы должны были бы меньше удивляться заповеди «Радуйтесь всегда в Господе» и чувствовать, что это возможно, хотя смоковница не цвела, и не было плода на лозе, хотя стада были истреблены с пастбищ и стада из стойла, еще радоваться Богу спасения нашего. Если правильно понять и обдумать, все самые темные моменты жизни подобны облаку, чернота которого определяет яркость радуги на его передней части. Правильно понятые и обдуманные, они научат нас, что парадоксальная заповедь: «С радостью сочтите, что вы впадаете в различные искушения», — это, в конце концов, голос истинной мудрости, говорящий под диктовку ясноокой веры.
Этот текст, поскольку он является заповедью, подразумевает, что послушание ему и, следовательно, реализация этого непрерывного праздничного аспекта жизни в значительной степени находится в нашей собственной власти. Характеры различаются: некоторые из нас по своей природе склонны смотреть на более черную, а некоторые на более светлую сторону нашего опыта. Но наше христианство мало что стоит, если оно не способно модифицировать и в некоторой степени изменить наши естественные склонности. Радость о Господе — это наша сила, и взращивание радости в Господе — это во многом наш долг. Христиане недостаточно осознают, что на них лежит такая же обязанность искать этот постоянный источник спокойствия и небесной радости, текущий через их жизнь, как и развивать некоторые из наиболее признанных добродетелей и достоинств христианского поведения и характера.
Во-вторых, у нас здесь…
II. Христианская жизнь — это постоянное питание жертвой.
«Христос, Пасха наша, заклан за нас. Посему будем праздновать». Весьма примечательно, что это единственное место в посланиях Павла, где он ясно заявляет, что Пасхальный Агнец есть прообраз Иисуса Христа. В Новом Завете есть только один другой пример, где это утверждается с такой же ясностью и выразительностью, а именно в рассказе Иоанна о Распятии, где он признает тот факт, что Христос умер с целыми конечностями, как свершение в Новом Завете. Заветный смысл этого слова, того, что было предписано в отношении прообраза: «кость его не сокрушится».
Но хотя определенное утверждение, которое предшествует моему тексту о том, что Христос есть «Пасха наша» и «заклан за нас» как таковое, уникально в трудах Павла, мысль, которой оно дает ясное и кристаллизованное выражение, проходит через весь Новый Завет. . Оно лежит в основе Вечери Господней. Задумывались ли вы когда-нибудь о том, насколько велико было самоутверждение Иисуса Христа, когда Он возложил Свою руку на этот священнейший из иудейских обрядов, который был установлен, как сказано в словах об его учреждении, как «вечный памятник во все времена». поколения», отмахнулся от этого с одной стороны и, по сути, сказал: «Вам больше не нужно помнить Пасху. Я истинный Пасхальный Агнец, чья кровь, окропленная косяками дверей, отвращает меч Ангела-губителя, чья плоть, вкушенная, дает бессмертную жизнь. Помните Меня, и это делайте в Мое воспоминание». Вечеря Господня свидетельствует о том, что Иисус считал Себя тем, кем Павел говорит коринфянам, что Он есть, даже нашей Пасхой, принесенной в жертву за нас. Но следует отметить следующее: как в этом древнем ритуале закланный ягненок стал пищей израильтян, так и у нас умерший Христос должен быть поддержкой наших душ и нашей христианской жизни. «Поэтому давайте устроим праздник».
Питайтесь Им; это главное требование для всей христианской жизни, и что значит питаться Им? «Как этот человек может дать нам есть свою плоть?» — говорили иудеи, и ответ теперь ясен, хотя тогда он был так неясен. Плоть, которую Он отдал за жизнь мира в Своей смерти, должна быть нами принята для питания наших душ простым актом веры в Него. Это питание, которое приносит не только пищу, но и жизнь. Смерть Христа за нас есть основа, но это только основа жизни Христа в нас, и Его смерть за меня не имеет для меня никакой пользы, если только Тот, Кто умер за меня, не будет жить во мне. Мы питаемся Им верой, которая не только доверяет Жертве как искуплению греха, но и питается ею как сообщением и поддержанием вечной жизни: «Христос, Пасха наша, заклан за нас, и потому будем праздновать».
Опять же, мы празднуем, когда наш разум питается Христом, размышляя о том, кем Он является, что Он сделал, что Он делает, что Он будет делать; когда мы принимаем Его как «Главный свет всего нашего видения», и в Нем, Его словах и делах, Его Страстях, Воскресении, Вознесении, Сессии как Владыке по правую руку Бога, мы находим совершенное откровение того, чем является Бог. , совершенное открытие того, что такое человек, совершенное раскрытие того, что такое грех, совершенное пророчество о том, чем может стать человек, Свет света, ответ на каждый вопрос, который может задать наш дух о самых высоких истинах Бога и человека, Вселенная и будущее. Мы питаемся Христом, когда со смиренной покорностью привычно подчиняем мысли, цели и желания Его власти и когда позволяем Его воле вливаться в нашу волю и делать ее пластичной и гибкой. Мы питаем нашу волю, подчиняя ее небесам, и мы питаемся Им, когда не только говорим: «Господь!» Господь!», но когда мы делаем то, что Он говорит. Мы питаемся Христом, когда позволяем Его великой, священной, всемудрой, вседающей, всенасыщающей любви вливаться в наши беспокойные сердца и умиротворять их, входить в наши блуждающие привязанности и фиксировать их на Себе. Таким образом, когда разум, совесть, воля и сердце — все обратятся к небу и найдут в Нем свою поддержку, мы насытимся тучным пиршеством, которое Он приготовил для всех людей. Этим хлебом мы насытимся, и только им, ибо свиная шелуха не является пищей для Сына Отца, и мы «тратим деньги наши на то, что не хлеб, и труд наш на то, что не насыщает» если мы посмотрим на что-нибудь еще, кроме Пасхального Агнца, закланного за нас, для пищи наших душ.
III. Христианская жизнь — это постоянное очищение от старой закваски.
Мне нет нужды напоминать вам, насколько ярким и глубоким является этот символ закваски применительно ко всем видам зла. Но позвольте мне напомнить вам, что, как и в еврейском ритуале, очищение от всего квасного было важнейшей предпосылкой участия в празднике, питаться Иисусом Христом, как я пытался это описать, абсолютно невозможно. если наша закваска не будет очищена. Дети портят себе аппетит к полезной пище, употребляя сладости. Люди разрушают свою способность питаться Христом голодными желаниями и чревоугодием, удовлетворяющим эти желания обманчивыми сладостями этого преходящего мира. Но, брат мой, твой опыт, если ты вообще человек-христианин, подскажет тебе, что в той прямой мере, в которой ты был увлечен лицемерием со злом, твоя жажда ко Христу и твоя способность взирать на Него, созерцать Он, питающийся Им, вымер. Когда человек жаждет меньшего блага, особенно когда в предполагаемом благе, которого он жаждет, присутствует оттенок зла, в горле у человека возникает своего рода сужение, что лишает Его возможности есть хлеб Божий, которым является Иисус Христос. .
Но давайте помнить, что абсолютное очищение от всякого греха не обязательно для того, чтобы иметь истинное участие в Господе. Еврей должен был вынести из дома все остатки закваски, прежде чем начать Пасху. Если бы это было условием для нас, увы! для всех нас; но усилий по достижению чистоты, хотя они и не полностью достигли своей цели, достаточно. Ненавистный грех не мешает человеку причаститься Хлебу, сошедшему с небес.
Заметьте также, что для этой силы самоочищения необходимо, чтобы мы имели какое-то участие в Господе, посредством которого дается нам та новая жизнь, побеждающая зло. В словах, непосредственно предшествующих моему тексту, апостол основывает свое повеление очистить старую закваску на том факте, что «вы опресноки». им было предложено очистить закваску. То есть будьте тем, кто вы есть; реализуйте свой идеал, используйте силу, которой вы обладаете, и, поскольку вашей верой дана вам новая жизнь, которая может победить всякую коррупцию и грех, смотрите, чтобы вы использовали ту жизнь, которая дана. Очистите старую закваску, потому что вы пресны.
Одно последнее слово — это строгое наставление, которое делает христианское стремление к абсолютной чистоте христианским долгом и условием участия в Пасхальном Агнце, основано на той мысли, о которой я уже говорил, о дьявольской силе заражения, которой обладает Зло. . Либо ты должен изгнать его, либо он задушит в тебе лучшее. Оно распространяется и растет, и размножается, и действует под землей насквозь всей массой. Много лет назад в некоторые из наших каналов попала водяная трава, и некоторые из них практически засорились. Слизь на пруду быстро распространяет свою зеленую мантию по всей поверхности. Если мы не изгоним Зло, оно изгонит из нас добро. Используйте имплантированную силу, чтобы изгнать это ползущее, наступающее зло. Иногда винодел заходил в свои погреба и обнаруживал в бочке не вино, а чудовищный гриб, в который в темноте незаметно перешло все вино. Я боюсь, что в некоторых христианах, хотя они и не подозревают об этом, происходит что-то подобное.
Мы все можем поддерживать этот вечный праздник. Жить в, дальше, ибо Иисус Христос даст нам победу над врагами, бременами, скорбями, грехами. Мы можем, если захотим, жить в спокойной зоне, где не бушуют бури, слышать непрерывную мелодию сладкой музыки, продолжающуюся сквозь громовые раскаты печали и страдания, и найти накрытый для нас стол в присутствии наших врагов, за которым мы обновим наши силы для борьбы, и откуда мы поднимемся, чтобы сражаться добрым подвигом еще немного, пока не сядем с Ним за Его столом в Его Царстве и не «поедим, и не будем жить вечно».
 

	ФОРМЫ ПРОТИВ ХАРАКТЕРА
«Обрезание — ничто, и необрезание — ничто, но соблюдение заповедей Божиих» (1 КОР. VII. 19.
«Ибо в Господе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью» (ГАЛ. т. 6.
«Ибо ни обрезание, ни необрезание не есть что-нибудь, но новая тварь» (ГАЛ). VI. 16 (Р. В.).
Великая полемика, которая так сильно ожесточила жизнь Павла и так сильно омрачила его деятельность, вращалась вокруг вопроса, может ли язычник войти в Церковь просто через дверь веры, или же он должен также пройти через врата обрезания. . Мы все знаем, как Павел ответил на этот вопрос. Время, разрешающее все споры, урегулировало этот спор настолько основательно, что невозможно возродить к нему какой-либо интерес; и может показаться, что говорить об этом — пустая трата времени. Но принципы, боровшиеся тогда, вечны, хотя формы их проявления меняются в зависимости от эпохи.
Ритуалист — если использовать это слово в самом широком смысле — с одной стороны, и пуританин с другой, представляют собой постоянные тенденции человеческой природы; и сегодня мы видим старых врагов в новых лицах. Эти три отрывка, которые я прочитал, представляют собой разъяснение Павла по вопросу сравнительной ценности внешних обрядов и духовного характера. Они примечательны как самобытностью в первой части каждой, так и разнообразием во второй. Во всех трех случаях он утверждает почти на одном и том же языке, что «обрезание — ничто, и необрезание — ничто», что обряд ритуалиста и протест пуританиана одинаково ничтожны по сравнению с высшими вещами. И затем он весьма примечательным и поучительным образом меняет утверждение о том, что такое высшие вещи. «Соблюдение заповедей Божиих», — говорится в одном из текстов, — имеет первостепенное значение. Затем он как бы проникает глубже и в другом из текстов (беру на себя смелость изменять их порядок) объявляет, что «новая тварь» — это самое главное. А затем он проникает еще глубже в суть всего, в третьем тексте, и говорит, что самое важное — это «вера, действующая любовью».
Я думаю, что лучше всего я смогу раскрыть силу этих слов, обратившись сначала к этому решительному тройному провозглашению ничтожности всякого экстернализма; а затем с единичными вариациями тройного утверждения о том, что существенно, а именно. духовное поведение и характер.
I. Во-первых, решительное провозглашение ничтожности внешних обрядов.
«Обрезание — ничто, и необрезание — ничто», — говорят два текста. «Обрезание ничего не дает, и необрезание ничего не дает», — говорит другой. Оно не является чем-то и ничего не делает. Говорил ли Павел это потому, что обрезание было еврейским обрядом? Нет. Я считаю, что он сказал это потому, что это был обряд; и потому что он узнал, что единственное, что необходимо, — это духовный характер, и что никакие внешние церемонии не могут его создать. Я думаю, что у нас есть все основания принять этот принцип моего текста и расширить его за пределы иудейского обряда, о котором говорил Павел. Ибо, если вы помните, он говорит о крещении в первой главе Первого послания к Коринфянам совершенно таким же тоном и по той же причине, когда говорит, по существу: «Я крестил Криспа и Гая и домашних Стефанаса, и я думаю, что это все. Я не совсем уверен. Я не веду никаких записей о таких вещах; Бог не послал меня крестить, Он послал меня проповедовать Евангелие».
Духовный результат произвел не обряд, а истина, и поэтому он чувствовал, что его функция заключалась в том, чтобы проповедовать истину и предоставить обряд проводить другим. Поэтому мы можем распространить этот принцип на все внешние проявления богослужения, во всех формах, во всех церквях, и сказать, что по сравнению с основами внутреннего христианства они ничто и ничего не делают.
Они имеют свою ценность. Пока мы здесь, на земле, живя во плоти, нам необходимы внешние формы и символические обряды. Именно на Небесах провидец «не видел храма». Наша ограниченная чувствами природа требует и, к счастью, пользуется помощью внешних обрядов и церемоний, чтобы вознести нас к Объекту нашей преданности. Человек молится тем лучше, если он склонит голову, закроет глаза и преклонит колени. Формы действительно помогают нам осознать реальность и истины, которые они выражают и воплощают. Музыка может вознести наши души к небесам, а картины могут пробудить глубокие мысли. Это простой принцип, от которого зависит ценность всех внешних средств преданности. Они могут помочь постичь божественную истину и наполнить сердце благочестивыми эмоциями, которые могут привести к формированию святого характера.
Следовательно, в этих вещах есть ценность — вспомогательная и подчиненная ценность, и в этом отношении они не являются ничем и «не приносят никакой пользы». наши слабости, мы склонны цепляться за них и вместо того, чтобы использовать их как средство подняться выше и оставаться в них, и, как это делают многие из нас, ошибочно принимать простое удовлетворение вкуса и возбуждение чувств за поклонение. Кусочек витража может светиться ангельскими формами и изображениями святых, но он всегда задерживает часть света и всегда мешает нам видеть сквозь него. И все внешнее поклонение и форма имеют настолько сильную тенденцию узурпировать больше, чем им принадлежит, и тянуть нас на свой собственный уровень, даже когда мы думаем, что молимся, что, я думаю, самый мудрый человек попытается урезать внешние проявления своего поклонения до минимума. Если будет столько тела, в котором будет храниться душа, столько формы, сколько будет воплощать дух, — это все, чего мы хотим. Более того, это опасно.
Всякая форма в богослужении подобна огню, это хороший слуга, но плохой хозяин, и его нужно очень строго держать в подчинении, иначе духовность христианского богослужения исчезнет прежде, чем люди это заметят; и они остаются со своими мертвыми формами, которые являются всего лишь злом, — костылями, которые заставляют людей хромать от самого процесса их использования.
Теперь, мои дорогие друзья, когда это произойдет, когда люди начнут говорить, как люди во времена Павла говорили об обрезании, и как люди говорят в наши дни о христианских обрядах, что они необходимы, тогда необходимо встаньте на позицию Павла и скажите: «Нет! они ничто!» Они полезны в определенном месте, но если вы сделаете их обязательными, если вы сделаете их необходимыми, если вы скажете, что благодать чудесным образом передается через них, тогда необходимо, чтобы мы подняли решительную ноту протеста. и заявляют об их абсолютной ничтожности для высшей цели — создания того духовного характера, который единственно необходим.
И я считаю, что это странное возрождение, выражаясь современным словом, церемониализма и эстетического поклонения, которое мы видим повсюду вокруг нас, не только в рядах Епископальной церкви, но и среди нонконформистов, которые вздыхают о менее голом служении, и кое-где превращают свои часовни в концертные залы и вместо проповеди Евангелия устраивают «Песенные службы» и тому подобное — все это делает сегодня столь же необходимым, как и прежде, говорить людям: Формы – это не поклонение. Обряды могут сокрушить дух. Люди могут поддаться чувственным впечатлениям, которые они производят, и погрузиться в атмосферу эстетических эмоций без какой-либо настоящей преданности».
Такие внешние вещи чего-то стоят только тогда, когда они заставляют нас крепче ухватиться разумом и глубже прочувствовать сердцем великие истины Евангелия. Если они это сделают, они помогут; если они этого не делают, они мешают, и с ними нужно бороться. И поэтому сегодня нам снова приходится провозглашать, как это сделал Павел: «Обрезание есть ничто», «кроме соблюдения заповедей Божиих».
Тогда обратите внимание, с какой замечательной справедливостью, смелостью и широтой Апостол добавляет сюда другое предложение: «а необрезание — ничто». Это очень тяжелое дело для человека, жизнь которого прошла в борьбе с заблуждением, — не преувеличивать значение своего протеста. Очень трудно человеку, освободившемуся от зависимости от форм, не воображать, что его бесформенность — это то, чем другие люди считают свои формы. Пуританин, который не верит, что человек может быть хорошим человеком только потому, что он ритуалист или католик, совершает ту же самую ошибку, что и ритуалист или католик, который не верит, что пуританин может быть христианином, если он не Эти два человека совершенно одинаковы, только один держит палку за один конец, а другой за другой. В суеверной надежде на простое богослужение может быть столько же идолопоклонства, сколько и в защите богато украшенного; и многие нонконформисты, которые воображают, что они «никогда не преклоняли колени перед Ваалом», являются такими же истинными идолопоклонниками в своем суеверном отвращении к ритуализму, который он видит в других сообществах, как и люди, которые доверяют ему больше всего.
Это большое достижение христианского характера — иметь возможность сказать вместе с Павлом: «Обрезание — ничто, и мое любимое необрезание — тоже ничто». Ни та, ни другая не затрагивают сути».
II. Теперь посмотрим на тройное разнообразие обозначений этих сущностей здесь.
В нашем первом тексте из Послания к Коринфянам мы читаем: «Обрезание есть ничто, и необрезание есть ничто, кроме соблюдения заповедей Божиих». Если бы мы закончили предложение, то это было бы так: «Но соблюдение заповедей Божиих». Бог – это все».
И под этим «соблюдением заповедей», конечно, Апостол подразумевает не только внешнее послушание. Он имеет в виду нечто гораздо более глубокое, чем то, что я вкладываю в это простое слово, что самым существенным в христианской жизни является соответствие воли Божией – не просто внешнее послушание, но полная отдача и подчинение моей воли Богу. воля Отца Моего Небесного. Это самая важная вещь; этого хочет Бог; это конец всех обрядов и церемоний; это конец всякого откровения и всех высказываний божественного сердца. Библия, миссия Христа, Его страсти и смерть, дар Его Божественного Духа и каждая часть божественных действий в провидении — все сходится к этой одной цели и задаче. Для этой цели Отец работает до сих пор, и Христос работает, чтобы воля человека могла подчиниться и полностью, счастливо и с любовью склониться перед великой бесконечной волей Отца Небесного.
Братья! в этом совершенство природы человека, когда его воля сочетается с небесами, как один из евклидовых треугольников накладывается на другой, и линия за линией совпадает. Когда его воля допускает свободный проход к воле Божией, без сопротивления и отклонения, как свет проходит через прозрачное стекло; когда его воля отзывается на прикосновение пальца Бога к клавишам, как телеграфная игла к руке оператора, тогда человек достиг всего того, что могут сделать для него Бог и религия, всего, на что способна его природа; и далеко под его ногами могут быть лестницы церемоний, форм и внешних действий, по которым он поднялся на эту безмятежную и благословенную высоту: «Обрезание — ничто, и необрезание — ничто, но соблюдение заповедей Божиих — все».
Это подчинение воли является суммой и проверкой вашего христианства. Ваше христианство состоит не только из того, что вы называете верой в Господа. Оно не состоит из эмоций, какими бы глубокими, благословенными и искренними они ни были. Оно не заключается в принятии какого-либо вероучения. Все это средства для достижения цели. Они предназначены для того, чтобы управлять колесом жизни, формировать характер, воплощать в жизнь ваше самое сокровенное желание быть «Отцом!» не Моя воля, но Твоя да будет». В той мере, в какой этого желает твое сердце, и ни на волосок дальше, имеешь ты право называть себя христианином.
Но тогда я могу представить себе человека, говорящего: «Очень хорошо говорить о таком подчинении воли; как же мне это сделать?» Хорошо, возьмем наш второй текст — третий в порядке их появления — «Ибо ни обрезание — ничто, ни необрезание, но новая тварь». чтобы соблюдать волю Божью, мы должны быть заново созданы. Ай! мы должны! Об этом говорит нам наша собственная совесть; история всех усилий, которые мы когда-либо предпринимали — а я полагаю, что все мы предпринимали их время от времени, более или менее серьёзные и более или менее настойчивые — говорит нам, что для того, чтобы прийти к власти, нужна более сильная рука, чем наша. битву, если мы когда-нибудь сможем ее выиграть. Нет ничего бессердечнее и бессильнее, чем проповедовать: «Склоните свою волю небу, и тогда вы будете счастливы; преклоните свою волю к небу, и тогда вы будете добры». Если это все, что может сказать проповедник, его бессильные слова вызовут лишь ответ: «Мы не можем». Скажи леопарду, чтобы он изменил свои пятна, или эфиопляну свою кожу, как только скажи человеку, чтобы он подчинил это мятежное царство внутри себя и подчинил свою волю воле Божией. Мы не можем этого сделать». Но, братья, в этом слове «новая тварь» заключено обетование от Бога; ибо творение подразумевает творца. «Он сотворил нас, а не мы сами». Самое сердце того, что Христос может предложить нам, — это дар Его собственной жизни, которая будет обитать в наших сердцах и своей могущественной силой освобождать нас от закона. греха и смерти, которые связывают нашу волю. Наш дух может быть сформирован по Его подобию, и в нас могут быть вселены новые вкусы, новые желания и новые способности, так что нам не оставят наши собственные слабые силы, чтобы попытаться заставить себя повиноваться воле небес, но та покорность, святость и любовь, которые соблюдают заповеди Божьи, прорастут в нашем обновленном духе как их естественный продукт и рост. Ой! Вы, мужчины и женщины, которые половину своей жизни честно пытались сделать себя такими, какими, как вы знаете, Бог хочет, чтобы вы были, и которые вынуждены признать, что вы потерпели неудачу, прислушайтесь к посланию: «Если кто-нибудь будет в Господе Он новая тварь, старое прошло». Единственное, что необходимо, — это соблюдать заповеди Божии, и единственный способ, которым мы можем соблюдать заповеди Божии, — это снова образоваться по подобию Его. только о нем верно, что «Он всегда делал то, что угодно» Богу.
И вот мы подходим к последнему из этих великих текстов: «В Господе Иисусе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью». имейте веру в Господа Иисуса. Теперь мы добрались до корня, насколько это нас касается. Мы должны соблюдать заповеди Божии; если мы хотим соблюдать заповеди, мы должны быть заново преобразованы, и если наши сердца спрашивают, как мы можем принять эту новую созидательную силу в нашу жизнь, ответ будет: «верой, действующей любовью».
Павел не верил, что внешние обряды могут сделать людей причастниками новой природы, но он верил, что, если человек доверится Господу, то жизнь того Христа вольется в его открытое сердце и родятся новый дух и природа. в нем. И, следовательно, его тройные требования сводятся все к этому, для нас, как к началу и состоянию двух других. «Ни обрезание ничего не делает, ни необрезание, но вера, действующая любовью», все делает. Тот, кто доверяет Христу, открывает свое сердце небесам, Который приходит со Своим новым творящим Духом и побуждает нас в день Его силы соблюдать Его заповеди.
Но вера ведет нас к послушанию еще и другим способом, а не этим открытием двери сердца для входа новотворящего Духа. Она ведет к этому способом, выраженным словами нашего текста: «действует любовью». Вера проявляет себя живой, потому что она ведет нас к любви, и через любовь она оказывает свое влияние на поведение.
В этом обозначении веры подразумеваются две вещи. Если вы доверяете Христу, вы будете любить Его. Это достаточно просто. И вы не полюбите Его, если не доверяете Ему. Хотя это и выходит за рамки моей нынешней цели, давайте воспользуемся этим уроком мимоходом. Вы не можете довести себя до спазма или пароксизма религиозной эмоции и любви решимостью или усилием. Все, что вы можете сделать, это пойти и посмотреть на Учителя и приблизиться к Нему, и это согреет вас. Вы можете любить, если доверяете. Ваше доверие заставит вас полюбить; если вы не доверяете, вы никогда не полюбите Его.
Второе, что подразумевается, это то, что если вы любите, вы будете подчиняться. Это достаточно просто. Соблюдение заповедей будет легким там, где есть любовь в сердце. Воля склонится там, где есть любовь в сердце. Любовь — единственный огонь, достаточно горячий, чтобы растопить железное упрямство воли существа. Волей невозможно управлять. Ударьте его с силой, и он затвердеет; нежно коснитесь его, и он поддастся. Если вы попытаетесь наложить на волю железный ошейник, как бесноватый в Евангелиях, то прикосновение кажущегося ограничения приведет ее в ярость и разорвет узы. Закрепите его шелковым поводком любви, и «маленький ребенок» сможет вести его. Итак, вера действует любовью, потому что, кому мы доверяем, мы будем любить, а кого мы любим, мы будем повиноваться.
Поэтому мы теперь дошли до корня, и ничего не нужно, кроме действенной веры, из которой произойдет все блаженное обладание преобразующим Духом и все возвышенности и благородства послушной и покорной воли.
Мой брат! Пол и Джеймс пожимают друг другу руки. Есть так называемая «вера», которая не работает. Оно мертво! Позвольте мне умолять вас, чтобы никто из вас не полагался на то, что вы предпочитаете называть своей верой в Господа, но исследуйте это. Это что-нибудь делает? Помогает ли вам быть похожим на Него? Открывается ли это ваши сердца для входа Его Духа? Наполняет ли это их любовью к этому Учителю, любовью, которая доказывается послушанием? Простые вопросы, вопросы, на которые может ответить любой человек; вопросы, которые затрагивают суть всего вопроса. Если ваша вера делает это, она подлинная; если нет, то это не так.
И не доверяйте ни формам, ни своей свободе от форм. Они не спасут ваши души, не сделают вас более подобными Христу. Они не помогут вам в прощении, чистоте, святости, блаженстве. В этом отношении ни если они у нас есть, то мы не лучше, ни если они у нас нет, мы не хуже. Если вы доверяетесь небесам и благодаря этой вере ваши сердца формируются и снова превращаются во всякое святое послушание, тогда у вас есть все, что вам нужно. Если вы этого не сделаете, хотя вы примете все христианские обряды, хотя вы верите всей христианской истине, хотя вы боролись с суеверной зависимостью от форм, у вас нет ничего необходимого, ибо «в Господе Иисусе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью».
 

	1 КОР. VII. 22. РАБЫ И СВОБОДНЫЕ
«Призванный в Господе раб есть свободный человек Господень; равно и призванный свободным есть раб Христов» (1 Кор. VII. 22.
Это замечательное высказывание встречается в замечательной связи и используется с замечательной целью. Апостол установил принцип, согласно которому истинное христианство в значительной степени умаляет важность внешних обстоятельств. И на этом принципе он основывает совет, противоречащий всем принципам, признанным мирским благоразумием. По сути, он говорит: «Не обращайте внимания на то, чтобы встать и встать. Исполняй волю Божью, где бы ты ни был, и позволь остальному позаботиться о себе". Теперь мир говорит: "Борись, извивайся, сражайся, делай все, чтобы стать лучше". Павел говорит: "Ты станешь лучше, приближаясь к Богу, и если ты добьешься этого, ты раб? не заботьтесь об этом; если ты можешь быть свободным, лучше воспользуйся этим; ты связан с женой? стремитесь не быть освобожденными; ты освобожден? стремитесь не быть связанными; ты обрезан? не стремитесь быть необрезанными; ты язычник? не стремись стать по внешнему виду евреем». О внешнем неважно: главное — наше отношение к небу, потому что в нем есть то, что будет возмещением всех невыгодных обстоятельств любых невыгодных обстоятельств, и в этом есть то, что снимет позолоту с пряника любого поверхностного и мимолетного блага и принесет глубокое и постоянное благословение.
В этой проповеди я не собираюсь касаться этого общего принципа и даже не собираюсь отвлекаться на разговор о тоне, с которым апостол здесь говорит о великой мерзости рабства, и о тех необычных советах, которые он дает его жертвам; хотя рассмотрение тона христианства по отношению к этому повелителю зла старого мира могло бы привести к появлению множества мыслей, очень важных для актуальных вопросов современности. Но моя единственная цель — остановиться на сочетании, которое он здесь выдвигает в отношении сущности христианской жизни; как оно содержит в себе оба члена антитезы, рабство и свободу; так что человек-христианин, свободный внешне, является рабом Христа, а человек-христианин, который внешне находится в рабстве, освобождается своим союзом с Иисусом Христом.
Здесь есть две мысли: применение в различных направлениях одной и той же центральной идеи, а именно. рабство свободных людей Христовых и свобода рабов Христовых. И сейчас я кратко остановлюсь на этих двух.
I. Итак, сначала заметим, что, согласно половине антитезы, освобожденные Христом люди являются рабами.
Итак, то, как Новый Завет обращается с этим ужасным злом человека, удерживаемого в рабстве человеком, чрезвычайно примечательно. Может показаться, что такая отвратительная безнравственность совершенно неспособна преподать какие-либо уроки добра. Но апостолы без всякого колебания рассматривают рабство как ясную картину отношения, в котором все христиане находятся к небу, своему Господу. Он хозяин, а мы рабы. Ибо надо помнить, что самое неадекватно переданное здесь слово «слуга» не означает наемника, который по своей воле отдал себя на время для выполнения определенной работы и получения за нее платы; но оно означает «кабальный раб», движимое имущество, принадлежащее другому. Все уродливые ассоциации, которые собираются вокруг этого слова, телесно переносятся в христианскую область и там, вместо того, чтобы быть отвратительными, принимают форму красоты и становятся выражением глубочайших и благословеннейших истин, указывая на зависимость христианских людей от и подчинение, и место в доме и сердце Иисуса Христа, их Хозяина.
И какова центральная идея, лежащая в этой метафоре, если вам нравится ее так называть? Это абсолютная власть, имеющая своим коррелятом — то, что в нас отвечает ей, — безусловное подчинение. Иисус Христос имеет полное право повелевать каждым из нас, и мы обязаны склониться к Его ногам неохотно, безропотно, без колебаний, с полным подчинением. Его власть и наше подчинение идут гораздо глубже, чем самое деспотическое влияние самого деспотического господина или самое униженное подчинение самого угнетенного раба. Ибо ни один человек не может принуждать к воле другого человека, и ни один человек не может требовать большего или никогда не сможет получить больше, чем то внешнее послушание, которое может быть оказано самым угрюмым и упорным бунтом ненавидящего сердца и упрямой воли. Но Иисус Христос требует, чтобы, если мы называем себя христианами, мы приносили Ему не только наши члены как инструменты во внешнем подчинении и служении, но чтобы мы отдавали себя, с нашей способностью хотеть и желать, совершенно, абсолютно, постоянно Ему.
Основатель ордена иезуитов установил для своего ордена правило, согласно которому каждый его член должен был находиться в распоряжении магистра, как труп или посох в руке слепого. Это было ужасно. Но абсолютное предоставление себя в распоряжение воли другого, что так деспотично выражено в требовании Лойолы, является простым долгом каждого христианина, и до тех пор, пока у нас есть непокорная воля, которая отшатывается от всего, что повелевает или предписывает Христос, и оживить свои собственные наклонности перед лицом Его торжественной заповеди или уклониться от дел и страданий, которые Он налагает и повелевает, нам еще предстоит узнать, что значит быть учениками Христа.
Дорогие братья, абсолютное подчинение – это еще не все, что делает ученика, но, будьте уверены, без него не существует ученичества, достойного называться по имени. Итак, Я прихожу к каждому из вас с Его посланием к вам: «Падите ниц перед Ним! Подчините свою упрямую волю, отдайтесь и примите Его как абсолютного, господствующего Господа над всем вашим существом! Вы христиане по такому образцу? Будучи свободными людьми, вы являетесь рабами Христа?
Не имеет значения, какую работу хозяин поручает своему дому рабов. Одного человека выбирают трубочником или чистильщиком обуви; а если хозяин — государь, то другого посылают, например, на должность губернатора провинции или члена его совета. Они все рабы; и служение, которое оказывает каждый из них, одинаково важно.
«Всякое служение равно Богу:
Не существует ни последнего, ни первого».
Какая разница, что мы с тобой собираемся делать? Ничего. Итак, зачем нам бороться и изнурять свои сердца, чтобы попасть в заметные места или выполнить работу, которая принесет нам некоторый доход от похвалы и славы? «Хорошо сыграй свою роль; в этом вся честь», — может сказать мир. Служите Христу во всем, и все Его слуги будут одинаковы в Его глазах.
Рабовладелец имел абсолютную власть над жизнью и смертью своих иждивенцев. Он мог разбить семьи; он мог продать дорогих людей; он мог разлучить мужа и жену, родителя и ребенка. Раб принадлежал ему, и он мог делать со своим, что пожелает, согласно жестокой логике древнего закона. И Иисус Христос, Хозяин дома, Господь провидения, может сказать этому человеку: «Иди!», и он уходит в туман и тени смерти. И Он может сказать тем, кто наиболее тесно связан: «Развяжите свои руки!» Мне нужен там один из вас. Мне здесь нужен другой». И если мы мудры, если мы являемся Его слугами в каком-то действительно глубоком смысле, мы не будем сопротивляться назначениям Его высшего, самодержавного и, тем не менее, самого любящего Провидения, а будем довольствоваться тем, что оставьте решение вопроса о жизни и смерти, о любви соединенной или любви разделенной, в Его руках и скажите: «Живем ли мы, мы принадлежим Господу, или умираем ли, мы принадлежим Господу; живя или умирая, мы принадлежим Ему».
Рабовладелец владел всем, что принадлежало рабу. Он подарил ему небольшой домик со скромной мебелью; и немного земли, на которой можно выращивать овощи для своей семьи. Но тот, кому принадлежали овощи и табуретки, владел и ими. И если мы — слуги Христа, то книга нашего банкира — Христова, и наш кошелек — Христов, и наши инвестиции — Христовы; и наши фабрики, и наши склады, и наши магазины, и наши предприятия — Его. Мы не Его рабы, если присваиваем себе право делать с Его имуществом все, что захотим.
И затем, еще дальше, здесь в образ нашего Апостола вступает еще одна точка сходства между рабами и учениками Иисуса. Ибо отвратительные мерзости невольничьего рынка переносятся на христианские отношения, и тем самым испражняются и очищаются от всех своих мерзостей и жестокости. Ибо сразу за моим текстом следует: «Вы куплены дорогой ценой». Иисус Христос завоевал нас для Себя. Есть только одна цена, за которую можно купить сердце, и это сердце. Есть только один способ сделать мужчину своим — отдать себя ему. Итак, мы подходим к самому живому, трепещущему центру всего христианства, когда говорим: «Он отдал Себя за нас, чтобы приобрести Себе народ в Свое владение». покупка человека в его сокровенной личности превращает все, что могло показаться суровым в требовании абсолютного подчинения, в самую милостивую и благословенную привилегию. Ибо когда меня завоевал другой, потому что этот другой отдал мне всего себя, тогда языком любви является подчинение, и соответствие двух воль есть радость каждой любящей воли. Тот, кто действительно был привлечен к общению с Иисусом, размышляя о любви, с которой Иисус прижал его к Своему сердцу, обнаруживает, что нет ничего более благословенного, чем полностью и навсегда отдать себя Ему на служение.
Единственным ярким моментом в отвратительном институте рабства было то, что оно обязывало хозяина заботиться о рабе, и хотя это было унизительно для низшего, оно превращало его жизнь в беззаботную, детскую, веселую жизнь, даже среди множества жестокость и мерзость системы. Но то, что было добром, разбитым большим количеством зла, в этом отношении человека к человеку, становится чистым благословением и добром в нашем отношении к Нему. Если я раб Христа, то Его дело — заботиться о Своем собственном имуществе, и мне не нужно сильно об этом беспокоиться. Если я Его раб, Он обязательно найдет у меня еду и все необходимое, чтобы выведать из меня Свой рассказ о работе; и я могу возложить на Него всю свою заботу, ибо Он заботится обо мне. Итак, братия, абсолютное подчинение и возложение всех забот на Владыку — вот что возлагается на нас, если мы рабы Христовы.
II. Есть и другая сторона, о которой я должен сказать, во-вторых, пару слов; и это есть свобода рабов Христовых.
Как сказано в тексте: «Тот, кто призван быть рабом, есть вольноотпущенник Господень». Вольноотпущенником считался тот, кто был эмансипирован и поэтому находился в состоянии благодарности к своему освободителю и покровителю. Итак, в самом слове «вольноотпущенник» заключена идея подчинения Тому, Кто сбросил оковы.
Но помимо этого, позвольте мне напомнить вам в одном-двух предложениях, что, хотя существует множество других способов, с помощью которых люди искали и частично достигли освобождения от многих пут и рабства, привязывающих нашу земную жизнь, Единственный совершенный способ, с помощью которого человек может быть по-настоящему, в глубочайшем смысле этого слова и в своем внутреннем существе, свободным человеком, — это вера в Господа.
Я ни на мгновение не забываю, как мудрость и истина, благородные цели и высокие цели, а также различного рода культура в низших степенях и частично освободили людей от себя, плоти, греха и мира, а также всех других оков, которые свяжите нас. Но я уверен, что этот процесс никогда не происходит так полно и так уверенно, как посредством простого пути абсолютного подчинения небу, принимая Его как верховного и безусловного Арбитра и Владыку жизни.
Если мы сделаем это, братья, если мы действительно подчинимся Ему в сердце и воле, в жизни и поведении, подчиняя наш разум Его непогрешимому Слову и нашу волю Его власти, регулируя наше поведение по Его совершенному образцу и в все, что стремится служить Ему и осознавать Его присутствие, тогда будьте уверены в том, что мы будем освобождены от единственного настоящего рабства, а именно от рабства нашего собственного нечестивого «я». Не существует такой тирании, как тирания мафии; и нет такого рабства, чтобы подчиняться толпе наших собственных страстей, похотей, наклонностей и других подлостей, которые визжат и шумят внутри нас и стремятся овладеть нами и поколебать. Есть только один способ, которым можно надежно и полностью подавить грубое господство низшей части нашей природы, — это обратиться к небу и сказать Ему: «Господь! Ты управляешь этим анархическим царством внутри меня, ибо я не могу управлять им сам. Ты направляешь, направляешь и подчиняешь». Вы можете управлять собой и быть свободными от принуждения своей злой природы только тогда, когда отдаете контроль Учителю и всегда говорите: «Говори, Господь! ибо раб Твой слышит. Вот я, пришлите меня.
И это единственный способ освободить человека от рабства зависимости от внешних вещей. В начале этих замечаний я сказал, что мой текст появился в ходе дискуссии, в которой Апостол иллюстрировал тенденцию истинной христианской веры освободить человека и сделать его в значительной степени независимым от различий во внешних обстоятельствах. Христианская вера делает это, потому что она вносит в жизнь достаточное возмещение всех потерь, ограничений и печалей, а также добро, являющееся реальностью, для которого все земные блага являются лишь тенями. Так раб может быть свободен в Господе, и бедный может быть богат Им, и печальный человек может радоваться, и радостный человек может быть избавлен от избытка радости, а богатый человек может быть сохранен от искушений и грехи богатства, а свободный человек должен быть научен отдавать свою свободу Господу, который делает его свободным. Таким образом, если у нас есть вполне достаточное вознаграждение, которое есть в Господе, удовлетворение всех наших потребностей и желаний, нам не нужно беспокоиться так сильно, как мы иногда беспокоимся об этих изменяющихся вещах вокруг нас. Пусть они приходят, пусть уходят; пусть тьма затмевает свет, и свет освещает тьму; пусть лето и зима чередуются; пусть скорбь и процветание сменяют друг друга; у нас есть источник блаженства, на который они не влияют. Лед может покрыть поверхность озера, но глубоко под ним вода имеет одинаковую температуру зимой и летом. Штормы могут проноситься по лицу бездны, но в бездне царит спокойствие, а не застой. Так тот, кто прилепляется к небу, освобождается от рабства, привязывающего людей к деталям и случайностям внешней жизни.
И если мы — слуги Христа, мы будем освобождены в той мере, в какой мы принадлежим Ему, от рабства, которое с каждым днем становится все более угнетающим по мере того, как средства связи становятся более совершенными, рабства народному мнению и людям вокруг. нас. Не бойтесь быть особенным; возьмите свои убеждения из первых рук от Мастера. Неважно, что говорят товарищи-рабыни. Важно то, Его улыбка или хмурый взгляд. «Вы куплены дорогой ценой; не будьте слугами людей».
Итак, братья, «изберите сегодня, кому вы будете служить». Вы не созданы для того, чтобы быть независимыми. Вы должны служить чему-то или человеку. Осознайте узкие ограничения, в которых лежит ваш выбор, и проблемы, которые от него зависят. Дело не в том, будете ли вы служить Христу или будете ли вы свободны. Вопрос в том, будете ли вы служить Христу или самому себе, миру, людям, и я собирался добавить, плоти и дьяволу. Сделай свой выбор. Он купил тебя. Вы принадлежите Ему через Его смерть. Отдайтесь Ему, это единственный способ разорвать ваши цепи. Тот, кто грешит, является рабом греха. «Если Сын сделает вас свободными, то вы действительно будете свободны», и не только свободны; ибо рабы Царя — князья и вельможи, и «все ваше, а вы — Христовы». Те, кто говорит Ему: «О Господь! истинно я раб Твой», получи от Него сан царей и священников на небесах и буду царствовать с Ним вовек.
 

	1 КОР. VII. 24. ХРИСТИАНСКАЯ ЖИЗНЬ
«Братья, всякий человек, к чему он призван, в том и пребывает с Богом» (1 КОР. VII. 24.
Вы обнаружите, что это предписание повторяется трижды в пределах очень небольшого числа стихов. «Как Бог дал каждому человеку, – говорит Апостол в семнадцатом стихе, – как призвал Господь каждого, так пусть он и поступает». И так постановляю Я во всех церквях». Затем снова в двадцатом стихе: «Каждый человек да пребывает в том же звании, в котором он призван». И затем, наконец, в нашем тексте.
Причину этого решительного повторения установить нетрудно. Ранних христиан преследовали сильные искушения беспокойства. Великий переход от язычества к христианству, казалось бы, ослабил соединения всей жизни, и, будучи вырванным из религии, все внешние вещи оказались бы брошенными по течению. Было совершенно естественно, что человек должен стремиться изменить даже обстоятельства своей внешней жизни, когда такая революция отделила его от его прежнего «я». Отсюда тенденция к разрыву семейных связей, разлуке мужа и жены: новообращенный еврей будет стремиться стать похожим на язычника, язычник будет стремиться стать похожим на еврея; раб пытается быть свободным, свободный человек в каком-то пароксизме отвращения к своему прежнему состоянию пытается стать рабом. Все эти три случая упоминаются в контексте: брак, обрезание, рабство. И всем троим Апостол дает один и тот же совет: «Остановитесь там, где находитесь». В каком бы состоянии вы ни находились, когда Божье приглашение привлекло вас к Себе, – ибо именно в этом, а не в выборе «призвания» в жизни, есть значение слова «призванный» здесь — оставайся в нем.
И тогда, с другой стороны, были все основания, по которым Апостол и его сотрудники должны были всеми силами противодействовать этому беспокойству. Ибо, если бы христианство в те ранние дни однажды выродилось в простой инструмент социальной революции, его развитие было бы отброшено на столетия назад, и вся его ценность и сила для тех, кто первыми его постигли, были бы потеряны. Итак, вы знаете, что Павел никогда не говорил ни слова, чтобы поощрить любые поспешные попытки изменить внешнее. Он оставил рабство, он оставил войну в покое; он оставил тиранию Римской империи в покое — не потому, что он был трусом, не потому, что считал, что в эти дела не стоит вмешиваться, а потому, что он, как все мудрецы, верил в то, что дерево должно быть добрым, а затем — добрыми его плоды. . Он верил в распространение принципов, которые он провозглашал, и в могучее Имя, которому он служил, способное опоясать ядовитое дерево и снять с него кору, а все остальное, медленно умирающее, можно оставить на усмотрение. работа времени. И та же общая идея лежит в основе слов моего текста. «Не пытайтесь измениться, — говорит он, — не беспокойтесь о внешних условиях; придерживайтесь своего христианского исповедания; оставьте их в покое, они исправятся сами. Ты раб? Не стремитесь к освобождению. Ты обрезан? Не стремитесь быть необрезанными. Овладейте центральным, живительным, трансмутирующим влиянием, а все остальное — вопрос времени».
Но, помимо этого более специального применения слов моего текста к первобытным временам, он несет в себе, дорогие братья, большой общий принцип, применимый ко всем временам, - принцип, я могу сказать, мертвый вопреки максимам. по которому жизнь строится большинством из нас. Наш принцип таков: «Продолжай!» У Пола: «Неважно, что нужно делать, вставай!» Наше мнение таково: «Постарайся сделать обстоятельства такими, какими я хотел бы их видеть». позаботиться о себе, или, скорее, предоставить Богу позаботиться об обстоятельствах. Приблизься к Нему и возьми Его за руку, и все остальное исправится само собой». Только он не проповедует флегматичного молчаливого согласия. Его предыдущие наставления были: «Пусть каждый человек пребывает в том же призвании, в котором он был призван». света на все это: «Пусть каждый человек, к чему он призван, там пребудет». Да, но это еще не все: «Там пребывай с Богом!» Да, вот и все! не невозможный стоицизм; не лицемерное, фанатичное презрение к внешнему. Но пока это обретает должную силу и вес, пока человек в какой-то мере подчиняется естественным вкусам и наклонностям, данным ему Богом, и с намерением найти в них подчиненное руководство и импульс для своей жизни, все же пусть он оставаться там, где он призван к Богу, и стремиться увеличить свое общение с Ним, как главное, что он должен делать.
I. Таким образом, от слов, стоящих перед нами, мы приходим к мысли, что нашим главным усилием в жизни должно быть единение с Богом.
«Пребудьте с Богом», что, выражаясь другими словами, означает, я думаю, главным образом две вещи: постоянное общение, занятие всего нашего естества Им и, следовательно, признание воли Его во всех обстоятельствах.
Что касается первых, то мы имеем разум и сердце и волю Божию, открытую нам для света, любви, послушания нашей воли и сердца и ума; и наставление нашего Апостола состоит, во-первых, в том, что мы должны стараться, каждое мгновение, во всей суете и суете нашей повседневной жизни, чтобы все наше существо сознательно было направлено и занято, оплодотворялось и успокаивалось контактом с совершенным и бесконечная природа нашего Отца Небесного.
Завтра утром, когда мы снова пойдем на работу, как послушание этой заповеди изменит мою и вашу жизнь? Прежде всего и посреди всего остального мы должны думать о том Божественном Разуме, который на небесах ждет, чтобы осветить нашу тьму; мы должны почувствовать сияние той нетварной и совершенной Любви, которая среди перемен и предательства, холодности и «приветствия там, где нет доброты», среди властной власти и нелюбящего повеления, готова наполнить наши сердца с нежностью и спокойствием: мы должны склониться перед той Волей, которая действительно является абсолютной и высшей, но не произвольной и не суровой, которая действительно является «вечной целью, которую Он замыслил в Себе», но также является «благоволением Его доброты и совет Его благодати».
И с таким Богом, всегда близким нам в наших верных мыслях, в нашей благодарной любви, в нашем смиренном послушании, с таким умом, открывающимся нам, и таким сердцем, открывающим нам свои потаенные сокровищницы при нашем приближении, как некая звезда. которая, когда приближаешься к ней, расширяет свой диск и сияет яркими цветами, которые на расстоянии были всего лишь бледным серебром, и такая воля господствует над всем, заряжает энергией, даже несмотря на сопротивление, и превращает послушание в удовольствие, какое место, Братья, было бы в нашей жизни и волнениям, и развлечениям, и сожалениям, и заботам, и страхам – какое место земным надеждам или печальным воспоминаниям? Они умирают в плодах нынешнего Бога, вседостаточного для разума, сердца и воли, — подобно тому, как солнце, когда оно восходит с палящим зноем, может опалить и засушить сорняки, растущие у подножия плодоносного дерева, чье более глубокие корни лишь согреваются лучами, созревающими богатые гроздья, которые он несет. «Всякий человек, к чему он призван, в том да пребывает с Богом».
И тогда, как следствие такого занятия всего существа Богом, последует тот второй элемент, который включен в заповедь, а именно признание воли Божией действующей и определяющей все обстоятельства. Когда вся наша душа будет занята Им, мы будем видеть Его повсюду. И это должно быть нашим честным усилием — связать с Ним все, что происходит с нами и миром. Мы должны увидеть, что Всемогущая Воля, безмолвная энергия, которая течет через все существо, утверждая себя через все вторичные причины, идя к своей предназначенной и определенной цели, среди всего водоворота и возмущения событий, сгибая даже антагонизм бунтовщиков и бессознательного. безбожников, а также игру материальных инструментов в своих целях, раскачивая и раскачивая весь набор и движение вещей по своему собственному импульсу и прикосновению своих пальцев.
Такая вера не требует от нас игнорировать видимые причины того, что с нами происходит, или отрицать устойчивые законы, согласно которым эта могущественная воля действует в жизни людей. Вторичные причины? Да. Мужская оппозиция и преступность? Да. Наши собственные глупости и грехи? Без сомнения. Благословения и горести без разбора обрушиваются на все сообщество или на весь мир? Конечно. И все же видимые агенты являются не источниками, а лишь проводниками власти, ремнями и валами, которые передают могучий импульс, в создании которого они не имели никакого отношения. И антагонизм служит целям правила, против которого он выступает, поскольку удар прибоя может укрепить дамбу, о которую он разбивается. И наши собственные безрассудства и грехи действительно могут печально омрачить нашу жизнь и принести нам телесные боли, несчастья в судьбе и уколы духа, за которые мы одни несем ответственность и которые мы не имеем права рассматривать как непостижимые суждения - но даже эти горькие растения, семя которых посеяно нашими собственными руками, прорастают по Его милосердной воле, и их следует рассматривать как Его любящие, отеческие наказания, посланные заранее, чтобы предостеречь нас через предчувствие о том, что «возмездие за грех — смерть». Как правило, Бог не вмешивается, чтобы выбрать человека из грязи, в которую он был ввергнут своими ошибками и глупостями, пока он не усвоит уроки, которые он может найти в большом количестве там, в трясине, если он только захочет. смотреть на них! И то, что какое-то великое бедствие или какая-то великая радость затрагивает широкий круг людей, нисколько не ставит под сомнение ее особый урок и значение для каждого из них. Одна из великих глубин вседвижущей мудрости и провидения состоит в том, что в одном и том же действии оно в одном аспекте всеобще, а в другом особенное и индивидуальное. Обычное представление об особом провидении опасно соседствует с верой в то, что Божья воля в одних сферах жизни человека менее важна, чем в других. Это очень похоже на осквернение и секуляризацию целой земли самим актом сосредоточения святости в какой-то одной освященной святыне. Но истинная вера состоит в том, что вся жизнь находится под волей Бога, и что, когда, например, война опустошает нацию, хотя пострадавшие и вовлечены в общую гибель, вызванную убийственным честолюбием и безмерной гордыней, все же для У каждого из пострадавших от общей катастрофы есть особое послание. Давайте верить в божественную волю, которая касается каждого человека, оказавшегося на пороге ужасной бури, так же, как она касается каждого человека, на которого падают равные лучи Его вселенского солнечного света. Давайте верить, что каждая душа имеет место в сердце и принимается во внимание в целях Того, Кто управляет бурей и заставляет Свое солнце светить неблагодарным и добрым. Давайте, в соответствии с советом Апостола здесь, прежде всего постараемся заякорить и успокоить наши собственные души быстро и твердо в Господе в течение всего дня, чтобы, взявшись за Его руку, мы могли видеть весь запутанный танец мимолетных обстоятельств и сказать: «Воля Твоя исполнена на земле» — если еще не «как на небесах», то все еще исполнена в вопросах и событиях всех — и исполнена с моим радостным послушанием и благодарным принятием ее повелений и выделения в моей жизни.
II. Вторая идея, вытекающая из этих слов, такова: такой союз с Богом приведет к удовлетворенному пребыванию на нашем месте, каким бы оно ни было.
Наш текст выглядит так, как если бы Павел сказал: «Вы были «призваны» в таких-то и таких-то мирских обстоятельствах». Факт доказывает, что эти обстоятельства не препятствуют самым высоким и богатым благам. Через них свет Божий может осветить ваши души. Поскольку с тех пор у вас есть такие священные памятники, связанные с ними, и вы по опыту знаете, что в них возможно общение с Богом, оставайтесь ли вы там, где находитесь, и держитесь Бога, посетившего вас в них».
Если бы однажды, в соответствии с уже предложенными мыслями, наш разум с помощью Небес был приведен в нечто вроде настоящего, живого общения с Ним, и мы достигли мудрости, пронизывающей внешнюю по отношению к Всевышнему волю, лежащую в основе всего это запутанный водоворот, тогда почему мы должны беспокоиться о смене места? Зачем нам беспокоиться об изменении этих разнообразных событий, ведь каждое, в свою очередь, является проявлением Его разума и воли; каждый в свою очередь является для нас средством дисциплины; и во всем их многообразии действует одна цель, ведущая к одной цели – «чтобы нам быть причастниками святости Его»?
И это единственная точка зрения, с которой мы можем смотреть на мир и не быть полностью сбитыми с толку и порабощенными им. Спокойствие и центральный мир принадлежат нам; мы обладаем истинной оценкой всего внешнего добра и оберегом от самых горьких укусов внешнего зла; терпеливое пребывание в том месте, куда Он нас поставил, станет нашим, когда, общаясь с Ним, мы научимся смотреть на свою работу как на прежде всего исполнение Его воли, а на все свое имущество и условия прежде всего как на средство сделать нас подобными Ему самому. Большинство людей, кажется, думают, что они дошли до самой сути, когда классифицировали подарки удачи как хорошие или плохие, в зависимости от того, приносят ли они удовольствие или боль. Но это плохая и поверхностная классификация. Это все равно что брать и расставлять книги по переплетам, а цветы — по цветам. Вместо того, чтобы говорить: «Мы делим жизнь на две половины и помещаем туда все радостное, а сюда все печальное, ибо в этом главное различие», скажем лучше: «Целое едино, потому что все происходит из цель одна, и все стремится к одному концу. Единственный вопрос, который стоит задать в отношении внешней стороны нашей жизни: насколько каждая вещь помогает мне быть хорошим человеком? насколько далеко это открывает мое понимание, чтобы постичь Его? насколько это делает мой дух податливым и пластичным под Его прикосновением? насколько это делает меня способным принимать более великие дары от Него? какое влияние она оказывает на подготовку меня к потустороннему миру?» Есть ли какая-либо другая, более великая, более приносящая удовлетворение, более величественная мысль о жизни, чем эта – строительные леса, на которых души возводятся в храм Божий? И заботиться о том, болезненно это или приятно, так же абсурдно, как и заботиться о том, сбивает ли мастерок каменщика острый угол с кирпича или намазывает ли раствором тот, который находится под ним, прежде чем аккуратно уложить его. Строительство продолжается? Это единственный вопрос, над которым стоит задуматься.
Мы с вами пишем свою жизнь как будто на одном из тех разнообразных писателей, которыми вы пользуетесь. Здесь тонкий тонкий лист, под ним кусок черной бумаги; но письмо переходит на следующую страницу, и когда чернота, разделяющая два мира, сметается там, история каждой жизни, написанная нами, остается разборчивой в вечности. И вопрос в том, какую автобиографию мы пишем для откровения того дня и насколько наши обстоятельства помогают нам справедливо запечатлеть в нашей жизни волю нашего Бога и образ нашего Искупителя?
Если бы мы однажды усвоили тот принцип, что все сущее — лето и зима, буря и солнечный свет, собственность и потеря, память и надежда, работа и отдых и все другие противоположности жизни — в равной степени являются продуктом Его воля, равно и проявление Его разума, и равно Его средство для нашей дисциплины, тогда у нас есть амулет и талисман, который защитит нас от лихорадки желания и приступов дрожи по поводу вещей, которые погибают. И, как рассказывают об отце-христианине, который, проезжая целый день мимо одного из великих озер Швейцарии, по дороге на церковный совет, занимавший его мысли, сказал под вечер дьякону, шедшему рядом с ним: Где озеро?», так мы с вами путешествуем по краю этого великого потока вещей, когда по нему проносятся дикие штормы или когда солнечные лучи сверкают на его голубых водах, «и мирные птицы сидят, вынашивая свои мысли на очарованной волне. ", будет безразличен к изменчивому морю, если глаз смотрит за пределы видимого и видит невидимое, неизменное реальное присутствие, которое делает славу в самой темной жизни, и "солнечный свет в тенистом месте". "Пусть каждый человек, где он называется, в этом пребывайте с Богом».
III. Далее, из этих слов или, вернее, из той связи, в которой они встречаются, можно навести и другую мысль, а именно: такое удовлетворенное пребывание на нашем месте есть веление истинной мудрости.
Есть две или три сопутствующие темы, частично подсказанные различными связями, в которых эта заповедь встречается в этой главе, из которых я делаю несколько замечаний, которые мне предстоит сделать сейчас.
И первый момент, который я хотел бы предложить, — это очень старый, банальный принцип, о котором так часто забывают: в конце концов, хотя вы можете меняться сколько угодно, существует довольно существенное равновесие и идентичность в количестве боли и удовольствия во всех отношениях. внешние условия. Суммарная продолжительность дня и ночи круглый год на Северном полюсе и на экваторе одинакова — пополам. Только в одном месте оно длится по двадцать четыре часа, а в другом ночь длится хмурые зимние месяцы, а день ясен в течение непрерывных летних недель. Но если сложить их в конце года, окажется, что у человека, который дрожит во льду, и у человека, задыхающегося под лучами зенита, было одинаковое количество солнечного света и темноты. Не имеет большого значения, на каком градусе между экватором и полюсом живем мы с вами; когда дело дойдет до конца, мы все будем в значительной степени равны. Вы не добьетесь счастья богатого человека по сравнению с бедным, если умножите двадцать шиллингов в неделю на столько цифр, сколько будет достаточно, чтобы получить 10 000 фунтов стерлингов в год. Какой смысл в таких страстных желаниях изменить наше положение, когда каждое состояние имеет недостатки, сопровождающие его преимущества так же несомненно, как тень; и когда все имеют почти одинаковое количество исходного материала боли и удовольствия и когда количество того и другого, действительно испытываемого нами, зависит не от того, где мы находимся, а от того, что мы делаем?
Далее, следует иметь в виду еще одно соображение, на котором я не буду распространяться, поскольку то, что я уже сказал, касается его, а именно, что, хотя сумма внешних страданий и удовольствий в сумме практически одинакова в жизнь каждого, любое состояние может принести плод благочестивого общения с Богом.
Другая очень замечательная идея, подсказанная частью контекста, заключается в следующем: какая нужда мне беспокоиться о внешних изменениях, когда в господине я могу получить все особенности, которые делают любое данное положение желательным для меня? Послушайте, например, как Павел разговаривает с рабами, жаждущими освобождения: «Ибо призванный в Господе раб есть Господень свободный; равно и призванный свободным есть раб Христов». Если вы обобщаете этот принцип, то дело доходит до того, что в союзе с Иисусом Христом мы обладаем, благодаря нашему общению с Ним, особыми преимуществами и благословениями, которые вытекают из всякого рода внешних отношений. Возьмем конкретные примеры: если человек раб, он может быть свободен перед господином. Если он свободен, он может иметь радость полного подчинения абсолютному господину в лице господина. Если мы с вами одиноки, мы можем ощутить все радости общества, соединившись с Ним. Если мы окружены общением и отвлекаемся на общение и ищем уединения, мы можем обрести весь покой совершенного уединения в общении с Ним. Если мы богаты и иногда думаем, что были бы в меньшем искушении, если бы были беднее, мы можем обрести все блага, ради которых иногда жаждем бедности, в общении с Ним. Если мы бедны и воображаем, что, если бы у нас было немного больше, чтобы поднять нас над тяжелыми заботами сегодняшнего дня и тревогами завтрашнего дня, мы были бы счастливее, мы могли бы найти полное спокойствие в Нем. И вот вы можете пробежаться по всему многообразию человеческих состояний и сказать себе: какой смысл искать благ, исходящих из них извне? Достаточно для нас, если мы поймем того Господа, который есть все во всем, и даст нам в мире радость борьбы, в борьбе покой мира, в здоровье утончение болезни, в болезни силу и сияние здоровья, в памяти яркость неугасающей надежды, в надежде умиротворение святой памяти, в богатстве смирение бедности, в нищете легкость богатства; в жизни и в смерти являясь всем и более всего, что ослепляет нас ложным блеском тварной яркости!
И вот, наконец — замечание, не имеющее никакой связи с самим текстом, но которого я не могу не вставить здесь, — я хочу, чтобы вы подумали, и подумали серьезно, об антагонизме и диаметральной противоположности между этими принципами моего текста и текущими максимами. в мире, и нигде больше, чем в этом городе. Наш текст является революционным. Оно категорически против лозунгов, которые вы, отцы, даете своим детям: «толкать», «энергия», «продвижение», «преуспевать, что бы вы ни делали». Нынешнее положение человека и страстное желание продвинуться немного дальше в этой борьбе лежат в основе значительной части современной цивилизации и прогресса и ведут к распространению богатства и занятости для рабочего класса, а также к механическим изобретениям и домашнему комфорту, и я не знаю, что еще. Вы сделали из этого религию; и считается богохульством со стороны человека встать и сказать: «Это идолопоклонство!» Мои дорогие братья, я заявляю, что я свято верю в это, если бы мне пришлось пойти на Манчестерскую биржу в следующий вторник и встать и Если я скажу: «Бога нет», меня не сочтут наполовину таким дураком, как если бы я пошел и сказал: «Бедность не является злом сама по себе, и люди приходят в этот мир не для того, чтобы жить, а для того, чтобы вверх — ближе и подобнее небу». Если вы, по милости небес, ухватитесь за этот принцип моего текста и честно решите реализовать его, доверяя тому дорогому Господу, который «хотя Он и был богат, но ради нас стал беден», в девяноста девяти случаях из ста вам придется решиться отдать большие призы вашего ремесла в чужие руки и довольствоваться словами: «Я живу мирно, высоко, чисто, Мысли, подобные Христу.» «Тот, кто меньше всего нуждается, — сказал старый язычник, — ближе всего к богам»; но я бы предпочел изменить это утверждение следующим образом: «Тот, кто больше всего нуждается и знает это, является ближайшим к богам». Ибо, несомненно, Христос больше, чем маммона; и дух, питаемый спокойными желаниями и святыми помыслами в возрастающих добродетелях и возрастающем христоподобии, лучше обстоятельств, подчиненных нашей воле, в водовороте которых мы потеряли Бога нашего. «Во всем, в молитве и прошении, с благодарением пусть ваши просьбы будут известны небу, и мир Божий и Бог мира соблюдут ваши сердца и помышления в Господе Иисусе».
 

	1 КОР. viii. 1-13 — «ЛЮБОВЬ РАСПРОСТРАНЯЕТСЯ»
«Что касается идоложертвенного, то мы знаем, что все мы имеем знание. Знание возвышает, а любовь назидает. 2. И если кто думает, что он знает что-нибудь, тот еще ничего не знает так, как должно знать. 3. А если кто любит Бога, то то же известно и о нем. 4. Итак, что касается употребления в пищу идоложертвенного, то мы знаем, что идол — ничто в мире, и что нет иного Бога, кроме Единого. 5. Ибо хотя и есть так называемые боги, на небе или на земле (поскольку богов много и господ много), 6. Но для нас есть только один Бог, Отец, из которого все сущее, и мы в Нем; и один Господь Иисус Христос, Им все, и мы Им. 7. Однако не у каждого человека есть это знание: некоторые с идолопоклоннической совестью до сего часа едят его, как идоложертвенное; и совесть их, будучи немощной, осквернена. 8. Но мясо не хвалит нас небу: ибо и если мы едим, не делаемся лучше; и если мы не едим, мы не хуже. 9. Но смотрите, чтобы эта ваша свобода не стала камнем преткновения для немощных. 10. Ибо если кто-нибудь увидит, что ты, обладающий знанием, сидишь за столом в капище идольском, то не ободрится совесть немощного есть идоложертвенное; 11. И от твоего познания погибнет немощный брат, за которого умер Христос? 12. Но когда вы так согрешаете против братьев и раните их немощную совесть, вы грешите против Христа. 13. Посему, если мясо соблазнит брата моего, то я не буду есть мяса, пока стоит мир, чтобы не соблазнить брата моего» (1 КОР. viii. 1-13.
Нам трудно осознать тесную связь, существовавшую между идолопоклонством и повседневной жизнью. Нечто подобное можно найти во всех миссионерских сферах. Для христиан было почти невозможно принимать какое-либо участие в жизни общества и не одобрять идолопоклонство. Если бы христианство было так же полно вплетено в нашу жизнь, как языческие религии в жизнь своих последователей! Павел, по-видимому, обратился к нему с насущным вопросом совести, который разделял Коринфскую церковь, относительно того, может ли христианин участвовать в обычных праздниках или жертвоприношениях. Его ответ находится в этом отрывке.
Самый длинный путь туда иногда оказывается самым коротким путем домой. Апостол начинает далеко от рассматриваемой темы, противопоставляя познание и любовь и ставя последнюю на первое место. Но его контраст очень соответствует его цели. Маленькие вопросы следует решать на основе великих принципов.
Первый принцип, изложенный Павлом, — это превосходство любви над знанием, значение которого для рассматриваемого вопроса выяснится сейчас. Заметим, что во-первых, здесь отчетливо признается интеллект коринфян, хотя, вероятно, есть оттенок иронии в словах: «Мы знаем, что все мы обладаем знанием». «Вы, коринфяне, полностью осознаете, что вы очень превосходящие люди. Что бы вы еще ни знали, вы это знаете, и я полностью это признаю.
За признанием следует внезапный резкий комментарий, к которому коринфяне были знакомы, и их открыли. Быстро, как удар копья, сверкает: «Знание раздувается». Раздутые вещи раздуваются только ветром, и чем больше они раздуваются, тем пустее и пустее они становятся; и такая острая мысль, как слова Павла, сморщает их. Это утверждение не подразумевает утверждения необходимого или единообразного результата познания, но оно ясно указывает на весьма обычный результат познания, если он не сопровождается любовью. Странным и печальным результатом превосходного интеллекта или знаний является то, что они так часто приводят к тщеславию, к ложной оценке ценности и силы знания, к нелепому переоцениванию некоторых знаний, к наглому презрению и жестокости. пренебрежение к тем, у кого их нет. Изречение Павла было слишком хорошо подтверждено опытом.
«Любовь созидает» или «назидает». Вероятно, главное направление, в котором это созидание имеет эффект, заключается в содействии прогрессу наших соседей, особенно в религиозной жизни. Но не следует упускать из виду тенденцию любви создавать прочную структуру личного характера. Что касается воздействия на характер, то пальму первенства следует отдать любви, которая производит солидное совершенство, выходящее далеко за пределы того, на что способны простые знания. Далее, то, что навязывать себя знаниям, является верным доказательством невежества. Чем реальнее наши приобретения, тем больше они раскрывают наши недостатки. Всякое самомнение мешает нам расти интеллектуально и морально, а интеллектуальное самомнение — худший его вид.
Очень важно, что любовь к небу, а не простое чувство любви безотносительно к своему объекту, противостоит познанию; ибо направленная таким образом любовь является основой всякого совершенства и всей настоящей любви к людям. Любовь к небу не является антитезой истинного знания, но она является единственным победоносным противником тщеславия познания. Павел также весьма существенно меняет свой вывод в стихе 3, говоря, что человек, любящий Бога, «познан Им», вместо того, чтобы, как мы могли ожидать, «знает Его». в этом стихе более четко выражается мысль о том, что человек является объектом Божьей заботы. Итак, что касается их воздействия на характер, проявления внимания и помощи другим, а также обеспечения Божьей защиты, любовь стоит на первом месте, а знание – на втором.
Какое все это имеет отношение к рассматриваемому вопросу? Это то, что если смотреть с точки зрения знания, то можно решить одним способом, а если с точки зрения любви, то ответ будет другим. Итак, в стихах 4-6 Павел рассматривает этот вопрос на основании знания. Основная истина христианства о том, что есть один Бог, который открывается и действует через Иисуса Христа, была принята всеми коринфянами. Павел излагает это здесь в общих чертах, отрицая существование какой-либо объективной реальности, отвечающей популярным представлениям, поэтическим фантазиям или справедливым художественным представлениям многих богов и господ греческого пантеона, и утверждая, что все христиане признают одного Бога, Отца, от Которого Вселенная миров и живых существ имеет начало, и которому мы, как христиане, особенно принадлежим, и одному Господу, каналу, через который протекают все божественные действия творения, промысла и благодати, и через чье искупительное дело мы, христиане, наделяемся нашей лучшая жизнь. Если верующий был полностью убежден в этих истинах, он мог без опасности для себя принимать участие в жертвенных пирах, не одобряя идолопоклонство и не подвергаясь искушению вернуться к нему.
Несомненно, именно на этом основании, что идол ничего не значит, партия более слабых защищала свои действия по употреблению в пищу мяса, предложенного идолам; и Павел полностью признает, что у них были веские аргументы и что, если бы не было других соображений, ответ на вопрос о совести, представленный ему, был бы полностью в пользу менее щепетильной части. Но есть что-то лучшее, чем знание; а именно любовь. И его решение должно быть принято до того, как будут представлены все материалы для вынесения решения.
Поэтому в оставшейся части главы Павел останавливается на любовном отношении к братьям. В стихе 7 он напоминает «знающим» коринфянам, что новые убеждения не уничтожают силу старых ассоциаций. Ужасное очарование ранних верований все еще оказывает влияние. Цепи разорваны не полностью. В каждом поле миссии есть примеры этого. Каждый человек знает, что привычки не преодолеваются так внезапно, что нет никакого стремления к ним или склонности к рецидиву. Для слабого верующего было бы опасно рисковать участвовать в пиршестве идолов; ибо весьма вероятно, что он скатится на свой прежний уровень веры, и Зевс или Паллада снова покажутся ему реальными силами.
За рассуждениями в стихе 7, естественно, последуют дальнейшие мысли в стихе 9 и т. д. Но прежде чем остановиться на них, Павел вставляет в стих 8 еще одну мысль о том, что принятие любой пищи или воздержание от нее не приведет к само по себе либо помогает, либо мешает религиозной жизни. Использование этого принципа в его аргументах, по-видимому, направлено на то, чтобы уменьшить важность всего вопроса и предположить, что, поскольку поедание идоложертвенных не может быть названо обязанностью или средством духовного прогресса, открыт путь к принятию во внимание слабость других как определяющая наши действия по отношению к ней. Современное приложение может проиллюстрировать эту мысль. Предположим, христианин не считает обязательным для себя полное воздержание от одурманивающих веществ. Что ж, он не может сказать, что пьянство — это так или что это религиозный долг, и поэтому путь к тому, чтобы заставить считать слабость других элементом дела, ясен.
Исходя из этой предпосылки, Павел приходит к своему последнему пункту; а именно, что христиане обязаны ограничивать свою свободу, чтобы они не соблазняли более слабых братьев на путь, по которому они не могут идти, не споткнувшись. Он только что показал, насколько опасно для них участие в жертвенных пирах. Теперь он завершает свою позицию, показывая в стихе 10, что пример более сильного человека может побудить более слабого сделать то, что он не может сделать невинно. То, что безвредно для нас, может оказаться фатальным для других, и, если мы их к этому привели, их кровь на наших головах.
Ужасное несоответствие такого поведения примеру нашего Господа, который должен быть нашим законом, ярко выражено в стихе 11, в котором особо подчеркнуты три мысли: судьба человека – он погибнет; его родственник убийце — брат; то, что Христос сделал для человека, которого христианин послал на погибель, — умер за него. Эти торжественные мысли углубляются в стихе 12, который напоминает нам о тесном союзе между слабыми и Христом, посредством которого Он настолько отождествляет Себя с ними, что любой удар, нанесенный им, касается Его.
Нет большего греха, чем соблазнять слабых или невежественных христиан мыслями или действиями, которые их невежество или слабость не могут принять или совершить без ущерба для их религии. В наши дни очень необходимо принять эту истину близко к сердцу. И в области рассуждений, и в области поведения христианам, которые думают, что они знают гораздо лучше, чем невежественные верующие, необходимо напоминать об этом.
Итак, Павел в стихе 13 наконец отвечает на этот вопрос. Его внезапный поворот к собственному поведению прекрасен. Он будет не столько командовать другими, сколько заявлять о своей решимости. Он делает это с характерной для него страстностью и гиперболой. Несомненно, либеральная партия в Коринфе была готова пожаловаться на предложение ограничить их свободу из-за слабости других; пример Павла мог бы их обезоружить или, по крайней мере, заставить замолчать, и они могли бы побудиться к благородной решимости.
Принцип, ясно изложенный здесь, вполне применим и к современному вопросу воздержания от интоксикантов. Никто не может сомневаться в том, что «умеренность» в их использовании одними соблазняет других использовать то, что вскоре становится фатально неумеренным. Таким образом, Церковь снова и снова лишается многообещающих членов. Как может человек-христианин придерживаться «умеренного» использования этих вещей и рисковать своим примером уничтожить брата, за которого умер Христос?
 

	
1 КОР. ix. 16, 17 — ГРЕХ МОЛЧАНИЯ
«Ибо хотя я и проповедую Евангелие, но мне нечем хвалиться: ибо на меня возложена необходимость; да, горе мне, если я не проповедую Евангелие! 17. Ибо если я сделаю это охотно, то получу награду» (1 КОР. ix. 16, 17.
Первоначально эти слова относятся к принципу и практике Апостола не получать денег на свою поддержку от церквей. Подарки он принял; платить он не стал. Изложение его разума интересно, простодушно и рыцарственно. Он решительно отстаивает свое право, хотя столь же решительно заявляет, что откажется от него. Причина его отказа в том, что он желает иметь в своей службе что-то, выходящее за рамки его строгих обязанностей. Сама его проповедь, со всеми ее трудностями и страданиями, была лишь частью его дневной работы, которую ему было поручено выполнять и за которую он не заслуживал ни благодарности, ни похвалы. Но ему хотелось бы получить немного радостного служения сверх того, что ему приказано, чтобы, как он простодушно говорит, ему было «чем похвастаться».
В этом изложении мотивов мы видим два великих принципа, движущих Апостолом: один — его глубокое чувство долга, а другой — его желание, если бы это было возможно, сделать больше, чем он был обязан, потому что он так любил свою работу. . И хотя он говорит здесь как апостол, и его пример не следует безоговорочно переносить на нас, тем не менее я думаю, что мотивы, побудившие его поведение, способны быть безоговорочно применимы и к нам самим.
Здесь есть три вещи. Есть обязанность говорить, есть наказание за молчание и есть радостное послушание, превосходящее обязанность.
I. Во-первых, отметьте обязательность речи.
Несомненно, на апостола была в особом смысле возложена «необходимость», которая впервые была возложена на него по дороге в Дамаск и повторялась много раз в его жизни. Но хотя он и отличается от нас непосредственным сверхъестественным поручением, данным ему, широтой сферы, в которой ему приходилось работать, и великолепием даров, вверенных ему в управление, он не отличается от нас. в действительности возложенного на него обязательства. Каждый христианин так же искренне, как и Павел, обязан проповедовать Евангелие. Это поручение не зависит от апостольского достоинства. Иисус Христос, когда Он сказал: «Идите по всему миру и проповедуйте Евангелие всей твари», имел в виду не одиннадцать, но все поколения Своей Церкви. И хотя есть много других мотивов, на которых мы можем основывать христианский долг по распространению христианской веры, я думаю, что нам будет тем лучше, если мы будем основывать его на этой ясной и определенной заповеди Иисуса Христа, власть которой включает в себя всех, кто сам нашел, что Господь милостив.
Ибо эта заповедь неизменна. Оно точно совпадает со сроком действия прилагаемого к нему обетования, и всякий, кто загорает в свете последнего, связан предписанием первого. «Ло! Я с тобой всегда, даже до конца света», — определяет продолжительность обещания, а также продолжительность долга. Более того, даже обещание поставлено в зависимость от исполнения возложенного на него долга. Ибо именно Церкви, «идущей по всему миру и проповедующей Евангелие всей твари», обещано постоянное присутствие.
Будем помнить также, что, поскольку это поручение дано всей Церкви, оно обязательно для каждого отдельного члена Церкви. Существует очень распространенное заблуждение, не ограничивающееся этим предметом, но распространяющееся на всю область христианского долга, согласно которому с плеч отдельного человека сбрасываются обязательные для общества вещи. Но мы должны помнить, что вся Церковь представляет собой не что иное, как сумму всех ее членов, и что на нее не возлагается ничего такого, что не было бы в своей мере возложено на каждого из них. Что бы Христос ни говорил всем, Он говорит каждому, и у общины нет обязанностей, которых нет у нас с вами.
Конечно, существуют различные формы послушания этой заповеди; конечно, ограничения местности и другие жизненные обстоятельства меняют его; и не каждый человек должен странствовать по всему миру, выполняя эту работу. Но непосредственная работа по сообщению другим, не знающим сладости и силы Иисуса Христа, принадлежит каждому христианину. Нельзя выкупить себя из рядов, как это раньше могли сделать из ополчения, заплатив за замену. Обе формы служения обязательны для каждого из нас. Все мы, если мы знаем что-либо о Христе, Его любви и Его силе, обязаны, в силу того факта, что мы это знаем, рассказать об этом тем, до кого мы можем достучаться. У всех вас есть собрания, если вы их ищете. В этом мире нет христианина, мужчины или женщины, у которого не было бы кого-то, с кем он или она могли бы поговорить более эффективно, чем кто-либо другой. У вас есть друзья, родственники, люди, с которыми вы ежедневно общаетесь, если у вас нет более широких собраний. Вы не можете все встать и проповедовать в том смысле, в каком я это делаю. Но это не то значение слова в Новом Завете. Это не подразумевает ни кафедры, ни организованной речи, ни собравшейся толпы; это просто подразумевает задачу глашатая провозглашать. Каждый, кто нашел Иисуса Христа, может сказать: «Я нашел Мессию», и каждый, кто знает Его, может сказать: «Придите и послушайте, и я расскажу, что Господь сделал для моей души». обязаны это сделать; и если вы один из «немых псов, лежащих и любящих спать», которых так много, парализующих энергию и ослабляющих свидетельство каждой Церкви на земле, то вы преступно и самоубийственно пренебрегаете обязательством, которое радость и привилегия, а также обязанность.
О, братья! Я хочу возложить на совесть всех христианских людей то, что ничто не может освободить вас от обязанности личного, прямого разговора с кем-либо о Христе и Его спасении. Если только ты не сможешь сказать: «Я не удерживал уст своих, Господи!» Ты знаешь», — осуждает тебя неисполненный долг, пренебрежение которым хромает твою духовную деятельность и иссушает источники твоих духовных сил.
Но, кроме этого прямого усилия, существуют и другие косвенные методы исполнения этой заповеди, посредством сочувствия и всякого рода помощи, о которых мне нет нужды говорить здесь больше.
Идеалом Своей Церкви Иисуса Христа была активная пропаганда, армия, в которой не было мирных бойцов, даже несмотря на то, что некоторые из сражающихся могли оставаться в лагере и присматривать за имуществом, а другие могли находиться в лагере. передний край битвы. Но осуществился ли когда-нибудь этот идеал в какой-либо из наших церквей? Как много среди нас тех, кто совершенно ничего не делает в форме христианской работы! Некоторые из нас, кажется, думают, что добровольный принцип, по которому в основном организованы наши нонконформистские церкви, означает: «Мне не нужно ничего делать, если я не хочу». Склонность является руководителем долга, и если я не захочу принимать активное участие в работе нашей церкви, никому нечего будет сказать». Никто не может заставить меня, но если Иисус Христос скажет мне: «Иди!» и я говорю: «Я бы предпочел этого не делать», и нам с Иисусом Христом придется свести счеты между нами. Чем меньше людей контролируют, тем более строгим должен быть контроль Христа. И если принцип христианского послушания — это желание сердца, то долг христианина — следить за тем, чтобы сердце было готово.
На всех нас возложена строгая обязанность не поддаваться никаким оправданиям. Это очень быстро справляется со многими оправданиями. В тоне этого поколения есть многое, что имеет тенденцию охлаждать миссионерский дух. Мы знаем больше о языческом мире, и знакомство уменьшает ужас. Мы, многие из нас, приняли более мягкие и милосердные представления о положении тех, кто умирает, не познав мира. Мы приступили к изучению сравнительного религиоведения как науки, иногда забывая, что то, что мы изучаем как наука, распространяет темное облако невежества и апатии на миллионы людей. И все эти причины несколько подрывают силы и охлаждают пыл многих христианских людей в наши дни. Заповедь Иисуса Христа остается такой же, какой она была.
Тогда некоторые из нас говорят: «Я предпочитаю работать дома!» Что ж, если вы делаете там все, что можете, и действительно с энтузиазмом преданы одному из этапов христианского служения, тогда великий принцип разделения труда оправдывает вашу работу. не входя в другие поля, которые возделывают другие. Но если вы таким образом не вкладываете всю свою энергию в работу, которую, как вы говорите, предпочитаете, нет причин, по которым вам не следует ничего делать в другом направлении. Иисус Христос по-прежнему говорит: «Идите по всему миру».
Тогда некоторые из вас говорят: «Ну, я не особо верю в ваши миссионерские общества. На них тратится много денег. Есть ряд вещей, которые не одобряются. Я слышал истории о миссионерах, которые очень праздны, очень роскошны, берут слишком много денег и делают слишком мало работы». Что ж, пусть будет так! Очень вероятно, что это отчасти правда; хотя я не знаю, что люди, чье свидетельство так охотно принимается в ущерб нашим братьям в чужих странах, относятся именно к тем людям, которым следует много говорить о самопожертвовании и роскошной жизни или чья оценка христианского служения невысока. на что можно положиться. Я полагаю, что многие из них, если бы они гуляли по улицам английского города, могли бы дать примерно такой же отчет, как они это делают, когда они гуляют по улицам индийского города. Но как бы то ни было, неужели это обвинение мокрой губкой затмевает заповедь Иисуса Христа? или можешь ли ты высечь из камней Синая одно из написанных там слов по причине несовершенства тех, кто стремится повиноваться им? Конечно нет! Христос все еще говорит: «Идите по всему миру!»
Иногда я смею думать, что наступит день, когда условием принятия и удержания в общении христианской церкви будет послушание этой заповеди. Да ведь даже у пчел хватает ума в определенное время года выгнать трутней из ульев и зажалить их до смерти. Я не рекомендую последнюю часть процесса, но я не уверен, что для всех нас, как для изгнанных, так и для тех, кто остался, было бы полезно избавиться от этого дополнительного груза, который засоряет каждое организованное сообщество. в этой и других странах — мертвый груз бездельников, утверждающих, что они ученики Христа. Независимо от того, является ли это условием членства в церкви или нет, я уверен, что условием общения с Иисусом Христом и, следовательно, условием здоровья в христианской жизни является то, что это должна быть жизнь активного послушания этому простому принципу. императивное, постоянное и универсальное повеление.
II. Во-вторых, несколько слов о наказании за молчание.
«Горе мне, если я не проповедую Евангелие». Я полагаю, что Павел думает главным образом о будущем, но не только о нем. В любом случае, позвольте мне указать вам в двух словах на простые наказания за молчание здесь и на ужасные наказания за молчание в будущем.
«Горе мне, если я не проповедую Евангелие». Если вы немой и праздный проповедник Христовой истины, будьте уверены, что ваша немая праздность лишит вас многого общения с Иисусом Христом. Есть много христиан, которые были бы намного счастливее, радостнее и увереннее в себе, если бы пошли и говорили о Христе другим людям. Поскольку они заперли слово Божье в своих сердцах, оно тает незаметно, и они теряют больше, чем они подозревают, сладости, жизнерадостности и уверенной уверенности, которые могли бы их отличать, только потому, что они стремятся сохранить свой кусок при себе. Подобно тому туману, который белым и тусклым ложится на землю зимним утром и который уносится малейшим дуновением свежего воздуха, так и лежит унылая сырость своими закопченными складками над многими христианскими сердцами, закрывая солнце от земля, и небольшой дуновение благотворной деятельности на благо лорда очистило бы их всех, и солнце снова осветило бы людей. Если вы хотите быть счастливым христианином, работайте для Иисуса Христа. Я не отношу это к чему-то конкретному. Есть и другие вещи, которые следует принять в сочетании с этим, но, тем не менее, остается верным, что горе вялого христианства постигает людей, которые, исповедуя христианство, молчат, когда им следует говорить, и празднуют, когда им следует работать.
Кроме того, есть горе потери симпатий и приобретение всех неудобств и страданий эгоцентричной жизни. И, кроме того, горе от утраты одного из лучших способов подтверждения собственной веры в истину, а именно. стремление передать это другим. Если вы хотите чему-то научиться, учите этому. Если вы хотите постичь принципы какой-либо науки, попытайтесь объяснить ее тому, кто ее не понимает. Если хочешь знать, где в эти дни грохота и споров находится истинный, жизненный центр Евангелия и что является существенной частью откровения Божия, иди и расскажи грешным людям об Иисусе Христе, умершем за них; и вы узнаете, что именно Крест и Тот, Кто умер на нем, как умерший за мир, есть сила, которая может тронуть человеческие сердца. И так крепче прильнешь ты в дни трудностей и неустроенности к тому, что способно просветить тьму и гармонизировать разлад смущенной и грешной души. И, кроме того, горе от того, что нет никого, кто мог бы посмотреть на вас и сказать: «Я в долгу перед тобой». О, братья! нет большей радости, доступной человеку, чем ощущение того, что через его бедные слова Христос вошел в сердце брата. И вы выбрасываете все это, потому что закрываете рты и пренебрегаете простым повелением вашего Господа.
Ай! Но это еще не все. Необходимо принимать во внимание будущее, и я думаю, что христиане слишком мало осознают торжественную истину о том, что не все равно, соблюдал ли человек заповеди своего Учителя или пренебрегал ими. Я верю, что, хотя очень несовершенная вера спасает человека, существует такая вещь, как «спасение, но как бы через огонь», и что есть такая вещь, как «освобожденный нам вход в Царство вечное». «Тот, чья жизнь лишь незначительно подверглась влиянию христианских принципов и кто пренебрегал простыми, повелительными обязанностями, не будет стоять на той же ступени блаженства, что и человек, который полнее отдался в жизни сдерживающей силе любви Христовой, и стремился соблюдать все Его заповеди.
Небеса – это не мертвый уровень. Там каждый человек получит столько блаженства, на которое он способен, но способности будут различаться, и главным фактором в определении способности, а эта способность определяет блаженство, будет тщательность послушания всем постановлениям Христовым в ходе жизни. жизнь на земле. Итак, хотя мы мало что знаем и поэтому осмеливаемся сказать об этом будущем, я умоляю вас принять это близко к сердцу, чтобы тот, кто там, мог предстать перед Богом и сказать: «Вот! Я и дети, которых дал мне Бог, будем носить венец ярче, чем беззвездные те, которые спаслись и не привели никого с собой.
«Кто на досках, а кто на обломках корабля, все они благополучно добрались до земли. Но место, где они стоят, зависит от их христианской жизни, а в этой христианской жизни одним из главных элементов является послушание заповеди, которая делает их апостолы и миссионеры своего Господа.
III. Наконец, обратите внимание на радостное послушание, выходящее за пределы обязательств.
«Если я сделаю это охотно, то получу награду». Павел желал принести немного больше, чем требовалось, в знак своей любви к своему Учителю и благодарного принятия обязательства. Художник, любящий свою работу, вложит в свою картину больше труда, чем это совершенно необходимо, и будет задерживаться над ней, отдавая ей усердие и заботу, потому что он влюблен в свое дело. Слуга, который старается сделать как можно меньше, без упреков, руководствуется никакими высокими мотивами. Трейдер, который едва вкладывает в весы столько, сколько может уравновесить вес другого, неохотно ведет свои дела; но тот, кто щедрой рукой дает «перетрясенную, сжатую и превышающую» меру, дает, потому что он наслаждается даянием.
Так и в христианской жизни. Многие из нас задаются вопросом: «Как мало я могу отделаться?» сколько я могу сохранить?» — многие из нас, чьи усилия направлены на то, чтобы выяснить, какая часть мира соответствует исповеданию христианства, и найти минимум усилий, любви, служения и даров, которые могут освободить нас. от обязательства.
И что это значит? Это значит, что мы рабы. Это значит, что если бы мы осмелились, мы бы ничего не отдали и ничего не сделали. И что это значит? Это означает, что мы не заботимся о Господе и не получаем радости от нашей работы. И что это значит? Это значит, что наша работа не заслуживает похвалы и не получит никакого вознаграждения. Если мы любим Христа, мы будем стремиться, если это возможно, сделать больше, чем Он повелевает нам, в знак нашей верности Царю и нашего удовольствия от служения. Конечно, с высшей точки зрения ничто не может быть более чем необходимо. Конечно, Он имеет право на всю нашу работу; однако есть высоты христианского посвящения и самопожертвования, на которые человека не будут ругать, если он не взошел, и будут хвалить, если он сумел. Чего мы хотим, если можно так выразиться, так это расточительного обслуживания. Иуда может сказать: «К чему эта трата?», но Иисус скажет: «Он сотворил надо Мной доброе дело», и благоухание этого мира будет благоухать сквозь века.
Итак, дорогие братья, итог всего этого таков: не давайте делать нашу христианскую работу с неохотой, иначе это всего лишь рабский труд, и в нем нет никакого благословения, и никакой награды от него мы не получим. Не будем спрашивать: «Как мало я могу сделать?», а «Сколько я могу сделать?» Таким образом, прося, мы не будем приносить во всесожжение Господу то, что нам ничего не стоит. Со Своей стороны Он дал эту заповедь в знак Своей любви. Управление – это знак того, что Он доверяет нам, долг – это честь, бремя – это благодать. Со своей стороны будем искать радости служения, которое не довольствуется голым количеством требуемой дани, но дает что-то, если бы это было возможно, из-за нашей любви к Нему. Те, кто таким образом отдают небесам всю свою любовь, усилия и служение, получат все это обратно в стократном размере, поскольку Учитель не будет в долгу ни перед одним из Своих слуг, и Он говорит им всем: «Я отплачу за это». однако Я не говорю тебе, чем ты обязан Мне даже самим собой».
 

	1 КОР. ix. 19-23— СЛУГА МУЖЧИН
«Ибо хотя я и свободен от всех людей, но всем я сделал себя слугой, чтобы иметь больше. 20. И для иудеев я стал как иудей, чтобы приобрести иудеев; подзаконным, как под законом, чтобы Я приобрел подзаконных; 21. Для тех, кто без закона, как без закона (будучи не без закона для неба, но под законом для неба), чтобы Я мог приобрести тех, кто вне закона. 22. Для немощных я стал как немощный, чтобы приобрести слабых: для всех я сделался всем, чтобы по крайней мере спасти некоторых. 23. И это я делаю ради благовествования, чтобы быть причастником его с вами» (1 КОР. ix. 19-23.
Павел много говорит о себе, но он не эгоист. Когда он говорит: «Я делаю то-то и то-то», это милостивый способ приказать своим читателям такое же поведение. Он не возложит на них никакого бремени, которого не нес бы сам. Лидер, который может сказать «Приходите», вряд ли захочет иметь последователей. Итак, в этом разделе Апостол на самом деле предписывает коринфянам поведение, которое он называет своим.
Великий принцип, возложенный на всех христиан в целях спасения других, состоит в том, чтобы идти, насколько это возможно, без лжи, в направлении нахождения точек сходства и контакта с теми, кому мы хотели бы рекомендовать Евангелие. Это гнусная подделка этого апостольского примера, которая замалчивает отличительные убеждения и слабо пытается угодить всем, ни от кого не отличаясь. Такая дифферентовка, направленная на то, чтобы поймать все ветры, никогда не принесет никакой пользы. Г-н Лицом в обе стороны не является сильным евангелистом. Мотив стать всем для всех людей должен быть явно бескорыстным, а ассимиляция должна сопровождаться любовью к заинтересованным душам и стремлением донести до них истину, а их до истины, четко отпечатанную на ней, иначе она будет считаться и это правильно, поскольку это простая трусость или нечестность. И не следует доводить ассимиляцию до сокрытия истины или братства во зле. Любовь к ближнему никогда не может привести к тому, что я присоединюсь к нему в проступке.
Но хотя пределы этого предположения о цвете нашего окружения ясно обозначены, внутри них имеется достаточно места для проявления этой в высшей степени христианской благодати. Мы должны приближаться к людям, если хотим им помочь. Особенно мы должны идентифицировать себя с ними в сочувствии и стремиться умножить точки ассимиляции, если мы хотим привлечь их на небеса. Он Сам должен был стать человеком, чтобы приобрести людей, и Его слуги должны поступать так же, в своей степени. Старая история о христианском учителе, который добровольно стал рабом, чтобы рассказывать о Христе рабам, в духе должна быть повторена всеми нами.
Мы не сможем принести никакой пользы, стоя в стороне на высоте и бросая Евангелие людям внизу. Они должны чувствовать, что мы вникаем в их обстоятельства, предрассудки, образ мышления и тому подобное, если наши слова хотят иметь силу. Это верно в отношении всех христианских учителей, как старых, так и молодых. Вы должны быть мальчиком среди мальчиков и стараться показать, что вы входите в его природу, иначе вы можете читать лекции до конца света и не принести никакой пользы.
Павел приводит три случая, в которых он действовал и продолжал поступать по этому принципу. Он был евреем, но после своего обращения ему пришлось «стать евреем» посредством особого действия; то есть он настолько отошел от своего прежнего «я», что, если бы ему нужно было думать только о себе, он отказался бы от всех еврейских обрядов. Но он считал своим долгом примирить предрассудки, насколько это было возможно, и поэтому, хотя он скорее боролся бы насмерть, чем поддержал бы веру в необходимость обрезания, у него не было никаких сомнений в обрезании Тимофея; и хотя он считал, что для христиан весь древний ритуал отменен, он был вполне готов, если бы это сгладило предрассудки «многих тысяч уверовавших евреев», своим участием в храмовом богослужении показать, что он «ходил организованно, соблюдая закон». Если ему сказали: «Ты должен», его ответ мог быть только: «Я не буду»; но если речь шла о примирении, он был готов пойти на все ради этого.
Категория, которую он называет следующей, состоит не из лиц, отличных от первой, а из тех же самых лиц, рассматриваемых с несколько иной точки зрения. «Подзаконные» характеризуют евреев не по их расе, а по их религии; и Павел был готов занять его место среди них, как мы только что заметили. Но он не сделает этого так, чтобы его не поняли, а потому протестует, что, поступая так, он добровольно ограничивает свою свободу ради определенной цели. Он не «под законом»; ибо самая суть его взгляда на положение христианина состоит в том, что он не имеет ничего общего с Моисеевым законом ни в одной из его частей, потому что Христос сделал его свободным.
Второй класс, к которому он в силу своих широких симпатий способен приравняться, является противоположностью первому — язычники, находящиеся «вне закона». Он не проповедовал на Марсовом холме, как в синагогах. Многостороннее Евангелие имело аспекты, подходящие для язычников, которые никогда не слышали о Моисее, а многосторонний апостол имел сходство с греком и варваром. Но и здесь его уподобление себя тем, кого он стремится завоевать, является добровольным; поэтому он протестует, что он не лишен закона, хотя и не признает больше обязательств закона Моисея, поскольку он «под [или, скорее, «в»] законе небес».
«Слабые» — это те слишком щепетильные и совестливые христиане, о которых он говорил в восьмой главе. и чьи узкие взгляды он призывал более сильных братьев уважать и воздерживаться от того, что они могли бы сделать, не причиняя вреда своей совести, чтобы, поступая так, они не побудили брата сделать то же самое, чья совесть уязвила бы его за это. Этот урок необходим сегодня так же, как и во времена Павла, или даже больше, чем во времена Павла, поскольку самые разные степени культуры и различия в положении, обучении и ассоциациях среди христиан теперь обязательно приводят к очень различным взглядам на христианское поведение во многих странах. имеет значение. Изложенный здесь великий принцип должен руководить всеми нами, как в отношении собратьев-христиан, так и в отношении других людей. Сделайте себя настолько похожими на них, насколько это возможно; ограничивайте себя в дозволенных действиях, из уважения даже к узким предрассудкам; но пусть мотив вашего уподобления другим будет явно их высшим благом, чтобы вы могли «приобрести» их не для себя, а для своего Учителя.
В стихе 23 изложен руководящий принцип Павла, который одновременно побудил его стать всем для всех ради их спасения, как он говорил, и побудил его прилагать усилия и самодисциплину ради своего собственного, как он дальше говорит. «Ради Евангелия», кажется, указывает назад; «То, что я могу быть соучастником этого, указывает вперед. Мы должны не только проповедовать Евангелие другим, но жить по нему и самим спасаться им.
 

	1 КОР. ix. 24. КАК БЕГЕТ ПОБЕДИТЕЛЬ
«Итак бегите, чтобы получить» (1 КОР. ix. 24.
«Итак бегите». Означает ли это «Бегайте, чтобы получить?» Большинство людей, я полагаю, поверхностно читая эти слова, придают им это значение, но «так» здесь несет гораздо больший вес значения, чем это. Это слово сравнения. Апостол хотел, чтобы коринфяне вспомнили картину, которую он им предлагал, — картину сцены, которая была им очень знакома; ибо, как большинству из нас известно, одна из самых важных греческих игр время от времени отмечалась в непосредственной близости от Коринфа. Многие из обращенных из Коринфа, несомненно, видели их или даже принимали в них участие. Предыдущая часть стиха, в котором встречается наш текст, апеллирует к знакомым коринфянам знаниям об арене и состязаниях: «Разве вы не знаете, что бегущие на бегу бегут все, но один получает награду?» Он хотел бы, чтобы они представьте себе нетерпеливых гонщиков, напрягших все мышцы, и единственного победителя, выходящего вперед; а затем он говорит: «Посмотрите на этого задыхающегося победителя. Вот как вам следует бежать. Итак, бегите — «имеется в виду не «Беги, чтобы получить приз», а «Беги так», как это делает победитель, «чтобы получить его». нас, и мы должны взять листок из его книги. Давайте посмотрим, чему он нас учит.
I. Во-первых, это предельное напряжение, энергия и напряженные усилия.
Весьма примечательно, что Павел выбрал эти греческие игры как содержащие урок для христиан, поскольку они были насквозь пронизаны идолопоклонством и всякого рода безнравственностью, так что ни один иудей не осмеливался приблизиться к ним, и это было Часть дисциплины ранней христианской церкви заключалась в том, что исповедующие христианство не должны иметь с ними ничего общего ни в какой форме.
И все же здесь, как и во многих других частях своих посланий, Павел рассматривает эти отвратительные вещи как образец для христиан. «Во всем зле есть душа добра, если мы внимательно выделим ее». Это очень похоже на то, как если бы английские проповедники направляли своих людей на ипподром и говорили: «Даже там вы можете извлечь уроки и узнать кое-что о том, как следует жить христианам».
По такому же принципу Новый Завет рассматривает эту дьявольскую борьбу. Его считают эмблемой солдата-христианина, потому что при всей его дьявольщине в нем есть, по крайней мере, то, что люди полностью отдаются воле своего командира и готовы отдать свою жизнь, если он поднимает палец. По крайней мере, это величественно и благородно, и этому можно подражать на более высоком уровне.
Подобным же образом Павел воспринимает этих бедных гонщиков как урок для нас. Хотя все это полно греха, мы можем извлечь из этого одну ценную мысль, а именно: если бы люди работали вдвое так усердно, чтобы достичь высшей цели, которую человек может поставить перед собой, как готовы сотни людей делать, чтобы получить тривиальные и ничтожные предметы, среди нас было бы меньше чахлых и полуживых христиан. «Вот так надо бежать, — говорит Пол, — если хочешь добиться».
Посмотрите на контраст, на который он намекает, между наградой, которая пробуждает энергию этих гонщиков в таком грандиозном деле, и наградой, за которой, как утверждают христиане, гонятся. «Они делают это, чтобы получить тленную крону» — свиток сосновой ветки из соседней рощи, стоящий полфартинга, и немного мимолетной славы, не стоящей намного больше. Они делают это для получения тленного венца; мы этого не делаем, хотя нашей целью и объектом якобы является нетленность. Если мы противопоставим относительную ценность целей, к которым так рьяно преследуются люди, и целей христианского пути, то, несомненно, нас должно поразить покаянное сознание нашей собственной недостойности, если не нашего собственного лицемерия.
На этом урок не заканчивается, потому что мы, христиане, можем быть образцом и упреками для самих себя. Ибо с одной стороны нашей природы мы показываем, что мы можем сделать, когда действительно серьезно стремимся получить что-то; а с другой стороны, мы показываем, как малой работой мы можем быть довольны, когда, по сути, нас не очень заботит, получим ли мы премию или нет. Если бы мы с вами действительно верили, что тот венец славы, о котором говорит Павел, может быть нашим, и нам было бы всего достаточно, если бы он был нашим, так же искренне, как мы верим, что деньги — хорошая вещь, не было бы такой разницы между тем, как мы хватаемся за одно, и апатией, которая почти не заботится о том, чтобы протянуть руку для другого. Вещи видимые и временные получают большую часть энергии и мыслей среднего христианина, а вещи невидимые и вечные получают только то, что осталось. Иногда девяносто процентов. воды из ручья забирают на прокладку дамбы или выполнение работ, и только десять процентов. можно сэкономить, чтобы стекать по полусухому руслу и ничего не делать, кроме как отражать яркое солнце и помогать расти маленьким цветочкам и траве. Итак, большая часть жизни уходит на то, чтобы крутить мельничные колеса, и у многих из нас остается очень мало того, чтобы помочь нам приблизиться к Богу и приблизить нас к общению с нашим Господом. «Бегайтесь» за короной так же рьяно, как вы «бежитесь» за своими доходами или за чем-либо, чего вы действительно, в своих самых сокровенных желаниях, желаете. Возьмите на вооружение свои собственные образцы и свои упреки. Ваша собственная жизнь может показать вам, как вы можете любить, надеяться, трудиться и отрекаться от себя, когда у вас достаточно побуждений, и их пламя должно посрамить их холод, ибо тепло направлено к мелочам, а холод – к венцу. Если бы вы стремились к нетленной награде усилий так же, как другие и вы сами гонитесь за тленной наградой, вся ваша жизнь изменилась бы. Почему! если бы христиане в целом действительно взяли половину-половину? ай! десятая часть — честные, настойчивые усилия по улучшению своего христианского характера и становлению более похожими на Иисуса Христа, которые скрипач приложит, чтобы овладеть своим инструментом, - это даст новую жизнь большинству наших христианских общин. Часы терпеливой практики не так уж и велики для одного; сколько мгновений мы отдаем другому? «Так бегите, чтобы получить».
II. Победоносный бегун подает христианам пример строгого самообладания.
Каждый человек, стремящийся к мастерству, «умерен во всем». Дисциплина для бегунов и спортсменов была жесткой. У них было десять месяцев щадящей диеты – никакого вина – ежедневных тяжелых гимнастических упражнений, пока в их мускулах не осталось ни грамма лишней плоти, прежде чем им разрешили бегать на арене. И, говорит Павел, это пример для нас. Они практикуют эту строгую дисциплину и воздержание в качестве подготовки к забегу, а после его проведения могут отказаться от тренировок. Мы с вами должны практиковать строгое воздержание как часть гонки, как постоянную необходимость. Они воздерживались не только от плохих вещей, они не только избегали преступных действий чувственного потворства; но они воздерживались от многих вполне законных вещей. Поэтому для нас недостаточно сказать: «Я провожу черту там, в том или ином пороке, и я не буду иметь с ними ничего общего». Вы никогда не станете растущим христианином, если вашим стандартом будет воздержание только от ощутимых грехов. . Конечно, вы должны «отложить» всякий грех, но также и «всякое бремя». Многие вещи являются «бременем», но не являются «грехами»; и если мы хотим бежать быстро, мы должны бежать легко, и если мы хотим сделать что-то хорошее в этом мире, мы должны жить под жестким контролем и воздерживаться от многого, что совершенно законно, потому что, если мы не будем этого делать, мы потерпим неудачу в достижение высших целей, ради которых мы здесь. Не только в отношении грубых чувственных потаканий, которых этим людям приходилось избегать, но и в отношении значительной части того, что исходит из наших интересов и наших сердец, нам придется применять нож очень точно и резать за живое, если мы хотим оставьте досуг, сочувствие и привязанность для более высоких целей. С одной стороны быть христианином очень легко, поскольку христианин по своей сути — это человек, уповающий на небо, а это нетрудно сделать. Очень трудно быть христианином и в другом аспекте, потому что настоящий христианин — это человек, который из-за своего доверия Иисусу Христу поставил пяту свою на шею животного, которое находится в нем, и сохраняет плоть. глубоко вниз, и не только плоть, но и желания ума и плоти, и подчиняет их все одной цели – угождать Ему. «Ни один человек, который воинствует, не запутывается в делах этой жизни», если его цель — угодить Тому, Кто призвал его быть солдатом. Если мы не отсекем, так сказать, множество шипов, которыми вещи цепляются за нас, когда мы проходим мимо них, мы не добьемся большого прогресса в христианской жизни. Жесткий самоконтроль и воздержание от других законных вещей, которые отвлекают нас от Него, необходимы, если мы хотим бежать так, как нас учит бедный языческий гонщик.
III. Последняя благодать, которую здесь предлагают, последний лист, который следует вырвать из книги этих гонщиков, — это определенность и концентрация цели.
«Поэтому я, — говорит Апостол, — так бегу не так неуверенно». Если бегущий идет то туда, то сюда, делая на своем пути всякие петли, то, конечно, он безнадежно останется в тылу. Это старая басня греческой мифологии, пересаженная на христианскую почву. Бегун, повернувший в сторону, чтобы подобрать золотое яблоко, разочаровался в своих надеждах на сияющую ярмарку. Корабль, у руля которого стоит рулевой, у которого или слабая рука, или не понимающий своего дела, и который поэтому продолжает рыскать из стороны в сторону, причем носы направлены то туда, то сюда, не держит курса это сделает гавань первой в гонке. Людям, которые сегодня маршируют лицом к Сиону, а завтра проделывают петлю к миру, пройдет немало времени, прежде чем они достигнут своей конечной точки. Я считаю, что в современной христианской жизни мало что так не хватает, как решительная, сознательная концентрация на цели, которая ясно и всегда находится перед нами. Знаете ли вы, к чему стремитесь? Это первый вопрос. Есть ли у вас четкая теория цели жизни, которую вы можете выразить полдюжиной слов, или нет? В одном случае есть некоторый шанс достичь своей цели; в другом нет. Увы! мы находим много христиан, которые не ставят перед собой с упорством и постоянством своей цели исполнение воли Божией, и поэтому иногда они делают это, когда это оказывается легко, а иногда, когда искушения сильны, они делают это. нет. Ему нужна сильная рука на румпеле, чтобы удерживать его устойчиво, когда ветер дует порывами и порывами, и иногда парус наполняется, а иногда почти пуст. Различная сила искушений, которые сбивают нас с нашего пути, такова, что мы никогда не сможем придерживаться прямой линии направления, которая является самой короткой линией и единственной, по которой мы «достижим», если мы не будем очень четко знать, где мы хотим идти и обладаем сильной волей, которая научилась говорить «Нет!», когда приходят искушения. «Кому противостоит стойко в вере». «Поэтому я бегу так, не так неуверенно», выбирая один путь в один день, другой — в следующий.
Эта определенная цель может быть достигнута в равной степени во всех проявлениях жизни. «Это единственное, что я делаю», — сказал тот, кто сделал примерно столько же вещей, сколько и большинство людей, но все разные вещи, которые делал Павел, по сути, были одним. И мы, при всех разнообразных обстоятельствах, можем держать перед собой эту одну ясную цель, и будет ли это так или иначе, мы можем одинаково и во все времена искать лучшую страну и подчинять все обстоятельства и все долг сделать нас более похожими на нашего Учителя и приблизить нас к Нему.
Псалмопевец не вознес невозможную молитву, когда сказал: «Одного возжелал я от Господа, чего буду искать, чтобы обитать мне в доме Господнем во все дни жизни моей, чтобы созерцать красоту Господа и вопрошать в храме Его. Был ли Давид в «доме Господнем», когда он был со своими овцами в пустыне, и когда он был во дворце Саула, и когда он жил с дикими зверями в логовах и пещерах земли, а когда он был в бегах, его преследовали, как куропатку, в горах? Всегда ли он был в доме Господнем? Да! Во всяком случае, он мог бы им быть. Все, что мы делаем, может быть исполнением Его воли, и в течение жизни, наполненной различными обстоятельствами, но в то же время упрощенной и благословленной неизменным послушанием, мы можем написать: «Это единственное, что я делаю».
Но мы не сможем ясно держать перед глазами эту единственную цель, если не приучимся к созерцанию цели. Бегущий, по яркому изображению Павла в другом его послании, забывает то, что позади, и простирается к тому, что впереди. И подобно тому, как человек бежит, наклонив свое тело вперед, и его нетерпеливая рука находится ближе к цели, чем его тело, а его зрение и его сердце бегут впереди них обоих, чтобы схватить ее, так и если мы хотим жить с единственной достойной целью, ради которой наше, и чтобы вложить все наши усилия и веру в то, что всего этого заслуживает — христианскую расу, — мы должны постоянно или, по крайней мере, как можно чаще приносить перед собой награду нашего высокого призвания — венец праведности. Тогда мы побежим, чтобы наконец иметь возможность завершить наш путь с радостью и со всем смирением желая надеяться, что нам уготован венец праведности.
 

	1 КОР. ix. 25 — «ОТНОСИТЕЛЬНО КОРОНЫ»
«Они делают это, чтобы получить тленный венец, а мы нетленны» (1 КОР. ix. 25.
Один из самых известных греческих спортивных фестивалей проходил недалеко от Коринфа. Его призом стал сосновый венок из соседней священной рощи. Мучительное воздержание и десятимесячное обучение, а также ожесточенная десятиминутная борьба привели к скручиванию зеленых листьев, которые увяли через неделю, и к небольшой увядающей славе, которая стоила едва ли больше и длилась едва ли дольше. Борьба и дисциплина были благородными; конец был презренным. И так происходит со всеми жизнями, чьи цели ниже самых высоких. Они больше по силе, которую они излучают, чем по объектам, которые они окружают, и вопрос: «Для чего это?» подобен обливанию холодной водой из повозки, которая расстилает облака пыли на дорогах.
Итак, говорит Павел, восхваляя усилия и пренебрегая наградой: «Они делают это для получения тленного венца». И все же в этом злом деле была душа доброты. Хотя эти праздники были неразрывно переплетены с идолопоклонством и запятнаны множеством чувственных зол, тем не менее он поступает с ними так же, как с войной и с рабством; указывает на скрытое благородство, скрывающееся за безобразием, и выставляет даже эти низкие вещи образцом для христианских мужчин.
Но я имею в виду здесь не столько говорить об общем значении этого текста, сколько остановиться на обозначении в нем цели и награды христианской энергии, того «нетленного венца», о котором говорит мой текст. И при этом я хочу принять во внимание и другие места Писания, в которых встречается та же метафора.
I. Корона.
Позвольте мне вспомнить другие места, где используется та же метафора. Мы видим, как апостол перед непосредственной смертью впадает в спокойный восторг, в котором тюремное заключение и мученичество теряют свой ужас, когда он думает о «венце праведности», который даст ему Господь. Послание Иакова снова уверяет человека, терпящего искушение, что «Господь даст ему венец жизни, который Он обещал всем любящим Его». «Будь верен до смерти, и дам тебе венец жизни» Старейшины положили свои венцы к ногам Сидящего на престоле. Апостол Петр в своем послании побуждает старейшин на земле к добросовестному исполнению своего долга в надежде, что благодаря этому они «получат венец праведности неувядающий». позволяют нам собрать два или три урока.
Крайне маловероятно, чтобы все эти случаи появления эмблемы несли в себе упоминание, как, например, в моем тексте, о призах на спортивных праздниках. Ибо Петр и Иаков, какими бы убежденными евреями они ни были, вероятно, никогда не видели и, возможно, никогда не слышали о борьбе на Истме, на Олимпе и в других местах. Книга Откровения черпает свои метафоры почти исключительно из круга еврейских обычаев и вещей. Так что нам придется смотреть в других направлениях, помимо арены или ипподрома, чтобы объяснить эти другие варианты использования изображения. Крайне маловероятно также, что в этих других отрывках речь идет о короне как эмблеме верховной власти, поскольку эта идея выражается, как правило, другим словом в Священном Писании, которое мы англизировали как «диадема». Во всех этих отрывках изображена гирлянда, сплетенная из полевых растений. В древности розы обвивали для гуляк; сосновые побеги или оливковые ветви для победителей в играх; в то время как лавр был «медом могучих завоевателей»; заплетенные дубовые листья были возложены на брови горожан, заслуживших добро своей страны, а светлые локоны невесты увенчивались ветками мирта.
И поэтому именно в этих направлениях, а не в направлении борцовского поля или трона монарха, мы должны искать идеи, предлагаемые эмблемой.
Теперь, если мы соберем воедино все эти различные значения этого слова, возникнут две широкие идеи: «венец», который является целью христианина, символизирует состояние триумфального покоя и праздничного наслаждения. Есть и другие аспекты этого великого и туманного будущего, которые соответствуют другим потребностям нашей природы, и я полагаю, что был причинен некоторый вред и были введены некоторые заблуждения, а также некоторая нереальность, привнесенная в идею христианского будущего, слишком исключительным особое внимание уделялось этим двум идеям — победоносному отдыху после борьбы и обильному удовлетворению всех желаний. Это будущее иное и нечто большее, чем просто фестиваль; это нечто иное, нечто большее, чем отдых. Там есть более обширные поля для действия сил, которые здесь обучались и развивались. Верность управляющего обменивается, по великим словам небес, на власть правителя над многими городами. Но, тем не менее, разве мы все не знаем достаточно о беспокойстве, турбулентности и напряженных усилиях конфликта здесь, внизу, чтобы почувствовать, что этот образ обращается к некоторым из наших самых глубоких и не позорных потребностей и желаний? Шлем, который давил на лоб, хотя и защищал мозг, и вытирал волосы, даже когда был защитой, снимается, и на невозмутимых локонах переплетается гирлянда, говорящая о победе и подобающая празднику. Один из древних пророков использует ту же метафору словами, которые несовершенно представлены в английском переводе, когда он обещает «корону» или гирлянду «для пепла» — вместо символа траура, усыпанного сединой и песком на растрепанных волосах пророка. плакальщики, цветы, сплетенные в венок, — «елей радости вместо скорби» и праздничная «одежда хвалы», чтобы одеть некогда тяжелый дух. Таким образом, в этом великом символе нам обещано удовлетворение всех желаний, сопровождение пира в изобилии, радость и общение, а также окончательная победа над всеми врагами.
Но давайте посмотрим на отрывки по отдельности, и мы обнаружим, что они представляют одну мысль с различиями, и что если соединить их, как в стереоскопе, картина обретет целостность.
Корона описывается тремя способами. Это венец «жизни», «славы» и «праведности». И я смею думать, что эти три эпитета описывают, так сказать, материал, из которого составлен венок. Вечный цветок жизни, сияющие цветы славы, белый цветок праведности; это его компоненты.
Мне нет нужды распространяться о них, да и ваше время не позволит мне этого сделать. Здесь мы имеем обещание жизни, той более полной жизни, которой хотят люди, «жизни, от которой наши вены скудны», даже в самый полный прилив и расцвет земного существования. Обетование противопоставляет это будущее настоящему, как будто тогда люди сначала должны узнать, что значит жить: настолько жизнерадостны, эластичны и неутомимы будут их энергии, так многообразны новые выходы для деятельности и новые входы для окружающей славы. и красота; таким нетленным и славным будет их новое существо. Здесь мы живем живой смертью; там мы действительно будем жить; и это будет венец не только в отношении физических, но и в отношении духовных сил и сознания.
Но помните, что весь этот полный прилив жизни – дар Христов. Не существует такого понятия, как естественное бессмертие; не существует такой вещи, как независимая жизнь. Все существо, от низшего творения до высочайшего сотворенного духа, существует по одному закону — непрерывному сообщению ему жизни из источника жизни в соответствии с его способностями. И если бы Иисус Христос во все вечные века будущего не вложил счастливым душам, сидящим в венках за Его столом, жизнь, которой они живут, то венки завяли бы на их челе, а брови растаяли бы и растворились от под венками. «Я дам ему венец жизни».
Это венец «славы», а это означает сияние характера, придаваемое излучением и отражением центрального света славы Божьей. «Тогда праведники воссияют, как солнце, в Царстве Отца Моего». Наши глаза тусклы, но мы можем, по крайней мере, угадать далекую вспышку этого великого света и можем размышлять о том, какие скрытые глубины и чудеса преображенного совершенство и невообразимое сияние ждут нас, темных и ограниченных, какими бы мы ни были здесь, в уверенности, что все мы преобразимся в «подобие тела Его славы».
Это венец «праведности». Хотя эта фраза может означать венок, вознаграждающий праведность, она, кажется, больше соответствует другим подобным выражениям, на которые я ссылался, также рассматривая его как материал, из которого состоит венец. . Недостаточно того, чтобы было праздничное веселье, недостаточно того, чтобы был спокойный покой, недостаточно того, чтобы сияла слава, недостаточно того, чтобы была полнота жизни. Чтобы соответствовать глубокой моральной серьезности христианской системы, в христианской надежде должно быть подчеркнуто прекращение всех грехов и обретение всякой чистоты. Это слово означает то же самое, что и древнее обещание: «Весь народ Твой будет праведным». Оно означает то же самое, что и последнее обещание вознесшегося Христа: «Они будут ходить со Мною в белом». так сказать, кульминация и кульминация других надежд, провозглашающая ту абсолютную, безупречную, непогрешимую праведность, которая однажды будет принадлежать нашему слабому и грешному духу.
Итак, это элементы, и на всех них стоит печать вечности. Венок победителя брошен на кучу пепла, цветы гуляки поникают, когда он сидит в зное пиршественного зала; Цветок мирта невесты увядает, хотя она спрятала его в надежном месте. Венец жизни нетленен. Он сплетен из амаранта, вечно расцветающего новой красотой и никогда не увядающего.
II. Теперь посмотрим, во-вторых, на дисциплину, благодаря которой завоевана корона.
Прежде всего, обратите внимание, что во многих отрывках, на которые мы уже ссылались, большое внимание уделяется Христу как дающему венец. То есть это благословенное будущее достигается не усилием, а даром. Оно дано из рук, которые его добыли и, можно сказать, сплели для нас. Если бы Его чело не было пронзено терновым венцом, наши никогда не носили бы гирлянду победы. Иисус посредством Своей работы предоставляет единственное средство, с помощью которого любой человек может войти в это наследие; и Иисус, как праведный Судья, который дарует награды, которые также являются результатами нашей жизни здесь, дает венец. Оно навсегда останется даром Его любви. «Возмездие за грех — смерть», но мы поднимаемся над областью возмездия и пустыни, когда переходим к следующему пункту — «дар Божий — жизнь вечная», и то «через Иисуса Христа».
Хотя это должно быть положено в основу всего, необходимо также с такой же серьезностью и ясностью изложить другую мысль, что дар Христов имеет условия, которые обуславливают эти ясно изложенные отрывки. В том тексте, который я прочитал в виде текста, эти условия объявлены двоякими: длительная дисциплина и постоянное усилие. Та же самая метафора, использованная тем же апостолом в его последнем предсмертном высказывании, связывает его сознание того, что он вел добрый бой и бежал свой забег, подобно кулачным бойцам и бегунам на арене, с надеждой, что он получит венец праведности. . Иаков заявляет, что оно дается человеку, который переносит искушение не только в смысле выдерживания, но и в смысле выдерживания такого, чтобы из-за этого не пострадать христианский характер и не пострадать рост в христианской жизни. Петр утверждает, что это награда за самоотверженное исполнение долга. И Господь с небес ставит условие верности до смерти как необходимое условие Его дара венца жизни. В двух отрывках включена, хотя и не совсем на уровне этих других требований, любовь к Нему и любовь к «Его явлению» как необходимые качества для дара венца.
Итак, во-первых, если только человек не имеет такой любви к небу, что он счастлив в Его присутствии и жаждет иметь Его рядом, как это делают разлученные любящие души; и особенно он с нетерпением ожидает этого великого пришествия судьи и чувствует, что в его сердце нет трепета при перспективе встречи с Судьей, но исходит желание и любовь в надежде увидеть своего Спасителя и своего Друга, что правильно ли ему ожидать короны? Никто. И он никогда этого не получит. Нам предстоит пройти испытание, которое вполне может заставить некоторых из нас задаться вопросом: а христиане ли мы вообще?
И затем, помимо этого, есть все эти другие условия, на которые я указал, которые можно объединить в одно: напряженное выполнение ежедневных обязанностей и постоянные усилия после следования по стопам господина.
Это необходимо проповедовать так же полно и настойчиво, как и другое учение о том, что вечная жизнь – это дар Божий. Любая из этих двойных мыслей может произойти и произошла из-за разрыва каждой из этих двойных мыслей. Но давайте сплетем их так же тесно вместе, как сплетают стебли цветов, из которых состоят гирлянды, и почувствуем, что в теории существует совершенная последовательность и что должен существовать постоянный союз того и другого, как в нашей вере, так и в наша практика. Вечная жизнь – это дар Божий при условии нашего усердия и усердия. Не все равно, ленивый ты христианин или нет. В нашем состоянии действительно будет иметь вечное значение, будем ли мы здесь «с терпением проходить предлежащее нам поприще, взирая на Иисуса». Мы должны получить венец как дар; нам приходится бороться и бежать, борясь за приз.
III. И теперь, наконец, обратите внимание на силу награды как мотива жизни.
В нашем тексте Павел прямо говорит, что желание получить нетленный венец является законным источником христианского действия. Теперь мне не нужно тратить ваше и свое время на защиту христианской морали от фантастического возражения, что она низма и эгоистична, потому что она побуждает себя к усилиям перспективой короны. Если есть люди, которые являются христианами — если такое противоречие можно даже выразить словами — только из-за того, что они надеются получить этим в другом мире, они не получат того, на что надеются; и им бы это не понравилось, если бы они это сделали. Я не верю, что такие существуют; и я уверен, если они существуют, что не христианство сделало их такими. Но мысль, которую мы не должны считать высшим мотивом, мы можем справедливо принять как вспомогательное поощрение. Мы не христиане, если доминирующим мотивом нашей жизни не будет любовь Господа Иисуса Христа; и если мы не чувствуем необходимости из-за любви к Нему стремиться быть подобными Ему. Но раз так, то кто помешает мне оживить мои угасающие силы, стимулировать мою вялую веру и поощрять мою трусость мыслью о том, что там остаются покой, победа, полнота жизни, сияние славы и чистота совершенной праведности? Если такие надежды являются низкими и эгоистичными мотивами, то дай Бог, чтобы больше из нас были послушны таким низким и эгоистичным мотивам!
Теперь мне кажется, что этот порыв действия не так силен в современных христианах, как раньше и как должно быть. В обычных проповедях мало что можно услышать о небесах. Я не думаю, что это занимает слишком много места в сознании среднего христианина. Сегодня у всех нас сложилось такое представление о великом благе, которое Евангелие приносит обществу и в настоящем, и некоторые из нас были так напуганы той чепухой, которую говорили о «потусторонности» христианства – как будто это было для него позором - что мне кажется, что будущее славы и блаженства в значительной степени исчезло как мотив для энергии христианских людей, как фреска на заброшенной монастырской стене.
И я хочу сказать, дорогие братья, что я со своей стороны верю, что мы ужасно страдаем от сравнительного пренебрежения, в которое попала эта сторона христианской истины. Не думаете ли вы, что для вас это имело бы значение, если бы вы действительно верили и всегда носили с собой в своих мыслях волнующее сознание того, что каждое действие настоящего фиксируется и скажется там, на дальней стороне?
Мы мало что знаем об этом будущем, и в наши дни мы нетерпимы к простым непроверяемым гипотезам. Но точность познания и определенность впечатления не всегда идут рука об руку, и полнота одного не требуется для ясности и силы другого. Хотя нить, которую мы перебрасываем через бездну, очень тонка, она достаточно прочна, как веревка детского воздушного змея, чтобы выдержать посланников надежды и желания, которых мы можем посылать вверх, и достаточно прочна, чтобы выдержать дары благодать, которая обязательно сойдет по нему.
Мы не сможем понять сегодняшний день, если не посмотрим на него с точки зрения вечности. Пейзажу не хватает объяснения, пока туман не рассеется, и мы не увидим белые вершины Гималаев, лежащие позади и прославляющие низкую песчаную равнину. Разве ваша жизнь не была бы другой; разве то, что в нем выглядит великим, не было бы значительно уменьшено и в то же время увеличено; разве печаль не утихла бы, и жизнь не стала бы «торжественным презрением к бедам», и энергии не были бы стимулированы, и все бы не было иначе, если бы вы действительно «сделали это, чтобы получить нетленный венец?»
Братья, постараемся яснее держать перед собой, как торжественное и благословенное ободрение в нашей жизни, эти великие мысли. Гирлянда висит на воротах, но «человек не увенчается, если не будет стремиться по законам» арены. Законов два: ни один человек не может вступить в конфликт, кроме как по вере в господина; ни один человек не может победить в борьбе, кроме как преданными усилиями. Итак, первый закон: «Веруй в Господа Иисуса Христа», а второй: «Держись, что имеешь; пусть никто не отнимет твой венец».
 

	1 КОР. Икс. 23-33 — ГРАНИЦЫ СВОБОДЫ
«Все мне позволительно, но не все полезно; все мне позволительно, но не все назидает. 24. Никто да не ищет своего, но каждый чужого богатства. 25. Все, что продается на развалюхе, ешьте, не спрашивая, ради совести. 26. Ибо принадлежит Господу земля и что наполняет ее. 27. Если кто-нибудь из верующих не пригласит вас на пир, а вы захотите пойти, что вам подадут перед едой, не спрашивая, ради совести. 28. А если кто скажет вам: это идоложертвенное жертвоприношение, то не ешьте ради того, кто показал это, и ради совести, ибо земля принадлежит Господу и что наполняет ее. 29. Совесть, говорю, не твоя, а чужая: ибо почему моя свобода судится по совести другого человека? 30. Ибо если я по благодати соучастник, то почему меня злословят за то, за что я благодарю? 31. Итак, едите ли, или пьете, или что бы вы ни делали, все делайте в славу Божию. 32. Не давайте соблазна ни Иудеям, ни язычникам, ни церкви Божией: 33. Как Я угождаю всем людям во всем, не ищу своей выгоды, но пользы многих, чтобы они могли спасешься» (1 КОР. Икс. 23-33.
Этот отрывок ярко иллюстрирует постоянную привычку Павла решать вопросы поведения, руководствуясь важнейшими принципами. Он не хранил свою «теологию» и свою этику в отдельных водонепроницаемых отсеках, не имея связи друг с другом. Величайшие истины использовались для регулирования мельчайших обязанностей. Подобно звезде, которая вела волхвов, они горели высоко на небесах, но все же направлялись к дому в Вифлееме.
Рассматриваемый здесь вопрос волновал коринфских христиан и очень далек от нашего опыта. Идолопоклонство настолько неразрывно переплелось с повседневной жизнью, что было трудно поддерживать какое-либо общение с нехристианами, не впадая при этом в конструктивное идолопоклонство; и одна очень постоянно возникающая трудность заключалась в том, что большая часть животной пищи, подаваемой на частные столы, забивалась в жертвоприношениях или с помощью определенных жертвенных обрядов. Что же оставалось делать христианину в таком случае? Есть или не есть? Обе точки зрения имели своих ярых сторонников в Коринфской церкви, и важность этого вопроса очевидна из большого места, отведенного ему в этом письме.
В главе VIII. у нас есть весомый абзац, в котором рассматривается одна сторона трудности — вопрос, должен ли христианин присутствовать на пире в идолопоклонстве, где, конечно, в качестве жертвоприношений приносились яства. Но в главе х. Павел рассматривает случай, когда мясо было куплено на мясном рынке и поэтому не обязательно было жертвенным. Манера Павла подойти к этому вопросу очень поучительна. Он как бы окутывает практическое решение оболочкой больших принципов; стихи 23, 24 предшествуют конкретному ответу и представляют собой общие принципы; стихи 25-30 содержат практический ответ; Стихи 31-33 и стих 1 следующей главы снова представляют собой общие принципы, достаточно широкие и императивные, чтобы формировать все поведение, а также решать текущие вопросы, которые, какими бы важными они ни были в Коринфе, стали совершенно неинтересны для нас.
Нам не нужно тратить время на разъяснение конкретных указаний, данных в отношении конкретного рассматриваемого вопроса, кроме как отметить огромный дар спасения здравого смысла, которым обладал Павел, и то, насколько здраво и умеренно он подошел к своей проблеме. Его совет был таков: «Не спрашивайте, откуда взялся этот сустав до вас». Если вы не знаете, что оно было предложено, то, вкушая его, вы не обязуетесь к идолопоклонству». Несомненно, были коринфские христиане с воспаленной совестью, которые задавали такие вопросы и скорее гордились своей строгостью и непреклонностью; но Пол хотел, чтобы они оставили спящих собак лежать. Если же известно, что мясо было принесено в жертву идолу, то Павел столь же суров и строг, как и они. Такое сочетание готовности идти как можно дальше и непреклонной решимости не идти ни на шаг дальше, уступчивости там, где не действует принцип, и железной твердости там, где он действует, действительно редко встречается, но к этому следует стремиться всем христианам. . Мораль Евангелия получила бы большее распространение в мире, если бы ее сторонники всегда копировали «сладкую разумность» Павла, которой, как он говорит нам в этом отрывке, он научился у Иисуса.
Что касается общих принципов, то все они могут быть сведены к одному — обязанности ограничивать христианскую свободу, заботясь о других. В двух стихах, предшествующих практическим наставлениям, этот долг говорится исключительно в отношении обязательств, вытекающих из наших отношений с другими. Мы все связаны мистической цепью солидарности. Поскольку каждый человек — мой ближний, я обязан думать о нем, а не только о себе, решая, что мне делать или чего не делать. Я должен воздерживаться от законных поступков, если, совершая их, я могу навредить формированию сильного характера моего ближнего. Я могу или верю, что могу вести какой-то образ жизни, заниматься каким-то предприятием, следовать какой-то линии жизни без ущерба для себя ни в отношении мирского положения, ни в отношении моей религиозной жизни. Как бы то ни было, но я должен принять во внимание еще кое-кого. Будет ли мой пример вызывать подражание у других, для которых может быть вредно или фатально поступать так, как я могу делать с реальной или предполагаемой безнаказанностью? Если так, то я виновен в чем-то очень похожем на убийство, если не воздержусь.
«Какой вред от ставки на шиллинг?» Я вполне могу позволить себе проиграть их и могу удержаться от лихорадочного желания рисковать еще больше». Да, и тем самым вы помогаете сохранить привычку к азартным играм, которая губит тысячи людей.
«Я могу употреблять алкоголь в умеренных количествах, и это не причинит мне никакого вреда, и я могу пойти на молитвенное собрание после ужина и умеренного стакана, и я в пределах своей христианской свободы делать это». Да, и вы тем самым принимаете участие. в величайшем проклятии, которое постигает нашу страну, и, поддерживая пристрастие к выпивке, виновны в пролитии крови душ. Как любой христианин может читать эти два стиха и не воздерживаться от всех одурманивающих веществ, остается загадкой. Они начисто опровергают все призывы к умеренному употреблению алкоголя и вводят в действие еще один набор принципов, ограничивающих свободу в отношении блага других. Конечно, если и существовала тема, к которой применимы эти слова, так это употребление алкоголя, доказанная причина почти всей преступности и бедности по обе стороны Атлантики. Христианам, ссылающимся на свою «свободу», мы можем только сказать: «Счастлив тот, кто не осуждает себя в том, что он допускает».
Те же самые общие соображения повторяются в стихах, следующих за конкретной заповедью, но с разницей. Прибыль ближнего по-прежнему выдвигается как ограничивающее соображение, но она возводится в более высокую святость обязательства, будучи поставленной в связь со «славой Божией» и примером Христа. «Делайте все во славу Божью», если выразить эту мысль на современном английском языке: «Можете ли вы попросить благословения за бокалом спиртного, когда думаете, что, хотя это не должно причинить вам вреда, вы можете, так сказать, принять его?» опрокинуть какого-нибудь слабого брата в пропасть? Можешь ли ты пить во славу небесную, когда знаешь, что пьянство убивает тысячи тел и душ и что из умеренно пьющих оптом делаются безнадежные пьяницы? «Не давайте повода для преткновения»; не соблазняй своим примером других на рискованный путь. И помните, что «ближний» (стих 24) сводится к «иудеям», «эллинам» и «Церкви Божией», то есть, по существу, к вашей собственной расе и другим расам, к людям, с которыми у вас есть родство, и к мужчины, с которыми у тебя нет ни одного.
Человек-христианин обязан построить свою жизнь так, чтобы никто не мог сказать о нем, что он стал причиной его падения. Он так связан, потому что каждый человек — его ближний. Он так связан, потому что он обязан жить во славу Божью, которую невозможно продвинуть, ставя камни преткновения на пути слабых ног. Он так связан, потому что, если бы Христос не ограничил Себя рамками человечества и не искал бы Своей собственной выгоды или удовольствия, у нас не было бы ни жизни, ни надежды. По всем этим причинам обязанность думать о других и воздерживаться ради них от того, что можно сделать, возложена на всех христиан. Как исполняют этот долг те, кто не откажется от алкоголя ради ближнего?
 

	1 КОР. xi. 24 — «В ПАМЯТЬ О СЕБЕ»
«Это делайте в Мое воспоминание» (1 КОР. xi. 24.
Рассказ об установлении Вечери Господней, содержащийся в этом контексте, является во многом древнейшим из сохранившихся повествований об этом событии. Оно датируется задолго до появления любого из Евангелий и восходит, вероятно, примерно к двадцати пяти годам после Распятия. Оно предполагает предшествующее повествование, которое было устно передано коринфянам и, как утверждает апостол, было получено им от Самого Христа. Он предназначен для исправления ошибок в проведении обряда, которые, должно быть, потребовали некоторого времени для развития. Итак, слова, лежащие перед нами, возвращают нас в период, очень близкий к первому установлению обряда.
Таким образом, не может быть никаких разумных сомнений в том, что через несколько лет после смерти нашего Господа все христиане поверили, что Сам Иисус Христос назначил Вечерю Господню. Я не останавливаюсь на том, чтобы останавливаться на ценности обряда, одновременного с фактом, который он отмечает, и непрерывно продолжающегося на протяжении веков, как свидетельства исторической достоверности предполагаемого факта; но я хочу остановиться на этой мысли, что Иисус Христос, которого очень мало заботили обряды, который пришел, чтобы основать религию, исключительно независимую от какой-либо внешней формы, действительно установил два обряда, один из которых должен совершаться один раз в жизни христианина, один из них должен повторяться с неопределенной частотой и, как выяснилось, поначалу первые верующие повторяли его ежедневно. Причина, по которой эти два и только эти два внешних постановления были установлены небесами, заключалась в том, что, взятые вместе, они охватывают всю основу явленных фактов, а также всю основу христианского опыта. Никаким другим обрядам нет места, потому что эти два, чин посвящения, то есть крещение, и чин поминовения, то есть Вечеря Господня, говорят все о христианстве как откровении и о христианстве как живом опыте.
Более того, в простой примитивной форме Вечери Господней содержится отсылка к прошлому, настоящему и будущему. Оно охватывает все времена, а также все откровения и весь христианский опыт. Ибо прошлое, как показывает нам текст, является памятником одной Личности и одному факту из жизни этой Личности. В настоящее время это символ христианской жизни, как это изложено в великой шестой главе Евангелия от Иоанна; а на будущее – это пророчество, как сказал Сам Господь наш в ту ночь в горнице: «Доколе не буду пить с вами новое новое в Царстве Отца Моего», и как говорит в этом контексте Апостол: «Доколе не приидет К этим трем аспектам этого таинства, как к воплощению всей существенной христианской истины и как к воплощению всего глубокого христианского опыта, охватывающего прошлое, настоящее и будущее, я хочу сейчас обратиться. Я имею дело не столько с простыми словами моего текста, сколько с этим тройным значением обряда, который он предписывает.
I. Итак, во-первых, мы должны думать об этом как о памятнике прошлого.
«Сделай это» — вот истинный смысл этих слов, не «в память обо Мне», а нечто гораздо более сладкое и трогательное — «сделай это ради воспоминания обо Мне». Первое выражение равнозначно «делай это, потому что ты помните.» Настоящее значение этих слов таково: «Сделай это, если забудешь»; сделай это для того, чтобы ты мог припомнить то, что так способна потерять скользкая память, — впечатление даже самой сладкой сладости, самой любящей любви и самой самоотверженной жертвы, которую Он принес за нас.
Есть для меня что-то бесконечно трогательное и прекрасное в том, чтобы смотреть на эти слова не только как на заповедь Господа, но и как на призыв Друга, который желал, как и все мы, не быть окончательно забытым теми, о ком Он заботился. и любил; и который не только потому, что воспоминание о них было их спасением, но и потому, что их забвение ранило Его человеческое сердце, приносит в их сердца жалобный призыв: «Не забывайте Меня, когда Я отойду от вас; и даже если у тебя нет лучшего способа помнить Меня, возьми эти жалкие символы, которым Я не слишком горд доверить заботу о Моей памяти, и сделай это, чтобы ты не забыл Меня».
Но, дорогие братья, есть более глубокие мысли, на которых я должен кратко остановиться. «В память обо Мне» — Иисус Христос, таким образом, занимает здесь совершенно уникальную и одинокую позицию и в самые священные часы преданности и в самые высокие моменты общения с Богом вторгается Своя личность и говорит: «Когда вы наиболее религиозный, помни Меня; и пусть высшим действием вашей благочестивой жизни будет мысль, обращенная ко Мне».
Теперь я хочу, чтобы вы спросили: отклонилась ли эта мысль от Бога? А если нет, то как же этого не быть? Я хочу, чтобы вы честно задали себе этот вопрос — что думал о Себе Тот, Кто в тот момент, когда все иллюзии исчезли, а жизнь была почти на последнем отливе, взял самый торжественный обряд Своего народа и торжественно отложил его в сторону и сказал: «Здесь более великий, чем Моисей; совершается большее освобождение»: «Помни Меня». Разве это — настаивать на Своей личности и делать воспоминание о ней самой вершиной и сияющей вершиной всех религиозных устремлений — это работа того, о ком все, что мы имеем? сказать: Он был благороднейшим из людей? Если так, то я хочу знать, как Иисус Христос, в этой верхней комнате, основавший единственный непрерывный обряд религии, которую Он установил, и сделав его сердцем и центром воспоминание о Своей собственной личности, может быть освобожден от обвинения в отвлечении внимания. Ему, что принадлежит только небу, и как мы с тобой, если повинуемся Его повелениям, избежим преступления идолопоклонства и человекопоклонства? «Делайте это в память», – не о Боге, – «в память обо Мне», «и пусть память всеми своими завитками схватится и прилепится к Моей личности». Какое необычайное требование! Это затемняет Бога, если только «Я» не является Богом, проявленным во плоти.
Затем, еще далее, напомню вам, что, назначая этот одиночный обряд Своей памятью всем поколениям, Сам Иисус Христос обозначает одну часть всего Своего явления как ту часть, в которой сосредоточен весь его пафос, значение и сила. Нам, верующим в то, что смерть Христа — это жизнь мира, говорят, что одним из серьезных возражений против нашей веры является то, что Сам Иисус Христос при Своей жизни так мало говорил о Своей смерти. Я считаю, что Его молчание по этому вопросу сильно преувеличено, но, помимо этого, я также верю, что в порядке эволюции божественной истины существовала необходимость, поскольку такая скрытность, какой бы она ни была, потому что, что бы ни было возможно, Моисею и Илии на горе Преображения: «О Его кончине, которую Он должен совершить в Иерусалиме», нельзя было много говорить на равнине, пока она не свершилась. Но, помимо обоих этих соображений, задумайтесь: много ли Он сказал о Своей смерти или нет, Он сказал о ней что-то очень подходящее, когда сказал: «Сделайте это в Мое воспоминание».
Мы должны помнить не только Его личность. Весь язык установления обряда, как и форма обряда, и его связь с древней Пасхой, и его связь с новым заветом, в связь с которым его приводит Сам Христос, - все указывает на значение в Его глазах Его смерть как Жертва за грех мира. Почему «тело» и «кровь» вспоминаются отдельно, кроме как для обозначения насильственной смерти? Поэтому и говорится: «тело сломано за тебя»; «кровь, пролитая за многих ради прощения грехов?» Откуда такая ассоциация с пасхальной жертвой? Поэтому заявление о том, что «это кровь Завета», если только все не склоняются к одной мысли: Его смерть является основой всех возможных для нас отношений любви с Богом; а условие отпущения грехов — Жертва за весь мир?»
Это тот момент, который Он хочет, чтобы мы помнили; это то, что Он хотел бы жить вечно в наших благодарных сердцах.
Я ничего не говорю о абсолютном исключении какой-либо иной цели этого поминального обряда. Если суеверия позднейших веков сделали из этого таинственную вещь, то как, во имя здравого смысла, получилось, что ни одно слог, смотрящее в этом направлении, не слетело с Его уст, когда Он установил это? Несомненно, Он в той горнице лучше всех знал, что Он имел в виду и что Он делал, когда устанавливал обряд; и я, со своей стороны, удовлетворен тем, что мне говорят, что я верю в бедное, нахальное цвинглианство, когда я говорю вместе с моим Учителем, что цель Вечери Господней - это просто воспоминание и, тем самым, провозглашение Его смерти. В этом нет никакой магии, никакой тайны, никакого «таинства». Это благословляет нас, когда заставляет нас помнить о Нем. Это делает для нас то же самое, что и любой другой способ напомнить о Нем. Это делается с помощью другого транспортного средства. Проповедь делает это словами, Причастие делает это символами. Вот в чем разница между ними. И исчезнет вся ткань суеверного христианства, все его беды и зло, как только вы примете простое «Помните». Христос сказал нам, что Он имел в виду под обрядом, когда Он сказал: «Делайте это в Мое воспоминание».
II. А теперь еще пару слов о других подробностях, которые я предложил. Прошлого, каким бы милым и драгоценным оно ни было, недостаточно для того, чтобы душа могла жить им. И поэтому этот поминальный обряд, именно потому, что он поминальный, является символом современности.
Этому нас учит великая глава — шестая — Евангелия от Иоанна, которая была произнесена задолго до учреждения Вечери Господней, но выражает словами те же идеи, которые она выражает материальными формами. Христос, который умер, — это Христос, который живет, и христианин должен жить в соответствии с ним. Если бы наши отношения с небом сводились только к тому, что «Однажды в конце веков Он явился для уничтожения греха Своей жертвой»; и если бы нам пришлось оглянуться сквозь удлиняющиеся дали и сгущающиеся складки забвения просто на историческое прошлое, в котором Он когда-то был предложен, ретроспектива не имела бы той сладости, которую она имеет сейчас. Но когда мы приходим к такой мысли, что Христос, который был для нас, есть также Христос в нас, и что Он не является Христом для нас, если Он не является Христом в нас; и Его смерть никогда не смоет наши грехи, если мы не питаемся Им здесь и сейчас верой и размышлением, и тогда ретроспективный взгляд становится блаженством. Христианская жизнь — это не просто воспоминание об историческом Христе в прошлом, но это настоящее участие в живом Христе, находящемся рядом с нами сейчас.
Он рядом с каждым из нас, чтобы мы могли сделать Его пищей своего духа. Мы должны жить Им. Он должен быть включен в нас нашими собственными действиями. Это не мистика, это кусочек простой реальности. Без этого нет христианской жизни. Истинная жизнь верующего — это просто питание наших душ Им, — наш разум принимает, размышляет и переваривает истины, которые воплощены в Господе; наши сердца питаются любовью, такой нежной, теплой, нежной и близкой; наша воля питается и питается произнесением Его воли в заповедях, знать которые — радость, а соблюдать — свобода; наши надежды питаются Тем, Кто есть наша Надежда, и в Кому они находят не солому и шелуху случайностей, а чистую пшеницу «Воистину!» истинно говорю вам»; вся природа, таким образом, находит свое питание в Господе. Вы христиане в той мере, в какой сама сила вашего духа и поддержка всех ваших способностей находятся в любовном общении с живым Господом.
Помните также, что все это общение, сокровенное, сладкое, священное, возможно только или, во всяком случае, в своих высших формах и самой блаженной реальности возможно только для тех, кто приближается к Нему через врата Его смерти. Питание живым Христом, которое будет силой наших сердец и нашей долей навеки, должно быть питанием всего Христа. Мы должны питать свой дух не только тем фактом, что Он воплотился для нашего спасения, но и истиной того, что Он был распят для нашего принятия Богом. «Кто ест Меня, тот будет жить Мною», имеет глубочайшее объяснение: «Ядущий Мою плоть и пиющий Мою кровь имеет жизнь вечную».
Друзья мои, а как насчет голода ваших душ? Где оно удовлетворено? Со свиными шкурами или с «Хлебом Божьим, сошедшим с небес?»
III. И, наконец, тот обряд, который является памятником и символом, также является пророчеством.
В первоначальных словах этого учреждения Сам Господь упоминает будущее; «доколе не буду пить новое с вами в Царстве Отца Моего». И в данном контексте Апостол предусматривает вечное продолжение и подчеркивает пророческий аспект обряда этим словом «доколе Он не придет». Его смерть обязательно подразумевает Его пришествие снова. Крест и Престол связаны между собой неразрывной связью. В таком случае смерть не может быть концом. Будучи тем, кем Он является, если Ему однажды было предложено понести грехи многих, то Он должен прийти во второй раз без греха ко спасению. Обряд, просто потому, что это обряд, является пророчеством того времени, когда необходимость в нем, возникающая из-за слабой плоти и навязчивого мира, прекратится. «Они больше не скажут: «Ковчег завета Господня»; в то время назовут Иерусалим престолом Господним». Не будет храма в том великом городе, потому что Господь Бог Вседержитель и Агнец — храм его. Таким образом, все внешнее поклонение является пророчеством о наступлении совершенного времени, когда наступит то, что является совершенным, и внешние помощники и лестницы для восхождения на самое высокое будут уничтожены.
Но более того, памятник и символ — это пророчество. Эта горница, с ее тревожными мыслями, с ее непрошенными слезами, выступающими перед глазами полупонимающих слушателей, которые только чувствовали, что Он уходит и сладкое общение растворилось, может показаться лишь размытым и бедным образом лучшего общения с небесами. Но хотя в ту печальную ночь у Мастера было отягощено сердце, а у слуг было лишь частичное опасение и еще более частичная любовь; хотя Он вышел, чтобы мучиться и умереть, а они пошли, чтобы отречься и предать, и оставить Его в покое, тем не менее, это было пророчеством о трапезе Христа в Его Царстве. Небеса должны быть праздником. Это представление обещает одинокому общество, труженикам покой, елей радости от скорби и полное удовлетворение всех желаний. Этот небесный пир действительно превосходит прообраз в горнице, тем, что там не принимал участие Сам Учитель, и там мы будем вечерять с Ним, и Он с нами, но пророчен тем, что там Он взял полотенце, и препоясался, и омыл Себя. ноги учеников, и там Он выйдет Сам и будет служить им. Будущее отличается от пророческого прошлого тем, что «мы больше не выйдем наружу»; не будет никаких последовательностей печали, борьбы, отдаления и невежества; но подобно этому мы будем пировать Христом, ибо в вечности прославленный Иисус будет Хлебом нашего духа, а факт Его прошлой жертвы станет основанием наших надежд.
Итак, дорогие братья, хотя наше внешнее празднование этого обряда, как это всегда бывает, испорчено большим невежеством и слабой верой; и хотя мы собираемся за этим столом, как первое поколение израильтян вокруг пасхи, преемником которой она является, с посохом в руках и препоясанными чреслами, и нам приходится часто есть ее с смесью горьких трав, и хотя у нас есть по сторонам пустые места, однако даже в нашем затуманенном и частичном понимании и в несовершенствах этого внешнего типа мы можем видеть благодатную тень того, что ждет нас, когда мы больше не выйдем и все пустые места будут заполнены, и горькие травы заменятся асфоделью Небес и сладким цветком вокруг престола Божьего, и мы будем пировать Христом, и в высочайшем переживании величайшей славы Небес будем помнить горький Крест и агонию. как то, что купило все это. «Сделайте это в память обо Мне». Пусть это будет символом нашей сокровенной жизни и пророчеством о Небесах, куда каждый из нас придет!
 

	
1 КОР. xii. 7. УНИВЕРСАЛЬНЫЙ ПОДАРОК
«Каждому человеку дается проявление Духа на пользу» (1 КОР. xii. 7.
Великий факт, который отмечается сегодня[1], слишком часто рассматривается как преходящий дар, ограниченный теми, кому он был дарован впервые. Иногда мы слышим, что великая нужда христианского мира – это вторая Пятидесятница, новое излияние Духа Божьего и тому подобное. Подобный образ мышления и речи приводит к неправильному пониманию природы и значения первой Пятидесятницы, которая имела в себе преходящий элемент, но по сути была постоянной. Несущийся могучий ветер, раздвоенные огненные языки и странная речь на многих языках были одинаково преходящи. Порывистый ветер усилился, и дом больше не был наполнен им. Языки мигнули в невидимость и исчезли из голов. Гул многих языков быстро умолк. Но то, что эти вещи лишь символизировали, является постоянным; и мы не должны думать о Пятидесятнице, как если бы это был внезапный поток из огромного водоема, и после него снова был спущен шлюз, но как если бы это был вход в высохшее русло стремительного потока, первый выход которого сопровождался шумом, но впоследствии он шел непрерывно и непрерывно. Если церкви или отдельные люди испытывают недостаток в этом даре, то это не потому, что он не был дарован, а потому, что он не был принят.
Мой текст говорит нам о двух вещах: он безоговорочно и широко утверждает, что каждый христианин обладает этим великим даром — проявление дано каждому человеку; а затем утверждается, что дар каждого предназначен для использования на благо всех. «Проявление дано каждому человеку для пользы».
I. Позвольте мне для начала сказать пару слов об универсальности этого дара.
Так вот, это подразумевается на языке нашего Господа, как это прокомментировал евангелист. Ибо Иисус Христос заявил, что это постоянный закон Его Царства, который должен быть универсально применен ко всем его членам: «Верующий в Него, из того потекут реки живой воды»; Далее в комментарии евангелиста говорится: «Он говорил о Духе, который должны получить верующие в Него». Это условие и квалификация. Везде, где есть вера, там ниспосылается Дух Божий, и ниспосылается в той мере, в какой проявляется вера. Итак, в полном соответствии с такими основополагающими принципами в отношении дара Духа Божьего, язык моего текста и многих других текстов, на которые я могу только сослаться. Но позвольте мне процитировать один или два из них, чтобы я мог еще более подчеркнуть то, что, по моему мнению, очень многие христиане не осознают должным образом, а именно. что дар Святого Духа Божия не является чем-то желанным, как если бы он не принадлежал или не ограничивался избранными личностями, или проявлялся исключительными и высокими достижениями, но является вселенским наследием всей христианской Церкви. «Разве не знаете, что вы — храм Святого Духа?» «Все мы напоены одним Духом», — снова говорит Павел в непосредственном контексте. «Если кто Духа Христова не имеет, тот и не Его», — говорит он безоговорочно. И во многих других местах изложен тот же самый принцип, принцип, который, я полагаю, христианская церковь сегодня должна напомнить своему сознанию, чтобы она могла быстрее осознать его на своем опыте в гораздо большей степени, чем это имеет место в настоящее время. .
Напомню также, что эта универсальность даров Божественного Духа заложена в самом понимании того, что такое дело Христово, в его глубочайших и драгоценнейших для нас аспектах. Ибо мы не должны ограничивать, как это делают многие так называемые искренние евангельские учителя и верующие, — мы не должны ограничивать Его работу тем, что происходит, когда человек впервые становится христианином, а именно. прощение и принятие Богом. Не дай Бог, чтобы я когда-либо недооценивал этот великий первоначальный дар, на котором должно строиться все остальное. Но я не недооцениваю этого, когда говорю: «Будем пророчествовать по мере веры», а «пропорция веры» была нарушена, а перспектива и полнота христианской истины и даров Христа были увы! в очень значительной степени искажено, потому что христиане, обученные в том, что мы называем евангелической школой, придавали слишком мало значения тому факту, что существенным даром Христа Его народу является не прощение, не принятие, не оправдание, а жизнь; и что прощение, изменение отношений с небом и уверенность в принятии Им — все это предварительные этапы. Это, если мне можно будет вернуться к фигуре, которую я уже использовал, подготовка канала и устранение препятствий, блокирующих его устье, чтобы наполнить поток реки воды жизни. .
Эта жизнь, которую дает Христос, является результатом дара Духа. Итак: «Если кто-нибудь Духа Христова не имеет, тот и не Его». Жизнь — это дар, рассматриваемый с нашей стороны, а Дух — это дар, рассматриваемый с божественной стороны. «Всякий человек, имеющий Сына, имеет жизнь»; потому что закон Духа жизни в Господе освободил его от закона греха и смерти. Итак, вы видите, если это правда — а я, со своей стороны, в этом уверен, — тогда весь этот вульгарный взгляд на влияние Святого Духа на людей, как если бы оно ограничивалось некоторыми исключительными людьми или некоторыми ненормальными и ненормальными людьми. экстраординарные и возвышенные поступки сметены. Не судорожные, исключительные, редкие, возвышенные или трансцендентно христоподобные действия или характеры являются единственными проявлениями Духа.
И этот дар не является чем-то, что человек может обнаружить отдельно от своего собственного сознания. Точка, где река воды жизни впадает в русло нашего духа, находится далеко вверху, рядом с источниками, и задолго до того, как поток воды появляется в нашем сознании, смешанные воды неразрывно смешиваются и текут дальше. мирно вместе. «Дух свидетельствует духу нашему»; и не ждите, что вы услышите два говорящих голоса, но это один голос и только один.
Итак, эта универсальность этого божественного дара лежит в основе самого устройства христианской церкви. «Где Дух Господень, там свобода», — сказал Павел. Именно потому, что каждый христианин имеет доступ к одному Источнику просвещения, истины, праведности и святости, ни один христианин не должен подпадать под власть брата. И именно потому, что на слуг и служанок в эти дни излился Дух Божий, и они пророчествуют, что всякое господство классов или отдельных лиц и всякое ограничение свободной жизни Церкви Божией искусственными вероучениями, противоречат самой основе ее существования и посягают на достоинство каждого отдельного члена Церкви. «Вы имеете помазание от Святого» сказано всем христианам, и «вы не имеете нужды, чтобы кто-нибудь учил вас», тем более, чтобы какой-либо человек, или группа людей, или документ, составленный людьми, был поставлен как нормальный и авторитетный над свободным народом Христа.
И еще дальше, и только одно слово: позвольте мне напомнить вам о том, что я уже сказал, и что, к сожалению, правда, что эта великая универсальность дара Духа всем христианам не заполняет ум обычного христианина. человек занимает то место, которое ему должно быть, и поэтому не заполняет его в его опыте. Я больше ничего не говорю по этому поводу.
II. А теперь позвольте мне сказать слово, во-вторых, о многогранности этого универсального дара.
Одна из причин, по которой христиане в целом не осознают универсальность должным образом, заключается, как я уже говорил в несколько иной связи, в том, что они слишком сильно ограничивают свои представления о том, что должен делать дар Духа Божьего, чтобы Мужчины. Прежде чем мы поймем, насколько реальны и насколько видимы его универсальные проявления, мы должны взглянуть на то, на что предназначен этот Дух, шире, чем мы обычно представляем. Возьмите листок из Ветхого Завета. Человек, изготовивший медные детали для скинии, был «исполнен Духа Божия». пальцем играл. Самсон был способен на свои грубые подвиги физической силы, потому что «Дух Божий был на нем». и у Даниила в Ветхом Завете приписываются Духу Божию, и даже грубая физическая сила простодушного и чувственного атлета восходит к тому же источнику.
Но опять-таки мы видим иную сферу действия Духа в Его проявлениях в опыте первобытной Церкви. Как мы все знаем, это сопровождается чудесами, говорением языками и творением чудес. Знамения этого Духа в те дни были видимы и слышны. Как я уже говорил, когда река впервые вошла в свое русло, она пришла, как прилив в заливе Моркам, по грудь, с ревом и напором. Но после этого стало тихо. В контексте мы имеем целый ряд проявлений этого Божественного Духа, некоторые из них чудесные, а некоторые представляют собой обостренные естественные способности, но все они связаны с Церковью как обществом и служат благу общества.
Но есть другой класс. Если вы обратитесь к Посланию к Галатам, то найдете там замечательный список того, что Апостол называет «плодом духа», начиная со слов «любовь, радость, мир». опыта и полноты индивидуального характера.
Теперь давайте включим все эти аспекты в нашу концепцию плода работы Духа над людьми – мирского, если можно использовать это слово, как показано в Ветхом Завете; чудесное, каким оно было в первые дни Церкви; церковные, если можно так обозначить дарования, упомянутые в контексте, и чисто личные, моральные и религиозные эмоции и действия. Очевидным фактом является то, что все в жизни христианина, кроме его греха, есть проявление того Божественного Духа, от которого исходят все добрые мысли, советы и дела. Он есть «Дух усыновления», и всякий раз, когда в моем сердце поднимается теплое и благословенное устремление «Авва! Отец!», это не только мой голос, но голос этого Божественного Духа. Он есть Дух ходатайства; и всякий раз, когда в моей душе движутся страстные желания бесконечного добра, детское стремление ближе слиться с Ним, это тоже голос Духа Божьего; и наши молитвы тогда «воистину сладки, когда Он дает Духа, которым мы молимся». Подобным же образом все разнообразие христианских эмоций и переживаний можно объяснить совместным действием этого Божественного Духа как источника, и мой собственный дух как орган Духа Божьего и его влияние. Если взять очень грубый пример, то в Ветхом Завете есть история о царе, которому были даны лук и стрелы с приказом стрелять. Рука пророка была положена на слабую руку царя, и слабая рука укрепилась прикосновением другой; и одним общим рывком они натянули тетиву, и стрела устремилась. Царь натянул лук, но рука пророка, схватившая его запястье, придала ему силы сделать это. И именно так Дух Божий будет работать с нами, если мы захотим.
III. Наконец, подумайте о цели всех разнообразных проявлений одного универсального дара.
«Чтобы получить пользу» — для своего блага, владеющего ею, и для блага всех остальных своих братьев.
Это включает в себя две простые вещи. В христианской церкви были люди, которые говорили: «У нас есть весь Дух, и поэтому мы не нуждаемся друг в друге». поймите только мысль: «Каждому человеку дается проявление Духа», но все они исправятся, если мы продолжим и скажем: «на пользу». Ибо у каждого из нас есть что-то, и ни у кого из нас нет все; так что, с одной стороны, мы хотим друг друга, а с другой стороны, мы несем ответственность за использование того, что имеем.
Вы получаете жизнь не для того, чтобы хвастаться ею, не для того, чтобы выставлять ее напоказ, и еще менее для того, чтобы вы могли запереть ее и ничего с ней не делать; но вы получаете жизнь для того, чтобы она могла распространяться через вас на других.
«Маленький цветок с наполненной чашей может устоять,
И поделись каплей росы с ближним».
У каждого из нас есть жизнь, которую Божья благодать может принести через нас всем. Власть – это долг; дар есть обязанность; мощность предписывает работу. «Каждому человеку дается проявление Духа на пользу».
Вы можете регулировать поток. У вас есть шлюз; вы можете закрыть его или открыть. Я сказал, что условием и единственным условием обладания полнотой Духа Божьего является вера в Господа. Следовательно, чем больше вы доверяете, тем больше у вас есть, и чем меньше ваша вера, тем меньше дар. Вы можете получить много или мало, в зависимости от величия или малости, постоянства или мимолетности ваших желаний. Если вы будете держать пустую чашу дрожащей рукой, драгоценная жидкость не перельется в нее – ибо часть ее прольется – в той же полноте, как если бы вы держали ее твердо. Это старая история: чудесное течение масла прекратилось, когда у вдовы больше не было горшков и сосудов. Причина, по которой у некоторых из нас так мало этого Божественного Духа, заключается в том, что мы не протянули свои сосуды для наполнения. Вы можете уменьшить поток, игнорируя его, и это то, что сегодня делает множество так называемых христиан. Вы можете уменьшить его, пренебрегая тем немногим, что у вас есть, по назначению, для которого оно вам дано. Получает ли кто-нибудь пользу ваша духовная жизнь? Много ли вы от этого получаете? Приносило ли это когда-нибудь хоть малейшее благо кому-либо в мире? «Проявление Духа дано» вам, если вы христианин, мужчина или женщина, более или менее. И если вы закроете его и не сделаете с ним ни капли добра ни себе, ни кому-либо другому, то, конечно, оно ускользнет; и рано или поздно, к своему изумлению, вы обнаружите, что сосуды пусты и что Дух Господень отошел от вас. «Не оскорбляйте Святого Духа Божьего, которым вы запечатлены в день искупления».
Сноска 1: Троица.
 

	1 КОР. xiii. 8, 13. ЧТО ПРОДОЛЖАЕТСЯ
«Все пророчества потерпят неудачу; если будут языки, они прекратятся; если есть знание, оно исчезнет. 13. И ныне пребывают вера, надежда, милосердие, эти три. ...’—1 КОР. xiii. 8, 13.
Мы лучше всего различаем ход мысли апостола, опуская промежуточные стихи и соединяя эти два. Пропущенная часть является лишь подтверждением того, что было сказано в первом из двух наших стихов; и когда мы таким образом объединяем их, становится ясно намерение Апостола противопоставить два набора вещей, по три в каждом наборе. Один набор — это «пророчества, языки, знание»; другой — «вера, надежда, милосердие». Также отчетливо обнаруживается, что главное, на что направлено противопоставление, — это мимолетность одного и постоянство другого. Теперь этот контраст затемнен и ослаблен двумя ошибками, о которых я должен сказать несколько слов.
Что касается первого утверждения: «Все пророчества не исполнятся; если будут языки, то они прекратятся», — это было понято неправильно, как если бы оно было равнозначно заявлению о том, что чудесные дары в ранней Церкви должны были быть кратковременными. Как бы это ни было верно, но Павел имеет в виду не это. Прекращение, о котором он говорит, — это их прекращение в свете совершенного Будущего. Что касается другого утверждения, о пребывании веры, надежды и милосердия, то оно также было понято неверно, как будто оно указывало на то, что вера и надежда принадлежат только этому положению вещей и что любовь была величайшей из трех, потому что это было навсегда. Причина этого заблуждения главным образом заключалась в неправильном понимании силы «Сейчас», которое воспринималось как «на данный момент», как подразумеваемый контраст с невысказанным «тогда»; точно так же, как в предыдущем стихе мы имеем: «Теперь мы видим через стекло, потом лицом к лицу». Но «теперь» в этом тексте не временное, как говорят грамматисты, а логическое. То есть оно относится не ко времени, а к последовательности мысли Апостола и эквивалентно «так». «Так пребывает вера, надежда, милосердие».
Целью целого, таким образом, является противопоставление преходящего и постоянного в христианском опыте. Если бы мы твердо усвоили истину, наши оценки были бы исправлены, а наша практика произвела бы революцию.
I. Я задаю этот вопрос: Что отпадет?
Павел отвечает: «пророчества, языки, познание». Все эти три были необычайными дарами, принадлежащими нынешней фазе христианской жизни. Но поскольку эти дары были усилением природных способностей и способностей, совершенно законно расширить заявление и использовать эти три слова в их самом широком значении. Поняв это, они приходят к тому, что все наши нынешние способы восприятия и высказывания преходящи и останутся позади.
«Познание прекратится», и, как продолжает объяснять Апостол в стихах, которые я пропустил для своей настоящей цели, оно прекратится, потому что совершенное поглотит в себя несовершенное, как наступающий прилив сотрет несовершенное. маленькие лужи в скалах на берегу моря. По другой причине пройдёт знание, способ постижения, принадлежащий настоящему, — потому что здесь оно косвенно, а там оно будет непосредственным. «Мы узнаем лицом к лицу» — именно это философы подразумевают под интуицией. Здесь наше знание «ползет от пункта к пункту», мучительно накапливая факты и затем со многими колебаниями и ошибками нащупывая путь к принципам и законам. Здесь он несовершенен, со многими пробелами по окружности; или как тонкая красная линия на карте, показывающая маршрут путешественника через прерию, или как паучья нить в телескопе, протянутая поперек сверкающего диска солнца – «но затем лицом к лицу». С неполным знанием будет покончено. ; и многие из ее объектов отпадут, и многое из того, что составляет науку о Земле, устарело и обесценилось. Чего стоили бы знания ткача на ручном ткацком станке о том, как плести челнок в ткацком сарае с тысячей ткацких станков? Именно такими будут знания Земли, когда мы доберемся туда.
Способы высказывания прекратятся. С новым опытом придут и новые методы общения. Как человек может говорить, а зверь может только рычать или лаять, так и у человека на небесах, с новым опытом, появятся новые способы общения. Сравнение того способа высказывания, который у нас есть сейчас, и того, которым мы будем обладать тогда, будет подобно разнице между старомодным семафором, который раньше размахивал неуклюжими деревянными руками, чтобы передать информацию, и телеграфом.
Подумайте тогда о человеке, идущем в эту будущую жизнь и говорящем: «Я знал о санскрите больше, чем кто-либо, когда-либо живший в Европе»; «Я пел сладкие песни»; «Я был магистром филологии, грамматики и лексики»; «Я был великим оратором». «Языки умолкнут»; и способы высказывания, принадлежавшие земле, и все, что их держит, отпадут и станут бесполезными.
Если это верно, братья, даже в отношении высшей формы этих высоких и благородных дел, то насколько более и более торжественно они верны в отношении целей и задач, которые большинство из нас имеет в виду? Все они отпадут, и мы останемся лишенными того, что для большинства из нас составляло весь интерес и деятельность нашей жизни.
II. Что продлится?
«Итак пребывают сии три: вера, надежда, любовь». Когда Павел берет три существительных и соединяет их с глаголом в единственном числе, он не допускает описки или грамматической ошибки, которую мог бы исправить ребенок. . Но в этой очевидной грамматической неправильности есть великая правда; ибо вера, надежда и любовь, для которых он может позволить себе только глагол в единственном числе, тем самым объявляются по своей глубине и сущности одним, и она, тройная звезда, пребывает и продолжает сиять. Три примитивных цвета объединены в белом луче света. Не исправляйте грамматику и не портите смысл, но распознайте, что он имеет в виду, когда говорит: «Ныне пребывает вера, надежда, любовь». без него они ничто, и что оно без них мертво.
Вера порождает Надежду. Есть разница между земными надеждами и надеждами христианских людей. Наши надежды, если не считать откровения Бога в Господе, являются всего лишь балансом вероятностей, и весы часто опускаются вниз из-за тисков страстных желаний. Но все безосновательно и неопределенно, если только наши надежды не являются результатом нашей веры. Если перевести это на другие слова, то это и есть единственная основа, на которой люди могут отдыхать — ай! даже на ближайшее будущее и непредвиденные обстоятельства жизни, а также на торжественность и уверенность небес – любая законная и существенная надежда – это доверие Господу, Его слову, Его любви, Его силе и небесному будущему, в Его Воскресение и нынешняя слава. Человек, который верит во все это, и только он, имеет прочное основание, на котором он может построить свою надежду.
Вера также является родителем Любви. Павел и Иоанн, как бы они ни были различны по складу своих умов, один умозрительный, другой мистический, один рассуждающий, а другой просто созерцающий и рассказывающий то, что видит, в этом вопросе совершенно согласны. Ибо для Апостола Любви основание всякой человеческой любви к Богу состоит в том, что «мы познали и уверовали в любовь, которую имеет к нам Бог», и «мы любим Его, потому что Он прежде возлюбил нас», а для Павла первого Шагом является доверительное принятие любви Божией, «зарекомендованной нам» тем, что «Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками», и из этого обязательно вытекает, если вера искренна, любовь, отвечающая на жертву. и подчиняется Возлюбленному. Итак, вера, надежда, любовь — эти трое составляют троицу в единстве, и оно пребывает. Это основная мысль нашего последнего текста. Позвольте мне сказать пару слов об этом.
Я сказал, что эти слова часто понимались неправильно, как если бы «сейчас» относилось только к нынешнему порядку вещей, в котором вера и надежда должны найти свою единственную подходящую сферу. Но апостол явно не это имеет в виду по многим причинам, о которых мне не стоит вас беспокоить. Пребывание всех трех есть вечное пребывание, и существует как небесная, так и земная форма веры и надежды, а также любви. Просто посмотрите на эти точки на мгновение.
«Вера пребывает», — говорит Павел там, как и здесь. Есть распространенное высказывание, которое, по моему мнению, девяносто человек из ста, взято из Библии, о том, что вера теряется из виду. В Священном Писании нет такого учения. Правда, в одном аспекте вера является противоположностью зрению. Да, Павел говорит: «Мы ходим верою, а не видением». Но эта противоположность относится лишь к части значения веры. Поскольку оно противоположно зрению, оно, конечно, перестанет действовать, когда «мы познаем, как мы познаны» и «увидим Его, как Он есть». человека, которому доверяют, а эмоция доверия, исходящая от человека, присутствующего или отсутствующего. И в своем глубочайшем значении абсолютной зависимости и счастливой уверенности вера пребывает во всей славе и сиянии небес, горя среди тьмы и тьмы земли. Во веки веков, в необратимые века вечности, зависимость от Бога во Господе будет жизнью прославленной, как это было жизнью воинствующей Церкви. Никакие тысячелетия владения, никакие мыслимые увеличения красоты, совершенства и обогащения богатством Божьим не приблизят нас ни на дюйм к отказу от состояния сыновней зависимости, которое является и всегда будет условием получения нами всего этого. . Вера «пребывает».
Надежда «пребудет». Ибо идея о том, что надежда теряется при осуществлении, не более соответствует библейской идее, чем то, что вера теряется из виду. Скорее, это Будущее представляется нам как постоянное общение неисчерпаемого Бога с нашим все более емким и способным духом. В этом постоянном общении происходит постоянный прогресс. Везде, где есть прогресс, должна быть надежда. И таким образом прекрасная форма, которая так часто неуловимо танцевала перед нами и приводила нас в трясину и болотистые места, а затем исчезала, будет двигаться перед нами по всем длинным путям бесконечного прогресса и время от времени возвращаться рассказать нам о невидимой славе, которая лежит за следующим поворотом, и увлечь нас дальше в глубины небес и полноту Бога. Надежда «пребудет».
Любовь «пребывает». Полагаю, мне нет нужды распространяться о той мысли, которую никто не отрицает, о том, что любовь — это вечная форма человеческого отношения к небесам. Оно также, как и милосердие, которое оно сжимает, «пребудет вечно».
Но я могу напомнить вам о том, чего Апостол не объясняет в нашем тексте, а именно о том, что она больше своих родственных сестер, потому что вера и надежда принадлежат только твари и зависят и ожидают какого-то блага, которое придет к ним самим, и соответствуют чему-то, что есть в Господе в Господе, любовь, проистекающая из веры и надежды, не только соответствует тому, из чего она исходит и чем живет, но и напоминает ее. Зажженный огонь родственен огню, который зажигается; и любовь, которая в человеке, подобна любви, которая в Господе. Это кульминация его натуры; это исполнение всех обязанностей; это венец и драгоценная застежка всего совершенства. И так «пребудут вера, надежда, любовь, и величайшая из них — любовь».
III. Наконец, что из всего этого следует?
Во-первых, давайте удостоверимся, что мы понимаем, что такое неизменная любовь. Осмелюсь сказать, вы слышали, как люди говорили: «Ах!» Меня не особо волнует богословие Павла. Дайте мне тринадцатую главу первого послания к Коринфянам. Это красиво; эта похвала Любви; это приходит домой к мужчинам». Да, очень красиво. Вы совершенно уверены, что знаете, что Павел подразумевает под словом «любовь»? Я не использую слово «милосердие», потому что это прекрасное слово, подобно блестящему метеору, падающему на землю, имеет на своей поверхности как бы ржавчину, которая очень быстро тускнеет его яркость. Милосердие стало означать снисходительную оценку недостатков других людей; или, что еще более унизительно, раздача денег из своего кармана на нужды других людей. Именно это обычно полагают люди, которых не слишком заботит богословие Павла. Но этим не исчерпывается его смысл. Представление Павла о любви — это ответ человеческой любви на божественное, которое божественное принимается сердцем посредством простой веры в Господа. И его представление о любви, которая никогда не перестает, все переносит и на все надеется, есть любовь к людям, которая является лишь одним потоком великой реки любви, ведущей к небесам. Если мы правильно поймем, что он подразумевает под любовью, мы обнаружим, что его восхваление любви столь же теологично, как и все, что он когда-либо писал. Мы никогда не двинемся дальше бесплодного восхищения прекрасным произведением, если наша любовь к людям не будет иметь источника и корня, на которые указывает нам Павел.
Опять же, давайте воспримем эту великую мысль о постоянстве веры, надежды и любви как высшую концепцию, которую мы можем сформировать о нашем будущем состоянии. Очень легко ввести себя в заблуждение домыслами и теориями другой жизни. Я не особо забочусь о них. Великие ворота хорошо хранят свою тайну. Лишь немногие случайные лучи света пробиваются сквозь их щели. Чем меньше мы говорим, тем меньше у нас шансов ошибиться. Легко позволить себе увлечься, превращая риторику в откровение и принимая символы Нового Завета так, как будто они несут в себе нечто большее, чем просто изображения реальности. Но далеко за золотыми помостами, и арфами, и венцами, и белыми одеждами лежит одна великая мысль, что элементы несовершенной, христоподобной земной жизни являются сутью совершенной, богоподобной жизни на небесах. «Теперь пребудь эти три: вера, надежда, любовь».
И наконец, давайте строить свою жизнь в соответствии с этими фактами. Отказ от преходящих вещей не является аргументом в пользу пренебрежения или презрения к ним; ибо наше обращение с ними формирует наш характер, и наш характер сохраняется. Но это превосходный аргумент в пользу того, чтобы строить нашу жизнь таким образом, чтобы искать в первую очередь самое главное и сохранять постоянные качества, а также использовать преходящее, чтобы оно помогло нам достичь того, что не проходит.
Что будет манчестерский человек, который не знает ничего, кроме товаров и конторской работы, и знает их только в их поверхностном аспекте, а не в отношении к небу, что он во имя здравого смысла сделает с собой, когда попадет в мир, где нет ни единой бухгалтерской книги, ни письменного стола, ни ярда ткани? Что будут делать некоторые из нас, когда мы аналогичным образом лишимся всего того, о чем мы заботились, над чем работали и ставили свои цели здесь, внизу? Предположим, вы знали, что вам приказано плыть куда-то и что в любой момент может появиться запыхавшийся гонец и сказать: «Пойдемте!» мы все тебя ждем»; и предположим, что вы никогда не делали ничего для того, чтобы подготовить свое снаряжение или каким-либо образом подготовить себя к тому, что могло произойти в любой момент и не могло не произойти в ближайшее время. Был бы ты мудрецом? Но именно это делают многие из нас; делаю каждый день и весь день, и делаю только это. «Он оставит их посреди своих дней, — говорится в мрачном тексте, — и в конце концов станет глупцом».
Что упадет? Способы восприятия, способы высказывания, занятия, обязанности, отношения, любовь; и мы останемся стоять обнаженными, как бы раздетыми до основания, и нам останется ровно столько, сколько сохранит жизнь нашим душам. Но если мы облечены верой, надеждой, любовью, нас не найдут нагими. Культивируйте высокие вещи, постоянные вещи; тогда смерть не вырвет вас жестоко от всего, чем вы были и о чем заботились; но оно приведет вас в совершенную форму всего, чем вы были и что сделали на земле. Все это пройдет, но вера, надежда, любовь «не остаются позади и в могилу не попираются», но будут длиться, пока жив Христос, их Объект, и пока мы в Нем живем.
 

	1 КОР. хв. 3, 4 — СИЛА ВОСКРЕСЕНИЯ
«Я передал вам прежде всего то, что и я принял, как Христос умер за грехи наши, по Писанию; 4. И что Он погребён был, и что Он воскрес в третий день, по Писанию» (1 КОР. хв. 3, 4.
Рождество, вероятно, не является настоящей годовщиной Рождества Христова, но Пасха, безусловно, является годовщиной Воскресения. Сезон подходящий. В климате Палестины первые плоды урожая были готовы к Пасхе для принесения в Храм. Это был не только исторический, но и сельскохозяйственный фестиваль; и связь между этим аспектом праздника и Воскресением Господа нашего имеется в виду Апостолом, когда он говорит в последующей части этой главы, что Христос «воскрес из мертвых и стал первенцем из умерших». '
В нашем более холодном климате это время года не менее подходящее. «Переориентация жизни из праха», которая проявляется сегодня в каждом раскрывающемся бутоне и распускающемся цветке, — это притча Природы о весне, которая ожидает человека после зимы смерти. Без сомнения, помимо Воскресения Иисуса, ежегодное чудо зажигает печальные мысли в скорбящих сердцах и внушает горькие контрасты тем, кто скорбит, не имея надежды, но могила в саду превратила каждый цветок в улыбающегося пророка Воскресения. .
Итак, время года, освещенное этим событием, преподает нам уроки надежды на то, что «не все мы умрем». и подтверждено впоследствии чудом, происходящим вокруг нас.
I. Во-первых, в моем тексте я хотел бы, чтобы вы отметили факты Евангелия Павла.
«Прежде всего... я доставил» эти вещи. И «первый» указывает не только на порядок времени в провозглашении, но и на порядок важности. Ибо эти первоначальные факты являются фундаментальными фактами, на которых, несомненно, строится все, что может последовать дальше. Первое, что меня здесь поражает, это то, что какой бы еще ни была система, развернутая в Новом Завете, она должна начинаться с простой записи исторических фактов. Это становится философией, это становится религиозной системой; это откровение Божие; это раскрытие человека; это свод этических предписаний. Это мораль, философия и религия — все в одном; но это прежде всего рассказ о чем-то, что произошло в мире.
Если это так, то это урок для людей, чья работа — проповедовать это. Пусть они никогда не забывают, что их дело — настаивать на истине этих великих, сверхъестественных, чрезвычайно важных и фундаментальных фактов — смерти и Воскресения Иисуса Христа. Они должны раскрыть все заложенные в них глубокие значения; и чем глубже они копают в поисках смысла, тем лучше. Они должны раскрыть бесконечные сокровища утешения и усилить всемогущие мотивы действия, окутанные фактами; но как бы далеко они ни зашли в своем развитии и применении их, они не будут ни верными своему Господу, ни истинными управителями своего послания, если, помимо всех других аспектов их работы и в основе всех других форм их служения, не будет непоколебимое провозглашение – «прежде всего», среди всего, после всего – «как Христос умер за наши грехи согласно Писанию» и «что Он воскрес согласно Писанию».
Обратите внимание также, как этот фундаментальный и оригинальный характер Евангелия, которое проповедовал Павел, как запись фактов, быстро расправляется с многим, что в наши дни называет себя «либеральным христианством». Нам говорят, что вполне возможно быть очень хорошим христианином, отвергать сверхъестественное и с недоверием отворачиваться от истории Воскресения. Может быть, и так, но, признаюсь, меня озадачивает понимание того, как, если основным характером христианского учения является провозглашение определенных фактов, человек, не верящий в эти факты, имеет право называть себя христианином.
Обратите внимание далее, что в провозглашении фактов присутствует элемент объяснения, который превращает их в Евангелие. Обратите внимание, что «умер Христос», а не Иисус. Великая истина состоит в том, что человек, наш Брат Иисус, прошел общую участь, но Павел говорит здесь не об этом, хотя он часто говорит это. Он говорит, что «Христос умер». Христос — это имя служения, в котором сконцентрирована целая система истины, провозглашающая, что именно Он является Вершиной, Печатью и окончательным Словом всего божественного откровения. Это Христос умер; если бы это было не так, смерть Иисуса не была бы евангелием.
«Он умер за наши грехи.» Теперь, если бы Апостол сказал только «Он умер за нас», это, возможно, означало бы, что множеством различных способов взывать к нашему состраданию, состраданию и тому подобному, Его смерть была полезна человечеству. Но когда он говорит: «Он умер за наши грехи», я позволяю себе думать, что это выражение не имеет никакого значения, если только оно не означает, что Он умер во искупление и жертву за грехи людей. Я спрашиваю вас, в каком разумном смысле мог бы Христос «умереть за наши грехи», если бы Он не умер, понеся их наказание и понеся его за нас? И затем, наконец, «Он умер и воскрес... по Писанию», и таким образом исполнил божественные цели, явленные издревле.
К тому факту, что человек был распят за воротами Иерусалима «и воскрес в третий день», о чем говорится в повествовании, добавляются эти три вещи: достоинство Личности, цель Его смерти, исполнение божественное намерение проявилось издревле. И эти три вещи, как я сказал, превращают повествование в Евангелие.
Итак, братья, давайте помнить, что без всех троих смерть Иисуса Христа для нас ничто, как и смерть тысяч милых и святых людей в прошлом, которые, возможно, видели немного больше высшего добра и величия, чем их собратья, и тщетно пытались заставить слепые глаза участвовать в их видении. Думаете ли вы, что эти двенадцать рыбаков когда-либо потрясли бы мир, если бы они рассказали историю о Кресте, если бы они не принесли с собой комментарий, содержащийся в словах, которые я подчеркнул? И думаете ли вы, что тот тип христианства, который замалчивает объяснение и поэтому не знает, что делать с фактами, когда-нибудь многое сделает в мире или когда-нибудь коснется людей? Давайте во что бы то ни стало либерализуем наше христианство, но не будем его испарять; и испарим его, мы, конечно, будем, если колеблемся, говоря вместе с Павлом: «Я возвещаю прежде всего то, что принял», что смерть и воскресение были смертью и воскресением Христа, «за грехи наши, по Священные Писания» Вот факты, составляющие Евангелие Павла.
II. Теперь я прошу вас посмотреть, во-вторых, на то, что устанавливает факты.
Здесь, в этой главе, мы имеем утверждение, намного древнее существующих письменных Евангелий. Это послание — одно из четырех посланий Павла, которые никто, насколько мне известно, — за некоторыми весьма незначительными исключениями в наше время — никогда не осмеливался оспаривать. По общему признанию, это письмо Апостола, написанное до появления Евангелий и, по всей вероятности, не позднее двадцати пяти лет со дня Распятия. И что мы находим в нем предполагаемым положением вещей на тот момент? Что вера в Воскресение Иисуса Христа была предметом универсального христианского учения и была принята всеми христианскими общинами. Его доказательства этого факта неоспоримы; потому что в ранней христианской церкви существовала очень грозная и многочисленная группа ярых противников Павла, которые были бы только рады уличить его, если бы могли, в любом искажении обычных представлений или отклонении от обычного типа. преподавания. Таким образом, мы можем считать бесспорным, что представление этой главы исторически верно; и что в течение двадцати пяти лет после смерти Иисуса Христа каждая христианская община и каждый христианский учитель верили и провозглашали факт Воскресения.
Но если это так, то мы неизбежно приближаемся к Кресту гораздо ближе, чем двадцать пять лет; и действительно, между моментом, когда Павел написал эти слова, и днем Пятидесятницы, нет ни одной щели в истории, куда можно было бы вставить такое огромное нововведение, как полноценная вера в воскресение, наступающее как нечто новый.
Мне нет нужды вообще останавливаться на другой мысли, что, если бы вера в то, что Иисус Христос воскрес из мертвых, не возникла в момент Его смерти, вообще никогда не было бы Церкви. Почему же они не распались на куски? Выньте ступицу из колеса и что станет со спицами? Мертвый Христос никогда не мог быть основой живой Церкви. Если бы Он не воскрес из мертвых, история Его учеников была бы такой же, как та, которую Гамалиил рассказал Синедриону, была история всех бывших псевдо-Мессий, таких как тот человек Теудас. «Он был убит, а те, кто следовал за ним, рассеялись и сошли на нет». Конечно! Существование Церкви требует в качестве предварительного условия изначальной веры в Воскресение. Поэтому я думаю, что современность свидетельств достаточно установлена.
А как насчет его добросовестности? Полагаю, что в настоящее время никто не сомневается в правдивости этих свидетелей. Всякий, кто узнает честного человека, когда увидит его, всякий, кто хоть сколько-нибудь уловит тон искренности и акцент убежденности, должен сказать, что они, может быть, были фанатиками, они могли ошибаться, но одно ясно, как солнечный свет. , они не были лжесвидетелями Бога.
А что же тогда насчет их компетентности? Их простота, их невежество, их медлительность в вере, их оцепенение от удивления, когда до них впервые дошел этот факт, о котором они рассказывают не с какой-либо целью сфабриковать доказательства в свою пользу, а просто как часть истории, - все это имеет тенденцию делать мы были уверены, что со стороны этих людей не было никакой игры болезненного воображения, никакого истерического превращения желания в факт. Они говорят, что видели и пережили такие вещи, которые делают любое подобное предположение совершенно абсурдным. Происходят долгие разговоры, появления, взывающие более чем к одному чувству, появления, сопровождаемые уходом, иногда утром, иногда вечером, иногда на расстоянии, как на горе, иногда близко, как в комнате, для одиноких душ. и множеству людей. Представьте себе, что пятьсот человек одновременно совершили одну и ту же ошибку, воображая, что видят то, чего не видели! В чудеса может быть трудно поверить, в них не так трудно поверить, как в абсурд. И это современное объяснение веры в Воскресение я смею почтительно назвать абсурдом.
Но есть еще один момент, к которому мне хотелось бы на минутку обратиться; и это тот маленький пункт в моем тексте, что «Он был погребен». Почему Павел вводит это в число своих фактов? Возможно, для того, чтобы утвердить реальность смерти Христа; но я думаю по другой причине. Если правда, что Иисус Христос был положен в эту гробницу, в двух шагах от городских ворот, то разве вы не видите, какую трудность этот факт ставит на пути неверия или отрицания Его Воскресения? Если могила — а это была не могила, запомните, как наша, а пещера с камнем у двери, которую каждый мог откатить, чтобы войти, — если могила была там, то почему, во имя общего В смысле, не положили ли правители конец губительной ереси, сказав: «Пойдем и посмотрим, есть ли тело»?
Современных отрицателей Воскресения справедливо можно попросить высказать эту мысль: если тело Иисуса Христа находилось в гробнице, как могла возникнуть или сохраниться вера в Воскресение? Если Его тела не было в могиле, что с ним стало? Если Его друзья украли это, то они были худшими обманщиками, проповедовавшими воскресение; и мы уже видели, что эта гипотеза нелепа. Если Его враги отобрали его, для чего у них не было никакого мотива, то почему они не предъявили его и не сказали: «На вашу глупость есть ответ». Вот мертвец. Давайте больше не будем слышать об этой нелепости того, что Он воскрес из мертвых»?
«Он умер… по Писанию, и Он был погребен». И слово ангелов несет в себе единственное объяснение того факта, который оно провозглашает: «Его нет здесь – Он воскрес».
Я позволю себе сказать, что Воскресение Иисуса Христа подтверждается фактами, в которых никому бы и в голову не пришло сомневаться, если бы не теория, согласно которой чудеса невозможны. Причиной недоверия является не недостаточность доказательств, а предвзятость судьи.
III. И сейчас мне некогда заняться чем-то большим, чем прикоснуться к последней мысли. Я попытался показать, что подтверждает факты. Позвольте мне напомнить вам в одном-двух предложениях, что подтверждают факты.
Я ни в коем случае не желаю приостанавливать все доказательства христианства на свидетельствах очевидцев Воскресения. Помимо этого, существует великое множество других способов установления истины Евангелия, на которых мне нет нужды сейчас останавливаться. Но если взять это конкретное основание, которое предлагает мой текст, что доказывают установленные таким образом факты?
Итак, первый момент, на который я хотел бы обратить внимание и на котором мне хотелось бы остановиться, если бы у меня было время, — это влияние Воскресения Христова на принятие чудес. Мы много слышим о невозможности чуда и тому подобном. Это нарушает определенность и неизменность порядка вещей и так далее, и тому подобное. Иисус Христос воскрес из мертвых; и это открывает дверь достаточно широко, чтобы допустить все остальные евангельские чудеса. Бесполезно сокращать сверхъестественное в христианстве, чтобы противостоять предрассудкам квазинаучного скептицизма, если только вы не готовы пойти до конца и отказаться от Воскресения. Наступает переломный момент. Вопрос в том, верите ли вы, что Иисус Христос воскрес из мертвых, или нет? Если ваши возражения против сверхъестественного обоснованы, то Христос не воскрес из мертвых; и вам придется столкнуться с последствиями этого. Если Он воскрес из мертвых, тогда вы должны прекратить все свои разговоры о невозможности чуда и быть готовыми принять сверхъестественное откровение как Божий способ открыть Себя человеку.
Но далее позвольте мне напомнить вам о влиянии Воскресения на дела и заявления Христа. Если Он лежит в какой-то забытой могиле, и если вся эта справедливая мысль о том, что Он разорвал узы смерти, является ошибкой, тогда в Его смерти не было ничего, что имело бы хоть малейшее влияние на человеческий грех, и для меня это больше не важно. чем смерть тысяч людей в прошлом. Но если Он воскрес из мертвых, то Воскресение проливает свет на Крест, и мы понимаем, что смерть Его есть жизнь мира и что «ранами Его мы исцелились».
Но, далее, вспомните, что Он сказал о Себе, когда был в мире, – как Он утверждал, что Он Сын Божий; как Он требовал абсолютного послушания, безоговорочного доверия, высшей любви, как Он отождествлял веру в Себя с верой в Господа – и рассматривайте Воскресение как влияние на принятие или отвержение этих огромных требований. Мне кажется, что мы остро подошли к этой альтернативе: Иисус Христос воскрес из мертвых и был провозглашен в Воскресении Сыном Божьим, имеющим силу; или Иисус Христос не воскрес из мертвых — и что тогда? Тогда Он был либо обманщиком, либо обманутым, и в любом случае не имеет права на мое почтение и мою любовь. Мы можем быть благодарны за то, что люди нелогичны и что многие, отвергающие Воскресение, сохраняют искреннее и глубокое почтение к Иисусу Христу. Но имеют ли они на это право – другой вопрос. Я признаюсь за себя, что, если бы я не верил, что Иисус Христос воскрес из мертвых, мне было бы очень трудно принять в качестве примера поведения или в качестве религиозного учителя человека, который выдвинул такие великие заявления, как Он. сделал и спросил у меня то, о чем Он просил. Мне кажется, что Он либо гораздо больше, либо гораздо меньше прекрасной святой души. Если Он воскрес из мертвых, Он гораздо больше; если бы Он этого не сделал, боюсь сказать, насколько Он меньше.
И, наконец, можно предположить влияние Воскресения Иисуса Христа на наши собственные надежды на будущее. Оно учит нас, что жизнь не имеет ничего общего с организацией, а существует отдельно от тела. Оно учит нас, что человек может уйти от смерти и остаться неизменным в сущности своего существа; и оно учит нас, что земной дом нашей скинии может быть уподоблен славному дому, в котором Он обитает ныне по правую руку Бога. Нет другого абсолютного доказательства бессмертия, кроме Воскресения Иисуса Христа.
Если мы примем всем своим сердцем и разумом Евангелие Павла в его основных фактах, нам не нужно будет бояться смерти, потому что Он умер, а смерть была смертью смерти. Нам не нужно сомневаться в том, что мы будем жить снова, потому что Он был мертв и жив во веки веков. Этот Самсон вынес врата на Своих сильных плечах, и смерть уже не темница, а проход. Если мы успокоимся на Нем, тогда мы сможем произнести для себя и для всех, кто нам дорог и был до нас, торжествующую песнь: «О Смерть, где твое жало?», «Благодарение небесам, которые дает нам победу через Господа нашего Иисуса Христа».
 

	1 КОР. хв. 6 — ОСТАТЬСЯ И ЗАСАТЬ
«После этого Его увидели одновременно более пятисот братьев; из которых большая часть осталась до сего времени, а некоторые уснули» (1 КОР. хв. 6.
Итак, примерно через двадцать пять лет после Воскресения было несколько сотен учеников, которые были известны в церквях как очевидцы воскресшего Спасителя. Большая часть выжила; некоторые, очевидно очень немногие, умерли. Соотношение живых и мертвых по прошествии двадцати пяти лет обычно противоположное. Большая часть «заснула»; некоторые, сравнительно немногие, остаются «до настоящего времени». Возможно, имело место какое-то божественное вмешательство, которое сверхъестественным образом продлило жизнь этих свидетелей, чтобы их свидетельство могло быть более продолжительным. Но, как бы то ни было, они, очевидно, были людьми выдающимися, и их окружали какие-то почести и почести, что было очень естественно и как явствует из того факта, что Павел здесь так точно знает (и может апеллировать к Своим собратьям) точные знания христиан) соотношение между выжившими и ушедшими. Об одном из них мы читаем в Деяниях Апостолов, более позднем, чем это, о неком Мнасоне, «первоначальном ученике».
Так мы получаем представление об условиях жизни в ранней Церкви, интересных и ценных с доказательной точки зрения. Но моя цель сейчас — обратить ваше внимание на замечательный язык, которым здесь Апостол говорит о живых и мертвых среди этих свидетелей. Ни в одном случае он не использует простые, общеупотребительные слова «живой» или «мертвый»; но в одном предложении он говорит об их «оставании», а в другом — об их «засыпании»; обе фразы имеют большое значение, и, насколько я понимаю, обе они восходят к тому факту, что они увидели воскресшего Господа как причину, по которой их жизнь могла быть описана как «пребывание», а их смерть - как «засыпание». Другими словами, посредством этих двух поразительных выражений мы продемонстрировали преобразующее воздействие на жизнь и смерть веры в воскресшего Господа, независимо от того, основано ли она на зрении или нет. И именно к этим двум моментам я и хочу сейчас обратиться.
I. Итак, сначала нам нужно подумать, какой может стать жизнь для тех, кто увидит воскресшего Христа.
«Большая часть останется до настоящего времени». Теперь слово «остаться» — это не просто синоним жизни или выживания. Это говорит нам не только о том факте, что выжившие жили, но и о том, какой жизнью они жили. Очень важно, что это то же самое выражение, которое наш Господь использовал в глубоких пророческих словах: «Если Я хочу, чтобы он пребыл, пока приду, что тебе до того?» В Евангелии от Иоанна нам сказано, что «это изречение гласило: за границей среди братьев», и, поскольку это было общеизвестно в ранней Церкви, ни в коей мере не является сильным предположение, что это может всплывать здесь в памяти Павла и может определять его выбор этого замечательного выражения «они остаются», или «они остаются», и они ждали, пока не пришел Учитель. Итак, я думаю, если мы придадим должное значение значению этой фразы, мы получим две или три мысли, над которыми стоит задуматься.
Один из них заключается в том, что вид воскресшего Христа сделает жизнь спокойной и умиротворенной. Представьте себе, что один из этих 500 братьев после этого видения возвращается в свой тихий сельский дом в какой-нибудь маленькой деревне среди холмов Галилеи. Какими малыми и далекими от Него, и недостойными смущать или тревожить сердце, в котором горело воспоминание об этом видении, казалось бы то, что в противном случае было бы важным и отвлекающим! Вера, которую мы имеем в воскресшего Христа, должна сделать для нас то же самое, и будет делать это в той мере, в какой ясно сияет перед тем внутренним оком, который является нашим истинным средством постижения Его, видение, которое сияло перед внешний взгляд этой компании удивленных свидетелей. Если мы построим свои гнезда среди качающихся ветвей мировых деревьев, они будут раскачиваться при каждом ветре и, возможно, будут полностью вырваны из своих объятий такой бурей, с которой нам всем иногда приходится сталкиваться. Но мы можем построить свои гнезда в расщелинах скал, как голуби, и жить так же тихо, как и они. Отвлечения перестанут отвлекать, и неприятности перестанут волновать, и по вздымающейся поверхности великого океана придет Форма, под ногами которой волны сглаживаются и при чьем голосе затихают ветры. Те, кто видят Христа, не должны беспокоиться. Пустой корабль брошен в океан, а хорошо нагруженный – устойчив. Сердцу, пассажиром которого является Христос, не нужно бояться, что его потрясет какая-то буря. Спокойствие придет с видением Господа, и мы пребудем или «останемся», ибо нам не будет необходимости бежать от этого Прибежища к другому, и мы не будем изгнаны из нашего безопасного жилища никакими непредвиденными обстоятельствами. «Тот, кто верует, не должен торопиться».
Хорошо развивать в себе характер, который говорит о большинстве мелочей этой жизни: «Это не имеет большого значения»; но единственный способ не допустить, чтобы здоровое презрение к мелочам мира переросло в высокомерное безразличие, — это основывать его на Христе, воспринимаемом как близком к нам и дарующем нам спокойствие Своей воскресшей жизни. Сделайте Его своей шкалой важности, и ничто не будет слишком малым, чтобы требовать и быть достойным лучших усилий вашей работы, но и ничто не будет слишком большим, чтобы увести вас от безмятежности вашей веры.
Опять же, видение воскресшего Христа также приведет к терпеливому исполнению долга. Если Он будет перед нами, то неприятный долг, который Он возлагает на нас, не будет неприятным, и малые задачи, в которых может быть проявлена великая верность, перестанут быть малыми. Если мы имеем Его перед собой, мы имеем в воскресшем Христе великий и вечный пример того, как терпеливое постоянство в добрых делах побеждает скорби, которые оно переносит, терпеливо перенося их, и увенчается наконец славой и честью. Воскресший Христос есть Образец для людей, которых не совратят с пути долга никакие препятствия, опасности и угрозы. Воскресший Христос является ярким примером славы, следующей за верностью, и венца, являющегося результатом Креста. Воскресший Христос является явным Помощником для тех, кто уповает на Него; и один из самых простых уроков и самых настоятельных повелений, исходящих из верующего взгляда на Господа, который умер, потому что Он хотел творить волю Отца, и восседает на престоле и увенчан на небесах, потому что Он умер, — это: терпеливым постоянством. в добрых делах предадим Ему сохранение душ наших и пребываем в звании, к которому мы призваны.
И опять же вид воскресшего Христа приводит к жизни спокойного ожидания. «Если Я хочу, чтобы Он пребыл, пока Я приду» передает этот оттенок значения. Апостол должен был ждать Господа с Небес, и то видение, которое было дано этим 500 мужчинам, отправило их домой в свои обители, чтобы сделать всю остальную жизнь одним спокойным стремлением и терпеливым ожиданием возвращения Господа. . Эти первобытные христиане ожидали, что Иисус Христос придет скоро. Это ожидание не оправдалось в том, что касается даты, но по прошествии девятнадцати столетий все еще остается верным, что всякая энергичная и жизненная христианская жизнь должна иметь в себе, как очень важный элемент своей жизнеспособности, взгляд вперед, который когда-либо предвосхищался, который часто желает и постоянно уверен в пришествии Господа с Небес. Последствиями Воскресения, его продолжением и следствием является, во-первых, Вознесение; затем долгий период времени, в течение которого Иисус Христос отсутствует, но все еще в божественном присутствии правит миром; и, наконец, Его повторное пришествие в том же теле, в котором ученики видели Его отходящим от них. И ни одна христианская жизнь не соответствует уровню своих привилегий, и ни одна христианская вера не постигает всех статей своего вероучения, кроме той, которая ставит в самый центр всех ее видений будущего великую мысль: Он придет снова.
Вопросы хронологии к этому не имеют никакого отношения. Он стоит перед нами, определенный факт, ставший очевидным и неизбежным благодаря прошлым фактам Креста, Могилы и Елисея. Он пришел, Он придет; Он ушел, Он вернется. А для нас жизнь, которой мы живем во плоти, должна быть жизнью ожидания Сына Божия с Небес и терпеливым, уверенным ожиданием того, что, когда Он проявится, и мы проявимся с Ним во славе.
Итак, о жизни – спокойной, настойчивой во всех обязанностях и воодушевленной этой благословенной и далекой, но верной надеждой, и все это основано на видении и вере воскресшего Господа. Какое отношение страхи, заботы, рассеяния, малодушие и мрачная печаль имеют к очам, увидевшим Христа, и к жизни, основанной на вере в воскресшего Господа?
II. Итак, во-вторых, подумайте, чем становится смерть для тех, кто видел Христа, воскресшего из мертвых.
«Некоторые уснули». Эта наиболее естественная и очевидная метафора смерти не только является христианской идеей, но встречается, как и следовало ожидать, во многих языках, но с большим и существенным отличием. Христианская причина называть смерть сном включает в себя гораздо больше, чем языческая причина этого, и в некоторых отношениях прямо противоположна ей, поскольку для большинства других, использовавших это слово, смерть была сном, который знал никакого пробуждения, тогда как самая суть христианской причины использования этого символа заключается в том, что он делает наше пробуждение гарантированным. Здесь мы имеем то, чем становится акт умирания и состояние умершего благодаря вере в Воскресение Иисуса Христа.
Они «заснули». Акт умирания есть не что иное, как укладывание себя на отдых и выпадение из сознания окружающего мира. Весьма примечательно и прекрасно то, что в Новом Завете слова «умирание» и «смерть» почти никогда не используются для обозначения акта разделения тела и духа или состояния либо духа, отделившегося от тела, либо тела, отделившегося от духа. Он сохраняет эти мрачные слова за действительность, за отделение души от Бога; и оно лишь в исключительных случаях использует их для обозначения тени и символа, физического факта отделения человека от дома, в котором он здесь обитал. Но причина, по которой христианство использует эти перифразы или метафоры, эти эвфемизмы для обозначения смерти, заключается в противоположно той причине, по которой мир их использует. Мир так боится смерти, что не осмеливается назвать эту мрачную и уродливую вещь. Христианин, или, по крайней мере, христианская вера, так мало боится смерти, что не считает столь тривиальное дело достойным называть его по имени, а только называет его «засыпанием».
Даже когда обстоятельства погружения в сон болезненны и жестоки, Библия по-прежнему использует этот термин. Не поразительно ли, что первый мученик, стоя на коленях вне города, избитый камнями и умирая кровавой смертью, должен был, как говорят, заснуть? Если когда-либо и был случай, когда эта нежная метафора казалась совершенно неуместной, так это жестокая смерть среди воющей толпы, со смертельными синяками и кровоточащими конечностями, искалеченными тяжелыми камнями, лежавшими на них. Но все же «сказав это, он заснул». Если это верно в отношении такой смерти, то никакие физические боли не делают сладкое слово неприемлемым для кого-либо.
Здесь мы имеем не только обозначение акта умирания, но и обозначение состояния умершего. Они заснули и продолжают спать. Сколько великих мыслей собирается вокруг этой метафоры, о которой мне нет нужды распространяться! Они предложат себя вам без лишних слов.
В этом заключается идея покоя. «Они отдыхают от своих трудов». Сон восстанавливает силы и отвлекает человека сразу от усилий во внешнем мире и от общения с ним. Мы можем перенести аналогию в этот невидимый мир. Мы ничего не знаем об отношении к внешней вселенной усопших, спящих в владыке. Может быть, если они спят в Нем, так как Он знает все, то и они через Него могут узнать кое-что — столько, сколько Ему угодно сообщить им — о том, что здесь происходит. И может быть даже так, что, если они спят в Нем, и Он владеет энергиями Всемогущества, они через Него могут совершить какое-то служение, даже пока они ждут своего дома, который находится с небес. Но в таких спекуляциях нет никакой необходимости и никакой выгоды. Достаточно того, что сладкий символ предполагает покой, и что во сне вокруг спящих сложены руки Христа, на груди которого они покоятся, как младенец - на своем первом и самом счастливом доме - груди своей матери.
Но, кроме этого, эмблема наводит на мысль о непрерывном и сознательном существовании. Спящий человек не перестает быть человеком; мертвец не перестает жить. На основе этой метафоры часто утверждалось, что мы должны воспринимать пространство между смертью и воскресением как период бессознательного, но мне кажется, что аналогии ведут в противоположном направлении. Спящий человек не перестает знать себя таким, как он есть, и он не перестает знать себя таким, какой он есть. Это таинственное сознание собственной идентичности сохраняется и при переходе от бодрствования ко сну, о чем достаточно свидетельствуют сны. И поэтому спящие знают, что они есть.
И, наконец, эмблема наводит на мысль о пробуждении. Сон – это скобка. Если наступит ночь, наступит утро. «Если придет зима, может ли весна остаться далеко позади?» Спящие пробудятся и будут удовлетворены, когда они «пробуждаются по подобию Твоему». И таким образом, эти три вещи — покой, сознательное, непрерывное существование и уверенность в пробуждении — все ложь в этой метафоре.
Итак, воскресший Христос — единственное основание такой надежды, и вера в Него — единственное состояние ума, имеющее право лелеять ее. Ничто не доказывает бессмертие, кроме открытой могилы. Любой другой фундамент слишком слаб, чтобы выдержать вес такой надстройки. Я думаю, что нынешнее мнение показывает, что ни метафизические, ни этические аргументы в пользу будущей жизни не выдержат силы разрушающей критики, которую обрушивает на эту надежду модный материализм нынешнего поколения. Есть один барьер, который сможет противостоять этой силе, и только один, — это исторические факты о том, что Иисус Христос умер и что Иисус Христос воскрес. Он поднялся; поэтому смерть — это не конец индивидуального существования. Он поднялся; поэтому загробная жизнь для человечества возможна. Он поднялся; поэтому Его жертва за грех мира принята, и я могу быть избавлен от своей вины и своего бремени. Он поднялся; поэтому Он объявлен Сыном Божьим, имеющим силу. Он поднялся; поэтому мы, если доверяем Ему, можем участвовать в Его Воскресении и в некотором отражении Его славы. Древнегреческие архитекторы часто не заботились о прочности почвы, на которой они строили свои храмы, и поэтому многие из них превратились в руины. Храм бессмертия может быть построен только на камне этого провозглашения: Иисус Христос воскрес из мертвых. И мы, дорогие братья, должны основывать все свои надежды на этом одном факте.
Итак, для нас возможен спокойный, мирный переход из жизни в великую тьму при условии, что мы увидим воскресшего Господа. Эти свидетели, о которых говорит мой текст, как намекает нам Павел, спокойно легли спать, потому что перед ними все еще витала память о видении, которое они видели. Вера в воскресшего Христа является якорем души в смерти, и больше ничего, за что мы можем тогда удержаться.
Как говорит тот же апостол в одном из других своих посланий, вера в то, что Христос воскрес, является не только нерушимым основанием нашей надежды на то, что мы тоже воскреснем, но имеет силу изменить весь аспект нашей смерти. . Замечали ли вы когда-нибудь, с каким акцентом Он говорит: «Если мы веруем, что Иисус умер и воскрес, то и упокоившихся в Господе Бог приведет с Собой?» Его смерть действительно была смертью, и вера в нее смягчает нашу смерть. спать. Он нес реальность, о которой нам, возможно, никогда не придется знать ее, и если наши бедные сердца покоятся на этом дорогом Господе, тогда пламя всего лишь нарисовано и не будет гореть, и мы пройдем сквозь него, и никакой запах огня не будет пребудет на нас, и все, что будет уничтожено, — это узы, связывающие нас. Он отменил смерть. Физический факт остается, но все, что вызывает у людей идею смерти, исчезает, если мы доверяем воскресшему Господу. Таким образом, между двумя людьми, умирающими при совершенно одинаковых обстоятельствах, от одной и той же болезни, на соседних койках в одной больнице, может быть такое различие, что одно и то же слово нельзя применить к переживаниям обоих.
Мои дорогие друзья, каждому из нас предстоит пройти через эту последнюю борьбу; но мы можем сделать это либо тихим засыпанием с любимым Ликом, склонившимся над нашими закрывающимися глазами, как мать над колыбелью своего ребенка, и тем же Ликом, встречающим нас, когда мы открываем их утром небес; или мы можем сделать это неохотным отходом от всего, что нам дорого, и трепетным продвижением ко всему, от чего отшатываются совесть и сердце.
Что это будет для вас? От этого зависит ответ на другой вопрос. Взираете ли вы на Христа, который умер и жив во веки веков, как на свою жизнь и свое спасение? Держитесь ли вы того Евангелия, которое проповедовал Павел, «о том, что Христос умер за грехи наши, по Писанию, и что Он был погребен, и что Он воскрес в третий день, по Писанию»? Если ты это сделаешь, жизнь будет спокойным, настойчивым, ожидающим Его ожиданием, а смерть не будет ничем более ужасным, чем засыпание.
 

	1 КОР. хв. 10. ОЦЕНКА СЕБЯ ПАВЛА
«По благодати Божией я есть то, что я есть, и дарованная мне благодать Его не была напрасной» (1 КОР. хв. 10.
Апостол всю свою жизнь находился под ненавистной необходимостью оправдать свой характер и апостольство. Таким образом, здесь, хотя его главная цель в контексте состоит в том, чтобы просто провозгласить Евангелие, которое он проповедовал, он вынужден отступить в сторону, чтобы утверждать и подкреплять свое утверждение, что между ним и другим не было никакого различия. признанные учителя христианской истины. Он был вынужден сделать это из-за настойчивых попыток Коринфской церкви отрицать его апостольство и верность своего представления христианских истин. То, как он это делает, чрезвычайно красиво и замечательно. Он пылает в оправдание самого себя; а потом он проверяет себя. «По милости Божией я есть» — и он собирается сказать, что он есть, но вспоминает себя, как будто задумался; 'Нет! Я оставлю других людей говорить, что это такое. По милости Божией я есть — то, что я есть, что бы это ни было. И все, что я могу сказать, это то, что Бог создал меня, и что я помог Ему. Ибо дарованная мне благодать Божия не была напрасной. Вы, коринфяне, можете судить, что это за результат. Я расскажу вам, как это произошло». Итак, я думаю, здесь есть мысли, которые стоит обдумать и принять в свое сердце и жизнь.
I. Во-первых, что касается единственной силы, создающей людей.
«По благодати Божией я есть то, что я есть». Теперь это слово «благодать» должно быть изношено и означать почти ничего в ушах и умах очень многих постоянных слушателей Евангелия. Но Павел имел вполне определенное представление о том, что он имел в виду; и то, что он имел в виду, было очень большим делом, и мы вполне можем на мгновение задуматься о нем как о единственном, что изменит и облагородит характер и принесет плоды, которых человеку не нужно стыдиться. Благодать Божия в использовании этих слов Павлом, что в целом соответствует их библейскому использованию, подразумевает эти две вещи, которые связаны как корень и продукт: активную любовь Божию, проявляемую по отношению к нам, низким и грешным созданиям, и дары, с помощью которых эта любовь приходит к мужчинам в полной мере. Эти две вещи, по сути единые, любовь и ее дары, все, по мнению Апостола, собраны и сохранены, как в великом хранилище, в Самом Господе, и через Него становятся доступными нам и приносятся. воздействовать на нас для облагораживания нашей природы и наделения нас грациями и красотой характера, всем нам чуждым, кроме этого.
Теперь мне кажется, что эти две вещи, происходящие из одного корня, являются именно тем, что нам с вами нужно, чтобы сделать нас благороднее, чище и богоподобнее людей, чем мы могли бы когда-либо стать. Ибо что больше всего нужно людям для благородной и чистой жизни? Именно эти две вещи — мотив и способность выполнять веления совести.
Каждый человек в мире знает достаточно о долге и правах, чтобы быть гораздо более благородным человеком, чем любой другой человек в мире. И люди ошибаются не из-за отсутствия ясных убеждений в долге, не из-за отсутствия признанных моделей и образцов жизни; но это потому, что не хватает этих двух вещей: мотивов для более благородного служения и силы делать и быть тем, чем они знают, что должны быть. И именно здесь вступает в силу Евангелие Павла: «Благодатью Божией я есть то, что я есть». Эта благодать, рассматриваемая с двух сторон — любви и даяния, — обеспечивает все, чего мы хотим.
Это дает мотивы. Ничто так не сломит волю человека, как признание божественной любви, соприкоснуться с которой и повиноваться которой является блаженством. Вы можете попытаться повлиять на него мотивами выгоды и корысти, прогреметь ему в уши громкие слова о долге, праве и «долженстве», но адекватного ответа не будет. Нельзя смягчить сердце молотами закона. Вы не можете заставить человека поступать правильно, размахивая перед ним кнутом, который наказывает за зло. Вы не можете поколебать волю ничем, кроме сердца; и когда вы можете коснуться самого глубокого источника, он приводит в движение всю массу.
Вы видели какой-то тяжелый механизм, который сопротивляется всем попыткам хилой руки заставить его вращаться. Но внизу, в одном углу, спрятан маленький источник. Прикоснитесь к нему, и могучая масса повернет с величественной медлительностью и уверенностью. Вы знаете эти качающиеся камни на юге Англии; тонны груза, закрепленные на острие булавки, и настолько изысканно сбалансированы, что правильно приложенный палец ребенка может сдвинуть эту массу. Итак, весь человек становится подвижным только от прикосновения любви; и благодать, которая приходит к нам и говорит: «Если вы любите Меня, соблюдите Мои заповеди», — это, как я полагаю, единственный мотив, который будет постоянно и адекватно склонять мятежную, эгоцентричную волю людей к послушанию, приводящему к послушанию. в благородстве жизни.
Точно так же и другой аспект этого великого слова – это то, что нам нужно. Чего хотят люди, так это, прежде всего, желания быть благородными и добрыми; и, во-вторых, способность осуществлять волю. Именно Бог осуществляет в нас как желание, так и действие. Я осмеливаюсь утверждать, что ни мыслителям, ни филантропам, ни доктринерам, ни стремящимся к совершенству в мире неизвестна никакая сила, ни одна известная и доступная сила, которая поднимет жизнь на такие высоты красоты и самоотверженного благородства, как и сила, которая приходит к нам через сообщение благодати, которая находится в Господе.
Дорогие братья, я постоянно пытаюсь настоять на одной этой мысли: сообщение о настоящей новой жизни является центральным даром Евангелия; и эта новая жизнь, эта природа, наделенная новыми желаниями, надеждами, целями, способностями, которые одни только поднимут всего человека на неизведанные высоты красоты и безмятежности. Только благодать Божья, дар Его Божественного Духа, который будет обитать со всеми нами, если мы того пожелаем, единственный, кто может сделать людей добрыми.
И теперь, если это правда, что из этого следует? Несомненно, для всех вас, кто в какой-то мере уловил проблеск того, кем вы должны быть, и более или менее тщетно пытались реализовать свой идеал и достичь своей цели, есть лучший путь, чем путь эгоцентричных, самостоятельных и самостоятельных усилий. Есть способ открыть ваши сердца и дух входу и доступу этой великой силы, благодати Господа нашего Иисуса Христа, которая сделает в нас и для нас все, что, как мы знаем, мы должны сделать, и все же чувствуем себя стесненными и мешают выступать.
О, дорогие друзья! Я верю, что многие из вас более или менее судорожно и прерывисто, но с постоянным возобновлением усилий пытались твердо устоять на путях праведности и более или менее терпели неудачу. Послушайте это Евангелие, примите его и проверьте. Любовь Божья, которая в Господе Иисусе, и жизнь, которую эта любовь приносит в Своих руках, ибо все мы, поверившие в нее, вселятся в вас, если хотите, и преобразовывают вас по Своему подобию и закону. духа жизни, который был в Господе Иисусе, освободит нас от закона греха и смерти.
Всякая благородная жизнь — это битва. Можем ли мы с тобой, с нашими десятью тысячами, встретить идущего на нас с его двадцатью, искушениями мира и Князя его? Пошлите подкрепление, и Иисус Христос придет и научит ваши руки войне и ваши пальцы сражаться. Вся благородная жизнь есть самоотречение, принуждение, ограничение; И смогут ли мои бедные, слабые руки приложить к тормозу достаточную мускульную силу, чтобы заблокировать колеса и не дать им снести меня вниз по склону в крушение? Позвольте Ему прийти и положить Свою огромную нежную руку на вашу, и это позволит вам завести колеса и сделать самоотречение возможным. Всякая благородная жизнь постепенно строится от фундамента. И сможем ли мы с вами выполнить задачу, используя наши собственные ограниченные ресурсы и наши слабые силы? Не начнут ли «все проходящие мимо» смеяться над нами и говорить: «Этот человек начал строить и не смог окончить»? Это эпитафия, написанная над всякой моралью и над всеми жизнями, которые, уловив хоть какой-то проблеск добра, истины и благородства, попытались, помимо Христа, воспроизвести их в себе. Ужасающие пробелы и незавершенная, хотя и справедливая структура покончили со всем этим. Идти к нему. «Рука Его положила основание дома, рука Его и завершит его». Тот, Кто Сам является краеугольным камнем, является также и надгробным камнем угла, который возносится с восклицанием «Благодать!» Благодать ему!
Полагаю, мне нет нужды задерживаться, чтобы напомнить вам, какие важные и важные уроки несут эти мысли, не только для людей, которые пытаются работать над исправлением и созданием своего собственного характера, но и в более широком масштабе, для всех, кто ищет приносить пользу и возвышать своих собратьев. Братья, не мне принижать каких-либо работников, которые в каком-либо отделе и любыми методами стремятся и частично осуществляют возвышение человечества. Но я был бы неверен своим глубочайшим убеждениям и неверен посланию, которое Божье провидение дало мне провозгласить как задачу моей жизни, если бы я не заявил, что ничто не сможет по-настоящему реформировать человечество, общество, нацию, город, за исключением того, что воссоздает личность: «благодать Господа нашего Иисуса Христа» входит в их среду.
II. Итак, во-вторых, очень кратко, обратите внимание на урок, который мы здесь получаем относительно того, как нам следует думать о наших собственных достижениях.
Я уже отмечал, что в моем тексте есть два прекрасных штриха. Апостол связывает все, чем он является, в своем характере, в своем христианском положении, в своем апостольском служении и успехе с той благодатью, которая сошла на него и одела его наготу столь славной одеждой. И потом, вдобавок к этому, он скромно и с тонким чувством достоинства воздерживается от выставления напоказ своих достижений или своих достижений и говорит: «Не мне судить, кто я есть; Действительно, в следующем стихе он очень возвышенным языком излагает свои претензии на то, что он ни в чем не отстает от самого главного из Апостолов и «потрудился более обильно, чем они». И все же дух этого скромного и в то же время величественного молчания пронизывает весь контекст. — По милости Божией я есть… то, что я есть.
Что ж, тогда человеку не обязательно не знать или притворяться, что он не знает, на что он способен. Мы много слышим о бессознательности гения. В этом есть частичная правда; и, возможно, высшие образцы силы и успеха в любой области умственных или интеллектуальных усилий не осознают своих достижений и статуса. Но если человек может выполнить определенный вид служения, то нет никакого вреда в том, чтобы признать тот факт, что он может это сделать. Единственный вред состоит в том, что он думает, что раз он может, то он очень молодец и что сама работа — великая работа; и таким образом возвысился над своими братьями. В том, что называется бессознательностью власти, заключена огромная доля лицемерия. Большинство людей, которые были избраны и уполномочены совершать великую работу для Бога или для людей, в любом отделе, осознавали, что они могут это сделать. Но чем меньше мы думаем о себе, в любом случае, тем лучше. Чем более полным будет наше признание притока благодати, от которого мы зависим, чтобы наш резервуар был полным, тем меньше будет вероятность обидчивого самоутверждения, тем меньше вероятность злоупотребления силами, которыми мы обладаем. Если мы хотим сделать много для Бога, если мы хотим сохранить то, чего мы уже достигли, если мы хотим сделать нашу собственную жизнь сладкой и красивой, если мы хотим наделить себя каким-либо увеличением способностей или привести к каким-либо более высоким высотам благородства и христоподобия, мы должны копировать и прилагать сознательные усилия, чтобы копировать эти две вещи, которые характеризуют оценку самого себя апостолом, — четкое признание того, что мы — только резервуары и ничего более: «Что имеешь ты, чего бы ты не получил?» ? Почему же тогда ты хвалишься, как будто ты не получил этого?» — и смиренный отказ от попытки определить, что мы такое. Ибо, как бы ясно человек ни знал свои силы и достижения, ему трудно оценить отношение их ко всему его характеру.
Итак, дорогие братья, хотя это очень простой совет и может показаться ниже так называемого достоинства кафедры, позвольте мне просто напомнить вам, что самомнение не является болезнью, свойственной десятиталантливым людям. среди людей, но так же, если не намного больше, среди людей с одним талантом. Они очень скромны, когда дело доходит до работы, и вполне довольны тем, что заворачивают тогда единственный талант в салфетку; но когда дело доходит до самоутверждения или того, что они ожидают получить от других, им нужно напоминать точно так же, как и их лучшим людям в плане дарования: «По милости Божией я есть то, что я есть».
III. И наконец, одно слово об ответственности за наше сотрудничество с благодатью для достижения ее результатов.
«Благодать, дарованная мне, не была напрасной», — говорит Павел. «Не я, но благодать Божия, которая была со мной, и поэтому я потрудился более всех их». То есть Бог в Своей дающей любви; Христос со Своим вечно изливающимся Духом ходит вокруг наших сердец и желает войти. Но благодать, любовь, дары любви могут быть уничтожены нашей неверностью, нашей невосприимчивостью, нашим злоупотреблением и нашей небрежностью. Павел поддался благодати, действовавшей на него. Вы сдались?
Павел сказал: «Благодатью Божией я есть то, что я есть». Он не мог бы сказать этого, если бы знал, что большая часть того, кем он был, была мертва против воли и замысла Бога? Имеет ли Бог какое-либо отношение к тому, чтобы сделать вас такими, какие вы есть, или большую роль в этом сыграл дьявол? Этот человек, зная, что он подчинился зачастую болезненному, ищущему, распинающему, самоограничивающему и стимулирующему влиянию Евангелия и Духа Христова, мог сказать: «Благодать Божья сделала меня тем, кто я есть, и я помог Он заставит меня.» И можете ли вы сказать что-нибудь подобное?
Забери свою жизнь. В скольких ее делах присутствовало сознание Бога и Его любви? Возьмите своего персонажа. Насколько она пронзена, так сказать, насквозь огненными стрелами очищающей, согревающей, всепоглощающей благодати Божией? Крещаетесь ли вы ежедневно этим Духом, исследуетесь ли вы этим Духом, осуждаетесь ли этой благодатью? Благодать ли Божья или природа и я, мир и плоть сделали вас такими, какие вы есть?
О, братья, я позволю нам развивать чувство нашей нужды в этой божественной помощи, ибо она не приходит туда, где люди не знают, насколько они слабы и как сильно они этого хотят. Вершины гор высоки, — да! и они сухие; воды там нет. Реки текут в зеленых долинах глубоко внизу. «Бог гордым противится, а смиренным дает благодать». Давайте посмотрим, как мы открываем свои сердца для приема этих оживляющих и очищающих влияний, ибо мы можем покрыть себя таким непроницаемым покровом, что эта благодать не может пройти через него. Давайте позаботимся о том, чтобы мы поддерживали тесный контакт с основанием всей этой благодати, с Самим Иисусом Христом, посредством желания, через веру, через любовь, через общение, через размышление, через приближение, через сочувствие, через служение. И давайте посмотрим, как мы используем благодать, которой обладаем. «Ибо тому, кто имеет, будет дано, а у того, кто не имеет» – не обладая в каком-либо реальном смысле, потому что не использует по назначению – «отнимется даже то, что он имеет». вам, чтобы вы не принимали благодать Божию напрасно».
 

	1 КОР. хв. 11. ЕДИНСТВО АПОСТОЛЬСКОГО УЧЕНИЯ
«Я или они, мы так проповедуем, и вы так веровали» (1 КОР. хв. 11.
Партийный дух и фракционность были проклятием греческой гражданской жизни, и они проникли по крайней мере в одну из греческих церквей – в роскошном и могущественном городе Коринфе. Мы знаем, что существовала весьма значительная группа противников Павла, которые ставили себя под знамя Аполлоса или Кифины, то есть Петра. Поэтому Павел, остро сознавая, что он обращается к некоторым недружественным критикам, спешит в контексте устранить возможное возражение, которое могло быть выдвинуто, что Евангелие, которое он проповедовал, было свойственным ему самому, и продолжает утверждать, что вся суть того, что он должен был сказать людям, было поддержано с непоколебимым единодушием другими апостолами. «Они» означает всех из них; и «итак» означает краткое изложение евангельского учения в предыдущих стихах.
Павел не осмелился бы сделать это утверждение перед лицом людей, которые, как он знал, стремились найти дыры во всем, что он говорил, если бы он не был совершенно уверен в своей правоте. Между ним и остальными были большие различия. Но их сторонники могли ссориться, как это часто бывает, и люди, чьими сторонниками они были, были единодушны. Существовали различия в индивидуальном характере, темпераменте и взглядах на некоторые положения христианской истины. Но существовал непрерывный фронт единодушия в отношении всего, что находится в пределах этого маленького слова, охватывающего столь большую территорию: «Итак, мы проповедуем».
Теперь я хочу обратиться к этому выдающемуся факту (который не всегда привлекает внимание, которого он заслуживает) абсолютной идентичности послания, которое передавали все апостолы и первобытные учителя, и попытаться усилить некоторые соображения и уроки, которые мне кажется, что это естественным образом вытекает из этого.
I. Итак, прежде всего прошу вас подумать о самом факте – о нерушимом единодушии всего корпуса апостольских учителей.
Как я уже сказал, между ними были большие различия в характеристиках, но существовал широкий спектр учения, в котором все они соглашались. Позвольте мне кратко изложить точки соприкосновения, содержание единого Евангелия, которое каждый из них считал своим посланием миру. Я могу взять все это из двух предложений в предыдущем контексте: «как Христос умер за грехи наши, согласно Писанию, и что Он был погребен, и что Он воскрес в третий день, согласно Писанию». вещи, о которых, как заявляет Павел, не было и речи несогласных. Существует жизненный центр, который, как он заявляет, каждый христианский учитель воспринимает как суть своего послания, и в различных тонах и манерах, но в существенном тождестве содержания, провозглашаемый миру.
Что же в этом кроется? Личность, о которой говорится, — Христос, и все, что включает в себя это слово, относится к древнему и неполному Откровению в прошлом, его теням и прообразам, его пророчествам и церемониям, его священству и его жертвоприношениям; со всеми вытекающими отсюда ссылками на древние надежды, которыми жили тысячи поколений и которые либо являются необоснованными заблуждениями, либо реализуются в Господе – Личности, которую все Апостолы провозглашали Помазанником от Бога, как Пророка, Священника, и король; который пришел в мир, чтобы исполнить все, что древняя система затеняла посредством жертвоприношений, храма и священника, и был Монархом Израиля и мира.
И не только они были абсолютно единодушны в отношении Личности, но и были нерушимо согласны в отношении фактов Его жизни, Его смерти и Его Воскресения. Но провозглашение внешнего факта не является евангелием. Вы должны добавить пункт «за наши грехи», и тогда начнет создаваться запись, которая представляет собой всего лишь кусок истории, в котором не больше хороших новостей, чем в записи о смерти любого другого мученика, героя или святого. действительно хорошая новость для мира. Наименьшая часть исторического факта — это факт; большая часть его — это объяснение факта и его место по отношению к другим фактам, демонстрация принципов, которые он выражает, и выводов, к которым он приводит. Так голое историческое заявление о смерти и воскресении превращается в Евангелие посредством того, что является самой важной частью Евангелия, объяснением смысла факта: «Он умер за грехи наши».
Если искупление от греха через смерть Личности является основной концепцией Евангелия для мира, то ясно, что для такой цели нужна божественная природа в Личности. Ваше представление о том, для чего пришел Христос, определит ваше представление о том, кем Он является. Если вы только признаете, что Его работа состоит в том, чтобы учить или проявлять в упражнениях справедливый человеческий характер, тогда вы можете довольствоваться низшим представлением о Его природе, которое видит в Нем лишь лучшего из сынов человеческих. Но если мы понимаем «умер за грехи наши», то для такой задачи воплощение Вечного Сына Божия является абсолютной предпосылкой.
Более того, наш текст раскрывает содержание этого Евангелия как провозглашение Воскресения. На этом мне нет необходимости здесь и сейчас подробно останавливаться. Но это точки, Личность, два факта, смерть и воскресение, и великий смысл смерти, а именно. искупление грехов мира: это то, о чем все первоначальные учителя Апостольской церкви имели один голос и одно послание.
Я не думаю, что мне нужно тратить время на то, чтобы показать вам, как дошедшие до нас записи полностью подтверждают это утверждение апостола. Мне нужно только напомнить вам, что противодействие, которое велось против него – и это было очень энергичное и очень резкое сопротивление – со стороны части Церкви, не имело никакого отношения к вопросу о том, чему он учил, а только к вопросу о том, чему он учил. Вопрос в том, кого этому обучать. Единственным возражением, которое так называемая иудаистская партия в ранней Церкви выдвигала против Павла и его проповедей, было не Евангелие, которое он провозглашал, а его утверждение, что языческие народы могут войти в Церковь через веру в Господа, не проходя через ворота обрезания. Поверьте, если бы имелось какое-нибудь, хотя бы самое микроскопическое, отклонение с его стороны от общего, широкого потока христианского учения, бессонные, зоркие, беспринципные враги, преследовавшие его все дни, жадно набросились бы на него. и никогда не переставал об этом говорить. Но ни один из них никогда не говорил подобного слова, но не пропускал своего учения, потому что это было учение каждого из апостолов.
Если бы у меня было время или если бы это было необходимо, то легко было бы указать вам на оставшиеся у нас записи апостольского учения, чтобы подтвердить это нерушимое единодушие. Мне не нужно тратить на это время. Тексты-доказательства не имеют такой большой ценности, как тот факт, что эти доктрины вплетены во всю структуру Нового Завета в целом — так же, как они вплетены в послания Павла. Но я могу собрать одно или два высказывания, в которых сконцентрировано содержание учения каждого писателя. Например, Петр говорит об «искуплении драгоценной кровью Христа, как Агнца непорочного и чистого» и заявляет, что «Он Сам вознес наши грехи Своим телом на древо». : «Тому, кто возлюбил нас и освободил нас от грехов наших Своей кровью»; и именно его перо записывает, как на небесах раздавались «слава, и честь, и благодарение, и благословение во веки веков Агнцу закланному и кровью Своей искупившей нас Богу». к евреям, погруженный в идеи церемоний и жертвоприношений и имеющий своей единственной целью выработать мысль, что Иисус Христос есть все, что древняя ритуальная, священническая и жертвенная система оттеняет и предсказывает, резюмирует свое учение в следующем утверждении: что Христос, придя, Первосвященник будущих благ, «кровью Своею вошел раз навсегда во святилище, получив для нас вечное искупление».
Как я уже сказал, единогласию были пределы. Павел и Петр сильно поссорились по поводу обрезания и связанных с ним вопросов. Апостольские писания удивительно разнообразны друг от друга. Петр гораздо менее конструктивен и глубок, чем Павел. Павел и Петр не затронуты мистической мудростью апостола Иоанна. Но что касается фактов, о которых я сообщил, божественности, личности Иисуса Христа, Его смерти и Воскресения, а также значения, которое следует придавать этой смерти, они абсолютно едины. Инструменты в оркестре разные: нежная флейта, звенящая труба и многие другие, но нота, которую они берут, одна и та же. «Будь то я или они, мы проповедуем».
II. Теперь позвольте мне попросить вас рассмотреть единственное объяснение этого единодушия.
Было время, когда люди, не верившие в божественность и жертвенную смерть Господа, истязали себя, пытаясь понять смысл этих посланий, который не должен был включать в себя отвратительные доктрины. Это почти устарело. Я полагаю, что сейчас нет никого или почти никого, кто не признавал бы, что, правильно или неправильно, Павел, Петр, Иоанн – все они – учат этим двум вещам: что Христос есть Вечный Сын Отца и что Его смерть – это Жертва за грех мира. Но они говорят, что это не примитивное и простое учение Человека из Назарета; и что единодушие — это единодушие неправильного понимания и дополнения Его слов и направления Его учения.
Теперь только подумайте, какой огромной — я собирался сказать — непостижимой является эта гипотеза. Ибо нет никакой точки, скажем, со времени, когда Апостол, написавший слова моего текста, что было где-то около 56 или 57 года по Р.Х., — нет никакой точки между этим периодом, проходя в обратном направлении через историю Церкви. до Распятия, куда можно вставить такую огромную революцию учения, как эта. От таких изменений не осталось и следа. Самые ранние речи Петра, записанные в Деяниях, в некоторых важных отношениях менее развиты с доктринальной точки зрения, чем послания, но мессианство Христа, смерть и Воскресение, с которыми связано прощение грехов, провозглашаются так же ясно и решительно, как и в более поздних речах. время. Итак, эти пункты апостольского свидетельства проповедовались с самого начала, и, проповедуя их, свидетели искажали простое учение Плотника из Назарета и приписывали Ему характер, на который Он не претендовал, а Его смерти - силу. о чем Он и не мечтал, они сделали это в то самое время, когда впечатления от Его личности и учения были самыми свежими и сильными. Мне кажется, помимо прочих соображений, что такой разворот со стороны ранних учителей христианства абсолютно невозможен, принимая во внимание факты дела, даже если вы придадите этому большое значение. допуск возможных ошибок в записи.
Но я бы сделал еще одно замечание. Если возникло недопонимание, если эти люди в своем единодушном заявлении о смерти Христа как Жертве за грех не верно представляли выводы, неизбежные из фактов жизни и смерти Христа и из Его собственных слов, то разве это не странно? что одно и то же заблуждение коснулось их всех? Когда люди неправильно понимают учение учителя, они обычно различаются по природе своих заблуждений и разделяются на секции и партии. Но здесь приходится учитывать тот факт, что каждый из них, при всем разнообразии своих особенностей и характеров, упал в одну и ту же яму заблуждений, и что ни один из них не остался в здравом уме, чтобы протестовать. Кажется ли это вероятным?
А как насчет ценности учения учителя, которое не предохраняло своих слушателей от такого абсолютного заблуждения? Если бы вся Церковь единогласно приняла все, что сказал им Иисус Христос, и неоправданно сделала из Него то, что они сделали, то, исходя из этой гипотезы, я не думаю, что в учителе, учение которого было столь двусмысленно, поскольку оно ввело всех, кто принял его, в такое же заблуждение, как и то, в которое они, по предположению, впали.
Нет, братья; они были одним целым, потому что их Евангелие было единственно возможным изложением принципов, лежащих в основе простых фактов жизни и учения Иисуса Христа, и выводов, вытекавших из них. Я не собираюсь тратить время на цитирование Его собственных слов. Я могу очень кратко сослаться только на одного или двух из них. "Разрушьте этот храм, и в три дня Я воздвигну его". "Как Моисей вознес змея в пустыне, так должно быть вознесено Сыну Человеческому". "Плоть Моя есть хлеб, за который Я отдам за жизнь мира». «Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать Свою жизнь для искупления многих». «Это Тело Мое, сокрушенное за вас; возьмите, ешьте в память обо Мне». «Это кровь Моя, пролитая за многих для прощения грехов; это вы делаете всякий раз, когда пьете его, в воспоминание обо Мне». Какое возможное объяснение, отдающее должное этим словам, кроме «Иисус Христос умер за грехи наши, согласно Писанию»? И как могли люди, слышавшие их собственными ушами и своими глазами видевшие Его воскресшим из мертвых и вознесшимся на небеса, сделать иначе, как не с рвением, воодушевлением, ценой всего и непоколебимым голосом нерушимого единодушия? , «так проповедуй»?
Я вполне признаю, что в учении Господа в Евангелиях вы не найдете членораздельного изложения в доктринальном изложении принципов, лежащих в основе исторического факта умилостивительной смерти Христа, и выводов, вытекающих из него. Я не удивляюсь этому и не признаю, что утверждение о том, что мы не находим ничего соответствующего им в собственных словах Господа, является каким-либо аргументом против истинности божественного откровения, содержащегося в этих доктринальных утверждениях. Молчание не так абсолютно, как утверждается, как это достаточно ясно показывают приведенные мной цитаты, которые можно было бы умножить. Даже если бы оно было более абсолютным, чем оно есть на самом деле, молчание ни в коем случае не является непонятным. Христу пришлось принести Жертву, прежде чем о Жертве можно было проповедовать. Он Сам предостерегал Своих учеников от принятия Его собственных слов перед Крестом как заключительного и окончательного откровения. «Я имею многое сказать вам, но вы не можете сейчас это осуществить». Необходимо было, чтобы Крест стал фактом, прежде чем он превратится в доктрину. И поэтому я осмелюсь сказать, что единодушие проповеди можно объяснить только на том основании, что эта проповедь в обеих ее частях - ее утверждение мессианства Иисуса и Его умилостивительной смерти - представляет собой повторение на кровле уроков, которые они получили. услышал на ухо от Него.
III. Кратко отметим урок, который извлекает из этого единодушия.
Давайте ясно поймем, где находится живое сердце Евангелия, что оно есть весть искупления через воплощение и жертву Сына Божия. Из этого воплощения и жертвы вытекает все великое учение о работе Божественного Духа в людях, пребывающем в них во веки веков. Но начало всего таково: «Христос умер за грехи наши, согласно Писанию». И, братья, это послание отвечает, как ничто другое, глубочайшим потребностям каждой человеческой души. Оно способно, как ничто другое, раскрыть целую энциклопедию и вселенную мудрости, истины и силы. Если вычеркнуть его из нашего понятия о христианстве или затемнить его как самый трепещущий центр целого, то немощь заползет в христианство, которое без Креста или не видит в нем Жертвы за мирское благо. грех. Вы можете выбросить за борт паруса, чтобы облегчить корабль. Если вы это сделаете, она ляжет бревном на воду. И если ради встречи с новыми фазами мышления христианские церкви вмешиваются в эту центральную истину, они отбрасывают свои средства прогресса и власти.
Позвольте мне еще раз сказать, и только в двух словах, что соображения, которые я пытался изложить вам в этой проповеди, показывают нам пределы, в которых справедлив современный призыв «Назад ко Христу Евангелий». и где это может быть не так. Я считаю, что в прежние времена и в некоторой степени в наши дни мы, учителя-евангелисты, иногда слишком много говорили скорее об учениях, чем о Личности, которая есть учения. И если крик «Назад ко Христу» означает: «Не говорите так много об Искуплении и умилостивлении; говорить о Христе, который искупает», тогда я от всего сердца говорю: «Аминь!» Но поставь Личность на первый план, живолюбивого, умирающелюбивого, воскреселюбивого Христа, поставь Его на передний план. передний план. Но если подразумевать (а, боюсь, это часто подразумевают), что Христос в Евангелиях — одно, а Христос в посланиях — другое, и что вернуться к Христу Евангелий — значит отказаться от «умершего за нас». грехи по Писанию» и сохранить только немудродные, нравственные и религиозные учения, записанные в трёх первых Евангелиях, то я говорю, что это губительно для Церкви и не соответствует фактам, ибо Христос посланий — это Христос Евангелий; разница лишь в том, что в одном вы имеете факты, а в другом — их смысл и их силу.
Итак, наконец, пусть этот текст научит нас тому, что нам самим следует делать с этим единодушным свидетельством. «Так мы проповедуем, и вы так уверовали». Брат! Вы так думаете? Другими словами, является ли ваше понимание Евангелия могущественным искупительным средством, которое совершает Воплотившийся Сын Божий, который был распят за наши преступления, и воскрес, чтобы мы могли жить, и прославился, чтобы и мы могли разделить Его слава? Это ваше Евангелие? Но не довольствуйтесь интеллектуальным пониманием дела. «Так вы поверили» означает гораздо больше, чем «я верю, что Христос умер за наши грехи». Это означает «я верю во Христа, который умер за мои грехи». Вы должны возложить на Него себя как грешного человека; и, прочитав так, вы обнаружите, что это не пустая история, которую рекомендуют нам все эти величественные голоса из прошлого, но вы получите на своем собственном опыте подтверждение того факта, что Он умер за наши грехи, в своем собственное сознание прощенных грехов и дарованной новой любви; и таким образом можно повернуться к Павлу, руководителю хора, и ко всей апостольской группе и сказать им: «Теперь я верю не благодаря вашим словам, но потому, что я видел Его и сам слышал Его».
 

	
1 КОР. хв. 20. УВЕРЕННОСТЬ И РАДОСТЬ ВОСКРЕСЕНИЯ
«Но ныне Христос воскрес из мертвых… первенец из умерших» (1 КОР. хв. 20.
Апостол размышлял о длинной череде печальных последствий, которые, как он видит, возникли бы, если бы у нас был только мертвый Христос. Он думает, что ему, Апостолу, нечего будет проповедовать, а нам не во что верить. Он думает, что всякая надежда на избавление от греха угаснет. Он думает, что единственный факт, который дает уверенность в бессмертии, исчез, мертвые, питавшие эту уверенность, погибли. И он думает, что если бы все было так, то христиане, которые поверили ложному Евангелию, питали пустую веру и умерли, цепляясь за необоснованную надежду, заслуживали бы гораздо большего сожаления, чем люди, у которых были менее блестящие мечты и меньше сплошные иллюзии.
Затем, с быстрым отвращением чувств, он отворачивается от этой тоскливой картины и с изменением тональности, которое может оценить даже самое тупое ухо, от плачущих миноров предыдущих стихов, он врывается в этот взрыв триумфа. «Теперь» — при таких обстоятельствах, как они есть, ибо это логическое «теперь», а не временное — при таких обстоятельствах, как они есть, «Христос воскрес из мертвых, и сие как первенец из умерших». '
Частью церемонии Пасхи было подношение в Храме снопа ячменя, первого урожая, который махал перед Господом в знак посвящения Ему и в знак благодарной уверенности, что все поля будут пожаты и собраны их благословения. . Некоторый намек на эту церемонию, совпавшую по времени с Воскресением Господа нашего, может быть в тех словах, которые рассматривают это одно-единственное Воскресение как раннеспелый и раннежатый сноп, залог и пророчество всего сбора урожая.
Мне кажется, в этих словах звучат главным образом две вещи: выражение абсолютной уверенности в факте и выражение безграничного торжества в уверенности факта.
И если мы посмотрим на эти две вещи, я думаю, мы получим основные мысли, которые Апостол впечатлит в наши умы.
I. Несомненность Воскресения Христова.
«Ныне Христос воскрес», — говорит он, как бы бросая вызов сомнению и отрицанию и опираясь на твердую уверенность, которой он обладает в этом историческом факте. «Ах!» — скажете вы, — «увидеть — значит поверить; и у него были доказательства, которых у нас никогда не будет». Что ж! покажи нам. Возможно ли для нас, почти через девятнадцать столетий после того дня, уловить отголосок этой уверенной уверенности и перед лицом современных сомнений и неверия повторить с такой же непоколебимой уверенностью, как та, с которой они исходили из его пылающих уст, отличные слова моего текста? Можем ли мы, логически и разумно, как люди, руководствующиеся доказательствами, а не чувствами, встать перед миром и принять древнее исповедание: «Верую в Господа, Единородного Его Сына, Господа нашего, пострадавшего под Понтий Пилат был распят, умер и похоронен. На третий день Он воскрес из мертвых»? Я думаю, мы можем.
Способ доказательства факта – показания свидетелей. Вы не можете утверждать, что было бы очень удобно, если бы то-то и то-то было правдой; что если бы мы поверили в это, последовали бы большие моральные последствия, и так далее. Единственный способ сделать это — посадить людей, которые видели это, на место свидетелей и убедиться, что их показания достойны принятия.
И в начале своего выступления я хочу в одном предложении протестовать против путаницы в вопросе о Воскресении Иисуса Христа в том виде, который популярен в наши дни, когда нам говорят, что чудо невозможно, и поэтому не было Воскресения, или что смерть есть конец человеческого существования и, следовательно, не было Воскресения. Это не тот способ установления истины в отношении установленных фактов. Давайте послушаем доказательства. Люди, которые отвергают свидетельства авторов Нового Завета, подчиняясь теории либо о невозможности сверхъестественного, либо о фатальных и окончательных последствиях человеческой смерти, являются жертвами предрассудков в самом строгом смысле этого слова. ; и они не более логичны, чем известный и вошедший в поговорку мыслитель, который, когда ему сказали, что факты против него, с возвышенной уверенностью в своей непогрешимости, как сообщается, сказал: «Тем хуже для фактов». с доказательствами, а не с теорией, когда мы говорим о предполагаемых фактах истории.
Итак, позвольте мне напомнить вам, что в этой главе, из которой взят мой текст, мы имеем запись о Воскресении Иисуса Христа, более древнюю и совершенно независимую от записей, содержащихся в Евангелиях, которые все являются последующими в дата к нему; что это Послание к Коринфянам является одним из четырех бесспорных Посланий Апостола, против которого не может сказать ни слова ни одна самая передовая школа современной критики; что, следовательно, эта глава, написанная самое позднее примерно через двадцать семь лет после дня Распятия, очень близко подводит нас к этому событию; что это показывает, что в Воскресение верили повсеместно во всей Церкви и, следовательно, в него, должно быть, верили уже давно; что это позволяет нам проследить ту же самую веру как универсальную и бесспорно владеющую полем среди церквей во время обращения Павла, которое не может быть отнесено к более чем пяти или шести годам после Распятия, и что таким образом мы стоим перед лицом абсолютно современных свидетельств. Это не тот случай, когда убеждение росло медленно и постепенно. Принимаем мы это свидетельство или нет, мы вынуждены признать, что оно является строго одновременным свидетельством факта Воскресения Христова.
А свидетели надежные и компетентные, а также современники. Старое убеждение, что их показания были обманом, давно умерло; Да и как оно могло жить? Было бы аномалией, гораздо большей, чем Воскресение, полагать, что эти люди — Мария, Петр, Иоанн, Павел и все остальные — были заговорщиками во лжи и что самая справедливая система морали и самое благородное посвящение все, что мир когда-либо видел, выросло из обмана, как цветы на навозной куче. Эта теория не выдерживает критики; и даже те, кто не примет показаний, уже давно признались, что не примут. Но в моем контексте Апостол, кажется, думает, что это единственная разумная альтернатива другой теории, согласно которой свидетели были правдивы, и я склонен верить, что он прав. Он говорит: «Если Христос не воскрес, то мы» — совершенно невозможные «лжесвидетели неба», набожные лжесвидетельники, как можно перефразировать эту фразу: люди, которые лгут, чтобы угодить Богу. Если Христос не воскрес, значит, они поклялись в том, что, как они знают, является неправдой, ради продвижения Его дела и Его Царства. Если эта теория не будет принята, то в отношении этих людей и их посланий не останется ничего другого, что выдержало бы критику хоть на минуту, кроме признания ее истинности.
Современная модная версия, что это была галлюцинация, абсурдна. Галлюцинации, которыми поделились сразу пятьсот человек! Галлюцинации, продолжавшиеся на протяжении всего длительного разговора, распространялись с интервалами более месяца! Галлюцинации, включающие еду и питье, речь и ответ; пожатие руки и ощущение дыхания! Галлюцинации, которые принесли инструкции! Галлюцинации, кульминацией которых стало представление о том, что собравшаяся толпа увидела Его, возносящегося на небеса! Я думаю, галлюцинация с другой стороны. Они попали в седло не на ту лошадь, когда говорят о апостольских свидетелях, ставших жертвами галлюцинаций. Таковыми являются люди, которые верят в возможность того, что они должны быть такими. Старый аргумент против чудес гласил, что с опытом более согласуется то, что свидетельство должно быть ложным, чем то, что чудо должно быть истинным. Я осмелюсь сказать, что поверить в то, что такое свидетельство ложно, значит гораздо большее испытание для доверчивости человека, чем в то, что такое засвидетельствованное таким образом чудо является правдой. А я, со своей стороны, смею думать, что разумные люди — это люди, которые слушают этих очевидцев, когда они говорят: «Мы видели, как Он воскрес»; и эхом в ответ торжествующую уверенность: «Христос воскрес!»
Есть еще одно соображение, которое я хотел бы кратко изложить. Очень ценный способ установления фактов — указать на существование других фактов, которые для своего объяснения обязательно требуют предыдущих. Позвольте мне проиллюстрировать то, что я имею в виду. Я верю в Воскресение Иисуса Христа, в том числе и потому, что не понимаю, как могла Церковь существовать неделю после Распятия, если бы Иисус Христос не воскрес снова. Почему же они не все разбежались? Почему тот дух уныния и склонность к разлуке, которые начинали закрадываться в них, когда они говорили: «Ах! все готово! Мы верили, что это был Он», — не перешли к их естественному вопросу? Как случилось, что эти люди, когда их Учитель был взят из среды их, и узы союза между ними были разрушены, и все их надежды были разбиты, не сказали: «Мы совершили ошибку, давайте вернемся в Геннисарет и снова отправиться на рыбалку и попытаться забыть наши светлые иллюзии? Именно это сделали последователи Иоанна Крестителя, когда он умер. Почему Христос не сделал того же? Потому что Христос воскрес и вновь связал их вместе. Когда Пастырь был поражён, стадо было бы рассеяно и никогда больше не собиралось бы вместе, если бы не было именно такого явления, как утверждает Воскресение, для воссоединения рассеянных и ободрения угнетённых. И поэтому я говорю, что христианство с мертвым Христом и церковью, собравшейся вокруг могилы, от которой не отвален камень, более невероятно, чем чудо, ибо это абсурд.
И вот еще что я хотел бы сказать одним словом. Позвольте мне привести иллюстрацию, чтобы объяснить, что я имею в виду. Предположим, после казни короля Карла I в каком-то уголке страны появился Самозванец и сказал: «Я – король!». Георгия и сказал: «Смотрите! вот гроб, вот тело, это царь или нет?» Говорят, что Иисус Христос воскрес через неделю после Своей смерти. У правителей народа были могила, часы, камень и печать. Они могли бы положить конец этой пагубной чепухе за две минуты, если бы она была чепухой, просто сказав: «Пойди и посмотри на гробницу, и ты увидишь Его там». Но на этот вопрос так и не было получено ответа. , и никогда не будет — Что сталось с этим священным трупом, если Иисус Христос не воскрес из мертвых? Неуклюжая ложь, которую рассказали правители о том, что ученики украли тело, была лишь их признанием того, что могила пуста. Если бы могила была пуста, то либо Его слуги были самозванцами, что, как мы видели, невероятно, так оно и было, либо Христос воскрес снова.
Итак, дорогие братья, по многим другим причинам, помимо этой горстки, которую я осмелился собрать и представить вам, и вопреки предрассудкам современных теорий, я еще раз с непоколебимой уверенностью поднимаю здесь радостное послание, которое я умоляю вас принять: «Христос воскресе, первенец из умерших».
II. Вот и все о первом пункте этого отрывка. Несколько слов о втором — о триумфе в уверенности этого Воскресения.
Как я заметил в предыдущем пункте этой беседы, Апостол говорил о последствиях, которые вытекают из того факта, что Христос не воскрес. Если мы возьмем все эти последствия и обратим их вспять, мы получим радостные последствия Его Воскресения и поймем, почему этот великий взрыв триумфа исходит из уст Апостола. И хотя мне придется поневоле подойти к этой части моего предмета весьма неадекватно, позвольте мне попытаться собрать воедино различные моменты, на которых, по моему мнению, должно строиться наше пасхальное радушие.
Во-первых, говорю я, воскресший Христос дает нам полное Евангелие. Мертвый Христос уничтожает Евангелие. «Если Христос не воскрес, — говорит Апостол, — то наша проповедь», под которой он понимает не действие, а суть своей проповеди, «тщетна». Или, как можно было бы выразить это слово точнее, «пустая». «В этом нет ничего; нет содержания. Это вздутый мочевой пузырь; в нем нет ничего, кроме ветра.
В чем заключалась «проповедь» Павла? Все сводилось к следующему: Иисус Христос был Сыном Божьим; что Он воплотился во плоти для нас, людей; что Он умер на Кресте за наши преступления; что Он воскрес снова и вознесся на Небеса, управляя миром и вдыхая Свое присутствие в верующие сердца; и что Он придет снова, чтобы быть нашим Судьей. Это были элементы того, что Павел назвал «своим Евангелием». Он сталкивается с предположением о мёртвом Христе и говорит: «Всего уже нет!» Все это растворилось в воздухе. Мне нечего проповедовать, если у меня нет Креста, который является избавлением человека от греха, потому что на нем умер Сын Божий, и я знаю только, что жертва Иисуса Христа принята и достаточна, потому что она засвидетельствована мне. в Его воскресении из мертвых».
Дорогие братья, фактом Воскресения Иисуса Христа приостанавливается все, что делает Евангелие Евангелием. Вычеркните это, и что у вас останется? Несколько прекрасных кусочков морального учения, прекрасная жизнь, омраченная огромными ошибками в отношении Его Самого, Его собственной значимости и Его отношения к людям и небесам; но у вас не осталось ничего, что стоило бы назвать Евангелием. Там возвышается крест, изможденный, черный, одинокий; но если на другом берегу реки у вас не будет Воскресения, ни один мост никогда не будет переброшен через черную пропасть, и Крест останется «мертвым, будучи одиноким». У вас должно быть Воскресение, чтобы объяснить Крест, а затем Жизнь и Смерть возвышаются до проявления Бога во плоти и умилостивления за наши грехи. Без этого нам нечего будет проповедовать, что стоило бы назвать Евангелием.
Опять же, живой Христос дает вере то, за что можно держаться. Апостол здесь в контексте дважды говорит, согласно Авторизованной версии, что мертвый Христос делает нашу веру «тщетной». Но на самом деле он использует два разных слова, первое из которых применяется к «проповеди» и буквально означает «пустая». Таким образом, здесь предложены две идеи, к которым я могу прикоснуться лишь самой легкой рукой.
Воскресший Христос вкладывает, так сказать, некое содержание в мою веру; Он дает мне что-то, за что можно ухватиться.
Кто может доверять мертвому Христу или кто может доверять человеческому Христу? Это было бы таким же кощунством, как и доверять любому другому человеку. Только когда мы признаем Его провозглашенным Сыном Божьим, и это посредством Воскресения из мертвых, наша вера имеет что-то, вокруг чего она может обвиться и к чему она может прилепиться. Этот живой Спаситель протянет к нам Свою руку, если мы посмотрим на Него, и если я подниму к Нему свою бедную, дрожащую маленькую ручку, Он наклонится ко мне и пожмет ее. Вы не сможете проявлять веру, если у вас нет воскресшего Спасителя, и если вы не проявите веру в Него, ваша жизнь будет испорчена и печальна.
Опять же, если бы Христос был мертв, наша вера, если бы она могла существовать, была бы столь же лишена действия, как и лишена сущности. Ибо такая вера была бы подобна младенцу, ищущему питания у груди умершей матери, или человеку, пытающемуся зажечь свои факелы от погасшей лампы. И главным образом, это не принесет первого благословения, которое верующая душа получает через и от воскресшего Христа, а именно, избавления от греха. Если Тот, Которого мы считали нашей жертвой Своей смертью и нашим освящением Своей жизнью, не воскрес, то, как мы видели, все, что делает Его смерть иной, чем мученическая, исчезает, а вместе с ней исчезают и прощение и очищение. Только когда мы признаем, что в Его Кресте, объясненном Его Воскресением, мы имеем искупление через Его кровь, даже прощение грехов, и через сообщение воскресшей жизни от воскресшего Господа обладаем той новой природой, которая освобождает нас от владычества наше зло — это вера, освобождающая нас от наших грехов.
Итак, дорогие друзья, воскресший Христос дает нам что-то, за что можно ухватиться вере, и сделает это рукой, которой мы схватим Его сильную руку, которая поднимает нас «из ужасной ямы и трясины и ставит наши ноги». на камне.» Но если Он лежит мертвым в могиле, ваша вера тщетна, потому что она не захватывает ничего, кроме тени; и это тщетно, поскольку бесцельно; вы все еще в своих грехах.
Последняя мысль состоит в том, что воскресший Христос дает нам уверенность в нашем Воскресении. Я ни на минуту не хочу сказать, что, кроме Воскресения Иисуса Христа, в людях не нашлось мысли, будь то желание или страх, о бессмертии, но есть вся разница в мире между предчувствия, стремления, желания, чтобы это было так, опасения, что это может быть так, и спокойная уверенность, что это так. Многие говорили о западном континенте, но Колумб побывал туда и вернулся снова, и это положило конец сомнениям. Многие люди раньше и помимо Иисуса лелеяли мысли о бессмертной жизни за могилой, но Он был там и вернулся. И это, и, как я считаю, это только ставит учение о бессмертии на нерушимый фундамент; и мы можем сказать: «Теперь я знаю, что за ней есть та земля». Они говорят нам, что смерть кладет конец всему. Современный материализм во всех своих формах утверждает, что это угасание личности. Иисус Христос умер, и прошел через это, и вышел из этого таким же, и я доверюсь Ему. Братья, сложившееся в настоящий момент мнение среди образованных и культурных классов в Англии и во всей Европе доказывает любому, у кого есть глаза, чтобы видеть, что для этого поколения отказ от бессмертия непременно последует за отказом от Иисуса Христа. . И для сегодняшней Англии, как и для Греции, когда Павел отправил свое письмо в Коринф, единственным светом уверенности в великой тьме является тот факт, что Иисус Христос умер и воскрес.
Если вы позволите Ему, Он сделает вас причастниками Своей бессмертной жизни. «Первенцы усопших» — это залог и пророчество всего колышущегося изобилия золотого зерна, которое будет собрано в житницы великого земледельца. Далее Апостол представляет воскресение «Христов» как следствие их соединения с небом. Он победил для всех нас. Он вошел в темницу и вышел, неся на Своих плечах ее железные ворота, и отныне невозможно, чтобы мы удерживались в ней. Есть два воскресения: одно воскресение служителей Христовых, другое воскресение других. Они не одинаковы в принципе — и, увы, совершенно различны по сути. «Некоторые пробудятся для вечной жизни, а некоторые — для стыда и вечного презрения».
Позвольте мне умолять вас сделать Иисуса Христа жизнью ваших мертвых душ через смиренное, покаянное доверие к Нему. И тогда, в должное время, Он будет жизнью ваших преображенных тел, преобразовав их в подобие тела Своей славы, «по действию, которым Он может и покорить все Себе».
 

	1 КОР. хв. 20, 21; 50-58— СМЕРТЬ СМЕРТИ
«Но ныне Христос воскрес из мертвых и стал первенцем из умерших. 21. Ибо, как чрез человека пришла смерть, так чрез человека пришла и воскресение мертвых... 50. Сие говорю, братия, что плоть и кровь не могут наследовать Царствия Божия; и тление не наследует нетления. 51. Вот, я показываю вам тайну; Не все мы умрем, но все изменимся, 52. Вдруг, во мгновение ока, при последней трубе, (ибо вострубит;) и мертвые воскреснут нетленными, и мы быть изменен. 53. Ибо этот тленный должен облечься в нетление, а этот смертный должен облечься в бессмертие. 54. Итак, когда этот тленный облечется в нетление, и этот смертный облечется в бессмертие, тогда сбудется написанное слово: Смерть поглощена победой. 55. О смерть, где твое жало? О могила, где твоя победа? 56. Жало смерти – грех; и сила греха – это закон. 57. Но благодарение небу, даровавшему нам победу Господом нашим Иисусом Христом. 58. Итак, возлюбленные братья мои, будьте стойкими, непоколебимыми, всегда преуспевающими в деле Господнем, ибо знаете, что труд ваш не тщетен в Господе» (1 КОР. хв. 20, 21; 50-58.
Этот отрывок начинается с торжествующего звонка великого факта, который превращает всю тьму земной жизни без небесной надежды в сияние света. Вся тоскливость человечества и вся суета христианской веры и проповеди исчезают, как призраки при крике петуха, когда Воскресение Иисуса восходит, как солнце, в ночи мира. Это исторический факт, установленный надлежащими для него доказательствами, а именно заслуживающими доверия показаниями очевидцев. Они могли бы засвидетельствовать Его воскресение, но познание всемирного значения Его приходит не из свидетельства, а из откровения. Те, кто видел Его воскресшим, присоединились к провозглашению: «Ныне Христос воскрес из мертвых», но это более высокий Голос, который продолжает говорить: «и станешь начатком из умерших».
Тот Один Человек, восставший из могилы, был подобен одинокому снопу пасхальных первых плодов, пророчествующему о многих других, собранном урожае, который наполнит житницы великого Земледельца. Воскресение Иисуса — это не только пророчество, показывающее, как оно и только оно одно, что смерть — это не конец человека, но что жизнь сохраняется сквозь смерть и выходит из нее, как затопленная река, вновь вспыхивающая в свете день, но это источник или причина воскресения христианина. Единство расы потребовало распространения на всех ее членов греха и его последствий — физической смерти. Если фонтан отравлен, весь поток будет испорчен. Если люди хотят быть искуплены от власти могилы, должен быть новый личный центр жизни; и соединение с Ним, которое может быть осуществлено только верой, есть условие получения от Него жизни, которая постепенно побеждает теперь смерть греха и восторжествует над телесной смертью в окончательном воскресении. Павел имеет в виду воскресение христиан. Другие должны быть подняты, но по другому принципу и, к сожалению, по другим вопросам. Так как Воскресение Христово уверяет нас в будущем бодрствовании, то оно превращает смерть в «сон», и что сон не означает бессознательного состояния, как и естественный сон, а лишь отдых от труда и прекращение общения с внешним миром.
В той части отрывка, стихи с 50 по 58, Апостол становится не свидетелем или рассуждающим, как в предыдущих частях главы, а открывателем «тайны». его единый библейский смысл истины, иначе неизвестный, ставший известным через откровение. Но прежде чем раскрыть тайну, Павел с предельной силой заявляет о трудности, которая, казалось бы, сокрушает всякую надежду, а именно о том, что телесность, какой мы ее знаем, явно неспособна жить в таком мире, каким должен быть этот будущий мир. Говоря современным языком, организм и окружающая среда должны быть адаптированы друг к другу. Рыбе нужна вода, существа, обитающие на полюсах, не выживут на экваторе. Человек с его грубым земным телом, столь приспособленным к своему земному жилищу, был бы совершенно негармоничен со своим окружением в том высшем мире, и его разреженный воздух был бы слишком разреженным и чистым для его легких. Есть ли какая-либо возможность сделать его пригодным для жизни в духовном мире? Помимо откровения, мрачным ответом должно быть «Нет». Но «тайна» отвечает «Да». Переход от физического к духовному явно необходим, если мы хотим иметь благословенную жизнь в будущем.
Эта необходимая перемена гарантирована всем христианам, умрут ли они или «останутся до пришествия Господня». Павел по-разному относится к тому, будут ли он и его современники принадлежать к тому или иному классу; но он совершенно уверен, что в любом случае обитающий в нем Дух Иисуса произведет на живых и мертвых необходимые изменения. Великое описание в стихе 52, как и параллель в 1 Фессалоникийцам, 4. 16, создан по образцу теофании на Синае. Труба была сигналом Божественного Присутствия. Это последнее проявление будет внезапным, и его поразительное вторжение в повседневную банальность усиливается дублированием: «Через мгновение, во мгновение ока». все остальные звуки и тишина в мире. Четко обозначены следующие этапы. Сначала воскресение мертвых изменилось в прохождении смерти, чтобы воскреснуть в нетленных телах, а затем изменение тел живых в подобное нетление. Первые не найдутся нагими, но будут одеты в свои белые одежды; последний как бы наденет славные одежды поверх «грязной одежды тления» или, вернее, увидит чудо их преображения до тех пор, пока они не засияют, «так что ни один салфетник на земле не смог бы их отбелить». Живые будут свидетелями воскресения мертвых; воскресшие мертвецы станут свидетелями преображения живых. Тогда оба воинства объединятся и на протяжении всей вечности будут «жить вместе», и при этом «с Ним». Павел, очевидно, ожидает, что он и коринфяне будут принадлежать к последнему классу, как это видно из слова «мы» в стихе 52. Он как бы указывает на собственное тело, когда говорит, возвращаясь к своей прежней мысли о необходимости гармонии между организмом и средой, «это тленное должно облечься в нетление». Здесь «тление» употребляется в его физическом применении. , хотя этический смысл может быть на заднем плане.
Апостол завершает свои длинные рассуждения и откровения взрывом, почти криком триумфа. Яркие слова старых пророков приходят ему в голову, и он вдыхает в них новый, более величественный смысл. Исайя пел о времени, когда завеса над всеми народами будет разрушена «на этой горе» и когда смерть будет поглощена навеки; и Павел улавливает слова и говорит, что самые высокие ожидания пророка исполнятся, когда то чудовище, ненасытная пасть которого пожирает молодость, красоту, силу, мудрость, само будет проглочено. Осия пророчествовал о восстановлении Израиля в образе воскресения, и Павел улавливает его слова и наполняет их более широким смыслом. Он видоизменяет их таким образом, что нам нет нужды подробно останавливаться на этом, чтобы выразить великую христианскую мысль о том, что смерть победила человека, но что человек в Господе победит победителя. Быстро меняя метафору, он изображает смерть в виде змеи, вооруженной отравленным жалом, и это наводит его на мысль, которая всегда была в его взгляде на человека, что способность смерти убивать происходит от — или, так сказать, — сосредоточился на грехе; и это сразу же вызывает другую, столь же характерную и знакомую мысль, что закон стимулирует грех, поскольку знание того, что следует запретить, вызывает в извращенном человечестве зуд сделать это, а закон выявляет грех, устанавливая идеал, от которого грех является отступлением. . Но так же, как следы в разуме Павла были уже изношены, по которым мысль о смерти приводила к мысли о грехе, а мысль о грехе влекла за собой мысль о законе, так же с одинаковой тесностью установившейся ассоциации и мысль о законе, осуждающем и убийственном, воспитал во Христе вседостаточное убежище от этой мрачной триады — Смерти, Греха, Закона. Через союз с Ним каждый из нас может обладать Его бессмертной воскресшей жизнью, в которой поглощена сама Смерть, поглощающая; Смерть, победитель, побеждена окончательно и навсегда; У смерти, змеи, жало вытащено, и она безвредна. Это участие в жизни Господней начинается уже здесь, и Бог «дает нам победу» теперь, даже пока мы живем внешней жизнью, которая должна закончиться смертью, и даст ее совершенно в воскресении, когда «они уже не смогут умереть, ' и сама смерть мертва.
Самые высокие христианские надежды тесно связаны с самыми низкими христианскими обязанностями, и торжествующая песнь Павла заканчивается простыми, практическими, прозаическими призывами к стойкости, непоколебимому упорству и обильной плодотворности, мотив и сила которых будет заключаться в уверенности, что, поскольку за ее пределами есть жизнь, любой труд здесь, как бы он ни провалился в глазах людей, не будет напрасным, но отразится на характере и, следовательно, на состоянии в вечности. Если наш мир не покоится там, где нам хотелось бы, чтобы он установился, он не будет потрачен впустую, а вернется к нам снова, как голубь в ковчег, и мы «заключим в себя большие результаты» труда, которые, казалось, были выброшены.
 

	1 КОР. xvi. 13, 14 — СИЛЬНЫЕ И ЛЮБЯЩИЕ
«Бодрствуйте, стойте в вере, оставьте себя, как люди, будьте сильными. 14. Все дела ваши делайте с милосердием» (1 КОР. xvi. 13, 14.
Существует странный контраст между первыми четырьмя из этих увещеваний и последним. Первый звон резкий и короткий, как выстрелы из пистолета; последний имеет более мягкую форму. Первые звучат как команда, выкрикиваемая офицером, стоящим в строю; и через них проходит военная метафора. Враг угрожает наступить; пусть охранники будут держать глаза открытыми. Он подходит ближе; готовьтесь к атаке, твердо стойте в своих рядах. Битва началась; «бросьте, как мужчины» — нанесите мужской удар — «будьте сильными».
И тогда все средства ведения войны убираются с глаз долой, а слово капитана смягчается наставлением христианского учителя: «Все дела ваши да совершайте в милосердии», ибо любовь лучше борьбы и сильнее борьбы. мечи. И все же, хотя здесь и есть контраст, но есть и последовательность и связь. Без сомнения, эти увещевания, которые являются последним словом Павла к коринфской церкви, на которую он, в свою очередь, расточил сокровища своего многогранного красноречия, негодования, аргументации и нежности, отражали недостатки людей, к которым он обращался. Они были раскольническими и раскольническими до глубины души, и поэтому им нужно было, чтобы в последнюю очередь в их ушах оставалось как бы увещание о том, что все должно делаться с любовью. Они были плохо обоснованы в отношении самых фундаментальных доктрин веры, как доказывают все аргументы Павла о воскресении, и поэтому им нужно было приказать «стоять в вере». Христианская жизнь и, как следствие, слабость понимания христианских истин сделали их раскрепощенными и слабыми во всех отношениях и лишили их способности к энергичной войне. Таким образом, в этих предписаниях мы видим картину той общины, с которой пришлось иметь дело Павлу в Коринфе, которую он тем не менее называл Церковью святых и ради которой он любил и трудился. Позвольте мне тогда перебежать и попытаться выявить важность и взаимную связь того, что я могу назвать этим учебным пособием по христианской войне, то есть христианской жизни.
«Смотри». Это, безусловно, означает одно из двух, а возможно и то и другое: бодрствовать и держать глаза открытыми. Наш Господь, как вы помните, очень часто использовал одну и ту же метафору, но с особым значением. В Его устах это обычно относилось к состоянию ожидания Его пришествия на суде. Павел иногда использует этот образ с тем же смыслом, но здесь он явно имеет другое значение. Как я уже сказал, в основе этого лежит военная идея. Что станет с армией, если часовые уснут? И какой шанс будет у человека-христианина совершить свое служение против своего врага, если он не будет бодрствовать и сохранять бдительность? Бдительность, то есть всегда иметь глаза открытыми для возможного обрушивания на нас искушений и зла, является немалой частью дисциплины и долга христианской жизни. Одна часть этой бдительности состоит в очень жестком, постоянном и всестороннем изучении наших мотивов. Ибо нет никакого способа, которым зло подкрадывается к нам так незаметно, как когда оно проникает через заднюю дверь с благовидными мотивами. Многие люди довольствуются тем, что избегают реальных злых поступков, и позволяют любым мотивам приходить и выходить из головы неисследованными. Хорошо или плохо следить за своими делами, но «каковы мысли в сердце человека, таков и он». Добро или зло всего, что я делаю, полностью определяется мотивом, с которым я это делаю. И мы слишком склонны подсовывать себе обманы, чтобы убедиться в правильности наших мотивов, если только мы не проверим их очень внимательно и тщательно. Одной из сторон этой бдительности является привычное изучение наших мотивов и причин действий. «Для чего я это делаю?» — вопрос, который остановил бы огромную часть нашей деятельности, как если бы вы выключили пар из двигателя. Если вы воспользуетесь очень тонким ситом, через которое процедите свои мотивы, вы сможете во многом сохранить правильность своих действий. Нам следует установить строгий экзамен для поступающих и убедиться, что каждый из них не является волком в овечьей шкуре. Заставьте их всех предъявить паспорта. Пусть каждое судно, заходящее в вашу гавань, остается изолированным от всякого сообщения с берегом до тех пор, пока на борту не окажется санитарный врач и не выставит чистый счет. «Смотри», ибо там, во тьме, в тени деревьев, собрались черные массы врага, и слишком вероятно, что полуночная атака принесет кровавое пробуждение лагерю, полному спящих.
Мой текст продолжает приближать врага все ближе и ближе. «Бодрствуйте», — и если они не незаметно нападут на вас, «стойте твердо в вере». Нам не удастся ни удержать свои ряды, ни удержаться на ногах — или, по крайней мере, маловероятно, что будет — если только не было предшествующей бдительности. Если первая команда не была выполнена, вероятность того, что вторая будет выполнена, невелика. Если не было никакой бдительности, то вряд ли будет и большая стойкость. Точно так же, как человека, идущего по людному тротуару, легкое прикосновение прохожего выведет его из равновесия, тогда как если бы он знал, что это произойдет, и правильно выправил свое равновесие, он бы выстоял против втрое более жестокого потрясение, поэтому, чтобы мы могли твердо стоять, мы должны бодрствовать. Внезапное нападение будет гораздо менее грозным, если оно будет предвиденным.
«Стойте в вере». Я понимаю, что это не означает «то, во что мы верим», и использование слова «вера» имеет церковное, а не новозаветное значение. В Священном Писании вера означает не совокупность истин, в которые мы верим, а сам акт веры в них. Это дальнейшее повеление говорит нам, что, в дополнение к нашей бдительности и как основа нашей стойкости, уверенность в откровении Бога в Господе позволит нам твердо стоять на ногах, что бы ни нападало на нас, и удерживать свою позицию, кто бы ни был напасть на нас.
Но помните, что я стою твердо не потому, что имею веру, а благодаря тому, во что я верю. Мои ноги могут быть хорошо обуты — а раньше говорили, что обувь солдата имела в бою такое же значение, как и его мушкет — мои ноги могут быть хорошо обуты, но если они плохо стоят на твердой почве, я никогда не буду способный выдержать столкновение противника. Итак, не мое понимание благословенной истины, Бога в Господе, моего Друг и Помощник, но именно та истина, которую я ухватываю, делает меня сильным. Или, другими словами, именно точка опоры, а не нога, которая ее держит, обеспечивает нашу твердость. Только нет никакой стойкости, сообщаемой нам от источника всякой устойчивости, кроме как через нашу веру, которая вводит в нас Христа. «Смотри; стойте твердо в вере».
Следующие два командных слова очень тесно связаны между собой, хотя и не совсем идентичны. «Оставьте вас, как мужчины». Играйте мужскую роль в битве; ударьте всей силой мышц. Но Апостол добавляет: «Будьте сильными». Вы не сможете играть мужскую роль, если не будете сильными. «Будьте сильными» — в оригинале лучше было бы сказать «стань сильным». Какой смысл говорить мужчинам «быть сильными»? В девяти случаях из десяти сказать слабому человеку: «Наберись мужества и прояви силу», в девяти случаях из десяти — пустая трата слов». и другое место, где он использует это слово, прольет свет на то, что он имеет в виду: «Укрепленный силой Своего Духа во внутреннем человеке.» Тогда неужели это такая тщетная насмешка — говорить такому бедному, слабому созданию, как я, стать сильным, когда вы может указать мне на источник всей силы, в этом «Духе силы, любви и здравого духа»? Нам нужно только перенести туда нашу слабость, чтобы она превратилась в силу; как люди кладут куски дерева в так называемые «окаменевшие колодцы», которые проникают в них минеральными частицами, которые не превращают дерево в камень, но делают дерево таким же прочным, как камень. Так что моя мужественность, при всей ее слабости, возможно, впитала в себя божественную силу, которая укрепит меня для выполнения всех необходимых обязанностей и сделает меня «более чем победителем благодаря Тому, Кто возлюбил нас». Тогда это не насмешка и жестокость, тщеславие. и избыток проповедовать: «Перестаньте любить мужчин; будь сильным и будь мужчиной»; потому что, если мы будем соблюдать простые, а не тяжелые условия, к нам придет сила согласно нашему дню, во исполнение великих обетований: «Довольно для тебя благодати Моей; и Моя сила совершается в немощи».
И теперь мы закончили с боевыми словами приказа и перешли к более мягкому призыву: «Пусть все ваши дела совершаются в милосердии».
Это был тяжелый урок для коринфян, которые разделялись на фракции и секты и выдирали друг другу глаза в своей приверженности различным христианским учителям. Но совет имеет гораздо более широкое применение, чем пресечение дрязг в христианских общинах. Это сумма всех заповедей христианской жизни, если принять любовь в самом широком ее смысле, то есть в том смысле, в котором она всегда употребляется в писаниях Павла. Мы разрезаем его на две половины и думаем, что иногда это означает любовь к небу, а иногда любовь к человеку. Эти два понятия неразрывно связаны друг с другом в писаниях Нового Завета; и поэтому нам приходится истолковывать эту высшую заповедь во всей широте и значении этого великого слова Любовь. И тогда доходит до того, что любовь является победителем во всех христианских войнах. Если мы любим Бога в любой данный момент, сознательно связывая нашу привязанность с Ним и наше сердце обращенное к Нему, думаете ли вы, что какое-либо зло или искушение будет иметь власть над нами? Разве мы не должны видеть их такими, какие они есть, замаскированными дьяволами? В той мере, в какой я люблю Бога, я побеждаю всякий грех. И в тот момент, когда этот великий, сладкий, всеудовлетворяющий свет льется в мою душу, я вижу сквозь пустоту и притворство и обнаруживаю уродство и грязь вещей, которые в противном случае были бы искушениями. Если вы желаете быть победителями в христианской борьбе, помните, что истинный путь победы заключается в том, как говорит другой Апостол: «Сохраняйте себя в любви Божией». «Все дела ваши делайте в любви».
И, кроме того, как прекрасно здесь Апостол излагает великую истину, которую мы все склонны забывать, что самый сильный тип человеческого характера – это самый мягкий и самый любящий, и что сильный человек – это не человек интеллектуальной или материальной силы, таких, которых боготворит мир, а человек, который велик, потому что он много любит. Если мы хотим прийти к высшей красоте христианского характера, то в нашей жизни должны неразрывно проявляться и жить в наших сердцах сила и любовь, могущество и кротость. Это совершенный человек, и это был союз, который был представлен нам в высшей форме в «Сильном Сыне Божьем, Бессмертной Любви», которого мы называем нашим Спасителем и за которым мы обязаны следовать. Его солдаты побеждают, как победил Вождь их спасения, когда бдительность, стойкость, мужество и сила — все крестятся в любви и благодаря этому совершенствуются.
 

	1 КОР. xvi. 21-24 — АНАФЕМА И БЛАГОДАТЬ
«Приветствие мне, Павлу, собственноручно. 22. Если кто не любит Господа Иисуса Христа, да будет Анафема Маран-ата. 23. Благодать Господа нашего Иисуса Христа с вами. 24. Любовь моя со всеми вами в Господе Иисусе» (1 КОР. xvi. 21-24.
Ужас и нежность странно смешались в этом прощальном приветствии, которое было добавлено крупными буквами, написанными собственной рукой Павла, к письму, написанному секретарем. Ему пришлось на протяжении всего послания придерживаться увещевательного тона, обильно смешанного с иронией, сарказмом и негодованием. Ему приходилось упрекать коринфян во многих недостатках, партийности, слабости нравственности, терпимости к грязным грехам, серьёзных злоупотреблениях в поклонении им даже во время Вечери Господней, грубых ошибках во мнениях в отрицании Воскресения. И в этом последнем торжественном предостережении он указывает на источник всех этих пороков – недостаток любви к небу – и предупреждает об их фатальном исходе. «Пусть он будет Анафемой».
Но эти страшные слова он не оставит напоследок. За громом следует тихий дождь, и на каплях блестит солнце; «Благодать Господа нашего Иисуса Христа со всеми вами». И для себя он не позволит, чтобы последнее впечатление было упреком или даже предостережением. Он желает показать, что его сердце тоскует по ним всем; вот он их всех собирает — партизан; бедный брат, впавший в грех; расхлябанные люди, которые в своей неуместной нежности оставили его в его грехе; заблудшие мыслители, вычеркнувшие Воскресение из статей христианского веры, — он собирает их всех в своем последнем приветствии и говорит: «Возьмите и разделите мою любовь — хотя мне пришлось упрекнуть — со всеми вами». '
Разве это не красиво? И не идет ли сопоставление таких сообщений в этом прощании глубже, чем раскрытие характера Павла? Можем ли мы не увидеть в этих страшных и нежных мыслях, так неразрывно переплетенных и сплетенных вместе, откровение истинной природы как ужаса, так и нежности Евангелия, которое проповедовал Павел? Именно с этой точки зрения я хочу взглянуть на них сейчас.
I. Сначала я беру эту мысль — ужас перед судьбой нелюбящих.
Теперь я должен попросить вас обратить ваше внимание на эти два непереведенных слова. Анафема Маран-атха. Первое, на что следует обратить внимание, это то, что последнее из них стоит независимо от первого и само по себе образует предложение, как я вам сейчас и покажу. «Анафема» означает приношение или посвященную вещь; и его использование в Новом Завете проистекает из его использования в греческом переводе Ветхого Завета, где оно применяется к людям и вещам, которые в особом смысле были отделены и посвящены небесам. В истории о завоевании Ханаана, например, мы читаем об Иерихоне и других местах, людях или вещах, которые были, как это, к сожалению, переводится в нашей версии, «проклятыми» или, как лучше было бы перевести, «посвященными И эта «преданность» была такого рода, что посвященные вещи или люди были обречены на уничтожение. Все ужасные вещи, совершенные во время Завоевания, были последствиями того, что люди, пережившие их, были таким образом «посвящены» в очень ужасном смысле или отделены для Бога. Основная идея заключалась в том, что злые вещи, соприкоснувшиеся с Ним, обязательно были быстро уничтожены. Учитывая значение этого слова, ясно, что его использование в моем тексте носит явно метафорический характер и что оно намекает нам на то, что нелюбящие, как и те города, полные нечистоты, когда они соприкасаются с бесконечной любовью грядущий Судья, сморщятся и будут уничтожены.
Другое слово «Маран-атха», как я уже сказал, следует воспринимать как отдельное предложение. Оно принадлежит к диалекту, который, вероятно, был разговорным языком Палестины во времена Павла и к которому принадлежат по большей части другие непереведенные слова, разбросанные по Евангелиям, такие как «Акельдама», «Еффафа». ,' и тому подобное. Это означает: «Грядет наш Господь». Мы не можем сказать, почему Павел решил использовать этот непереведенный обрывок с другого языка в письме к языческой церкви. Возможно, это слово стало своего рода лозунгом среди первых иудеев-христиан, и оно естественным образом сошло с его губ. Но, во всяком случае, его использование здесь имеет целью явно подтвердить предупреждение предыдущего пункта, указав время, в которое это предупреждение должно быть исполнено. «Если кто не любит Господа Иисуса Христа, да будет предан и истреблен. Господь грядет». Единственное, что следует отметить во вступлении, это то, что это первое предложение не является ни проклятием, ни каким-либо желанием со стороны Апостола, а является торжественным пророческим предостережением (с которым соглашается каждое праведное сердце). того, что обязательно придет. Значение целого можно выразить в одном простом предложении: Пришествие Господа Любви – это уничтожение нелюбящих.
«Господь наш грядет». Христианство Павла сосредоточилось вокруг двух фактов и моментов: один в прошлом, Христос пришел; в будущем придет Христос. На память пришествие у колыбели и Креста; за надежду пришествия на престол Его во славе; и между этими двумя мгновениями, как прочные опоры подвесного моста, висит, покачиваясь, хрупкая конструкция Настоящего. В наши дни люди утратили ожидание одного и в значительной степени веру в другое. Но мы не сможем понять Писание, если не постараемся сделать в наших мыслях столь же заметным, как и на его страницах, второе пришествие как дополнение и необходимое следствие первого. Оно стоит на каждой строчке. Оно окрашивает все новозаветные взгляды на жизнь. Оно используется как мотив для выполнения всякого долга и как магнит, притягивающий людей к небесам посредством спасительного страха. В моем тексте нет ни намека на время пришествия Господа, нет нарушения торжественности мысли несущественными деталями хронологии, поэтому мы можем выбросить их из головы. Факт тот же и имеет ту же силу, что и мотив жизни, независимо от того, осуществится ли он в следующий момент или через тысячи лет, при условии, что мы с вами будем там, когда Он придет.
В прошлом было много пришествий, помимо пришествий во плоти. Дней Господних, уже наступивших в мировой истории, немало. Всем им свойственна одна характеристика – быстрое уничтожение всего, что противостоит Ему. В Библии есть набор устойчивых метафор, с помощью которых можно проиллюстрировать эту мысль о Пришествии Господа: потоп, жатва, когда колосья созрели для серпа, пробуждение Бога от сна и тому подобное; все наводят на схожие мысли. День Господень, пришествие Господне, будет включать в себя и превосходить все характеристики, которые эти меньшие и предвещающие судные дни представили в миниатюре. Я не распространяюсь на эту тему. Я бы не стал выступать в роли оратора, если бы мог; но я взываю к вашей совести, которая в случае большинства из нас не только свидетельствует о добре и зле, но и об ответственности, и подсказывает судью, перед которым мы несем ответственность. И я задаю каждому и самому себе этот простой вопрос: придал ли я должное значение в моей жизни и характеру лозунгу древней церкви — Маран-ата, «Господь наш грядет»?
Итак, пришествие Господа Любви — это уничтожение нелюбящих. Разрушение, подразумеваемое в Анафеме, означает не прекращение Бытия, а смерть, которая хуже смерти, потому что это смерть в жизни. Предположим, человек, у которого все его прошлое уничтожено, все его усилия сорваны и раздавлены, все его имущество испарилось и исчезло, а его память и совесть были уязвлены ясновидящей деятельностью, так что он оглядывается на себя прежнего и в его нынешнее «я» и чувствует, что все это — пустошь и хаос, разве это не исполнит слово моего текста — «Да будет он анафема»? И предположим, что такой человек, помимо этих мыслей и как корень и источник их, имел когда-либо трепетное сознание того, что он находится и должен находиться в присутствии нелюбимого Судьи; Нет ли здесь обнаженных костей очень ужасной вещи, которая не нуждается в безвкусном красноречии человека, чтобы сделать ее более торжественной и более реальной? Нелюбящему сердцу всегда не по себе в присутствии Того, Кого оно не любит. Нелюбящее сердце не любит, потому что не верит и не видит любви. Следовательно, нелюбящее сердце — это сердце, которое способно воспринять только гневную сторону характера Христа. Это сердце лишено плодов любви, то есть подобия и праведности, «без которых никто не увидит Господа» и не выдержит вспышки сияния Его пришествия. Итак, нет никакой жестокости или произвола в указе, что нелюбящее сердце, при соприкосновении с бесконечным Господом Любви, должно найти в прикосновении смерть, а не жизнь, тьму, а не свет, ужас, а не надежду. Обратите внимание, что отрицание Павла — это отрицание, а не утверждение. Он не говорит «ненавидящий», но «нелюбящий». Достаточно отсутствия активного чувства любви, которая является дитя веры, родителем праведности, состоянием радости в Его присутствии. чтобы эта судьба падала на человека. Я не смею увеличивать. Я оставляю правду в ваших сердцах.
II. Во-вторых, обратите внимание на нынешнюю благодать грядущего Господа. «Наш Господь грядет. Благодать Господа нашего Иисуса Христа со всеми вами». Эти две вещи не противоречат друг другу, но мы часто относимся к ним так, как будто они противоречат друг другу. И некоторые люди хватаются за одну сторону антитезы, а некоторые — за другую, разрывают их на части и создают из них антагонистические теории христианства. Но настоящая доктрина соединяет их вместе и говорит, что нет ужаса без нежности, и нет нежности без ужаса. Если мы пожертвуем аспектами божественной природы, открытыми нам в кротком Христе, которые разжигают здоровый страх, мы, сами того не желая, лишили силы аспекты божественной природы, согревающие в нас благодатную любовь. разжигать и освещать. У вас не может быть любви, которая была бы чем-то более благородным, чем поверхностное добродушие и неправедное безразличие, если бы вместе с ней у вас не было таких аспектов Божьего характера и правления, которые должны бы пугать некоторых людей. И вы не сможете уберечь эти последние аспекты от преувеличения и затемнения до Молоха жестокости, если не вспомните, что рядом с ними или, скорее, лежат в их основе и определяют их, существуют аспекты божественной природы, к которым существует только детское доверие. и спокойное, блаженное возвращение любви справедливо отвечает. Ужас Господень — это одежда, которую наши грехи навязывают любви к Господу, и когда появляется одно, оно влечет за собой и другое. Никогда не следует разделять их ни в наших мыслях, ни в нашем учении.
Обратите внимание, что представляет собой эта нынешняя благодать. Это нежность, которая собирает в свои объятия всех этих несовершенных, безнравственных, распущенных, еретиков в Коринфе, как и везде: «Благодать Господа нашего Иисуса Христа со всеми вами». В этой церкви были люди, которые говорили «Я Павлов, я Аполлосов, я Кифин, я Христов». В этой церкви были люди, которые оскверняли свои души и свою плоть, развращали общество и хулили мир таким грязным, чувственным грехом. В этой церкви были люди, настолько мертвые ко всем святыням, даже к причастному столу, что с хлебом в зубах и чашей с вином в руках человек был голоден. и еще один пьяный. В этой церкви были люди, чье христианство было настолько аномальным и исключительно фрагментарным, что они не верили в воскресение мертвых. И все же Павел бросает на них всех как бы великую радугу Христовой любви. И, конечно, любовь, которая собирается в таких людях, не оставляет никого вне своего охвата; и нежность, которая склоняется с небес, чтобы сострадать, прощать и очищать таковых, — это нежность, к которой может с уверенностью прибегнуть самый слабый, самый печальный, самый грешный и самый грязный из сынов человеческих. Пусть ничто не лишит вас этой уверенности в том, что Христос, грядущий Господь, присутствует со всеми нами и со всеми нашими слабыми и нечестивыми братьями в полном снисхождении Своего всеохватывающего, всенадеющегося, всезабывающего и всего - восстановление любви. Все, что нам нужно, чтобы его полный солнечный свет проник в наши сердца, — это полностью довериться Ему и, доверившись, снова полюбить Его той любовью, которая является исполнением Закона и венцом Евангелия.
III. И теперь, наконец, обратите внимание на нежность, уловленную от Самого Господина, к обличающему слуге.
Это последнее послание любви самого Апостола в стихе 24 совершенно аномально. В его письмах нет другого случая, когда бы он представлял себя и свою любовь в конце, после того как произнес торжественное благословение, воздавая должное небесной благодати. Но здесь, как если бы он почувствовал, что должен оставить в их умах впечатление о себе, которое соответствовало впечатлению его Учителя о том, что он желал уйти, он отклоняется от своей обычной привычки и делает свое последнее слово личным словом: «Любовь Моя со всеми вами в Господе Иисусе.» Обличение – это признак любви. Резкое осуждение может быть языком любви. Простое предупреждение о возможном зле — это простой долг любви. Итак, Павел заключил всех, кого он упрекал, в теплые объятия предложенной им любви, которая и была самой причиной его упрека. Исцеляющий бальзам этого заключительного послания должен был быть нанесен на раны, нанесенные его острыми словами, и показать, что это раны, нанесенные хирургом, а не врагом. По сути, эта прощальная улыбка любви говорит: «Я стал твоим врагом не потому, что говорю тебе правду; Я показываю свою любовь к вам простотой и резкостью своих слов». Обобщите это, освободите это от личного отношения, и все дойдет до следующего: «Никогда не было более поверхностной насмешки, чем та насмешка, которая бросается на христианство, как будто оно было резким, «свирепым» или нелюбимым, когда проповедовало ужас Господень. Нет! скорее, поскольку Евангелие есть Евангелие, оно должно ясно говорить о смерти и разрушении нелюбящих. Сигнал опасности не виноват в столкновении, для предотвращения которого его поднимают; и то, что она должна указывать людям, куда они едут, чтобы они никогда не достигли этой жалкой цели, является странным признаком бесчувственной и несимпатичной или суровой и мрачной системы. "Поэтому, зная ужас Господень, мы убеждаем людей". И когда люди говорят нам, проповедникам: "Разве это ваше Евангелие, Евангелие, которое говорит о вечном разрушении от присутствия Господа во славе Его пришествия - это ваше Евангелие?» Мы можем только ответить: «Да, это так! Потому что, так сказать, по милости небес можно гарантировать, что некоторые, кто слышат, никогда не узнают о гневе ничего, кроме слышания его ушами, и могут, по предупреждению о нем, быть привлечены к Скале Веков. ради безопасности и укрытия от бури».
Поэтому, дорогие друзья, итог всего, что я вяло пытался сказать, таков; давайте держаться всем своим сердцем и простой верой за нынешнюю благодать грядущего любящего Господа и Судьи. Ты можешь это сделать. Это ваша единственная надежда сделать это. Ты сделал это? Если так, то вы можете вознести свои головы к престолу и возрадоваться, как те, кто знает, что их Друг и Избавитель наконец придет, чтобы помочь, благословить, спасти. Если нет, дорогой друг, прими предупреждение: не любить значит сморщиться, как лист в огне, при наступлении того, что является жизнью для любящих и разрушением для всех остальных. «В этом наша любовь достигла совершенства, чтобы мы имели дерзновение пред Ним в день суда».
 

	2 КОРИНФЯНАМ
2 КОР. я. 20 — ДА БОГА; МУЖСКОЕ АМИНЬ
«Ибо, сколько бы ни было обетований Божиих, в Нем — да, а потому и через Него аминь» (2 КОР. я. 20 (Р. В.).
Это один из многих отрывков, сила и красота которых впервые стали доступны английскому читателю благодаря изменениям в исправленной версии. Они частично зависят от чтения текста, а частично от перевода. В том виде, в каком эти слова представлены в Авторизованной версии, «да» и «аминь» кажутся почти синонимическими выражениями и по существу указывают на одно и то же, а именно. что Иисус Христос есть как бы подтверждение и печать обетований Божиих. Но в Пересмотренной версии изменения, особенно в местоимениях, более отчетливо указывают на то, что Апостол подразумевает под «да» и «аминь» две разные вещи. Один — голос Божий, другой — человеческий. Одно связано с уверенностью в божественном откровении, другое — с уверенностью в нашей вере в откровение. Когда Бог говорит в Господе, Он подтверждает все, что Он сказал прежде, и когда мы слушаем небо, говорящее в Господе, наши уста открываются через Христа, чтобы произнести наше согласие «Аминь» на Его великие обещания. Итак, мы имеем двойную форму работы нашего Господа, охватывающую всю основу Его отношений с человеком, изложенную в этих двух разделах, в одном из которых говорится о подтверждении Богом Его прошлых откровений небесами, и в другом из них нам представлено полное и уверенное согласие, которое люди могут дать этому откровению. Итак, я говорю об этих двух моментах: уверенности Бога в Господе и уверенности человека через Христа.
Эти две вещи не всегда сочетаются друг с другом. Мы можем быть очень уверены в том, что касается нашего убеждения, в очень сомнительном факте, или мы можем быть очень сомневающимися в том, что касается нашего убеждения, в очень определенном факте. Мы говорим об истинах или фактах как о достоверных, и под этим следует понимать не то, как мы о них думаем, а то, чем они являются в доказательствах, на которых они основаны. Определенная истина — это истина, доказательства которой неоспоримы; и единственное подходящее отношение для людей при наличии определенной истины — это иметь уверенность в истине. И эти две вещи, говорит нам наш Апостол, обе даны нам в Иисусе Христе и через него. Позвольте мне тогда разобраться с этими двумя сторонами.
I. Во-первых, уверенность Бога в Господе.
Конечно, первоначальная ссылка в тексте относится ко всей серии великих обетований, данных в Ветхом Завете. Они, говорит Павел, запечатлены и подтверждены для людей откровением и делом Иисуса Христа, но очевидно, что принцип, который хорош по отношению к ним, хорош и в более широкой области. Я осмелюсь пойти на это и попросить вас кратко подумать о некоторых вещах, которые для нас несомненно уверены в Господе.
И, прежде всего, это уверенность в Божьем сердце. Везде же мы имеем только случайности, надежды, опасения, догадки более или менее сомнительные и окольные умозаключения о Его характере и отношении к нам. Как сказал где-то один из древних богословов: «Все другие способы познания Бога подобны натянутому луку, Христос — прямая струна». у небес есть сердце любви к ним, у небес. Подумайте, что даст нам уверенность в этом. Ничего, кроме фактов; слова бесполезны, аргументы бесполезны. Откровения, каким бы драгоценным оно ни было, которое просто говорит нам: «Бог есть Любовь», недостаточно для наших нужд. Мы хотим видеть любовь в действии, если мы хотим быть в ней уверены, и единственное проявление любви Божией — это свидетельствовать о любви Божией в реальном действии. И вы поняли — где? На Кресте Иисуса Христа. Я не верю, что что-либо еще неопровержимо доказывает этот факт для жаждущих сердец нас, бедных людей, которые жаждут любви и, тем не менее, не могут найти свой путь среди тайн и облаков провидения и природы, кроме этого: «Здесь любовь, а не что мы любили Бога, но Он возлюбил нас и послал Своего Сына в умилостивление за наши грехи».
У некоторых может возникнуть вопрос: есть ли необходимость доказывать Божью любовь? Этот вопрос никогда не возникал, кроме как в пределах христианства. Только люди, прожившие всю свою жизнь в атмосфере, пропитанной христианскими чувствами и убеждениями, когда-либо доходили до того, чтобы сказать: «Мы не хотим, чтобы историческое откровение доказало нам факт существования любящего Бога». воображали, что им не нужно это откровение, если только, бессознательно и косвенно, все их мысли не были окрашены и озарены откровением, которое, как они заявляют, они отвергают. Бог как Любовь — это «наша самая дорогая вера, наше самое ужасное сомнение», и единственный способ убедиться в том, что Его сердце полно милосердия к нам, — это смотреть на Него таким, каким Он является нам явленным, а не просто в слова Христовы, ибо, как бы драгоценны они ни были, это самая малая часть Его откровения, но в жизни и в смерти открывающие нам сердце Божие. Помните, что Он сказал Сам: не «Тот, кто слушал Меня, постиг Отца», но «Видевший Меня видел Отца», «В Нём да», а также надежды и призрачные предвестники любящее сердце Божие подтверждаются фактом Его жизни и смерти. Бог утверждает, а не «хвастается», как это сказано в нашем переводе, «Свою любовь к нам в том, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками».
Кроме того, в Нем мы имеем уверенность в прощении. Каждый глубокий сердечный опыт среди людей ощущал необходимость иметь ясную уверенность и знание о прощении. Мужчины не всегда это чувствуют. Человек может кататься по поверхности великих глубин, скрывающихся под самой легкомысленной жизнью, и может полагать, при своем поверхностном взгляде на вещи, что нет необходимости в каком-либо определенном учении о грехе и способах борьбы с ним. . Но стоит в тихий час познакомить этого человека лицом к лицу с фактами его жизни и божественным законом, и все это поверхностное игнорирование зла в себе и страха перед наказанием и последствиями исчезнет. Я уверен в том, что ни одна религия никогда не продвинется далеко и не просуществует долго, не будет действовать мощно и не возложит суверенную руку на человеческую жизнь, если у нее нет самого простого и решительного послания, которое можно было бы проповедовать в отношении прощения. И я уверен в том, что одна из причин сравнительной слабости многих так называемых христианских учений в этом поколении заключается как раз в том, что они не удовлетворяют глубочайшие потребности человеческой совести. В религии, на которой может основываться весь дух человека, должно быть очень простое послание о том, что следует делать с грехом. Единственная весть, отвечающая потребностям пробудившейся совести и встревоженного сердца, — это старомодная весть о том, что Иисус Христос Праведный умер за нас, грешных людей. Все другие религии стремились к ясной доктрине прощения, но не смогли ее найти. Вот божественное «Да!» И на нем одном мы можем подвесить всю тяжесть спасения нашей души. Верёвке, которая должна вытащить нас из ужасной ямы и трясины глины, нужно было пройти немало испытаний, прежде чем мы возьмём на себя обязательства. Сегодня в мире преобладает множество легкомысленных поверхностных теорий о прощении. За исключением той, которая говорит: «В ком мы имеем искупление кровью Его и прощение грехов», все они подобны веревке, спущенной в темную шахту, чтобы поднять находящихся внизу пленников, половина нитей которой обрезана. на острый край сверху, и когда на него повиснет груз, он сломается. Нет ничего, на чем человек, однажды познавший трагический смысл, ужасную действительность и глубину факта своего преступления, мог бы приостановить свое прощение, кроме того, что «Христос умер, праведный за неправедных, чтобы привести нас к Богу». «В Нём обетование да».
И снова мы имеем в Господе божественную уверенность в отношении жизни. Мы имеем в Нем абсолютно совершенный образец, которому мы должны соответствовать во всех своих делах. Итак, несмотря на то, что может быть и все еще будет много неясностей и затруднений, у нас есть широкие широкие линии морали и долга, прочерченные твердой рукой, и все, что нам нужно знать об обязанностях и совершенстве, заключается в этом. — Будьте как Иисус Христос! Итак, торжественные заповеди этической стороны Божественного Откровения, а также обетования его получают свое «да» в Господе, и Он стоит Законом нашей жизни.
У нас есть уверенность на всю жизнь в вопросах защиты, руководства, снабжения всем необходимым и тому подобного, которые хранятся и накапливаются в Господе. Ибо Он не только подтверждает, но и исполняет обещания, данные Богом. Если у нас есть этот дорогой Господь, и Он принадлежит нам, как Он принадлежит тем, кто любит Его и доверяет Ему, тогда в Нем мы действительно обладаем этими обетованиями, сколько бы их ни было, которые даются другие слова небес.
Христос изменчив и становится для каждого человека всем, что ему нужно. Он есть как бы «коробочка, в которой лежат спрессованные сладости». «В Нем сокрыты все сокровища» не только мудрости и знания, но и божественных даров, и нам стоит лишь прийти к Нему, чтобы иметь то, в чем мы больше всего нуждаемся в каждый момент своего появления. Как на некоторых солнечных островах в южной части Тихого океана, одно дерево снабжает людей всем, что им нужно для удовлетворения их простых потребностей: фруктами для еды, листьями для домов, посохами, нитками, иголками, одеждой, питьем — всем — так Иисус Христос, это Древо Жизни, Сам является суммой всех обетований, и, имея Его, мы имеем все, что нам нужно.
И, наконец, в Господе мы имеем божественную уверенность в отношении Будущего, над которым, кроме Него, лежат облака и тьма. Как Я сказал об откровении сердца Божия, так говорю и об откровении будущей жизни — словесного откровения недостаточно. У нас достаточно аргументов; нам нужны факты. У нас достаточно человеческих приключений относительно будущей жизни, достаточно свидетельств, более или менее достоверных, чтобы показать, что она «вероятна», или «не немыслима», или «скорее вероятна, чем нет», и так далее, и тому подобное. Мы хотим, чтобы кто-то пересек пропасть и вернулся снова, и таким образом мы получаем в Воскресении Христовом единственный факт, на котором люди могут смело основывать свои убеждения в бессмертии, и я не думаю, что где-либо существует второй. Только от этого, как я полагаю, зависит весь ответ на вопрос: «Если человек умрет, будет ли он снова жить?» Это поколение подведено, в моем прочтении, как раз к этой альтернативе — Воскресению Христову, или мы умираем, как погибающие животные. «Все обетования Божии в Нём — да».
II. А теперь несколько слов о второй части моего текста, а именно. уверенность человека, которая соответствует уверенности небес.
Последние во Христе, первые через Христа. Теперь ясно, что единственная подходящая позиция для исповедующих христианство в отношении этой уверенности в Боге — это позиция безоговорочного утверждения и радостного согласия. Уверенность – это подходящий ответ на уверенность.
Должно быть какое-то соответствие между твердостью, с которой мы воспринимаем, упорством, с которым мы держимся, уверенностью, с которой мы верим в эти великие истины, и каменной твердостью и непоколебимостью доказательств, на которых они покоятся. Это плохой комплимент небесам — прийти к Его самым правдивым утверждениям, запечатанным широкой печатью жизни и смерти Его Сына, и ответить нерешительным «Аминь», которое запинается и почти застревает в нашем горле. Стройте камень на камне. Будьте уверены в определенных вещах. Возьмитесь крепкой рукой за твердое удержание. Непоколебимо держаться за незыблемое основание; и хотя ты подобен блюду на скале, держись за Скалу, как это делает блюдечко; ибо колебание верующего является оскорблением достоверности откровения.
Мне нет нужды останавливаться более чем на мгновение на прискорбном контрасте, который представляет собой между этой уверенностью, которая является нашей единственно подходящей позицией, и колеблющимся согласием и полуверой, в которой так много исповедующих христианство проводят свою жизнь. Причины этого частично моральные, частично интеллектуальные. Сегодня не тот день, который благоприятен для безоговорочного признания убеждений в отношении невидимого мира, и многие из нас боятся, что нас назовут узкими или догматиками, и думают, что это похоже на широту, щедрость и культуру, и я не знаешь что, сказать: «Ну! возможно, так оно и есть, но я не совсем уверен; Я думаю, что да, но я не возьму на себя никаких обязательств». Все обетования Божьи, которые в Нем являются «да», должны через Него получить от нас «Аминь».
Есть многое, что всегда будет неопределенным. Чем тверже наши убеждения, тем меньше вещей они поймут; но если их будет мало, то они будут велики, и нам будет достаточно. Эти истины, подтвержденные Господом, о сердце Божием, вести о прощении, законе для жизни, дарах руководства, защиты и освящения, верной и верной надежде на бессмертие — в этих вещах мы должны быть уверены, как бы то ни было. граница неопределенности может лежать за их пределами. Христианский глагол — «мы знаем», а не «мы надеемся, мы рассчитываем, мы делаем вывод, мы думаем», а «мы знаем». нам уверенностью, которую он нам принес.
Мне нет нужды говорить о блаженстве такой спокойной уверенности, о ее необходимости в силе, в мире, в усилиях, в устойчивости посреди мира и века перемен. Но прежде чем закончить, я должен указать вам единственный путь, по которому можно достичь этой уверенности. «Через Него – аминь». Он – Дверь. Истины, которые Он утверждает, настолько неразрывно переплетены с Ним, что их невозможно взять и отстранить от Него. Отношение Христа к небесному Евангелию не является отношением других учителей к их словам. Вы можете принять слова Платона, что бы вы ни думали о Платоне, произнесшем эти слова. Но вы не можете таким образом разделить Христа и Его учение, и вы должны иметь Его, если хотите получить это. Итак, вера в Него, интеллектуальное принятие Его как авторитетного и непогрешимого Откровителя, склонение сердца и воли перед Ним как нашим Повелителем и нашим Господом, абсолютное доверие к Нему как к основанию всей нашей надежды и источнику. из всего нашего блаженства — это путь к уверенности, и нет другого пути, по которому мы можем пойти.
Если таким образом мы будем держаться рядом с Ним, наша вера принесет нам нынешний опыт и исполнение обетований, и мы будем уверены в них, потому что они у нас уже есть. И пока люди спрашивают: «Знаем ли мы что-нибудь о Боге?» Существует ли вообще Бог? Существует ли такая вещь, как прощение? Может ли кто-нибудь найти где-нибудь абсолютные правила для своей жизни? Есть ли что-нибудь за гробом, кроме тумана и тьмы?», мы можем сказать: «Одно я знаю: Иисус Христос — мой Спаситель, и в Нем я знаю Бога, и прощение, и долг, и освящение, и безопасность, и бессмертие; и что темно, то, по крайней мере, солнечно. Поднимитесь достаточно высоко, и вы будете над туманом; и пока люди в нем спорят о том, есть ли что-нибудь за пределами тумана, вы со своей солнечной станции увидите далекие берега и, быть может, уловите запах духов с их берега и увидите какое-то отблеск слава на сияющих башнях «города, имеющего основание.» В настоящее время мы обладаем всеми обетованиями Божьими; и всякий, кто сомневается в их уверенности, человек, который знает себя сыном Божьим по вере и имеет опыт прощения, руководства, ответа на молитвы и надежды, чья «сладость доказывает, что они рождены для бессмертия», знает то, в чем другие подвергают сомнению и сомневаться.
Итак, живите рядом с Иисусом Христом и, крепко держась за Его руку, вы можете возносить свое радостное «Аминь» на каждое Божье «Да». Ибо в Нем мы знаем Отца, в Нем мы знаем, что имеем прощение грехи, в Нем мы знаем, что Бог близок, чтобы благословлять, и помогать, и направлять, и в Нем «мы знаем, что, хотя наш земной дом и разрушился, мы имеем строение Божие». и когда Голос с Небес говорит: «Да!», наш хоровой возглас может подняться: «Аминь!» Ты верный и истинный свидетель».
 

	
2 КОР. я. 21. ПОМАЗАННЫ И УСТАНОВЛЕНЫ
«Утверждающий нас с вами в Господе и помазавший нас есть Бог» (2 КОР. я. 21.
Связь, в которой встречаются эти слова, является замечательной иллюстрацией привычки Апостола смотреть на самые тривиальные вещи в свете высших истин. Как показывает контекст, он был вынужден отказаться от запланированного визита в Коринф. Жалкая команда противников, которая всю жизнь визжала ему по пятам, воспользовалась этой сменой целей как поводом для двойной атаки. Они говорили, что он либо непостоянен и нецелеустремлен, либо неискренен и говорит «Да» одной стороной рта и «Нет» другой. Он опровергает это обвинение с явно непропорциональной горячностью и большой торжественностью. В этом контексте он указывает на верность Бога, на твердое Евангелие, которое он проповедовал, на великое небесное «Да!» как на свой ответ. По сути, он говорит: «Как мог я, с таким словом, горящим в моем сердце, двигаться в область двусмысленности и двурушничества; или как мог я, все существо которого пропитано столь твердым и устойчивым Евангелием, быть ненадежным и непостоянным? Сообщение должно сделать посланника похожим на себя. Общение с верным Богом должно сделать человека хранящим веру; уверенность в Божьем «да» и уверенность в нашем «аминь» должны влиять на наш характер». . В тексте он продвигает свою аргументацию еще дальше и указывает не только на силу Евангелия укрепить и утвердить, но и на тот факт, что Сам Бог сообщает верующей душе христианскую стабильность через помазание, которое Он дарует.
Итак, в этих словах мы имеем заявление о том, что непреклонная, непоколебимая стойкость есть признак христианина и что эта христианская стойкость, без которой не существует христианства, достойного названия, есть прямой дар Самого Бога посредством этого великое помазание, которое Он дарует людям. На эту мысль, в одном или двух ее аспектах, я прошу вашего внимания.
I. Обратите внимание на глубокий источник этой христианской стойкости.
Мне кажется, что язык оригинала, тщательно продуманный, допускает такую интерпретацию, что «помазание» второго предложения является средством «утверждения» первого, то есть что Бог дарует христианскую стойкость характера. дарованием помазания Его Божественного Духа.
Теперь обратите внимание, как глубоко копает Павел, чтобы найти основание для общей добродетели. Есть много способов, с помощью которых люди могут развивать упорство и стойкость цели, которые должны отличать всех нас. Чтобы обеспечить это, можно применить большую дисциплину; но текст говорит, что глубочайшая основа, на которой оно может опираться, есть не что иное, как божественное и торжественное, чем фактическое сообщение людям, слабым, колеблющимся, колеблющимся волям и предательским, своенравным, блуждающим сердцам силы и непоколебимости. которые даны Духом Небесным.
Полагаю, мне нет нужды напоминать вам, что от начала до конца Священного Писания «помазание» воспринимается как символ передачи истинного божественного влияния. Масло, вылитое на голову пророка, священника и царя, было всего лишь выражением сообщения получателю божественного влияния, которое подходило ему и определяло его для должности, которую он занимал. И хотя это выходит за рамки моей нынешней цели, я могу лишь в одном предложении указать на удачность эмблемы. Текущее масло разглаживает поверхность, на которую оно наносится, смягчает конечности, питает и освещает; тем самым давая соответствующий символ тайного, безмолвного, животворящего, питающего и просветляющего влияния того Духа, который Бог дает всем Своим сыновьям.
А поскольку здесь этот елей Божественного Духа назван истинным основанием и основанием христианской стойкости, очевидно, что предполагаемое помазание не может быть просто назначением и вдохновением для апостольского или другого служения, но должно быть всеобщее достояние всех христианских мужчин и женщин. «Да, — говорит другой апостол, обращаясь ко всей демократии христианской церкви, а не к какой-то маленькой группе избранных аристократов в ней, — вы имеете помазание от Святого», и каждый мужчина и женщина, имеющие живое понимание живого Христа, получает от Него этот великий дар.
Затем обратите внимание, что это помазание Божественным Духом, которое является истинным источником жизни для тех, кто им обладает, происходит от помазания Христа и параллельно ему. Мы используем слово «Христос» как имя собственное и забываем, что оно означает. «Христос» — это Помазанник. И думаете ли вы, что это была простая случайность или результат скудного словарного запаса, который заставил Апостола в этих двух смежных предложениях использовать родственные слова, когда он сказал: «Утверждающий нас с вами в Помазаннике, и помазал нас Бог? Не хотел ли он этим сказать: «Каждый из вас в самом истинном смысле, если вы христианин, есть Христос»? Вы тоже помазаны; вы тоже — Божьи Мессии. На вас в меру почивает тот же Дух, который без меры обитал в Нем. Главный из даров Христа Церкви — это дар Его собственной жизни. Все братья Его помазаны маслом, возлитым на Его голову, подобно тому, как масло с локонов Аарона просочилось до самых полов его одежды. Будучи помазанными помазанием, которое было на Нем, весь Его народ может претендовать на идентичность природы, может надеяться на идентичность судьбы и связан с продолжением части Его функции и сходством характера. Если посредством этого помазания Он стал Пророком, Священником и Царем мира, все Его дети участвуют в этих служениях второстепенным, но реальным образом и являются пророками, чтобы возвещать Бога людям, священниками, приносящими духовные жертвы, и царями в меньше всего над собой и, если захотят, над миром, который подчиняется и служит тем, кто служит и любит Бога. Вы помазаны — «Мессии» и «Христы» через происхождение жизни Иисуса Христа.
И если это правда, то совершенно ясно, что божественное помазание, дарованное всем христианам, лежит в основе стойкости.
Мы много говорим о кротости Христа; мы не можем слишком много праздновать это, но мы можем забыть, что это мягкость силы. Мы недостаточно отмечаем в этом характере мужские черты, огромное упорство воли, непреклонную целеустремленность, неустранимое постоянство послушания перед лицом всех искушений противного. Фигура, которая возникает перед нами, — это фигура Христа, тоскующего по слабым, гораздо чаще, чем фигура Христа с нахмуренными бровями, сжатыми губами и взором вдаль, «твердо устремившим лицо Свое к Иерусалиму» и За Ним следовала эта группа изумленных, когда Он продвигался по каменистой дороге из Иерихона, изумляясь твердости цели, отпечатавшейся на Его лице. Что Христос дает нам Свой Дух, чтобы сделать нас упорными, постоянными, праведно упрямыми, непреклонными в стремлении ко всему прекрасному и достославному, как Он Сам. Этот Божественный Дух излечит непостоянство нашей натуры; ибо наша воля никогда не будет твердой, пока она не будет тверда в послушании, и никогда не станет свободной, пока мы не решим служить Ему. Этот Божественный Дух исцелит блуждание наших сердец и привяжет нас к Себе. Оно поднимет нас над эгоистичной и трусливой зависимостью от внешнего мира и окружения, людей и вещей, в которых мы все склонны жить. Мы все слишком подобны барометрам-анероидам, которые поднимаются и опускаются при каждом отклонении нашего уровня на фут или два, но если в нас обитает Дух Христа, Он разорвет узы, привязывающие нас к миру, и дайте нам овладеть более глубокой любовью, чем может быть поддержана или получена из этих поверхностных источников. Истинное обладание Божественным Духом, если можно использовать такую метафору, ставит человека на изолирующий стул, и все потоки, движущиеся вокруг него, бессильны достичь его. Если внутри нас будет этот Божественный Дух, он даст нам опыт драгоценности и истины, уверенности и сладости Евангелия Христа, что сделает невозможным, чтобы мы когда-либо отбросили уверенность, которая имеет такое «вознаграждение». Ни один человек не будет наверняка связан с истиной и личностью Христа узами, которые не могут быть разорваны, за исключением того, кто в своем сердце имеет познание Его, являющегося обладанием, и даром Божественного Духа связан с небеса.
Итак, дорогие друзья, пока мир полон мудрых слов о стойкости и превозносит решительность характера и непоколебимость цели, справедливо, как основу многих благ, наше Евангелие приходит к нам, бедным, легким, чертополоховым созданиям, и позволяет нам Посмотрите, как мы можем быть стойкими и устойчивыми, будучи привязанными к стойкому и твердому Христу. Когда бушует шторм, они привязывают легкие предметы на палубе к трюмам. Привяжемся к пребывающему Христу, и мы тоже пребудем.
II. Далее, обратите внимание на цель или смысл этой христианской стойкости.
«Он утвердит нас с вами в Господе» или, как это еще более важно в оригинале, во Христе или «во Христе». этот Божественный Дух есть стойкость в наших отношениях с небом. Мы утверждены относительно Него. Другими словами, Павел здесь имеет в виду, во-первых, твердое убеждение в том, что Он есть Христос, Сын Божий, Спаситель мира и мой Спаситель. Это первый шаг. Люди, которые стойки, если их интеллект не направляет и не укрепляет стойкость, не стойки, а упрямы и упрямы. Нам предназначено руководствоваться нашим пониманием, и никакая неподвижность не может быть лучше, чем неподвижность камня, если только она не основана на отчетливом и целостном интеллектуальном принятии Иисуса Христа как Всего во всем для нас, ибо жизнь и смерть для внутреннего и внешнего бытия.
Далее, Павел имеет в виду стойкость по отношению к небу в нашем доверии и любви. Воистину, если от Него всегда струится непрерывный поток нежности, то с нашей стороны всегда должно быть столь же непрерывное раскрытие наших сердец для принятия Его любви и столь же непрерывный ответ на нее в нашей благодарной привязанности. Не может быть более осуждающего осуждения колебаний и колебаний чувств христианских людей, чем стойкость любви Христа к ним. Он любит всегда; Он неизменен в общении и излиянии Своего сердца. Конечно, наиболее уместно, чтобы мы были стойкими в нашей преданности и ответной любви к Нему. И Павел имеет в виду не только твердость интеллектуального убеждения и непрерывность любящего отклика, но и привычное послушание, которое всегда готово исполнять Его волю.
Поэтому мы должны ответить на Его «Да!» своим «Аминь!» и, имея неизменного Христа, на котором мы можем покоиться, мы должны опираться на Него неизменным. Разрушенные, изменчивые привязанности, доверие и послушание, которыми отмечена значительная часть среднестатистической христианской жизни в наши дни, являются лишь слишком печальными доказательствами того, насколько скудным должно быть наше обладание этим Духом стойкости. На Божье «Да» отвечает наше неуверенное «Аминь»; Божья истина принимается нерешительно; Божья любовь частично возвращена; Божья работа выполняется небрежно и небрежно. «Будьте стойкими, непоколебимыми, всегда преуспевающими в деле Господнем».
Эти слова наводят на другую мысль, а именно. что такая стойкость, которую мы пытались описать, имеет своим результатом более глубокое проникновение в Иисуса Христа и более полное обладание Им. Единственный способ, с помощью которого мы можем становиться все ближе и ближе к нашему Господу, — это твердо держаться рядом с Ним. Вы не сможете проникнуться духом пейзажа, если не сядете и не посмотрите, и не позволите ему впитаться в вас. Дешевый путешественник никогда не увидит озеро. Вы не сможете узнать мужчину, пока не проведете с ним лето и зиму. Ни один предмет, достойный изучения, не открывается беглому взгляду. Разве не сэр Исаак Ньютон говорил: «У меня нет гения, но я держу перед собой предмет»? «Пребудьте во Мне; как ветвь не может приносить плода, если не будет на лозе, так и вы, если не будете во Мне». ожидающие сердца. «Ожидайте Господа; подождите, говорю, Господа».
III. Наконец, обратите внимание на весьма скромную и обыденную сферу, в которой проявляется христианская стойкость.
Нет ничего более важного, чем то, что Павел сказал, что собирается в Коринф, но не сделал этого, и на этом он основывает весь этот набор великих принципов. Из чего я извлек эту мысль, что высшие дары Божьей благодати и величайшие истины Слова Божьего предназначены для регулирования мельчайших вещей в нашей повседневной жизни. Для молнии нет унижения в том, что ей приходится переносить сообщения. Собирать лучи солнца в горящее стекло, чтобы зажечь им огонь на кухне, не является профанацией солнца. И нет недостойного использования Божественного Духа, который Бог дает Своим детям, сказать, что он убережет человека от поспешных и необдуманных решений относительно мелочей жизни, а также от резких и необдуманных изменений, легкомысленных и беспричинных. достаточная причина. Если наша религия не будет влиять на мелочи, то на что она будет влиять? Наша жизнь состоит из мелочей, и если не это ее поле, то где ее поле? Вы можете быть совершенно уверены, что если ваша религия не влияет на мелочи, она никогда не повлияет на великие дела. Если у него недостаточно мощности, чтобы направлять лошадей, когда они идут медленным, трезвым шагом, как вы думаете, что он будет делать, когда они скачут галопом и ныряют? «Тот, кто верен в малом, верен и во многом». Итак, давайте позаботимся о двух вещах: во-первых, чтобы вся наша религия внедрялась в нашу жизнь, ибо лишь та часть ее, которая внедрена таким образом, является нашей религией. - и, во-вторых, что вся наша жизнь находится под влиянием мотивов, вытекающих из нашей религии: ибо только в той мере, в какой она есть, она будет чистой и доброй.
А что касается этой особой добродетели и главного качества стойкости и целеустремленности, то без нее вы не сможете сделать в мире никакого добра. Если человек не сможет устоять на своем и упрямо отвергнуть искушения, которые окружают его, он никогда не придет к какому-либо добру ни в этой жизни, ни в следующей. Основой всякого совершенства является здоровое пренебрежение внешними факторами и воспитание сильной, самостоятельной и эгоцентричной воли, потому что она доверяет Богу и сосредоточена на Христе. И я говорю вам, особенно молодым мужчинам и женщинам, если вы хотите делать или быть чем-то достойным того, чтобы делать или кем-то быть, вы должны постараться закалить свою природу, чтобы она стала «стойкой, непоколебимой». Есть только один безошибочный способ сделать это. и это значит позволить «сильному Сыну Божьему» жить в вас и в Нем найти вашу силу для сопротивления, вашу силу для послушания, вашу силу для подчинения. «Я всегда ставил перед собой Господа; потому что Он по правую руку от меня, я не поколеблюсь».
В мире есть два типа мужчин. У одного эмблема в мякине, безродная, без всякой опоры, выметаемая с гумна каждым порывом ветра. Это картина многих людей, чьи принципы находятся во власти болтовни вокруг них, чья прямота вырывается из-под искушения, как дым из трубы, когда дует ветер; которые не имеют воли к добру, но живут так, как бывает. Символом другого типа человека является дерево, укоренившееся глубоко и, следовательно, поднимающееся высоко, корни которого уходят так же глубоко под землю, как и его ветви, раскинувшиеся в синеве, и поэтому зеленые листья и богатые плодами. Господи, если мы твердо держим начало нашей уверенности, то будем тверды до конца».
 

	2 КОР. я. 23. ПЕЧАТЬ И ЗАВЕРЕНИЕ
«И запечатлевший нас и давший залог Духа в сердца наши» (2 КОР. я. 23.
В этом и предыдущем стихах есть три сильные метафоры — «помазание», «запечатление» и «дача залога», — все из которых обретают свою реальность в одном и том же божественном действии. Все эти три метафоры относятся к одному и тому же предмету, и что это за предмет, достаточно объяснено в последней из них. «Залог» состоит из «Духа в наших сердцах», и одно и то же объяснение можно было бы добавить к обоим предыдущим пунктам, поскольку «помазание» — это помазание Духа, а «печать» — это печать Духа. Дух. Далее, все эти три метафоры относятся к одному и тому же действию. Это не три вещи, а три аспекта одной вещи, точно так же, как солнечный луч можно рассматривать как источник тепла, света или химического действия. Таким образом, один дар одного Духа «помазывает», «запечатывает» и является «залогом». Далее, все эти три метафоры заявляют об универсальной прерогативе христиан. Всякий человек, любящий Иисуса Христа, имеет Духа по мере веры своей», и если кто Духа Христова не имеет, тот и не Его».
I. Обратите внимание на первую метафору в тексте – «печать» Духа.
Печать накладывается на материал получателя, который становится мягким под действием тепла, чтобы оставить там свою копию. И это не выдумка и не убийственная метафора, когда я останавливаюсь на этих особенностях эмблемы, чтобы предложить их аналогии в христианской жизни. Дух Божий входит в наш дух и посредством нежного прикосновения запечатлевает материал, который был неподатливым, пока он не был расплавлен гениальным теплом веры и любви, подобием Его Самого, но, тем не менее, так, чтобы выступы соответствовали пустотам, и то, что рельефно в одном, тонет в другом. Расширьте это общее утверждение на минуту или две.
Результатом всего божественного пребывания, которое является характерным даром Христа каждой христианской душе, является превращение получателя в образ божественного обитателя. В человеческом духе — таково его достоинство среди руин и его благородство, сияющее сквозь его деградацию, — есть способность воспринимать тот образ Божий, который состоит не только в добровольном и разумном действии и сознании личного бытия, но и в любовь ко всему честному, к праведности и истинной святости. Его Дух, войдя в сердце, сделает это сердце мудрым своей собственной мудростью, сильным некоторым приливом своей собственной силы, милостивым несколькими каплями своей собственной благодати, нежным с некоторым смягчением от своей собственной мягкости, святым с некоторой отраженной чистотой. из своей трансцендентной белизны. Дух, который есть жизнь, формирует сердце, в которое входит, к родственной и, следовательно, подобной жизни.
Однако в этой «печати» Духа есть характеристики, которые являются не столько копиями, сколько соответствиями. То есть, как то, что выпукло в печати, вогнуто на отпечатке, и наоборот, так и когда этот Божественный Дух входит в наш дух, его обещания будут возбуждать веру, его дары будут порождать желание; на каждое дарование будет открытая восприимчивость. Получающая любовь будет соответствовать любви, жаждущей раздавать, чувство потребности — божественной полноте и достаточности, пустота — изобилию, молитвы — обещаниям; крик «Авва!» Отец'! тоскующее сознание сыновства к слову «Ты Сын Мой»; и восходящий взгляд устремления, и прошения, и необходимости, и ожидания, до нисходящего взгляда отдающей себя любви. Открытое сердце отвечает протянутой руке, и печать, которую Дух Божий запечатлевает на сердце, покорном ему, имеет двоякий характер: сходство в нравственной природе и праведности и соответствие в отношении тайн общения между принимающий человек и дающий Бог.
Затем отметьте, что материал способен выдерживать печать, поскольку он нагрет и смягчается. Другими словами, вера должна подготовить сердце к освящающему пребыванию этого Божественного Духа. Твердый воск можно повредить печатью, но он не оставляет следов. Бог не поступает с человеком так, как чеканщик монет поступает со своими заготовками, кладет их холодными в пресс и силой извне штампует на них изображение, но Он поступает так, как люди поступают с печатью: сначала нагревает воск, а затем: нежным, твердым прикосновением оставляет там сходство. Итак, брат! выучите этот урок: если вы хотите быть хорошими, лечь под прикосновение Духа праведности и увидеть, чтобы ваше сердце согрелось.
Еще заметим, что эта совокупность христианского характера по подобию и соответствию есть истинный признак того, что мы принадлежим небу. Печать — это знак собственности, не так ли? Там, где была напечатана широкая стрела, каждый знает, что это королевская собственность. И поэтому эта печать Божественного Духа Божьего по своему воздействию на мой характер является единственным знаком для меня и для других людей, что я принадлежу небесам, а Он принадлежит мне. Или, выражаясь простым языком, лучшая причина, по которой любого человека можно считать христианином, — это обладание им подобием и соответствием небесам, которые дает этот Божественный Дух. Сходство и соответствие, говорю я, ибо один класс результатов более открыт для наблюдения мира, а другой класс имеет большую ценность для нас самих. Я верю, что христианские люди должны иметь (и это означает, что обитающий в них Божественный Дух) осознает, что они христиане и дети Божьи, ради собственного мира, покоя и радости. Но вы не можете использовать это для демонстрации другим людям; вы можете быть уверены в этом настолько, насколько захотите, в глубине своего сердца, но это не знак ни для кого другого. И, с другой стороны, может быть много внешних добродетелей и красоты характера, которые могут побудить других людей сказать о человеке: «Во всяком случае, это хороший христианин», и все же в сердце может быть почти полное отсутствие какой-либо радостной уверенности в том, что мы принадлежим Христу и что Он принадлежит нам. Таким образом, эти два факта должны сосуществовать. Соответствие, дух сыновства, который отвечает тому, что Он принял нас как сыновей, вера, которая держит обетование, принятие, которое приветствует дарование, должны быть запечатлены во внутренней жизни. Для внешней жизни на моих действиях должен быть явный отпечаток праведности, если я хочу иметь настоящую печать и знак того, что я принадлежу Ему. Бог пишет Свое имя на Своих людях. Вся их доброта, их кротость, терпение, ненависть ко злу, энергия и усердие в служении, покорность в страданиях, с каким бы другим сиянием человеческой добродетели они ни принадлежали, действительно являются «Его знаком!»
Нет другого, о чем стоит говорить, и я прихожу к вам, христианам, и говорю: будьте уверены, что ваше исповедание внутреннего общения и счастливого сознания того, что вы Христовы, подтверждается для вас самих и для других простой внешней праведной жизнью, подобной Лорд. Есть ли в вашей жизни такая печать, как клеймо, на котором написано: «Это настоящее серебро, а не позолоченные вещи из Браммагема»? Есть ли у вас печать видимой праведности и повседневной чистоты, подтверждающая ваше утверждение о том, что вы принадлежите небесам? Вплетено ли оно во все ваше существо, как алая нить, которая вплетается в каждый адмиралтейский трос в знак того, что он является собственностью Короны? Божья печать, видимая мне и никому другому, есть мое сознание того, что я Его; но это сознание оправдывается и освобождается от возможности иллюзии или лицемерия только тогда, когда оно проверяется и укрепляется внешними свидетельствами святой жизни, которую сотворил Дух Божий.
Более того, эта печать, которая, таким образом, является знаком владения Бога, также является залогом безопасности. Печать ставится для того, чтобы не было возможности подделать то, что она запечатывает; чтобы его можно было сохранить в безопасности от всех нападений, воров и насилия. И в метафору нашего текста включена и эта мысль, тоже имеющая глубоко практический характер. Ибо все сводится к следующему: наша истинная гарантия того, что мы придем, наконец, в сладостную безопасность и безопасность совершенного состояния, — это настоящее подобие пребывающему в нас Духу и нынешнее получение божественной благодати. Печать является залогом безопасности именно потому, что она является знаком собственности. Когда Дух Небесный, обитающий в нас, побуждает нас любить то, что справедливо, и стремиться к большему владению всем, что заслуживает хорошей репутации, это похоже на то, как Бог поднимает Свой флаг на недавно присоединенной территории. И будет ли Он настолько небрежен в сохранении Своего имущества, что позволит тому, что таким образом приобретено, ускользнуть от Него? Считает ли Он нас настолько ничтожными, что держит нас такой слабой рукой? Но ни один человек не имеет права полагаться на уверенность в том, что Бог спасет его в Царство Небесное, если только Он не спасет его в эту минуту от диавола и его собственного злого сердца. И поэтому я говорю, что христианский характер, в его внешних проявлениях и в его сладостных внутренних тайнах общения, является гарантией того, что мы не упадем. Положитесь на Него, и Он поддержит вас. Мы «силой Божией соблюдаемся ко спасению», и эта сила сохраняет нас, и окончательное спасение становится нашим «через веру».
II. Теперь, во-вторых, обратимся к другой эмблеме, к тому «задатку», которое аналогичным образом состоит из «Духа».
«Залог», конечно, представляет собой небольшую часть покупных денег, или заработной платы, или денег по контракту, которая дается при заключении сделки в качестве гарантии того, что вся сумма будет выплачена в установленный срок. И, говорит Апостол, эта печать также является залогом. Оно не только подтверждает принадлежность Бога и гарантирует безопасность тех, на кого оно запечатлено, но также указывает на будущее, одновременно гарантируя его и в значительной степени раскрывая его природу. Итак, у нас есть две мысли, которых я касаюсь.
Христианский характер и опыт являются залогом наследства, в смысле его гарантией, поскольку опыт христианской жизни здесь явно бессмертен. Воскресение Иисуса Христа из мертвых является объективным и внешним доказательством будущей жизни. Факты христианской жизни, ее стремления, ее общение, ее принятие Бога как самого себя являются субъективными и внутренними доказательствами будущей жизни. В самом деле, если вы возьмете Ветхий Завет, то увидите, что самые высокие вершины в нем, до которых возносилась надежда на бессмертие, проистекают непосредственно из опыта глубокого и благодатного общения с живым Богом. Когда псалмопевец сказал: «Не оставишь души моей в Шеоле; и не позволишь Святому Твоему увидеть тление», — говорил он с убеждением, которое пришло ему в голову на гребне великой волны религиозного наслаждения и общения. И подобным же образом, когда другой псалмопевец сказал: «Ты крепость сердца моего и удел мой навек», он имел в виду взгляд, который он увидел на земле, которая была очень далеко, с высоты на которую он взошел на Гору общения с Богом. И для нас, я полагаю, тот же опыт имеет значение. Сколько бы мы ни говорили, что верим в будущую жизнь и в рай, на самом деле мы воспринимаем их как факты, которые будут истинны о нас самих, в той мере, в какой мы живем здесь в непосредственном контакте и общении с Богом. Убежденность в бессмертии является отчетливым и прямым результатом нынешнего наслаждения общением с Ним, и это разумный результат. Ни один человек, познавший, что значит обратиться к небу с сиянием смиренной любви и почувствовать, что он обращает свое лицо не к пустоте, а к Лику, смотрящему на него с любовью, не может поверить, что что-либо когда-либо может прийти, чтобы разрушить это общение. Какое отношение вера, любовь, устремление, смирение, общение с Богом имеют к смерти? Их невозможно разрубить ударом, разрушающим физическую жизнь, как нельзя разделить солнечный луч мечом. Оно снова объединяется, и бессильное ребро проходит сквозь него и ничего не производит. Смерть может разорвать многие узы, но та невидимая связь, которая соединяет душу с небом, непреклонна, против которой тщетна его коса. Смерть — это мрачный привратник, который открывает дверь темной норы и загоняет нас туда, как овец загоняют на бойню. Но для тех, кто познал, что значит положить доверчивую руку в руку господина, мрачный привратник превращается в нежную девицу, которая охраняет дверь и открывает ее, чтобы получить свет, тепло и безопасность для преследуемого пленника, который сбежал. из темницы жизни. Смерть не может коснуться общения, и сознание общения с Богом является залогом наследства.
Это происходит и по другой причине. Все результаты запечатывания души Божественным Духом явно неполны и так же явно стремятся к полноте. Двигатель теперь явно работает на половинной скорости. Очевидно, что он способен выдерживать гораздо более высокое давление, чем сейчас. Эти силы в христианском человеке явно могут сделать гораздо больше, чем они когда-либо делали здесь, и призваны сделать гораздо больше. Неужели это наше несовершенное христианство, наша маленькая вера, так быстро разбитая, наша маленькая любовь, так быстро опровергнутая, наши колеблющиеся решения, наши неубедительные действия, наши земные пристрастия - все ли это, ради чего была горькая агония Иисуса Христа, и все ли, что было Божественным предзнаменованием? Дух способен сделать из нас? Очевидно, здесь лишь часть круга, на небесах — идеальный круг; и несовершенства, что касается жизни, в работе столь очевидно божественного Агента громко требуют области, где тенденция станет результатом, и всем, чем Он мог нас создать, мы станем. Дорога, очевидно, ведет вверх, и за тем острым углом, где черные скалы подходят так близко друг к другу, что наше зрение не может двигаться, мы можем быть уверены, что она неуклонно идет вверх к вершине перевала, пока не достигнет «сияющего стола». земли, в которых Сам наш Бог — Солнце и Луна», и приводит нас всех в город, расположенный на холме.
И, кроме того, эта божественная печать является залогом, поскольку сама является частью целого. Самая истинная и самая возвышенная концепция, которую мы можем сформировать о небе, — это совершенствование религиозного опыта земли. Один или два шиллинга, выдаваемые слуге в старомодные времена при его найме, имеют ту же валюту, что и остаток, который он должен получить, когда годовая работа будет выполнена. Небольшой платеж сегодня поступает из того же кошелька, отчеканивается той же монетой и является частью той же валюты того же королевства, что и то, что мы получаем, когда отправляемся туда и подсчитываем бесконечные богатства, которыми мы располагаем. наконец-то стали наследниками. Вам нужно только взять веру, любовь, послушание, приобщение к высшим моментам христианской жизни на земле и освободить их от всех их ограничений, вычесть из них все их несовершенства, умножить их до их превосходных возможностей и наделите их силой постоянного роста и растяните их до абсолютной вечности, и вы получите рай. Залог составляет часть наследства.
Итак, дорогие братья, вот дар, предложенный для всех нас, дар, в котором остро нуждается наша немощь, дар для всякой робкой натуры, для всякой слабой воли, для каждого мужчины, женщины и ребенка, окруженного ловушками и борющегося с тяжелыми задачами. предложение подкрепления было столь же реальным и столь же верным, как и тогда, когда в тот день, когда решалась судьба Европы, после долгих часов конфликта прозвучали прусские горны, и английский командующий знал это (со свежими войсками который вышел на поле) победа была обеспечена. Итак, мы с вами можем иметь в своих сердцах Дух Божий, дух силы, дух любви и здравомыслия, дух усыновления, дух мудрости и откровения в познании Его, чтобы просветить наших тьму, чтобы связать наши сердца с Ним, чтобы оживить и наполнить энергией наши души, чтобы сделать самого слабого из нас сильным, а самого сильного, как ангела Божьего. И условие, при котором мы можем получить это, таково простое, которое излагает Апостол; «После того, как вы уверовали, вы были запечатлены обетованным Святым Духом, который является залогом нашего наследия.» Христос, Господь и Податель Духа, показал нам, как его благословенное влияние может стать нашим, когда: в великий день праздника Он встал и воззвал голосом, который эхом разносится сквозь века и предназначен для каждого из нас: «Кто жаждет, иди ко Мне и пей». У того, кто верует в Меня, из чрева своего потекут реки живой воды. Это говорил Он о Духе, который верующие или Его должны получить».
 

	2 КОР. ii. 14 — ТРИУМФАЛЬНОЕ ШЕСТВИЕ
«Благодарение Богу, который всегда ведет нас к торжеству в Господе и являет через нас благоухание познания Своего на всяком месте» (2 КОР. ii. 14 (Р.В.)
Я полагаю, что большинство из нас имеет некоторое представление о том, что такое римский триумф, и может представить себе длинную процессию, победоносного полководца в его колеснице с белыми конями, удостоенных лавров солдат, угрюмых пленников, в затонувших телах которых вспыхивает подавленная ненависть. глаза, клубящиеся облака благовоний, поднимавшиеся в голубое небо, и кричащая толпа зрителей. Вот такая картина сложилась в уме Апостола. Пересмотренная версия правильно меняет перевод на «Благодарение Богу, который всегда ведет нас к торжеству в Господе».
Павел думает о себе и о своих помощниках в христианской работе как о побежденных пленниках, призванных следовать за своим Победителем и увеличивать Его триумф. Он благодарен за то, что его удалось преодолеть. То, что было глубочайшим унижением, для него является высшей честью. Проклятия на непонятном языке срывались с уст пленников, которым пришлось следовать за победоносной колесницей полководца. Но из уст Павла исходит неудержимая хвала; он присоединяется к возгласам, приветствующим Завоевателя.
И затем он переходит к другой части церемониала. Как витие фимиама воздействовало одновременно на два чувства и было видно в клубящихся облаках дыма, а также благоухало для ноздрей, так и Павел говорит с необычным сочетанием выражений: «Он делает явным», то есть видимым, вкус Его знания. Из сердца, зажженного пламенем божественной любви, поднимется благоухание святой жизни, видимое и благоухающее, сладкое и прекрасное.
И таким образом, все христиане, а не христианские работники только в более узком смысле этого слова, которые, возможно, занимаются евангелизационной работой, изложили перед собой в этих великих словах самый идеал и тайну своей жизни.
Здесь есть три вещи, каждую из которых я касаюсь как принадлежащие к истинному понятию христианской жизни: побежденный пленник; этот пленник, принимавший участие в триумфе своего Победителя; а побежденного пленника привели как трофей и свидетеля могущества Завоевателя. Я думаю, что эти три вещи объясняют мысли апостола. Позвольте мне разобраться с ними сейчас.
I. Итак, давайте сначала посмотрим на мысль о том, что все христиане в самом истинном смысле являются побежденными пленниками, привязанными к колесам колесницы Того, Кто победил их.
Образ подразумевает предшествующее состояние враждебности и отчуждения. Теперь не будем преувеличивать, давайте возьмем собственный опыт Павла. Здесь он говорит о себе; он не говорит о доктрине, он дает нам автобиографию и говорит: «Я был врагом, и я был побежден».
Каким врагом он был? Хорошо! Он говорит, что до того, как стал христианином, он вел чистую, добродетельную, достойную жизнь. Он был человеком, «непорочным по отношению к праведности в законе». Соблюдающим все соответствующие обязанности, трезвым, воздержанным, целомудренным; ни один человек не мог сказать против него ни слова; он ничего не знал против себя. Его совесть оправдывала его вину: «Я думал, что мне следует сделать многое», как я и сделал. И все же, оглядываясь назад со своей нынешней точки зрения на жизнь, украшенную таким образом многими добродетелями, чистую от всякого явного развращения, в значительной степени регулируемую своего рода совестливыми и религиозными мотивами, он говорит: «Несмотря на все это, я был враг.» Почему? Потому что ретроспектива позволила ему увидеть, что его жизнь была лишена глубочайшей веры и чистейшей любви. И вот я прихожу сейчас к некоторым из моих друзей и говорю вам: «Измените имя, и история о вас будет правдивой», уважаемых людей, которые стараются жить чистой и праведной жизнью, выполняя все обязанности, которые предъявляют себя к вам с весьма терпимой мерой полноты и мерзости, пытаясь уберечь себя от того, что ваша совесть говорит вам как неправильное, но все же нуждающегося в победе в самых глубоких тайниках вашей воли и вашего сердца, прежде чем вы станете истинным подданные истинного короля. Я не хочу преувеличивать или говорить об обычных людях, которые слушают нас, проповедников, что они совершают явные грехи, «грубые, как гора, открытые, ощутимые». на каждые сто человек всегда найдутся люди, чья жизнь отвратительна, а воспоминания запятнаны и ужасны; но бег у вас не такой. И все же я спрашиваю вас, была ли ваша воля сломлена и сломлена, а ваше сердце побеждено и побеждено этим могущественным Князем, Князем Мира, Князем Жизни? Если этого не произойдет, несмотря на всю вашу праведность и респектабельность, на всю вашу внешнюю религиозность и своего рода настоящую религиозность, вы по-прежнему враждебны и бунтуете в глубине своих сердец. Это основа репрезентации моего текста.
Что еще это предполагает? Оно предполагает чудесную борьбу и победу безоружной любви. Как было сказано о первом христианском императоре, так можно сказать и о великом императоре небесном: «In hoc Signo vinces!» Этим знаком ты победишь. Ибо единственное Его оружие – Крест Сына Своего, и Он борется лишь проявлением бесконечной любви, жертвенности, страдания и жалости. Он побеждает, как солнце побеждает толсторебристый лед, обрушивая на него свое тепло и превращая его в сладкую воду. Так Бог в Господе борется с горами человеческого холода, тяжелой греховности и отчуждения и теплотой Своего излучения превращает их всех в реки, текущие в любви и хвале. Он побеждает просто терпением, жалостью и любовью.
И что еще говорит нам эта первая часть моего текста? Это также говорит нам об истинном подчинении побежденного пленника; как мы побеждены, когда воспринимаем и принимаем Его любовь; что нет ничего другого, что нужно для того, чтобы привлечь всех нас для Него, кроме того, чтобы мы признали Его великую любовь к нам.
Эта картина триумфа сопровождается торжественным призывом и повелением каждому из нас, исповедующих христианство. Подумайте об этих людях, которых тянут за колеса колесницы завоевателя, жалких, со сломанным оружием, с подавленным сопротивлением, скованными цепями, в ярме, увезенными прочь от своей собственной земли, зависевшими жизнью или смертью от каприза полководца, который ехал раньше их там. Это картина того, какими должны быть вы, христиане, мужчины и женщины, если верите, что Бог в Господе возлюбил вас, как мы говорили, что Он любит. Ибо униженное подчинение, безоговорочная капитуляция, подчинение Ему всей нашей воли, отказ от всего нашего имущества как Его вассалов – вот обязанности, соответствующие фактам дела.
Если мы таким образом завоеваны бесконечной любовью, и не нашей собственной, а куплены дорогой ценой, то ни один побежденный король, волочащийся за колесами императорской колесницы, никогда не был бы и вполовину столь же абсолютно и униженно обязан быть его рабом и жить или умереть. его дыханием, поскольку вы привязаны к своему Учителю. Вы христиане в той мере, в какой вы пленники Его копья и Его лука; в той мере, в какой вы удерживаете свои территории как вассальные короли, в той мере, в какой вы говорите, протягивая готовые руки за оковы: «Господи! вот я, поступай со мной, как хочешь». «Я не свой; будь моей волей, моим Императором, моим Командиром, всем моим». Лойола говорил, как закон своего ордена, что каждый человек, ставший членом Общества Иисуса, должен быть подобен посоху в руке человека. , или как труп. Это было кощунственное и порочное заявление, но это всего лишь плохое фрагментарное изложение истины о тех из нас, кто вступает в настоящее Общество Иисуса и отдает себя в Его руки, чтобы ими можно было пользоваться как Его посохом и Его жезлом, и подчиняет себя. Ему, не как труп, но предайтесь Христу нашему, «как ожившие из мертвых».
II. Теперь мы имеем здесь, как часть идеала христианской жизни, побежденных пленников, принимающих участие в триумфе своего полководца.
Триумфальное шествие составляли две группы: одна из солдат, сражавшихся за, другая из пленных, сражавшихся против вождя. И некоторые комментаторы склонны полагать, что апостол здесь думает о себе и своих товарищах как о принадлежащих к победившей армии, а не к побежденному врагу. Это кажется мне менее вероятным и согласующимся со всей картиной, чем объяснение, которое я принял. Но как бы то ни было, это наводит нас на мысль, что в глубочайшей реальности той христианской жизни, выражением которой является вся эта метафора, побежденные враги становятся побеждающими союзниками. Или, говоря другими словами, быть одержанным небесами — значит торжествовать со Христом. И похвала, срывающаяся с уст апостола, наводит на ту же мысль. Он изливает свою благодарность за то, что он считает не унижением, а честью и участием в триумфе своего Победителя.
Мы можем проиллюстрировать эту мысль о том, что быть одержанным небесами означает торжествовать со Христом, такими соображениями, как эти. То подчинение, о котором я говорил, униженное и безусловное, простирающееся на жизнь и смерть, это подчинение и плен есть не что иное, как другое имя свободы. Человек, абсолютно зависящий от Иисуса Христа, абсолютно независим от всего и всех, кроме себя самого. То есть быть Его рабом — значит быть господином всех остальных, и когда мы склоняемся перед Ним и берем на себя цепи радостного послушания и пожизненного, а также пожизненного посвящения, тогда Он разрывает все остальные цепи из наших рук, и не допустим, чтобы кто-нибудь другой имел с Ним долю во владении раба Его. Если вы Его слуги, вы свободны от всего остального; если вы отдадите себя небу, в той мере, в какой вы отдадите себя Ему, вы будете освобождены от худшего из всех рабств, то есть рабства вашей собственной воли, вашей собственной слабости и ваших собственных вкусов. и фантазии. Вы будете освобождены от зависимости от людей, от размышлений об их мнении. Вы будете освобождены от зависимости от внешнего мира, от чувства, будто вы не могли бы жить, если бы у вас не было того или иного человека или вещи. Вы освободитесь от страхов и надежд, которые мучают людей, пускающих свои корни не глубже, чем эта видимая пленка времени, плавающая на поверхности великой, невидимой бездны Вечности. Если вы имеете Христа своим Учителем, вы будете хозяевами мира, времени, чувств, людей и всего остального; и так, одержав победу над Ним, вы примете участие в Его торжестве.
И снова мы можем проиллюстрировать тот же принцип еще одним способом. Такое абсолютное и полное подчинение воли и любви, о котором я говорил, есть высшая честь человека. Быть втянутым в колеса колесницы полководца-завоевателя, императора или консула было унижением; это разбило сердца многим варварским королям и привело некоторых из них к самоубийству, вместо того, чтобы столкнуться с деградацией. Это деградация — подчинять себя, даже в такой степени, как это делают многие из нас, господству человеческих авторитетов или зависеть от людей в такой же степени, как многие из нас, для нашей полноты и нашего удовлетворения. Но высшим облагораживанием человечества является то, что оно ляжет к ногам Христа и позволит Ему поставить Свою ногу ему на шею. Подчинение небесам — это возвышение человеческой природы. Истинное благородство — это те, кто «приходит с Победителем». Когда мы подчиняемся Ему и позволяем Ему быть нашим Царем, тогда нам дается патент благородства, и мы поднимаемся на шкале бытия. Все наши силы и способности усиливаются при их использовании и становятся более благословенными в их использовании, потому что мы подчинились Его контролю. Итак, быть одержанным небесами — значит торжествовать со Христом.
И ту же мысль можно проиллюстрировать еще дальше. То подчинение, о котором я говорил, настолько объединяет нас с нашим Господом, что мы разделяем все, что принадлежит Ему, и таким образом участвуем в Его торжестве. Если в воле и сердце мы подчинились Ему, то тот, кто таким образом соединен с Господом, есть один дух, и все «Мое – Твое, и все Твое – Мое». которым Он является Наследником, являются нашей собственностью. «Все ваше, а вы — Христовы». Таким образом, Его владычество — это владычество всех, кто любит Его, и Его наследие — это наследие всех тех, кто присоединился к Нему; и ни одна искра славы, падающая на Его голову, не отражается на головах Его слуг. «Множество венцов», которые Он носит, — это венцы, которыми Он венчает Своих последователей.
Таким образом, брат мой, быть побежденным небесами — значит победить мир, быть одержанным небесами — значит разделить Его триумф; и тот, над кем одерживает победу Воплощенная Любовь, подобно древнему патриарху в его мистической борьбе, побеждает в час капитуляции; и ему сказано: «Как князь, ты имеешь власть пред Богом и победил».
III. Наконец, здесь перед нами предстает еще одна картина идеала христианской жизни, когда эти побежденные пленники ведутся как трофеи и свидетели Его побеждающей силы.
Эту идею предполагают обе половины нашего стиха. И эмблема Апостола, идущего в триумфальном шествии, и эмблема Апостола, испускающего из своего горящего сердца благоухающее видимое благоухание восходящего фимиама, передают одну и ту же идею, а именно. что единственная великая цель, которую преследует Иисус Христос, завоевывая людей для Себя и привязывая их к колесам Своей колесницы, состоит в том, чтобы от них могло исходить свидетельство Его силы и познание Его имени.
Это открывает для нашего рассмотрения очень широкие темы, которых я могу лишь очень кратко коснуться. Позвольте мне на мгновение остановиться на некоторых из них. Во-первых, тот факт, что Иисус Христос Своим Крестом и Страстями способен покорить человеческую волю и привязать к Себе человеческие сердца, является высшим доказательством Его силы. Это совершенно уникальная вещь в мировой истории. Ничего подобного нет больше нигде. Страстная привязанность, которую этот умерший галилейский крестьянин способен вызвать в сердцах людей все эти столетия после Его смерти, есть вещь неслыханная и беспримерная. Все остальные учителя «служат своим поколениям по воле Божией», и тогда их имена быстро становятся все менее и менее могущественными, и все более и более густой туман забвения окутывает их, пока они не исчезнут. Но время не властно над влиянием Христа. Узы, связывающие нас с Ним через девятнадцать столетий после Его смерти, по качеству и по степени часто гораздо глубже и сильнее, чем узы, соединявшие с Ним людей, видевших Его. Уникальным фактом в мировой истории является то, что от Христа из Назарета во все века исходит духовная сила, которая полностью овладевает людьми, господствует над ними и превращает их в Свои органы и орудия. Это поколение гордится тем, что проверяет все с помощью утилитарного теста, и о каждой системе говорит: «Что ж, давайте посмотрим, как она работает». И я не думаю, что христианству нужно уклоняться от этой проверки. При всех своих несовершенствах длинная процессия святых мужчин и женщин, которые на протяжении девятнадцати веков маршировали по истории, признавая Христа своим Победителем и приписывая Ему всю свою доброту, является свидетельством Его силы влиять и удовлетворять люди, силу свидетельства которых трудно опровергнуть. И я хотел бы задать простой вопрос: сможет ли какая-либо система веры или неверия, кроме веры в искупительную жертву Господа, сделать то же самое для людей? Он ведет по миру свиту Своих пленников, свидетельство Его завоеваний.
И затем, далее, позвольте мне напомнить вам, что из этого представления исходит весьма возбуждающее и торжественное внушение долга для нас, христианских людей. Мы обязаны жить, раскрывая, кем мы являемся и что Он сделал для нас. Подобно тому, как триумфальная процессия проделала свой путь по Аппиевой дороге и по стороне Форума к алтарю Капитолия, окутанная вьющимися облаками ароматных благовоний, так и мы должны идти по миру, окутанному сладким и ароматным запахом благовоний. Его имя, свидетельствуя о Нем словом, свидетельствуя о Нем характером, говоря за Него и живя, как Он, показывая в нашей жизни, что Он управляет нами, и исповедуя нашими словами, что Он это делает; и так должно проявляться Его сила.
Более того, благодарность Павла учит нас, что мы должны быть благодарны за все возможности выполнять такую работу. Мужчины и женщины-христиане часто недовольны своими услугами и деньгами и чувствуют, что необходимость выполнения христианской работы в мире является скорее бременем, чем честью. Щедрое сердце этого человека было настолько полно любви к своему Князю, что светилось благодарностью при мысли, что Христос позволил ему сделать для Него такие вещи. И Он позволяет вам делать это, если вы того пожелаете.
Итак, дорогие друзья, для нас это очень торжественный вопрос. Какую роль мы играем в этом великом триумфальном шествии? Мы все маршируем под колесами Его колесницы, знаем мы об этом или нет. Но в старом триумфе было две группы людей. Были такие, которые были побеждены силой и непобеждены сердцем, и в глазах их светилась неугасимая злоба и ненависть, хотя оружие их было сломано и руки скованы. А были и те, кто, приняв участие в борьбе полководца, разделили его триумф и радовались его правлению. И когда процессия достигла ворот храма, некоторые, по крайней мере, из первого класса были преданы смерти перед воротами. Молю вас помнить, что если нас неохотно потащат за Ним, придет слово: «Эти враги мои, которые не хотели, чтобы Я царствовал над ними, приведите сюда и избейте их предо Мною». , для тех, кто отдал Ему сердце и душу в любви и покорности, рожденных принятием Его великой любви, придет благословенное слово: «Побеждающий наследует все». Какую из двух частей процессии вы выберете? принадлежит, мой друг? Сделайте свой выбор, где вы будете маршировать, и будете ли вы Его верными союзниками и солдатами, которые разделят Его триумф, или Его врагами, которые, побежденные Его силой, не расплавлены Его любовью. Одни живут, другие погибают.
 

	2 КОР. iii. 18. ПРЕОБРАЗОВАНИЕ ПУТЕМ Созерцания
«Все мы открытым лицом, как в зеркале, созерцаем славу Господню, превращаемся в один и тот же образ» (2 КОР. iii. 18.
Весь этот раздел Послания, в котором встречается наш текст, представляет собой замечательный пример пылкого богатства ума апостола, который приобретает силу от движения и, подобно колесу колесницы, загорается при вращении. Одной из наиболее очевидных особенностей его стиля является его привычка «отходить от одного слова». цель в руках. И эта особенность придает на первый взгляд путаницу в его сочинениях. Но это не путаница, это богатство. Пышный подлесок, который несет на себе эта плодородная почва, подобно тропическому лесу, не заглушает огромные деревья, хотя и укрывает их.
Непосредственной целью Павла, похоже, было продемонстрировать откровенную открытость, которая должна отличать служение христианства. Он делает это, имея в виду завесу, которую носил Моисей, когда вышел из разговора с Богом. Там, говорит он, по сути, мы имеем картину Ветхого Завета – частичное откровение, просвечивающее сквозь завесу, сверкающее сквозь символы, выраженное здесь в обряде, там в прообразе, там снова в неясном пророчестве, но никогда и никогда. почти никогда не предстает перед миром с открытым лицом и светом Божьим, исходящим от него. Христианство есть и христианские учителя должны быть противоположностью всего этого. В нем нет и не должно быть никаких эзотерических доктрин, никаких намеков, где возможна простая речь, никакой сдержанности, никакого использования символов и церемоний для прикрытия истины, но есть понятное откровение в словах и делах для человеческого понимания. Это и они в изобилии заявляют об этом, как есть.
Но в использовании своей иллюстрации он выходит далеко за рамки этого. Он открывается серией контрастов между двумя откровениями. Скрытый Моисей представляет собой затуманенное откровение древности. Исчезающий блеск на его лице напоминает увядающую славу того, что было отменено; а затем, благодаря быстрому повороту ассоциации, Павел думает о чтецах в синагогах, как бы копиях законодателя с закутанным лицом; лишь слишком многозначительные образы душ, затмеваемых предрассудками и упрямым неверием, с которыми Израиль легкомысленно относится к непонимаемой букве старого закона.
Противоположность всему этому заключается в нашем тексте. В иудаизме был один законодатель, который видел Бога, в то время как народ оставался внизу. Христианство ведет нас всех к горе видения и позволяет самым низким пройти через ограды и подняться туда, где видна пылающая слава. Моисей закрыл лицо, сияющее сиянием Божества. Мы с открытым лицом должны сиять среди людей. У него был мгновенный блеск, мимолетная яркость; у нас есть вечный свет. Лицо Моисея сияло, но блеск был поверхностным. Но свет, который мы имеем, находится внутри и преобразуется в свое подобие.
Итак, здесь изложено высочайшее понимание христианской жизни как прямого видения, всеобщего, явного для людей, постоянного, преобразующего.
I. Итак, во-первых, заметьте, что христианская жизнь — это жизнь созерцания и отражения Христа.
Вопрос в том, означает ли одно-единственное слово, переведенное в нашей версии, «созерцать, как в стакане», или «размышлять, как стекло». дело в руках. Если мы не введем понятие отраженного блеска, мы не получим никакой параллели со случаем Моисея. Взгляд в зеркало ни в малейшей степени не соответствует намеку, который дал повод всему разделу, на славу Божию, ударяющую его в лицо, пока отраженный блеск, которым оно сияло, не стал ослепительным, и его пришлось скрыть. И опять же, если бы Павел здесь описывает христианское видение Бога лишь как косвенное, как в зеркале, то это было бы для нас точкой неполноценности по сравнению с Моисеем, который видел Его лицом к лицу. Но весь тон контекста подготавливает нас к тому, чтобы ожидать изложения тех подробностей, в которых христианское отношение к проявленному Богу превосходит иудейское. Итак, в целом, кажется, лучше предположить, что Павел имел в виду «отражение», а не «видение в зеркале».
Но какова бы ни была точная сила слова, подразумеваемое включает в себя оба действия. Не существует отражения света без предварительного приема света. В телесном зрении глаз есть зеркало, и не бывает зрения без того, чтобы в воспринимающем глазу не образовался образ воспринимаемой вещи. В духовном зрении душа, которая смотрит, является зеркалом, и одновременно видит и отражает. Таким образом, мы можем сказать, что в нашем тексте христианская жизнь описана как жизнь созерцания и проявления света Божьего.
Великая истина о прямом, беспрепятственном видении, присущая христианам на земле, звучит странно для многих из нас. «Этого не может быть», — скажете вы; «Разве сам Павел не учит, что мы видим сквозь темное стекло?» Разве мы не ходим верою, а не видением? «Никто никогда не видел Бога и не может увидеть Его»; и помимо этой абсолютной невозможности, разве у нас нет покровов из плоти и чувств, не говоря уже о покрове греха, «раскинувшегося на лицо всех народов», которые скрывают от нас даже такую большую часть вечного света, какую видят Его слуги наверху, которые видят Его лицо и носят Его имя на своих лбах?»
Но эти кажущиеся трудности отпадают, когда мы принимаем во внимание две вещи: во-первых, объект видения и, во-вторых, истинную природу самого видения.
Что касается первого, кто такой Господь, чью славу мы получаем на наших открытых лицах? Он Иисус Христос. Здесь, как и в подавляющем большинстве случаев, когда Господь встречается в Новом Завете, это имя проявленного Бога, нашего брата. Слава, которую мы видим и отдаем, — это не непостижимое, непередаваемое сияние абсолютного божественного совершенства, а та слава, которую, как говорит Иоанн, мы видели в Обитателе с нами, полном благодати и истины; слава, проявлявшаяся в любящих, сострадательных словах и красоте совершенных дел; слава воли перешла на небеса, и слава Бога, обитающего в воле и действующего через нее; слава безупречного и совершенного человечества и в этом выраженного образа Божия.
А что касается самого видения, то видение, возможность которого отрицается, — это телесное восприятие и полное постижение Бесконечного Бога; то видение, которое утверждается возможным и действительно дарованным в Господе, есть созерцание Его душой по вере; непосредственное непосредственное осознание Его присутствия, восприятие Его в Его истине умом, ощущение Его в Его любви сердцем, контакт с Его благодатной энергией в нашем воспринимающем и открывающемся духе. Вера становится противоположностью зрения. В определенных отношениях это так. Но вера также параллельна простому телесному восприятию и возвышается над ним. Тот, кто верит, постигает живого Господа, имеет контакт с Ним столь же непосредственный и реальный, как контакт глазного яблока со светом, и знает Его с такой же достоверностью, как та, которую дает зрение. «Увидеть — значит поверить», — говорит разум; «Верить — значит видеть», — говорит дух, прилепившийся к Господу, «которого, не видя, он любит». Мост из тленной плоти, который является не мной, а моим инструментом, соединяет меня с внешним миром. Оно вообще никогда не касается меня, и я знаю это только по доверию своим чувствам. Но ничто не мешает моему Господу и мне, когда я люблю и доверяю. Тогда Дух соединяется с духом, и о Его присутствии я имею свидетельство в самом себе. Он есть свет, который доказывает свое существование, раскрывая себя, который с оживляющим импульсом поражает око духа, который созерцает верой. Веря, мы видим, и, видя, мы имеем этот свет в наших душах, который является «главным светом всего нашего видения». Нам не нужно думать, что знать сознанием наших доверчивых душ — это меньше, чем знать видением наши ошибочные глаза; и хотя плоть скрывает от нас духовный мир, в котором мы плаваем, однако единственная завеса, которая действительно затемняет для нас Бога, — завеса греха, единственное разделяющее начало — убрана в Господе для всех, кто любит Его; так что тому, кто не видел и все же поверил, остается ожидать лишь совершенствования своего нынешнего видения, когда плоть отпадет и наступит апокалипсис небес. Правда, с одной точки зрения: «Мы видим сквозь темное стекло»; но также верно: «Все мы с открытым лицом созерцаем и отражаем славу Господню».
Затем обратите внимание еще больше на акцент Павла на универсальности этой прерогативы: «Мы все». Это видение не принадлежит какой-либо избранной горстке; не зависит от особых способностей или дарований, которые по природе вещей могут принадлежать лишь немногим. Духовная аристократия Церкви Божией не есть отличие законодателя, священника или пророка. Нет никого из нас столь слабого, такого низкого, такого невежественного, такого охваченного грехом, чтобы на наших счастливых лицах не мог светиться свет, а в наших затемненных сердцах мог проникнуть солнечный свет.
В том Ветхом Завете свет, пробивавшийся сквозь облака, был всего лишь светом восходящего утра. Оно коснулось горных вершин самых высоких духов: Моисей, Давид, Илия уловили ранние отблески; в то время как все долины спали в бледной тени, и туман белыми складками покрывал равнины. Но наступил полдень, и со своего непоколебимого трона в самом зените солнце, которое никогда не заходит, льет свои лучи в глубокие уголки самого узкого ущелья, и каждая маленькая маргаритка и затаившийся цветочек улавливают его яркость, и там ничто не укроется от зноя его. Сейчас у нас нет привилегированного класса или касты; никаких заборов, чтобы не допустить толпу к месту видения, в то время как законодатель и священник смотрят на Бога. Христос открывает Себя всем Своим слугам в меру их стремления к Нему. Какими бы особыми дарами ни обладали немногие в Его Церкви, величайший дар принадлежит всем. Слуги и служанки имеют Дух, дети пророчествуют, юноши видят видения, старики видят сны. «Толпа», «масса», «плебс» или какое-либо другое презрительное название, которое языческий аристократический дух дает большинству людей, подтверждает свое положение в Церкви как обладателя величайших даров Христа. Искупленное Им, оно сможет увидеть Его лицо и прославиться по Его подобию. Не так, как иудаизм с его невежественной массой и немногими просвещенными и вдохновленными людьми, мы все созерцаем славу Господню.
Опять же, это созерцание включает в себя отражение или распространение света, который мы видим.
Те, кто видят Христа, имеют в себе образ Христа, как это станет ясно из моих последующих замечаний. Но помимо таких соображений, которые относятся скорее к следующей части этой проповеди, я касаюсь здесь этой мысли с одной целью — вывести ту мысль, — что то, что мы видим, мы обязательно покажем. Это будет неизбежным результатом истинного обладания славой Христа. Необходимым сопровождением видения является отражение увиденного. Ведь если вы посмотрите достаточно внимательно в глаза человека, вы увидите в них маленькие картинки того, что он видит в данный момент; и если наши сердца созерцают Христа, Христос будет отражаться и проявляться в наших сердцах. Наш характер покажет то, на что мы смотрим, и в случае с христианами мы должны так ясно нести Его образ, чтобы люди не могли не узнать о нас, что мы были с Иисусом.
Это должно побудить всех нас, говорящих, что мы видели Господа, к серьезному самоанализу. Сочетаются ли в наших случаях созерцание и размышление? Похожи ли наши персонажи на те прозрачные часы, где видны не только фигуры и стрелки, но и колеса и механизмы? Помните, что сознательно и бессознательно, прямыми усилиями и неощутимыми воздействиями на нашу жизнь должна выйти и выйдет на свет истинная тайна нашего бытия. Убеждения, которых мы придерживаемся, эмоции, которые доминируют в наших сердцах, будут формировать нашу жизнь. Если у нас есть какое-то глубокое, живое восприятие Христа, свидетели, смотрящие в наши лица, смогут сказать, что именно там, наверху, делает их похожими на лица ангелов – даже видение открытых небес и возвышенного Господа. Эти две вещи неразделимы: одна описывает отношение и действие христианского человека по отношению к Христу; у другого такое же отношение и действие по отношению к мужчинам. И вы можете быть совершенно уверены, что если от христианского характера исходит мало света, то и в него проникает мало света; и если оно покрыто плотной завесой от людей, то между ней и Богом должна быть не менее толстая завеса.
И дело не только в том, что наше общение со Христом, как само собой разумеющееся, проявится в нашем характере, и красота, рожденная от этого общения, «перейдет на наше лицо», но мы также призваны, как говорит здесь Павел: предпринимать прямые сознательные усилия для передачи света, который мы видим. Как следует из контекста, Бог осветил наши сердца, чтобы мы могли пролить свет познания славы Божией в лице Христа Иисуса. Долой все покрывала! Никакой сдержанности, никакого страха перед последствиями откровенных высказываний, никакой дипломатической осторожности, регулирующей наши откровенные высказывания, никаких тайных доктрин для посвященных! Мы должны «отказаться от сокрытого нечестия». Наша сила и наш долг заключаются в полном раскрытии истины. Мы очищаемся от крови человеческой только тогда, когда со своей стороны позаботимся о том, чтобы, если какой-либо свет и будет сокрыт, то он будет сокрыт не по причине неясности или молчания с нашей стороны, а только по причине слепых глаз, перед которыми полное сияние светится напрасно. Все это так же верно для каждого, кто обладает универсальным правом видеть славу Христа, как и для Апостола. Задача всех таковых — познавать мир, и если из-за праздности, небрежности или эгоизма они уклоняются от этой простой обязанности, они противодействуют самой цели Бога, освещающей их сердца, и заходят далеко, чтобы погасить свет, который они темнеть.
Воспримите это, мужчины и женщины-христиане, как простой практический урок из этого текста. Вы обязаны демонстрировать то, во что верите, и делать тайну своей жизни, насколько это возможно, секретом Полишинеля. Это не значит, что вы должны вытаскивать на свет перед людьми священные глубины опыта вашей собственной души. Пусть они спрячутся. Мир от ваших исповеданий не станет лучше, но ему нужен ваш Господь. Покажите Его, а не свои собственные эмоции по поводу Него. Что говорит Апостол рядом с моим текстом? «Мы проповедуем не себя, но Христа Иисуса Господа». Самоуважение и почтение к святости наших глубочайших чувств запрещают нам провозглашать их с крыш домов. Пусть они будут занавешены, если хотите, от всех глаз, кроме Божиих, но пусть никакие складки не свисают перед образом вашего Спасителя, который нарисован в вашем сердце. Следите за тем, чтобы ваше открытое лицо было обращено ко Христу, чтобы его освещало Его сияние, а открытое лицо было обращено к людям, от которых сиял бы каждый луч света, который вы уловили от вашего Господа. «Встань! светись, ибо пришел свет твой, и слава Господня взошла над тобою!»
II. Обратите внимание, во-вторых, что эта жизнь созерцания, следовательно, является жизнью постепенной трансформации.
Сияние на лице Моисея было лишь поверхностным. Оно исчезло, не оставив и следа. Оно не стирало ни одного следа печали и заботы и не меняло ни одной черты этого сильного и сурового лица. Но, говорит Павел, слава, которую мы видим, погружается внутрь и, когда мы смотрим, изменяет нас по своему образу. Таким образом, поверхностный блеск, не имевший ни постоянства, ни преобразующей силы, становится иллюстрацией бессилия закона изменить моральный характер в подобие справедливого идеала, который он провозглашает. И, вопреки ее слабости, Апостол провозглашает великий принцип христианского прогресса, что созерцание Христа ведет к уподоблению Ему.
Метафора зеркала здесь нам не совсем подходит. Когда на него падают солнечные лучи, он сверкает светом лишь потому, что они не попадают на его холодную поверхность. Это зеркало, потому что оно не выпивает их, а отбрасывает обратно. С этими разумными зеркалами нашего духа дело обстоит наоборот. В них свет должен сначала проникнуть внутрь, прежде чем он сможет излучиться. Сначала они должны быть наполнены славой, прежде чем слава сможет излиться наружу. Они похожи не столько на отражающую поверхность, сколько на железный брусок, который нужно нагреть до упорной черной сердцевины, прежде чем его внешняя оболочка засияет белизной тепла, слишком горячего, чтобы искриться. Солнечный свет должен падать на нас, а не так, как на какой-нибудь одинокий склон холма, освещая серые камни мимолетным светом, который ничего не меняет и угасает, оставляя одиночество в его печали; но так же, как это происходит с каким-то облаком, убаюканным возле его захода, которое оно пропитывает и насыщает огнем, пока не горит его холодное сердце, и все клубы его пара становятся осязаемыми, прославляясь светом, живущим среди его туманов. Так и нам необходимо, чтобы слава проникла в нас, прежде чем она сможет отразиться от нас. В глубоком внутреннем созерцании мы должны иметь Христа в наших сердцах, чтобы Он мог сиять из нашей жизни.
И это созерцание будет постепенной трансформацией. Вот великий принцип христианской морали. «Мы все видим… меняемся». Сила, которой посвящено совершенствование нашего характера, заключается во взгляде на Иисуса. Не простое созерцание, но взгляд любви и доверия формирует нас молчаливым сочувствием в подобие Его дивной красоты, Который прекраснее детей человеческих. Это была глубокая и истинная мысль, которая пришла в голову древним художникам, когда они рисовали Иоанна, как своего Господа. Любовь делает нас похожими. Мы узнаем об этом даже в наших земных отношениях, когда привычное знакомство с родителями и близкими накладывает отпечаток некоего тона голоса или взгляда или небольшой особенности жестов на весь дом. А когда прибавляются бесконечное благоговение и устремление, которые христианская душа лелеет к своему Господу, то преобразующая сила любовного созерцания Его становится могущественной, превосходящей все аналогии в человеческой дружбе, хотя и единой с ними в принципе. Как чудесно, что глыба грубого песчаника, положенная на совершенный мрамор, стала копией его безмятежной красоты, просто лежа там! Положите свои сердца пред Христом. Созерцайте Его. Любите Его. Подумайте о Нем. Пусть это чистое лицо сияет в сердце и духе, и как солнце фотографирует себя на чувствительной пластине, освещенной его светом, и вы получаете подобие солнца, просто положив вещь на солнце, так и Он «сформируется», ты.» Железо рядом с магнитом становится магнитным. Духи, обитающие со Христом, становятся подобными Христу. Римско-католические легенды выражают эту истину в грубой форме, когда они рассказывают о святых, которые смотрели на какое-то ужасное распятие, пока не получили в своей измученной плоти копию ран Иисуса и, таким образом, несут в своем теле знаки Господни. История отвратительна и груба, а заложенная в ней идея всегда верна. Обратите лица ваши к Кресту любящим, благоговейным взором, и вы «сообразуетесь Его смерти», чтобы в свое время «быть и подобием Его Воскресения».
Дорогие друзья, несомненно, это послание – «Смотрите и будьте подобны» – должно быть очень радостным и поучительным для многих из нас, утомленных мучительной борьбой за отдельные кусочки добра, ускользающие от нашего понимания. Полжизни вы пытались, пытались и пытались исправить ошибки и стать лучше и сильнее. Попробуйте другой план. Пусть любовь влечет вас, а не долг движет вами. Позвольте общению со Христом возвысить вас, вместо того, чтобы пытаться взбираться по крутым склонам на четвереньках. Живите в глазах вашего Господа и улавливайте Его Дух. У человека, который путешествует лицом на север, оно серое и холодное. Пусть он обратится к теплому югу, где обитает полуденное солнце, и лицо его засияет той яркостью, которую он увидит. «Взгляд на Иисуса» — это высшее лекарство от всех наших болезней и грехов. Это единственное условие терпеливого прохождения «предлежащего нам побега». Усилия по самосовершенствованию, которые не опираются на это, не будут достаточно глубокими и не закончатся победой. Но из этого взгляда в нашу жизнь вольется сила, которая сразу откроет истинную цель и укрепит все силы для борьбы за ее достижение. Поэтому давайте перестанем быть самолюбивыми и сосредоточим взоры на нашем Спасителе, пока Его образ не запечатлеется во всей нашей природе.
Следует помнить, что такая трансформация происходит постепенно. Язык текста рассматривает это как процесс, продолжающийся всю жизнь. «Мы изменились»; это непрерывная операция. «От славы к славе»; это курс с четко выраженными переходами и степенями. Не будьте нетерпеливы, если это будет медленно. Это займет всю жизнь. Не воображайте, что с вами все кончено. Жизнь для этого недостаточно длинна. Не успокаивайтесь по поводу частичной трансформации, которую вы почувствовали. Есть лишь фрагмент великого образа, воспроизведенного в вашей душе, слабый контур, смутно очерченный, со многими неправильно нарисованными чертами, со многими линиями, которые еще нужно провести, прежде чем его можно будет назвать хотя бы приблизительно завершенным. Смотри, чтобы ты не отводил взора своего и не ослаблял усилий, пока все, что ты видел в Нем, не повторится в тебе.
Уподобление небесам – цель любой религии. Для него преобразование является вводным; доктрины, благочестивые эмоции, поклонение и церемонии, церкви и организации ценны как вспомогательные средства. Пусть этот чудесный результат милости Божией станет целью нашей жизни, а также концом и испытанием всего того, что мы называем нашим христианством. Цените и используйте их как помощь в этом, и помните, что они помогают лишь в той мере, в какой они показывают нам того Спасителя, образ которого есть наше совершенство, созерцание которого есть наше преображение.
III. Заметьте, наконец, что жизнь созерцания в конце концов становится жизнью полного усвоения.
«Изменились в тот же образ, от славы в славу». Яркий свет, падающий на христианские сердца от лица их Господа, постоянен и прогрессивен. Сходство расширяется, становится глубже, истиннее, во всех отношениях совершеннее, охватывает все больше и больше способностей человека; впитывается в него, если можно так сказать, до тех пор, пока не пропитается славой; и во всей мере своего существа, и во всей возможной глубине каждой части этого целого, он подобен своему Господу. Это надежда на рай, к которому мы можем бесконечно приближаться здесь и к которому мы обязательно придем туда. Там мы ожидаем перемен, которые невозможны здесь, в окружении этого тела греховной плоти. Мы ожидаем милостивого проявления Его могучего дела, чтобы «преобразить тело смирения нашего, чтобы оно было уподоблено телу славы Его»; и это физическое изменение в воскресении праведных очень сильно влияет на ожидания хороших людей. Но мы несколько склонны слишком много думать о совершенном подобии Христа в связи с тем преображением, которое начинается только после смерти, и забывать, что главное преображение должно начаться здесь. Славная телесная жизнь, подобная жизни нашего Господа, которая обещана небесам, велика и чудесна, но она является лишь результатом и последним результатом гораздо большего изменения в духовной природе, которое верой и любовью начинается здесь. Хорошо облечься в бессмертную одежду воскресения и в этом быть подобным Христу. Лучше быть подобными Ему в наших сердцах. Его истинный образ таков: мы должны чувствовать, как Он, думать, как Он, желать, как Он; что у нас должны быть одинаковые симпатии, одинаковые любви, одинаковое отношение к Богу и одинаковое отношение к людям. Речь идет о том, чтобы Его и наше сердце бились в полном согласии, как бы с одним пульсом, и обладали одной жизнью. Где есть начало этого единства и подобия духа, все остальное придет в свое время. Каков дух, таково и тело. Вся природа должна быть преобразована и уподоблена Христу, и этот процесс не остановится, пока этот конец не будет достигнут во всех, кто любит Его. Но начало здесь – это главное, которое, естественно, тянет за собой все остальное. «Если Дух Того, Кто воскресил Иисуса из мертвых, живет в вас, то Воскресивший Христа из мертвых оживит и ваши смертные тела Духом Своим, живущим в вас».
И хотя эта полная ассимиляция тела и духа с нашим Господом является завершением процесса, который начинается здесь любовью и верой, мой текст, тщательно продуманный, добавляет еще одну очень замечательную идею. «Мы все изменились, — говорит Павел, — в один и тот же образ». То же самое, что и что? Возможно, то же самое, что мы видим; но более вероятно, что словосочетание, особенно «образ» в единственном числе, употребляется для того, чтобы передать мысль о блаженном подобии всех, кто становится совершенно подобным Ему. Как если бы он сказал: «Как бы мы ни были различны по характеру и характеру, в отличие от истории нашей жизни и всех влияний, которые они оказали на нас, различаясь во всем, кроме общего отношения к небу, мы все растем, как один и тот же образ, и мы станем совершенно подобными ему, и все же каждый сохранит свою собственную особую индивидуальность. «Мы, будучи многими, являемся одним, ибо все мы — причастники одного».
Возможно, с этим можно связать и другую мысль, неоднократно встречающуюся в посланиях Павла. В послании к Ефесянам, например, он говорит, что христианское служение должно продолжаться до тех пор, пока не будет достигнута определенная точка прогресса, которую он описывает как наше все приходя к «совершенному человеку». идеальный мужчина — все составляет один образ. То есть, возможно, идея апостола состоит в том, что требуется совокупное совершенство всей Католической Церкви, единой на протяжении всех веков и содержащей множество людей, которых никто не может сосчитать, чтобы достойно представить что-то вроде полного образа полноты. Христа. Ни один человек, даже поднятый до высшей степени совершенства и хотя его природа расширена до совершенного развития, не может быть полным образом этой бесконечной суммы всей красоты; но все мы, взятые вместе, со всеми различиями природного характера, сохраненными и освященными, будучи коллективно Его телом, которое Он оживляет, могут, в целом, быть не совсем неадекватным представлением нашего совершенного Господа. Точно так же, как мы устанавливаем вокруг центрального источника света сверкающие призмы, каждая из которых улавливает сияние под своим углом и излучает его собственным цветом, в то время как суверенная полнота совершенного белого сияния происходит от смешения всех их отдельных лучей, так и стоящие вокруг звездного престола получают каждый свет в своей мере и манере и дают каждому истинный, совершенный и совершенно полный образ Того, Кто просвещает их всех и стоит над всеми ними.
И хотя все они несут один и тот же образ, здесь нет монотонности; и хотя разнообразие бесконечно, разногласий нет. Подобно безмятежным хорам ангелов на картинах старого монаха, каждый с одним и тем же огненным языком на челе, с одним и тем же одеянием, струящимся одинаковыми складками к ногам, с теми же золотыми волосами, но каждый из них — отдельная личность, с его собственная радость, и другой инструмент для хвалы в его руке, и его собственная роль в этой «невозмутимой песне чистого содержания», мы все преобразимся в один и тот же образ, и все же каждое сердце вырастет великим в своем собственном блаженстве. и каждый дух сияет своим собственным блеском индивидуального и характерного совершенства.
Закон преображения один и тот же для земли и для неба. Здесь мы видим Его частично и, созерцая, растём. Там мы увидим Его таким, какой Он есть, и подобие будет полным. То Преображение Господа нашего (описанное тем же словом, что и в этом тексте) может стать для нас символом и пророчеством того, что мы ищем. Как с Ним, так и с нами; внутренняя слава выйдет на поверхность, и лицо засияет, как свет, и одежды будут «белы, как ни один валяльщик на земле не сможет их отбелить». в облако, и, глядя на Него, не согнемся плоть под бременем, и очи не усыпятся, но будем, как Законодатель и Пророк, который стоял подле Него в сияющем сиянии и сиял сиянием выше того, что когда-то был сокрыт на Синае. Мы никогда не исчезнем с Его стороны, но будем жить с Ним в вечном храме, который Он построил, и там, глядя на Него вечно, наши счастливые души изменятся, когда они будут смотреть, и созерцать Его более совершенно, когда они изменятся, ибо мы знаем, что, когда Он явится, мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть».
 

	2 КОР. iv. 18. ГЛЯДЯ НА НЕВИДИМОЕ
«А мы смотрим не на видимое, а на невидимое» (2 КОР. iv. 18.
Можно сказать, что люди делятся на два класса: материалистов и идеалистов, в самом широком смысле этих двух слов. Массы заботятся о тех благах, которые можно ощутить и которыми можно ощутить и которыми можно наслаждаться, и считают их действительно прочными благами. Меньшинство — студенты, мыслители, идейные люди, моралисты и т. д. — верят в неосязаемые духовные богатства и заботятся о них. Все признают, что последний класс явно выше. Итак, не пренебрегая важностью и реальностью этого широкого различия, я, во-первых, настаиваю на том, что апостол имеет здесь в виду не антитезу. Его представление о «вещах, которые видимы» и «вещах, которые невидимы» гораздо грандиознее и шире. Под «видимыми вещами» он разумеет весь этот видимый мир со всеми его обстоятельствами и отношениями, а под «невидимыми» он разумеет реальности за пределами звезд.
Он имеет в виду то же самое, что и мы, когда говорим о настоящем и будущем, выражая гораздо менее правдивый и впечатляющий контраст. Для него «невидимые вещи» присутствуют, а не являются, как мы слабо и глупо их называем, «будущим состоянием». или чувствуем ли мы, что это так и есть на самом деле, повсюду вокруг нас и давит на нас, только что «завеса» — то есть наша «плоть» — встала между нами и это. Не думайте об этих двух группах объектов привычно в соответствии с этим вводящим в заблуждение различием «настоящее» и «будущее», а думайте о них скорее как о «вещах, которые видимы» и «вещах, которые невидимы».
I. Теперь, во-первых, я хочу сказать пару слов о том, что такой взгляд сделает для нас.
Идея Павла состоит в том, как вы увидите, если посмотрите на контекст, что если мы хотим понять видимое или получить высшее благо от видимых вещей, мы должны внести в поле зрения «то, что их не видно.» Речь идет о человеке, попавшем в беду. Он говорит о легком страдании, которое длится всего лишь мгновение и производит гораздо более обширную и вечную славу, «пока мы смотрим на невидимое». имеет самое широкое применение ко всем видам и условиям человеческой жизни.
И мысль, которая непосредственно из этого вытекает, состоит в том, что только когда мы принимаем во внимание «невидимые вещи» и делаем их стандартом и масштабом, по которому мы судим обо всех вещах, мы понимаем «вещи, которые видимы». Тот торжествующий парадокс Апостола о тяжелом бремени, давившем на него и его братьев, как бы ни были эти бремена на протяжении всей жизни, который, однако, он называет «легким» и «но на мгновение», возможен только тогда, когда мы откроем ставни темницы. которую мы воображали как целую вселенную, и смотрели на прекрасную землю, простирающуюся за ее пределами. Человека, повидавшего Гималаи, не сильно поразит высота Хелвеллина. Те, кто смотрит в вечность, имеют истинную меру и меру, по которой можно оценить продолжительность и интенсивность происходящего. Мы все испытываем искушение поступить так, как поступают жители какой-нибудь маленькой деревушки: думать, что их маленькие местные дела являются делами мира, и они могущественны, пока они не побывали в Лондоне и не увидели масштаб происходящего там. Если бы мы с вами позволили устойчивому свету Вечности и поддерживающему давлению «чрезмерной тяжести славы» проникнуть в наши умы, мы должны были бы нести с собой стандарт, который снизил бы величие, сократил бы продолжительность, облегчил бы давление. , самой сокрушительной скорби, и расставил бы в своих истинных размерах все, что здесь есть. Именно из-за этого мы продолжаем делать то, что делаем, ошибочно рассчитывая, что является великим, а что — малым. Когда, подобно некоторым узникам инквизиции, на наши полураздавленные сердца возлагаются тяжелые железные гири, мы испытываем искушение воскликнуть: «О, это будет моя смерть!», вместо того, чтобы принять то великое видение, которое, как оно делает прахом все земные богатства, так делает легкими, как перышко, все сокрушительные тяготы и удары печали.
Но, с другой стороны, не будем забывать, что тот же самый стандарт, который таким образом уменьшается, также преувеличивает малое и в очень торжественном смысле делает вечными другие мимолетные вещи этой жизни. Ибо нет ничего, что делало бы наше нынешнее существование настолько презренным, ничтожным и преходящим, как загораживало бы от нашего взора его связь с Вечностью. И нет ничего, что так возвышало бы обыденность до торжественности и придавало бы непреходящую и огромную важность всему, что человек делает здесь, как ощущение, что все это влияет на его состояние там, за ее пределами. Вал находится на этой стороне стены, но работа, которую он совершает, осуществляется через стену, в другой камере; и вы не поймете здешние шатуны и колеса, если не знаете, что они проходят через перегородку и что-то делают там, за ее пределами. Если вовремя исключить Вечность из нашей жизни, то это необъяснимая загадка; и я, со своей стороны, осмелюсь сказать, что в этом случае мудры те люди, которые на вопрос: «Стоит ли жить?», отвечают отчетливо отрицательно. Это история, рассказанная идиотом, «полная шума и ярости, ничего не значящая», если только в ней не вспыхнет и не вспыхнет свет «невидимого».
Далее, этот взгляд, о котором говорит мой текст, есть условие, при котором Время готовится к Вечности.
Апостол говорит о действии скорби, готовящей нам вечную славу, и говорит, что это делается в то время или при условии, что во время страдания мы пристально взираем на «невидимое». Но никакие внешние обстоятельства и события не смогут подготовить нам славы в будущем, если они не подготовят нас к славе. Скорбь содействует нам этому благодатному результату в той мере, в какой она подходит нам для этого результата. Итак, вы обнаружите, что всего через пару стихов после моего текста Павел, используя тот же очень многозначительный и выразительный глагол, пишет, переворачивая порядок вещей, и говорит: «Сотворивший нас для того же самого есть Бог». Итак, работа над вещью для нас и работа над нами для вещи — это один и тот же процесс. Или, выражаясь простым языком, наши различные обязанности и обстоятельства здесь подготовят нам славу Вечности, если они подготовят нас к славе Вечности. Но только в той мере, в какой эти внешние вещи формируют наш характер, они приносят нам «чрезмерную славу».
Часто думают, что человек здесь был настолько несчастен, что Бог обязательно даст ему будущее блаженство, чтобы вознаградить его. Хорошо! «Это зависит от того». Если он использовал свое несчастье так, как он будет использовать его, когда прольет на него свет «невидимого», тогда, конечно, это принесет ему благословенные результаты. А если не сделает, то, конечно же, не сделает. Хотя существует много способов, с помощью которых характер формируется, формируется и формируется в то, что достойно облечься в будущую славу, один из главных из них - это прохождение через вещи временные с постоянным вниманием к вещам, которые вечны. Если вы хотите понять сегодняшний день, вы должны учитывать Вечность, а если вы хотите использовать сегодняшний день, вы должны использовать его с полным светом вечного мира. Итог всего этого, братья, состоит в том, что видимые вещи нельзя оценить в их истинном характере, если не рассматривать их в непосредственной связи с вещами невидимыми; и что увиденное подготовит нам вечную славу только тогда, когда они приготовят нас к вечной славе.
II. Итак, замечу, что этот взгляд на невидимое возможен только через Иисуса Христа.
Он — единственное окно, которое открывается и дает вид на ту далекую страну. Я, со своей стороны, верю, что, если можно использовать такую метафору, Он — Колумб Нового Света. Люди верили, спорили и сомневались в существовании этого города за морями, пока человек не ушел и не вернулся снова, а затем не отправился основать там новый город. И люди надеялись на бессмертие, и некоторым образом верили — некоторые из них — в будущую жизнь, и боялись, что это может быть правдой, и обсуждали и обсуждали, так ли это, но сомнение затуманило все умы, пока Один, наш Брат, не ушел. во тьму, и вернулся снова, во многом так же, как Он ушел, а затем снова ушел, чтобы подготовить город, в котором все, кто любит Его, должны наконец обитать, и в который мы с вами можем быть уверены, что мы эмигрировать. Только в Господе возможен тот взгляд, который предписывает мой текст.
Ибо Он не только дал уверенность, так что нам теперь не нужно говорить: «Мы думаем, мы надеемся, мы боимся, мы вполне уверены, что должна быть жизнь за ее пределами», но мы можем сказать: «Мы знаем». Не только Он сделал это, но и в Нем и Его славной жизни по правую руку от Бога на небесах заключено все, что мы действительно можем знать об этом будущем. Мы смотрим в темноту напрасно; мы смотрим на Него, и наше знание, хотя и ограниченное, благословенно. Все остальные намеки на потустороннюю жизнь обязательно должны быть облечены в метафорические формы или негативные символы, которыми изобилует Новый Завет. Мы можем говорить о золотых помостах, престолах, арфах и тому подобном. Мы можем сказать: «Ни ночи там, ни вздохов, ни плача, ни отягощения сердца, ни труда, ни боли, ибо прежнее прошло». которое, как мы знаем только, представляет собой отрицание неприятных моментов и ограничений настоящего, является всего лишь плохим делом. Вот положительная истина: «Побеждающему дам сесть со Мною на престоле Моем». «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть». И помимо этой близости к небу, благословенное общение с Христос, подобие небесному, царственность, происходящая от Христа, я думаю, мы ничего не знаем и не должны знать об этой жизни.
Он не только является нашим единственным средством познания и Сам является откровением наших небес, но только благодаря Ему мысли и желания человека привлекаются к этой потрясающей мысли о бессмертии и чувствуют себя как дома. Не знаю, как может быть с вами, но мне не стыдно признаться, что для меня мысль о вечном продолжении моего сознательного существа является ужасной мыслью, скорее удручающей и сбивающей с толку, чем восхитительной и привлекательной. Я, со своей стороны, не верю, что люди обычно с какой-либо благодарностью или радостью хватаются за эту торжественную веру в бессмертную жизнь, если только они не чувствуют, что это жизнь с Иисусом Христом, в нем и подобно ему. «Уйти» уныло, и только когда мы можем сказать «и быть со Христом», становится отчетливо «намного лучше». Он, если можно так сказать, одновременно и телескоп, и звезда. Через Него мы видим Его; мы видим, видя Его, что невидимое собирается вокруг Него и становится блаженным.
III. И вот, наконец, этот взгляд должен быть привычен для всех христианских людей.
Павел считает само собой разумеющимся, что каждый христианин в качестве привычного направления своих мыслей смотрит на «невидимое». Оригинал показывает это даже яснее, чем наш перевод, но наш перевод показывает это достаточно ясно. Он не говорит: «сотворит для нас чрезмерную славу», но «пока» мы смотрим, как если бы это было чем-то само собой разумеющимся. В отношении этих коринфян он считал это само собой разумеющимся. Интересно, будет ли он иметь право считать это о нас само собой разумеющимся?
Обратите внимание, какой взгляд производит эти благословенные эффекты. Слово, которое использует здесь апостол, является более острым, чем обычное слово «видеть». . А это предполагает сосредоточенное, продолжительное усилие и заинтересованный взгляд. Человек, стоя на палубе корабля, бросает на мгновение томный взгляд на горизонт и ничего не видит. Рядом с ним зоркий матрос закрывает глаза рукой, закрывает перекрестные фонари, смотрит, вглядывается, и смотрит неподвижно, и видит он туманные очертания горной страны. Если вы посмотрите на минуту, не особо заботясь о том, видите ли вы что-нибудь или нет, а затем отвернетесь и ослепите свой глаз всеми этими вульгарными, грубыми, яркими красками вокруг вас здесь, на земле, вы очень мало что поймете. видеть «невидимое» Концентрированное внимание и пристальный взгляд необходимы для того, чтобы сделать невидимое видимым. Вам придется изменить фокус вашего глаза, если вы хотите увидеть то, что находится вдалеке.
Должно быть позитивное отстранение от всего остального, чему настойчиво учит текст, ставя на первое место несмотрение на «вещи, которые видимы». на нас смотрят, и если мы решительно не отведем глаз, то больше ничего не увидим. Они монополизируют нас, если мы не сопротивляемся навязчивым призывам, с которыми они к нам обращаются. Мы подобны людям, живущим в плодородной долине, окруженным богатой растительностью, но не видящим ничего за пределами зеленых склонов долины. Нам придется подняться на вершину холма, если мы хотим увидеть сверкающий океан и увидеть вдалеке башни родного города, за беспокойными волнами. Братья, если вы не закроете мир, вы никогда не увидите того, чего не видите.
Как я уже сказал, апостол считает это сознательное усилие прикоснуться умом, сердцем и верой к «невидимому» как привычной черте христианского человека. Я очень боюсь, что нынешнее поколение христиан не воссоздает и не укрепит себя в той степени, в какой им следует, с помощью созерцания, которое он здесь рекомендует. Мне кажется, например, что мы уже не так много слышим с кафедр о загробной жизни, как раньше, когда я был мальчиком. И хотя я признаюсь, что говорю с ограниченными знаниями, мне кажется, что эти великие мотивы, которые заключаются в мысли о Вечности и нашем месте там, ни в коем случае не так заметны в умах христиан этого поколения, как они привыкли быть. Отчасти, я полагаю, это происходит из-за благотворного внимания, которое придается в последние годы и по сей день, а также из-за серьезного воздействия христианства на характер и жизнь. Отчасти оно возникает, я думаю, от полусознания окружения атмосферой скептицизма и неверия в будущую жизнь и от самой неразумной, нецелесообразной и трусливой податливости искушению сказать очень мало об отличительных чертах христианства и остановиться лучше на тех, которые наверняка будут признаны даже неверующими людьми. И это также происходит от недостатка веры, которая, опять же, имеет тенденцию сильно увеличиваться.
О, дорогие братья! наша совесть подсказывает нам, какими другими людьми мы были бы, если бы перед нами привычно сиял тот великий, торжественный вопрос, к которому мы все стремимся. Изменения в атмосфере будут всегда, и иногда отдаленные очертания будут четче и резче, чем у других, а цвета будут сиять отчетливее. Но, конечно, не должно быть так, чтобы наше видение Вечного было похоже на видение вершин, которое имеют жители гор. Говорят, что некоторые из величайших вершин мира целый день окутаны туманом и что лишь на несколько мгновений утром или на короткое время вечером торжественная вершина мерцает розовым светом. И это, боюсь, очень похоже на ту степень, в которой большинство из нас смотрит на «невидимые вещи», и поэтому мы слабы и не понимаем «невидимых вещей»; и мы не получаем от них пользы.
Дорогие братья, давайте отвратим очи наши от радостей, которые мы можем видеть, и откроем очи нашего духа на то, что есть, на то, где находится Христос, сидящий одесную Бога. Конечно, конечно, это безумие, когда перед нами два набора объектов, один длится мгновение, а затем угасает в черное небытие, а другой сияет вечно; и когда наш «взгляд» решит, разделим ли мы судьбу того или другого, мы должны выбрать смотреть всеми глазами и сердцем на бренное и отвернуться от постоянного. Конечно, если верно, что видимые вещи преходящи, здравый смысл и разумная забота о нашем собственном благополучии повелят нам взглянуть на вечные «невидимые вещи», поскольку только так может свет и кратковременные горести, радости, печали или обстоятельства работают на нас и работают на «гораздо более превосходящую и вечную славу».
 

	
2 КОР. т. 1 — ПАЛАТКА И ЗДАНИЕ
«Ибо мы знаем, что если наш земной дом сей скинии разрушится, то мы получим строение Божие, дом нерукотворенный, вечный на небесах» (2 КОР. т. 1.
Знание и незнание, сомнение и уверенность удивительным образом смешались в этих словах. Апостол знает то, в чем многие люди не уверены; Апостол сомневается в том, в чем теперь уверены все люди. «Если наш земной дом этой скинии разрушится» — в этом, конечно, нет «если». Но надо помнить, что первые христиане, а вместе с ними и апостолы, не знали, смогут ли они не дожить до пришествия Христа; и таким образом не умереть, но «измениться». И эта возможность, как следует из контекста, явно находится в уме Апостола. Такое ограничение его знаний находится в полном соответствии с собственными словами нашего Господа: «Не вам знать времена и сроки» и ни в малейшей степени не умаляет Его авторитета как вдохновенного учителя. Но его уверенность так же примечательна, как и его колебания. Он знает — и он скромно и спокойно утверждает уверенность, которой обладают все верующие, — что в случае прихода к нему или к ним смерти, у него и у них есть хором, ожидающий их входа; тело славы, подобное тому, которое уже носит Иисус.
I. Итак, мой текст в основном демонстрирует перед нами христианскую уверенность в конечном будущем.
Полагаю, мне нет нужды останавливаться на той знакомой метафоре, посредством которой отношение человека к его телесному окружению описывается как отношение человека к месту его обитания. Только мне хотелось бы, одним словом, подчеркнуть это как первый из элементов благословенной уверенности, в которой могут распространяться христиане, — ясное, широкое различие между мной и моим физическим телом. Между нами и организацией, в которой мы сейчас живем, нет большей связи, говорит Павел, чем между человеком и домом, в котором он живет. «Глупые чувства венчают» Смерть и называют его господином; но уверенность христианина твердо проводит черту и заявляет, что человека, всю личность, не беспокоит все, что случается с его местом жительства; и что он может беспрепятственно переходить из одного дома в другой, будучи в обоих одном и том же человеке. И это то, за что следует твердо держаться в наши дни, когда нам говорят, что жизнь и сознание — это всего лишь функция организации, и что если одно будет уничтожено, другое не сможет сохраниться. Нет; хотя все иллюстрации и метафоры неизбежно терпят неудачу, те две, которые лежат рядом здесь, в моем тексте и в его контексте, гораздо более верны, чем та псевдонаука — которая вообще не является наукой, а только вывод из науки — которая отрицает, что человек это одно, а его дом совсем другое.
Опять же, как часть элементов этой христианской уверенности, обратите внимание на благословенную мысль о том, что тело является частью совершенства мужественности. Никакое простое туманное, призрачное будущее, где сознание каким-то образом сохраняется, без окружающей среды или инструментов для воздействия на внешний мир, не завершает идею Бога по отношению к человеку. Но старая троица — это вечная троица человечества, тела, души и духа. Телесность, со всей определенностью, со всем, что она означает по отношению к внешней вселенной, есть совершенство человечности. Жить нагим, как говорит по этому поводу Апостол, есть дело, от которого человек с трепетом отшатывается; и это не будет его окончательной судьбой. Давайте воспримем это как немалое достижение по отношению к нашим представлениям о будущем — решительное выявление той мысли, что для своего совершенства человеку необходимы тело, душа и дух.
А теперь, если мы обратимся на мгновение к характеристикам двух состояний, о которых идет речь в моем тексте, мы получим некоторые достаточно знакомые, но в то же время великие и укрепляющие мысли. «Земной дом скинии разрушается», или, вернее, сохраняя метафору дома, должен быть разрушен — и на его месте возникает строение Божие, «дом нерукотворенный, вечный в небеса.'
Контраст, который здесь нарисован, хотя и вылился бы в великое множество других подробностей, о которых мы ничего не знаем и поэтому лучше ничего не говорить, вращается в уме Апостола главным образом вокруг этих двух «земных» в отличие от «внутренних». небеса'; и «скиния», или шатер, в отличие прежде всего от «здания», а затем от предиката «вечное».
То есть первое выдающееся различие, которое возникает перед апостолом как блаженным и славным, — это контраст между хрупким жилищем с его тонким полотном, с гнущимися шестами, с его несомненным удалением в один прекрасный день, и постоянством того, что Это не «шатер», а «здание», которое «вечно». В этом заключается мысль о том, что всем ограничениям и слабостям, которые неизбежно связаны с бренностью нынешнего жилища, пришел конец навсегда. Никакой усталости, никакой работы сверх меры, никакой потребности в восстановлении сил и отдыхе; больше нет страха перед болезнями и слабостью; нет больше возможности разложения: «Оно посеяно в тлении; оно воскреснет в нетлении» — и «они уже не смогут умереть». вопрос, который не должен беспокоить нас сейчас. Достаточно для нас того, что контраст между бедуинской палаткой, которую сложили и унесли, и от которой не осталось ничего, кроме черного круга, где когда-то среди песков пустыни сиял веселый очаг, - и величественного особняка, воздвигнутого на вечность, является контрастом. между органом духа, в котором мы сейчас обитаем, и тем, что будет нашим.
И другой контраст не менее славен и чудесен. «Земной дом шатра сего» определяет не только состав, но также все отношения и возможности того, к чему он относится. «Шатер» является «земным» не только потому, что, если использовать родственную метафору, это «строение из глины», но и потому, что по всем своим возможностям он принадлежит, соответствует и приспособлен только для этого. вещи низшего порядка, видимое и преходящее. И, с другой стороны, «особняк» находится «на небесах», даже если будущий жилец — кочевник в своем шатре. Это так, потому что сила, которая может создать это будущее жилище, находится «на небесах». Оно названо так, чтобы выразить безопасность, в которой оно сохраняется для тех, кто однажды войдет в него. И это, кроме того, призвано выразить порядок вещей, с которыми он соприкасается со своими обитателями. «Плоть и кровь не могут наследовать Царствия Божия; и тление не наследует нетления». Этот будущий дом духа будет соответствовать региону, в котором он обитает; приспособленный для небес, в которых он сейчас сохранился. Таким образом, две противоположности — приспособленные к тленному и само тленное, принадлежащее вечному и само нетленное — представляют собой два, которые больше всего вырисовываются перед разумом апостола.
Пусть никто не говорит, что такие идеи возможного будущего телесного строения совершенно несовместимы со всем, что мы знаем об ограничениях и характеристиках того, что мы называем материей. «Одна плоть у зверей, а другая у птиц», — говорит Павел; «Иная слава у Солнца, иная у Луны». И его старомодный аргумент сегодня совершенно верен.
Знаете ли вы настолько полно все возможности творения, что можете утверждать, что такая вещь, как тело, являющееся подходящим органом духа и нетленным, как небеса, в которых оно обитает, невозможно? Конечно, формы материи достаточно разнообразны, чтобы заставить нас осторожно утверждать, что другие формы невозможны, к которым в качестве характеристик могут принадлежать даже эти великолепные формы из моего текста. В этой связи вполне можно процитировать старую историю о короле тропиков, который рассмеялся, презирая того, кто сказал ему, что воду можно превратить в твердое вещество. Давайте будем менее уверены в том, что знаем все, что следует знать о размахе творческой силы Бога; и давайте с благодарностью примем учение, посредством которого мы тоже, при всем нашем невежестве, сможем сказать: «Мы знаем, что... мы имеем строение Божие... вечное на небесах».
Теперь я хочу сделать еще одно замечание по поводу этой части моей темы; И именно это учение моего текста и его контекста проливают великий свет – и я думаю, что многим людям столь необходимый свет – на то, что означает воскресение мертвых. Эта доктрина наполнена множеством невероятных моментов и, я осмелюсь сказать, абсурдных, вызванных благими заблуждениями и преувеличениями. Мы слышали громкие банальности о «рассеянной пыли, собранной от четырех ветров небесных» и так далее, но учение моего текста состоит в том, что контраст между нынешним физическим телом и будущим телесным окружением является полным и полным; и это воскресение не означает вновь обретения тела, которое осталось позади и с которым покончено, но возвращение человека в другое тело. Итак, библейская фраза звучит не как «воскресение тела», а как «воскресение мертвых». Это дом «на небесах». Он приходит «с небес».
Выходим из палатки. Жизнь и мысль
...ушли бок о бок,
Оставлять двери и окна открытыми;
Нерадивые жильцы они!
И они вполне могут быть небрежны, потому что на небесах у них есть другая обитель, нетленная и славная.
Выходим из «палатки»; мы входим в «здание». Здесь нет ничего о том, что какой-то зародыш бессмертия каким-то образом извлекается из руин и способствует славному росту. Или, если использовать другую метафору контекста, мы снимаем одежду и остаемся обнаженными; и тогда мы одеваемся в другую одежду и не находимся нагими. Воскресение мертвых есть облачение духа в дом небесный. И между этими двумя жилищами существует такая же разница, как между мрачной, прочной архитектурой северных народов, среди снега и льда, необходимой для того, чтобы противостоять порывам ветра и сохранять жизнь внутри в неблагоприятном климате, и легкой, изящной жилища тех, кто гуляет в атмосфере вечного солнечного света в тропиках, как между тесным жилищем с узкими окнами и узкими дверями, в котором нам теперь приходится проводить свои дни, и этим большим домом с широкими окнами. которые принимают более мощный размах и новые чувства, которые связаны с новыми качествами в мире, чем вокруг нас. Поэтому давайте, пока мы бродим здесь во тьме и живем в узкой лачуге на глухой улице, будем с нетерпением ждать того времени, когда мы будем обитать на солнечных высотах в большом шатре, который Бог готовит для любящих Его.
II. А теперь еще раз обратите внимание, как мы пришли к этой уверенности.
За моим текстом очень многозначительно стоит слово «ибо», которое весьма примечательным образом объясняет причину знания. «Мы знаем,... ибо при этом мы стенаем, искренне желая облечься в наш дом, который с небес». Одухотворенная душа, эта тоска есть пророчество о своем собственном исполнении. Мы знаем, что есть дом, из-за стремления, которое является самым глубоким и сильным, когда мы находимся ближе всего к Богу, и похоже на то, какими Он хочет, чтобы мы были - стремление «облечься в наш дом, который с небес». Это истина, которая имеет большое значение; хотя дальнейшее рассмотрение этого вопроса не имеет отношения к нашей настоящей цели. Оно имеет свои ограничения, как видно из контекста, в котором человеческие элементы, которым не суждено быть удовлетворенными, смешаны с стремлением, которое исходит от Бога и которому суждено быть удовлетворенным. Но, по крайней мере, мы можем твердо придерживаться того, что именно потому, что Бог не вводит людей в смятение интеллектуально и не позволяет им питать нелелеемые - тем более Сам поощрять и возбуждать - стремления, которые Он не намерен удовлетворять, христианское стремление к бессмертие для человека, который его чувствует, является заявлением о том, что бессмертие ему гарантировано. «Наслаждайся Господом, и Он даст тебе желания сердца твоего». Все, что мы делаем, прикасаясь к Нему, может быть, смешано с этим человеческими элементами, которые будут рассеяны неудовлетворенными, но суть этого пророчество о своем собственном исполнении. И так же верно, как аист в небесах, летя на юг, достигнет солнечных земель, которые притягивают его из мрачной северной зимы, так же верно может сказать человек: «Я знаю, что у меня есть дом на небесах, потому что я жажду его». и избегай того, чтобы тебя нашли обнаженным».
Конечно, такое стремление, такое стремление и отвращение не являются доказательством факта, за исключением того, что есть какой-то факт, который меняет их из простых смутных желаний и создает твердую уверенность. И такой факт мы имеем в том, что является единственным доказательством, которое получил мир, сохранения жизни через смерть и продолжения личности, неизменной после могилы, и это Воскресение Иисуса Христа из мертвых. Наша вера в бессмертие зависит не только от наших собственных субъективных желаний и стремлений, но эти желания и стремления оживляются, подтверждаются и удостоверяются этим великим фактом, что Иисус Христос воскрес из мертвых; и потому мы знаем, что тоска в нас не напрасна. Итак, мы приходим к этой уверенности, во-первых, на основании его опыта; и, во-вторых, из-за стремлений, которые этот опыт питает, если не зажигает, в наших сердцах.
И пусть никто не возражает против слова Апостола «мы знаем» и не говорит нам, что «познание состоит из того, что мы видим». Это и правда, и неправда. Это верно в отношении того, что присваивает себе название науки. И мы готовы признать это ограничение, если люди, настаивающие на нем, со своей стороны признают, что существуют и другие источники уверенности, кроме так называемых «фактов», под которыми они подразумевают просто материальные факты. Если имеется в виду утверждение, что мы менее уверены в любви Бога, в бессмертии, чем в существовании этого куска дерева или этого газового пламени; тогда я смиренно осмелюсь сказать, что существует иная область фактов, помимо тех, которые можно оценить чувственно; что доказательства, на которых мы основываем нашу уверенность в бессмертном блаженстве, столь же действительны, столь же истинны и столь же способны выдержать бремя склонившегося сердца, как и все, что может быть предъявлено в качестве доказательства для вещей вокруг нас. . Это не «Мы думаем, мы верим, мы надеемся, мы почти уверены», а «Мы знаем… что у нас есть строение Божье».
III. Наконец, обратите внимание, что делает эта уверенность.
Апостол говорит нам с помощью слова «ибо», которое находится в начале моего текста, и делает его причиной чего-то, что предшествовало, а предшествовало следующее: «Мы смотрим не на видимое, но на то, что видно». вещи, которых не видно».
То есть такая радостная, спокойная уверенность отвлекает мысли людей от этого жалкого и преходящего настоящего и фиксирует их на торжественном величии этого вечного будущего. Да! и больше ничего не будет. Уберите идею воскресения, и оставшаяся идея бессмертия станет жалкой, призрачной, бессильной вещью. В этом нет никакой силы; в этом нет блаженства; в нем нет ничего, за что можно было бы ухватиться. И действительно, нет живой веры в будущую жизнь без веры в воскресение и телесное существование совершенных мертвецов.
И мы не позволим нашим мыслям добровольно отправляться туда, если только наше личное благополучие там не будет для нас абсолютно уверенным. Когда мы будем знать, что для каждого из нас есть этот дом, ожидающий, чтобы мы вошли в него, когда придет Господь, тогда мы не захотим обратить свои сердца и свои желания туда. Мы смотрим на невидимое, ибо знаем, что у нас есть дом вечный.
И такая уверенность заставит человека согласиться и на нежелательную необходимость покинуть палатку и на некоторое время обойтись без особняка. Это то, о чем говорит Апостол в последующих стихах, и на чем я сейчас не могу остановиться. Он говорит — и этим говорит универсальный опыт, — что люди отшатываются от мысли о том, что им придется оставить это земное тело и быть «нагими». Но мы знаем, что нас ждет этот славный дворец, и так до тех пор, пока не наступит тот день, когда вступив в него, мы можем вместо этого погрузиться в Господа, и в этом так называемом промежуточном состоянии Он может окружить нас, Он будет для нас посредником, посредством которого мы вступаем в связь с чем-либо внешним, и поэтому мы можем довольные уйдем из своего дома в теле; и пойдем в наш дом к Господу. «Поэтому мы всегда уверены в себе и готовы лучше выйти из тела и быть дома с Господом».
О, братья! думаем ли мы о своем будущем таким образом? Если да, то давайте примем к сведению последние слова нашего учителя в этой части его письма: «Поэтому мы ставим своей целью, дома или вдали, быть угодными Ему».
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«Сотворивший нас для того же есть Бог» (2 КОР. т. 5.
Эти слова проникают глубоко в тайны Божии. Они полагают, что разгадали загадку жизни. Для Павла все, что мы переживаем, внешне или внутренне, происходит от божественного действия. Жизнь для него не просто слепой вихрь или неразумная игра случайных сил, и не неуправляемый результат нашей собственной или чужой воли, а медленное действие великого Творца. Павел предполагает, что знает смысл этого длительного процесса, что все оно имеет один замысел, который мы можем знать, уловить и развивать дальше. И он верит, что ясное восприятие божественной цели и привычка смотреть на все как на способствующее ее достижению будут магическим заклинанием против всякой печали, сомнения, уныния или страха, поскольку он добавляет: «Поэтому мы всегда уверены в себе. Итак, давайте попытаемся проследить ход мысли, который приводит к такому благословенному дару, как дар постоянного, смелого мировоззрения и жизнерадостного, хотя и серьезного беззаботности, потому что мы понимаем, что Он имеет в виду: «Тот, кто делает все по совету Своего». собственная воля».
I. Первая мысль здесь такова: цель Бога во всех Его делах; «Сотворивший нас для того же самого есть Бог».
Что это за «то же самое»? Чтобы понять это, мы должны на мгновение оглянуться на предыдущий контекст. Апостол говорил об инстинктивном нежелании, которое испытывают даже благочестивые люди перед перспективой смерти и «отвержения земного дома скинии». Он различает три различных состояния, в которых может находиться человеческий дух: пребывание в земном теле, лишенный этого и «облеченный в дом небесный», и к этому последнему и высшему состоянию он видит, что для него и для его братьев есть две возможные дороги. Они могли достичь этого либо потеряв нынешнее тело в акте смерти, либо пройдя через период того, что он называет наготой; или же они могли достичь этого, будучи, так сказать, «суперинвестированными» славным телом, которое должно было прийти к святым вместе с Христом, когда Он придёт; и таким образом надевают брачное одеяние поверх своей старой одежды, не обнажая при этом себя. И он говорит, что глубоко в христианском сердце заложено нежелание идти по первому пути и предпочтение второму. Его желание заключалось в том, чтобы то, что смертно, было «поглощено жизнью», как песчаная отмеля на пути прилива может постепенно быть покрыта и поглощена ликующими водами. И затем он говорит: «Тот, кто создал нас именно для этого, есть Бог».
Конечно, невозможно, чтобы под этим «самим» он имел в виду вторую из дорог, по которой можно было достичь конечного результата, потому что он не знал, умрут ли его братья и он сам или изменятся. Он говорит в контексте о смерти как о возможной случайности для себя и для них: «Если бы наш земной дом сей скинии разрушился» и так далее. Поэтому мы должны предположить, что «то самое», о чем он думает как о божественной цели во всех Своих отношениях с нами, — это не способ, которым мы можем достичь этого окончательного состояния, а само состояние, которое одним путем или иного, дети Божьи достигнут. Или, другими словами, высшая цель божественной любви во всех ее отношениях с нами, христианами, есть не просто блаженная духовная жизнь, но завершение нашего человечества в совершенном духе, обитающем в прославленном теле. Телесность — пребывание в теле, посредством которого чистый дух движется среди чистых вселенных, — есть высшая цель воли Божией относительно нас.
Это прославленное тело описано в нашем контексте замечательными словами, и мне потребовалось бы слишком много времени, чтобы сделать что-то большее, чем просто коснуться его. Здесь мы живем в палатке, там мы будем жить в здании. Здесь, в рукотворном доме, телесный каркас получен от родителей путем материальной передачи и вмешательства; там мы будем жить в здании, которое создал Бог. Здесь мы живем в разрушающемся глиняном доме, который растворяют дожди, в который ударяют молнии и опрокидывают ветры, и который в конце концов лежит на земле грудой руин. Там мы живем в здании, прямом творении Бога, вечном, не знающем ни искажения, ни изменения. Здесь мы обитаем в теле, соответствующем бренному земному миру и являющемся его частью, в котором оно пребывает и с которым оно находится в отношениях; там мы живем в доме, имеющем природу небес, по которым оно движется, в теле, которое является подходящим органом совершенного духа.
Итак, говорит Павел, цель того, что Бог имеет в виду с нами, не выражается во всем ее чудесном виде, когда мы говорим о духах, наполненных Его мудростью и наполненных Его светом и совершенством, но когда мы добавляем к этому мысль о подходящем орган, в котором обитают эти духи, посредством которого они могут вступить в контакт с нетленной внешней вселенной и таким образом достичь вершины предназначенной им полноты. «Дом нерукотворенный», вечное сооружение Божие на небесах — это цель, которую Бог задумал для всех Своих детей.
II. Итак, во-вторых, обратите внимание на медленный процесс Божественного Мастера.
Апостол употребляет здесь очень выразительное сложное слово, означающее «сделал», оно передает не только идею действия, но и идею непрерывной и в некоторой степени утомительной и напряженной работы, как бы против сопротивления чего-то, что не поддалось естественным путем. импульс, который Он даст. Подобно какому-нибудь скульптору, работающему с твердым куском мрамора, или какому-нибудь металлургу, который должен обрабатывать необработанную руду, пока она не станет податливой, так и любящий, терпеливый Божественный Мастер представлен здесь как долго и усердно работающий с несколько упрямым материалом, который может и делает это. сопротивляйтесь Его любящему прикосновению, и все же продолжайте с невозмутимой и терпеливой надеждой, разнообразными прикосновениями, здесь немного и там немного, на протяжении всей жизни подготавливая человека к Его цели. Великий Ремесленник трудится над Своей задачей, «вставая рано» и работая долго, и не унывает, когда Он натыкается на черную жилку в белом мраморе или когда твердый камень поворачивает острие Его долота.
Теперь я хотел бы, чтобы вы заметили, что в этой концепции заключена очень важная мысль, а именно. Бог не может сделать вас пригодным для рая одним прыжком или простым актом воли. Это не Его способ работы. Он может сделать мир таким, Он не может сделать таким святого. Он может говорить, и это происходит, когда нужно создать только вселенную; или Он может сказать: «Да будет свет», и свет исходит от Его слова. Но Он не может сказать, и Он не говорит: «Да будет святость», и она приходит. Не таким образом Бог может сделать человека достойным для «наследия святых во свете». И Ему требуются все Его силы, на всю жизнь, чтобы подготовить Своего ребенка к тому, что Он хочет из него сделать.
Здесь есть еще одна мысль, к которой я могу только прикоснуться, а именно, что Бог не может дать человеку то прославленное тело, о котором я говорил, если дух этого человека не будет подобен Христу. Он не может воскресить плохого человека в теле Своей славы. По необходимости дела оно ограничивается очищенными, потому что соответствует их внутреннему духовному существу. Только совершенный дух может обитать в совершенном теле. Вы не могли бы вложить в тело дурного человека, безбожного и безхристового, в тело, пригодное для тех, которых Христос прежде всего изменил в сердце и духе по Своему подобию. Он был бы похож на тех раков-отшельников, которых вы видите на пляже, которые натыкаются на любую раковину, подходит она им или нет, чтобы получить дом.
В воскресении мертвых действуют два принципа. Прославленное тело здесь не является физическим результатом материального тела, но является результатом и проявлением в видимой форме совершенного и христоподобного духа. Некоторые обретут славу и бессмертие, некоторые — позор и вечное презрение. Если мы хотим устоять последними, превратив тело нашего уничижения в тело славы, мы должны начать с изменения духа нашего разума. Каким будет ум, таким же будет и тело однажды. Но, отойдя от подобных мыслей и помня, что Апостол говорит здесь только о христианских людях и божественных действиях над ними, мы можем еще расширить значение этого знаменательного слова «совершенный» несколько дальше и попросить вас просто рассмотрите, и очень кратко, тройственные процессы, которые в божественном действии завершаются этим великим результатом, и созерцайте его.
Бог создал нас для этого, сделав нас такими, какие мы есть. Человеческая природа — неразрешимая загадка, если этот мир — ее единственное поле деятельности. Среди всех растрат, таинственных растрат творения нет более расточительного расходования сил, чем то, которое связано с наделением человека такими способностями и способностями, если это единственное поле, на котором они должны быть реализованы. Если вы подумаете о том, что большинство из нас делает в этом мире, и о том, чем нам предстоит быть и что мы должны делать, то будет почти смешно рассматривать эту непропорциональность. Все остальные существа соответствуют своим обстоятельствам; ничто в них не больше, чем их окружающая среда. Они находят в жизни поле для всякой силы. Мы с тобой нет. «Лисицы имеют норы, а птицы небесные — норы». Все они соответствуют своим обстоятельствам, но у нас есть бесчисленное множество способностей, наполовину дремлющих в каждом из нас, которые не находят никакого применения в этом нынешнем мире. . И вот, глядя на людей такими, какие они есть с вечностью в сердце, с природой, стремящейся к бесконечности, возникает вопрос: «Зачем Ты сотворил всех людей напрасно?» Какая от нас польза и почему мы должны быть такими, какие мы есть, если для нас нет ничего, кроме этого жалкого подарка?» Бог или тот, кто нас создал, совершил ошибку; и как ни странно, если бы мы не были созданы, а эволюционировали, то эволюция выработала бы способности, которые не имеют никакого соответствия с окружающими их вещами.
Жизнь и человек являются неразрешимой загадкой, за исключением одной гипотезы: это питомник, и что когда-нибудь растения будут выкорчеваны и посажены там, где им предназначено расти. Сердца, стремящиеся к абсолютной и совершенной любви, духи, способные постичь идею бесконечного добра, немые желания, пустые опасения, блуждающие бездомными среди тесноты этой бедной земли, — все это возвещает, что существует область, где они найдут свою пищу и распространятся, и когда мы смотрим на человека, мы можем только сказать: Тот, кто создал его для бесконечного мира и бесконечного общения с совершенным добром, есть Бог.
Более того, еще одна область божественного действия в этом направлении находится в том, что мы примерно называем «провидением». В чем смысл всей этой дисциплины, через которую мы проходим, если не за что наказывать? Какая польза от ученичества, если за ним не последует жизнь подмастерья, в которой медленно приобретенные способности будут благородно применены в более широких областях? Зачем людей как бы брать и, как грубое железо из земли,
«Раскаляйся надеждами и страхами,
И погрузился в ванны шипящих слез,
И избитый потрясениями судьбы,
если после всей обработки отполированный вал разломать пополам и выбросить как мусор? Если смерть положит конец факультету, очень жаль, что этот факультет так терпеливо развивался. Если Бог обучает нас всех в Своей школе, а затем подразумевает, что, подобно некоторым мальчишкам-расточителям, мы должны потерять все наше образование, как только покинем ее скамейки, тогда мало пользы от розги и мало смысла в обучении. Братья! жизнь является неразрешимой загадкой, если цель ее не лежит там, и если не будет всей этой терпеливой тренировки наших печалей и наших радостей, тепла, которое расширяется, и холода, который сжимает сердце, света, который радует, и тьмы, которая печалит взор и дух, в равной степени предназначены для подготовки нас к совершенной жизни совершенной души, движущейся совершенным телом в совершенной вселенной. Вот колонна в каком-то древнем зале, попавшая в бедные руки, с низкой крышей, перекинутой через центр комнаты на половину ее высоты. В нижней половине находится часть ничего не значащего столба; уродливый, голый, очевидно поднимающийся и проходящий через отверстие, а вон там - резная капитель и огромный антаблемент, который она несет. Кто мог бы понять шахту, если бы не посмотрел вверх через отверстие и не увидел вершину? И кто может думать о жизни как о чем-то другом, кроме жалкого фрагмента, если не знает, что все, что начинается здесь, устремляется вверх, в комнату наверху, и там находит свое объяснение и свое завершение?
Но есть третья сфера божественного действия. Как в творении и провидении, так и во всей работе и тайне нашего искупления, именно эту цель имеет в виду Бог. Не стоило Христу приходить и умирать, если бы из этого не вышло ничего, кроме несовершенного принятия Его благословений и даров, которые представляет собой самая благородная христианская жизнь в этом мире. Смысл и цель Креста, смысл и цель всех терпеливых действий Его шепчущего Духа заключаются в том, чтобы мы уподобились нашему Божественному Господу сначала духом, а потом телом.
И все, что касается переживаний истинного христианского духа, наполнено пророчеством о бессмертии. У меня нет времени останавливаться на одном моменте, вытекающем из контекста, на котором я намеревался настаивать, а именно. что самые желания, которые добрый Дух Божий творит в верующей душе, сами по себе являются подтверждениями их собственного исполнения. Но если вы на досуге обратите внимание на стихи, которые предшествуют моему тексту, вы обнаружите, что Апостол приводит стенания «искреннего желания облечься в дом наш, который с Небес», как доказательство того, что мы имеем «строение Божие». То есть всякое стремление христианского сердца, когда оно наиболее наполнено этим Духом и наиболее соприкасается с Богом, и которое является ответом этого сердца на обетование Христа — каждое такое стремление несет в себе уверенность в своем собственном осуществлении. Тот, Кто сотворил это, сотворил это для того, чтобы желание могло подготовить нас к ответу на него и чтобы открытые уста были готовы к обильному наполнению, которое предназначает Его благодать. Поэтому Он воздействует на нас, заставляя нас желать дара, а затем дает то, чего желает. Итак, давайте лелеять эти стремления не к случайному избежанию смерти или к выбору пути, по которому мы достигнем благословенного результата, а к самому этому великому исходу; и постарайтесь более отчетливо и ясно усвоить перед всеми нашими умами эту мысль: «Бог означает для меня участие в прославленной Мужественности Господа, и мое достижение этой Мужественности является целью, которую Он имеет в виду во всем, что Он делает со мной». '
III. Поэтому я должен сказать одно слово о последней мысли, которая здесь присутствует, а именно об уверенности и уверенности. «Поэтому мы всегда уверены», — говорит Апостол.
«Сотворивший нас для того же самого есть Бог». Тогда мы можем быть уверены, что в отношении Него работа не будет ни приостановлена, ни напрасна. Этот человек не начинает строить и не способен закончить. У этого работника бесконечные ресурсы, неизменная цель и бесконечное долготерпение. Он выполнит Свою задачу.
В каменоломнях Египта вы найдете гигантские полуобработанные камни, предназначенные для перевозки в какой-нибудь великий храм. Но вот они лежат, работа незаконченная, и их так и не доставили на место. В карьерах лорда нет полуотполированных камней. Все они уже лежат там, где лежат, а затем переносятся через море, как Хирам из Ливана, в Храм на холме. Несомненно, Бог завершит Свою работу; и поскольку «Сотворивший нас есть Бог», мы можем быть уверены, что Он не остановится, пока не сделает этого.
Но это уверенность, которой вы можете помешать. Это операция, которой вы можете противодействовать. Горшечник из притчи Иеремии мастерил сосуд на своем круге, и сосуд повредился в руке его, и не получилось то, что он хотел. Смысл метафоры, которую часто искажают, чтобы выразить прямо противоположное, состоит в том, что работа горшечника может потерпеть неудачу, что ремесленник может быть остановлен, что вы можете противодействовать божественному действию и что вся Его цель в вашем творении, в Его провидение и дар Его Сына для вашего искупления могут сойти на нет в отношении вас. «Умоляю вас, чтобы вы не напрасно приняли благодать Божию». «Напрасно Я поразила детей ваших», — воскликнула Божественная Любовь; «они не получили никакого исправления». Напрасно Бог расточает на некоторых из нас Свои милости, напрасно для некоторых из нас трудился, страдал и умер Христос. О брат! не допускайте, чтобы вся работа Божия над вами сходила на нет, но отдайтесь ей. Радуйтесь уверенности в том, что Он формирует ваш характер, с радостью приветствуйте и принимайте провидения, какими бы болезненными они ни были, которыми Он готовит вас к небесам. Долото острое, срезающее лишние куски мрамора, а когда долото врезается не в мрамор, а в сердце, возникает боль. Терпите, терпите! и понять значение удара молотка скульптора, и увидеть во всей жизни божественную руку, работающую над достижением Его собственной любящей цели. Тогда, если мы обратимся к Нему, среди страданий Его дисциплины и радостей Его даров благодати, с признанием и принятием Его значения во всех них, и воззовем к Нему: «Милость Твоя, Господи, пребывает вовек, оставь не дело рук Твоих», мы всегда можем быть уверены, зная, что «Господь совершит то, что касается нас».
 

	2 КОР. т. 8 — СТАРЫЙ ДОМ И НОВЫЙ
«Мы уверены, говорю я, и готовы лучше выйти из тела и обитать с Господом» (2 КОР. т. 8.
В словах моего текста заключаются именно эти две вещи; христианский взгляд на то, что такое смерть, и христианский настрой, с которым можно ее предвидеть.
I. Во-первых, христианский взгляд на смерть.
Следует отметить, что, собственно говоря, апостол здесь имеет в виду не состояние мертвого, а сам акт умирания. Более буквально и точно этот язык можно было бы перевести как «желание уйти из дома, из тела и вернуться домой, к Господу». Момент перехода, конечно, ведет к постоянному состоянию, но именно момент перехода имеется в виду в словах. Полагаю, мне нет нужды напоминать вам, что метафора дома уже упоминалась в начале главы, где проводится контраст между временным домом «этой палатки» и «зданием Божие», тело нетления и славы, которую получат святые в день Воскресения. Итак, христианский взгляд на акт смерти состоит в том, что это просто смена места жительства.
Очень четко и твердо Павел проводит грань между человеком и местом его обитания. Жизнь – это больше, чем результат организации. Сознание, мысль, чувство — это нечто большее, чем просто функции материи. Ни один философ-материалист никогда не был и никогда не сможет объяснить в рамках своей системы странное различие между причиной и следствием; как получается, что на одном конце цепи происходит защемление нерва, а на другом — боль; как на одном конце есть пульсация дюйма материи в черепе человека, а на другом конце есть мысли, которые дышат, и слова, которые горят и живут вечно. Это подводит нас к краю пропасти, через которую ни один философ-материалист не смог перекинуть мост. Скальпель не может порезаться достаточно глубоко, чтобы разгадать эту тайну. Совесть, как и инстинкт, восстают против теории, согласно которой рабочий и орудия неразделимы. Ибо такая теория сводит человеческие действия к механическим результатам и уничтожает всякую ответственность. Человек – это больше, чем его жилище. Вы раздавите ракушку на берегу пяткой и убьете ее крошечного обитателя. Но можно снести палатку, выдернуть ее колышки, свернуть ее полотно и убрать в темный угол, и жилец останется нетронутым. Глупые чувства венчают Смерть как последнюю и владыку всего. Но мудрость говорит: «Жизнь и мысль ушли бок о бок, оставив двери и окна открытыми», и это все, что произошло.
Более того, мой текст предполагает, что для христианской души выход из одного дома является входом в другой. Дом был телом; домом теперь должен стать Иисус Христос. И очень красиво и многозначительно со смыслами, которые полностью раскроются только в опыте, представляет собой представление о том, что Сам Господь Христос занимает то место, которое до сих пор занимала телесная среда.
Во всяком случае, это учит нас тому, что христианскую душу ожидает новая глубина и близость союза с Иисусом, когда она снимет разделяющую пленку плоти. Здесь телесная организация с ее ограничениями необходимо отгораживает нас от близости общения, которая возможна для обнаженной души. Мы не знаем, насколько разделение может зависеть от погружения духа в плотскую скинию, но мы знаем, что хотя здесь и сейчас, верой, которая доминирует над чувствами, души могут жить в Господе, даже пока они живут в теле. ; однако наступит форма союза, настолько более близкого, интимного, всепроникающего и всеохватывающего, что нынешний союз с Ним по вере, каким бы драгоценным он ни был, будет, как называет его Апостол в нашем контексте. «Мы должны освободиться, — говорит старый мыслитель, — от значительной части того, что мы называем телом, и тогда мы более истинно будем самими собой» и более истинно соединимся с Тем, Кто, если мы вообще христиане, то это наше «я» и жизнь всей нашей жизни. Ни один человек не знает, насколько близко он сможет прижаться к лону Христа, когда пленка плоти разорвана. Подобно тому, как на какой-нибудь многолюдной улице большого города сносят какое-то грязное здание, внезапный дневной свет заполняет пустующее пространство, и все место, которое долгие годы было закрыто от неба, залито солнечным светом, так и когда « земной дом сей скинии» разрушается и падает, свет зальет место, где он стоял, и «отсутствовать в теле» будет означать «присутствовать у Господа».
Можем ли мы пойти еще дальше и предположить, что, возможно, в смелой метафоре моего текста есть ответ на вопросы, которые так часто терзают любящие и разлученные сердца? — Знают ли мертвые что-нибудь о том, что влияет на нас здесь? и могут ли они делать что-либо, кроме как смотреть на Него, любить и отдыхать?» Если это так, то существует какая-либо аналогия, которая, кажется, смутно прорисована в моем тексте, между отношением тела на земле к духу, населяющему его. и что Иисуса Христа тому, кто обитает в Нем и облачается в Него, тогда может быть, что Христос, как плоть, так и духу, имеющему Его своим домашним, передает впечатления от внешнего мира и дает средство воздействия на этот мир. Христос может быть, если можно так выразиться, сенсориумом бестелесного духа; и Христос может быть рукой человека, у которого нет другого инструмента для выражения себя. Но все это, возможно, выдумка, а уж, конечно, спекуляция; и все же, кажется, есть тень основания для того, чтобы, по крайней мере, допустить возможность такой мысли, что Иисус является средством познания и средством действия для тех, кто отдыхает от своих трудов в Нем и живет в мире в Его оружие. Но как бы то ни было, в находящихся перед нами словах непременно объявляется реальность тесного общения и окружения ощущаемым присутствием Иисуса Христа, которое в своей блаженной близости заставит казаться затемненным самое тесное общение здесь.
Тогда этот переход рассматривается в моем тексте как дело мгновения. Это не долгое путешествие, начало которого – «идти из дома, из тела», а конец – «идти домой, к Господу». одна сторона — это отъезд, а взгляд с другой — прибытие. Старая поговорка гласит: «Между мной и смертью всего лишь шаг». На самом деле между мной и жизнью всего лишь шаг. Могучий ангел в Апокалипсисе, стоявший одной ногой на твердой земле, а другой на бескрайнем океане, есть лишь прообраз духа в краткий миг перехода, когда сознание двух миров сливается и облекается на дом, который с небес, в самом акте разрушения земного дома этой скинии.
Мне также не нужно напоминать вам, я полагаю, более чем в одном предложении, что этот переход, очевидно, ведет к состоянию сознательного общения с Иисусом Христом. Мрачный призрак бессознательного периода бестелесного духа не имеет под собой никакого основания ни в том, что мы знаем о духе, ни в том, что открыто нам в Писании. Ибо единственное, что делает это вероятным, — использование метафоры «сна в Господе» — вполне в достаточной степени объясняется понятиями покоя, прекращения внешней деятельности и утраты способности подвергаться влиянию так называемые реалии этого нижнего мира, не приплетая необоснованного понятия бессознательного. Мой текст с ним несовместим, ибо абсурдно говорить о бессознательном духе, свободном от телесной среды, что он находится где-либо; и нет никакого внятного смысла, в котором состояние такого духа можно было бы назвать пребыванием «с Господом».
Итак, я думаю, что мгновенный переход с непрерывным сознанием, который ведет к гораздо более глубокому, чудесному и благословенному чувству единения с Иисусом Христом, чем это возможно здесь, на земле, является истинной формой, в которой представляет себя акт смерти. для христианского мыслителя.
И помните, дорогие братья, это все, что мы знаем. Ничто другое не является несомненным — ничего, кроме этого «с Господом» и вытекающей из этого уверенности, что с ними все в порядке. Этого достаточно для нашей веры, для нашего утешения, для нашего терпеливого ожидания. Они живут в Господе, «и там мы находим их более достойными того, чтобы их любили», и, конечно, погружаются в более глубокий покой. «Блаженны мертвые, умирающие в Господе».
II. Далее, обратите внимание на христианский настрой, с которым предвидится этот переход.
«Мы всегда мужественны и готовы скорее оставить свой дом в теле и пойти домой к Господу». Теперь я должен вкратце напомнить вам, как Апостол приходит к этому состоянию чувства. Он говорил о естественном сокращении, свойственном всему человечеству, в результате акта растворения, рассматриваемого как снятие с себя одежды плоти. И он заявил от имени себя и ранней христианской церкви о своем и их личном желании, чтобы они могли избежать этого испытания путем, который казался возможным ранним христианам, а именно. это дожить до возвращения Иисуса Христа с Небес, когда они будут «облечены в дом небесный», без необходимости сбрасывать с себя то, чем они облечены в настоящее время. Затем он говорит — и это весьма замечательная мысль, — что именно потому, что это инстинктивное боязнь смерти и тоска по прославленному телу так сильны в христианском сердце, это и есть знак того, что нас ждет такое прославленное тело. Он говорит: «Мы знаем, что если наш дом… разрушится, то мы имеем строение Божие». И причина его знания этого такова: «ибо от этого мы стенаем». Это смелая позиция, чтобы сказать, что тоска в христианском сознании пророчит свое исполнение. Наши желания — это пророчества о Его дарах. Затем на этой уверенности — которую он выводит из факта стремления к нему — на этой уверенности в славном, окончательном теле Воскресения он основывает свою выраженную в тексте готовность пройти через нежелательный процесс выхода из старого дома. , хотя он и уклоняется от этого.
Итак, христианская вера не уничтожает естественного нежелания отстраниться от старого спутника нашей жизни. Старый дом, хотя он и дымный, тускло освещенный и из-за нашего небрежного ухода стал неряшливым и грязным во многих углах, тем не менее это единственный дом, который мы когда-либо знали, и отсутствовать в нем непривычно и странно. Нет ничего плохого в том, чтобы сказать: «Мы хотим быть не раздетыми, а одетыми». Так говорит природа. Мы можем с благоговением испытывать те же чувства, которые признал наш Образец, когда Он сказал: «У меня есть крещение, которым можно креститься, и как я стеснён, пока оно не совершится». И не было бы ничего греховного в повторении Его молитвы с Его условиями. «Если возможно, пусть эта чаша минует Меня».
Но затем текст предлагает нам большое христианское имущество и надежду, которые противодействуют этому нежеланию в той мере, в какой мы живем жизнью веры. Существует уверенность в том окончательном доме, в котором вся мимолетность нынешней материальной организации заменена на непреходящее постоянство, не знающее разрушения. «Шатер» сметается, чтобы освободить место для «здания», земной дом разрушается, чтобы вокруг бездомного жильца мог быть воздвигнут дом вечный, «нерукотворенный», Божье дело, которое ждет на небесах; потому что сила, которая создаст это, существует. Не только великая надежда на «тело славы Его», в которое в конце концов будут облечены все истинные души, но, кроме того, «залог духа» и благословенные переживания, проистекающие из него даже здесь, должны сделать нежелательная необходимость менее нежелательна. Если начатками будут праведность, мир и радость Святого Духа, то какой будет урожай? Если «залог», шиллинг, данный заранее, так ценен, то каким будет все богатство наследства, о котором он свидетельствует, когда оно будет получено?
По этим причинам переходный проход становится менее болезненным и нежелательным. Кто бы колебался окунуть свою ногу в ледяной ручей, если бы знал, что она не достанет ему выше лодыжек и что один шаг приведет его к блаженству, невообразимому, пока его не испытаешь?
Поэтому христианский характер – это спокойная готовность и постоянное мужество. Здесь нет ничего истерического, ничего болезненного, ничего натянутого, ничего искусственного. Апостол говорит: «Я бы не хотел. Мне хотелось бы избежать этого. Это нежелательная необходимость; но когда я увижу то, что вижу дальше», я готов. Поскольку так должно быть, я пойду не с неохотой, не отвлеченный от жизни, не цепляясь отчаянно за нее, когда она ускользает из моих рук, и не страшась ничего, что может случиться за ее пределами; но всегда мужественный и готовый идти, куда бы меня ни привел этот путь, поскольку я уверен, что он заканчивается у Него на лоне. Он готов уйти из дома тела, потому что сделать это — значит вернуться домой на небеса.
Есть и другие ссылки нашего Апостола, по существу того же тона, что и мой текст, но с очень красивыми и обнадеживающими различиями. Когда он был близок к своему концу, когда ему казалось, что плаха палача уже не за горами, его готовность усилилась до «желания уйти и быть со Христом, что гораздо лучше». был почти достигнут, и он знал, что смерть ждет сразу за следующим поворотом дороги, говорил он с уверенностью, что посреди борьбы было бы тщеславие, но в конце ее было предвкушением спокойствие Небес: «Я закончил свой путь, я сохранил веру; отныне приготовлен для меня венец праведности». Это наш образец, дорогие братья, — «всегда мужественный», ничего не боящийся ни в жизни, ни в смерти, ни за ее пределами, и поэтому готовый уйти из дома, оставить тело и пойти домой к Господу.
Подумайте об этом человеке, стоящем перед неизбежным, без волнения и иллюзий. Помните, что думал Павел о смерти, о грехе, о своем собственном грехе, о суде, об аде. А потом подумай о том, как для него смерть украсила тьму светом лица Христа, и весь ужас исчез из нее. Вы так думаете о смерти? Вы уклоняетесь от этого? Почему? Почему бы тебе не принять лекарство Пола от упадка сил? Если вы сможете сказать: «Для меня жизнь — это Христос», вам не составит труда сказать: «И умереть — это приобретение». Это единственный способ, которым вы можете прийти к такому настроению, и тогда вы будете готовы переехать из коттеджа во дворец и мирно ждать, пока вы снова не перейдете в «строение Божие, дом нерукотворенный, вечный на небесах».
 

	2 КОР. ст. 2 — УГЛАВИТЬ ХРИСТА
«Мы трудимся для того, чтобы, присутствуя или отсутствуя, быть принятыми Им» (2 КОР. т. 2.
Мы обычно не очень заботимся и не очень доверяем собственному заявлению человека о мотивах своей жизни, особенно если в этом заявлении он приписывает себе высокие и благородные мотивы. И было бы довольно опасным экспериментом для обычных так называемых христианских людей встать и сказать то, что говорит здесь Павел, что высший замысел и цель, к которой направлена вся их жизнь, - это угодить Иисусу Христу. В его случае дерево было известно по его плодам. Конечно, никогда не было жизни более благородного самоотречения, более непрерывного героизма, более высоких стремлений и более низкого служения, чем жизнь, самый пульс которой мы видим в этих словах.
Но Павел не только исповедует свою веру, он говорит от имени всех своих братьев. «Мы» должны включать в себя каждого мужчину и женщину, называющих себя христианином. Именно это ставит волю Иисуса Христа выше всех других заповедей и ставит перед собой цель, поглощающую все другие цели, чтобы я мог угодить Ему, — именно это, а не вероучения, формы, мнения, профессии или даже вера, которая просто доверяет Ему в спасении, делает настоящего христианина. Вы являетесь христианином именно в той мере, в которой воля Христа является главенствующей и исключительной в вашей жизни, и для всех ваших профессий, и для вашего православия, и для вашего богослужения, и для вашей веры, ни на волосок дальше. Вот подпись и общая характеристика всех настоящих христиан: «Мы трудимся для того, чтобы, присутствуя или отсутствуя, мы были угодны Ему».
Итак, теперь, рассматривая эти слова вместе, я выделяю три момента, высшую цель христианской жизни; концентрация усилий, которой требует эта цель; и ничтожность, к которой он сводит все внешние вещи.
I. Итак, сначала позвольте мне остановиться на этой высшей цели христианской жизни.
Слово, которое достаточно правильно переведено как «принятый», может быть более буквально и, возможно, с более близким смыслом апостола, переведено как «благоугодный», и цель состоит в том, чтобы не просто быть принятыми, но чтобы мы могли принести улыбку на Его лицо и некоторую радость и самодовольство в Его сердце, когда Он смотрит на наши дела. Это удовольствие Иисуса Христа в тех, кто «боится Его, и в тех, кто надеется на Его милость» и творит Его волю, является нынешним чувством, которое наполняет Его сердце, когда он смотрит на Своих последователей, и оно будет особенно провозглашено в торжественной, заключительной церемонии. суждение. Мы должны иметь в виду оба этих периода, если хотим правильно понять масштаб цели, которая должна быть превыше всего во всех христианских людях. Здесь и теперь в наших нынешних поступках мы должны жить так, чтобы вызывать в нас, в сердце Христа, видящего нас здесь и теперь и всегда, чувство самодовольной радости. Мы должны жить так, чтобы в тот далекий будущий день, когда мы «все предстанем перед судилищем Христовым», Судья мог склониться со Своего трибунала и приветствовать нас в Своем присутствии словом поздравления и словами поздравления. протянутая рука любящего приема. Поставьте перед собой эту двойную цель, мужчины и женщины-христиане, иначе вы не сможете в полной мере ощутить стимул этой мысли.
Такая цель предполагает весьма чудесное представление о нынешних отношениях Иисуса Христа с нами. Это истина, что мы можем служить Его радости. Это истина: так же, как вы, матери, радуетесь, когда слышите из далекой страны, что ваш мальчик чувствует себя хорошо и преуспевает, так и сердце Иисуса Христа наполняется радостью, когда Он видит, что мы с вами идем по тропам. куда Он хотел бы, чтобы мы пошли. Мы часто думаем о наших дорогих умерших, что они не могут знать о нас и наших делах здесь, потому что печаль, которая иногда приходит от созерцания нашего зла или наших несчастий, тревожит их в их безмятежном покое. Мы не знаем, как это может быть, но, по крайней мере, мы знаем, что Человек Иисус Христос, Который, как и те возлюбленные, «был мертв и жив во веки веков», в Своей человеческой природе знает все дела Своих детей. неудачи, так же как и успехи, и на них воздействует какая-то тень сожаления или какая-то реальность восторга, в зависимости от того, следуют ли они или отклоняются от путей, которыми Он хочет, чтобы они шли. Если так будет с Ним, то может быть так и с ними; и хотя с ними не так, но с Ним должно быть так. Итак, эта странная, милая, нежная и сильная мысль — кусок простой прозы, что Христос радуется, когда нам с вами хорошо.
Нужно ли какое-нибудь слово, чтобы подчеркнуть силу этого мотива для христианского сердца, любящего Учителя? Несомненно, великая и благословенная особенность всей христианской морали заключается в том, что она имеет личное значение и аспект, и что точно так же, как сумма всех наших обязанностей собрана в одном повелении: «Подражайте Христу», так и мотив ибо весь наш долг заключается в том, «Если любите Меня, соблюдите Мои заповеди», и награда, которая должна стимулировать больше всего на свете, — это одна мысль не о том, что я получу, потому что я хороший, а о том, что я буду подари Ему моим послушанием радость в сердце, насквозь пронзённом скорбью из-за меня. То, что мы можем угодить Тому, «Кто не угождал Себе», несомненно, является величайшим мотивом, на котором когда-либо может основываться стремление к святости и подражание Иисусу Христу. Ой! насколько отличен и насколько блаженнее такой мотив и цель, чем все низшие причины, по которым людей иногда увещевают и поощряют быть добрыми! Какая разница, когда мы говорим: «Делай это, потому что это правильно», и когда мы говорим: «Делай это, потому что ты будешь счастливее, если ты это делаешь», или когда мы говорим: «Делай это, потому что Он хотел бы этого». ты должен это сделать.» Один весь холоден и абстрактен. Встать перед человеком и просто сказать: «Теперь иди и исполняй свой долг» — это плохой способ поставить его ногами на камень и утвердиться в своем движении. Долг – это не то слово, которое волнует человеческие сердца, однако оно может трепетать их совесть. Она встает перед нами, как статная и безмятежная богиня, с чистотой в ее глубоких и торжественных глазах, но в ее суровых чертах нет ничего, что могло бы привлечь наши чувства. Но когда мысль «Ты должен» растворяется в «Ради меня», и сквозь растворяющееся лицо холодной мраморной богини сияют возлюбленные черты Того, Кто «носит самую милостивую благодать Божества», улыбка на Его лице становится мотив, который трогает все сердца. Превратите обязанность в благодарность, а перед долгом и обращением к себе поставьте Христа, и вся суровость, и трудности, и бремя, и самопожертвование послушания станут лёгкими и радостными.
Тогда позвольте мне напомнить вам, что эта высшая цель — угодить Иисусу Христу — может осуществляться на протяжении всей жизни в любой форме, большой или маленькой. Благословенное единство дается всему нашему существу, когда малые и большие дела, легкие и трудные дела, дела бросающиеся в глаза и дела, которых не видит ни один глаз, - все это подводится под влияние одного мотива и объединяется. -оператор в один конец. Проведите эту единую непоколебимую цель через свою жизнь, как железный брус, и она придаст жизни силу и последовательность, а не жесткость, потому что она все еще может быть гибкой. Ничто не будет слишком малым, чтобы быть освященным этим мотивом; нет ничего слишком великого, чтобы владеть своей силой. Вы можете угодить Ему везде и всегда. Единственное, что несовместимо с угождением Ему, это то, что, увы! мы делаем всегда и не должны делать никогда, и это значит грешить против Него. Если мы будем носить это с собой как сознательный мотив в каждой части нашей повседневной работы, это даст нам быстрое распознавание того, что такое зло, чего, я уверен, ничто другое не даст с такой уверенностью. Если вы желаете, чтобы жизнь была благородной, единообразной, достойной, великой в мельчайших проявлениях и торжественной в самых мелочах, и если вы хотите иметь какой-то постоянный тест и стандарт, с помощью которого вы можете обнаружить все ложные, кажущиеся добродетели и обнаружить скрытые и замаскированные искушений, ставьте эту единственную цель ясно и высоко над всем остальным и сделайте ее целью всей жизни — быть угодным Ему.
II. Теперь обратите внимание на сосредоточенное усилие, которого требует эта цель.
Слово, переведенное в моем тексте как «труд», является необычным и очень редко употребляется в Писании. В самом буквальном смысле это означает любить честь или руководствоваться любовью к чести; отсюда, в результате весьма естественного перехода, оно означает стремление получить что-либо ради связанной с этим чести. Иными словами, оно не только выражает понятие усердного, напряженного усилия, но и раскрывает причину этого усердия и усердия в том, что я могу назвать (поскольку это слово можно было бы перевести почти так) стремлением быть удостоенным чести, угождая Христу. . Так что «труд» моего текста охватывает всю почву не только поступка, но и его мотива. Концентрацию усилий, которую требует такая цель, можно усилить одним или двумя простыми призывами.
Во-первых, позвольте мне сказать, что мы, как христиане, должны развивать это благородное стремление угождать Иисусу Христу. У всех мужчин глубоко внутри заложена любовь к одобрению. Бог положил это сюда с благой целью, не для того, чтобы мы могли строить свою жизнь так, чтобы другие похлопывали нас по спине и говорили: «Молодцы!», но для того, чтобы, в дополнение к другим торжественным и суверенным мотивам следовать пути праведности, у нас может быть это высочайшее стремление, побуждающее нас идти по этому пути. И долг всех христиан – следить за тем, чтобы они дисциплинировали себя так, чтобы в своих собственных чувствах ставить выше всякого одобрения или порицания своих собратьев одобрение или порицание Иисуса Христа. Это потребует некоторой совершенствования. Гораздо легче организовать наши курсы так, чтобы заслужить похвалу друг друга. Я помню странное высказывание в немецкой книге. «Старый школьный учитель пытался угодить тому и этому, но у него ничего не получилось. «Ну что ж, — сказал он, — я постараюсь угодить Христу». И это удалось».
И позвольте мне напомнить вам, что вторая часть концентрации усилий, которой требует эта цель, — это прилагать максимум усилий для ее достижения. Павел не верил, что кто-то может угодить Иисусу Христу, не борясь за это. Его понятие приемлемого служения заключалось в служении, в котором человек многое подавлял, чтобы оказать, и преодолевал многое, чтобы принести. И я убеждаю вас в том, дорогие братья, что при всей толпе лиц вокруг нас, закрывающих лицо Христа, при всех искушениях следовать другим целям и при слабостях нашего собственного характера, этого никогда не было. жить так, чтобы быть угодным Ему, не будет и никогда не будет легким делом, или делом, которое нужно делать без борьбы и становой тяги.
Посмотрите на метафоры Павла, с помощью которых он излагает христианскую жизнь — война, гонка, борьба, построение какого-то великого храмового сооружения и тому подобное — все они, по крайней мере, предполагают идею терпеливого, настойчивого, непрерывного труда, и большинство из них предполагают также идею борьбы с антагонистическими силами и трудностями, внутренними или внешними. Поэтому мы должны взять на себя ответственность за руль, полностью погрузиться в работу. Не думайте, что во сне вас приведут в состояние сообразности с Иисусом Христом или что дорога на небеса — это тропа первоцвета, по которой нужно ходить в серебряных туфлях. «Я не предложу Господу того, что мне ничего не стоит», и если вы это сделаете, оно будет стоить ровно столько, сколько оно стоит. Если мы хотим быть угодными Ему, необходима концентрация усилий.
Но тогда не забывайте, с другой стороны, что глубже, чем все усилия, и сама их весна и жизнь, должно быть открытие наших сердец для входа Его жизни и духа, только благодаря присутствию которых мы мы угодны небесам. То, что угодно Ему в тебе и во мне, — это наше подобие Ему. Согласно старой пуританской иллюстрации, плавильщик сидел у печи до тех пор, пока не увидел в расплавленном металле отражение своего собственного лица, а затем понял, что металл чист. Итак, что угодно Христу в нас, так это отражение Его Самого. И как можем мы обрести это подобие Ему, если не примем в сердце наше Духа, который был в Господе Иисусе, и будет обитать в нас, и произведет в нас по нашей мере тот же образ, какой он образовал в Нем? «Осуществляйте свое собственное спасение», потому что «это Бог действует в вас». Трудитесь, концентрируйте усилия и, прежде всего, откройте сердце входу этой преобразующей силы.
III. Наконец, позвольте мне указать на полную незначительность, к которой эта цель сводит все внешнее.
"Мы трудимся, - говорит Павел, - чтобы быть принятыми, присутствуем ли мы или нет. Какие различия в состоянии кроются в этой фразе в скобках: "присутствуют или отсутствуют!" Он говорит об этом так, как будто это очень незначительное дело. , не так ли? И что в него входит? Будет ли человек в теле или вне его; то есть независимо от того, жив он или мертв. Итак, вот цель, столь великая, столь возвышенная, столь всеобъемлющая, что она сводит разницу между жизнью в мире и пребыванием вне него до пустяка. И если мы поднимемся так высоко, что эти две разновидности состояний сойдут на нет и как будто слились в одно, неужели вы думаете, что есть что-нибудь еще, что будет очень большим? Если разница между жизнью и смертью станет ничтожной и ничтожной, что еще, по вашему мнению, останется? Ничего, я думаю.
Итак, если только мы, с помощью небес, которая будет дана нам, если мы этого захотим, будем ясно понимать это как мотив всей нашей жизни, тогда все возможные альтернативы человеческого состояния и обстоятельств отойдут на второй план, и с этой высокой вершины «едва ли будут казаться такими грубыми, как жуки» в воздухе под нашей высокой станцией.
Богаты мы или бедны, одиноки или окружены друзьями, счастливы или грустны, полны надежд или отчаялись, молоды или стары, устали или жизнерадостны, образованы или глупы, — это не имеет значения. Перед нами встает одна цель, и те, в чьих глазах светится свет этой великой задачи, не заботятся о дороге, по которой они идут. Вы запишитесь в роту, которая стреляет на дальние дистанции, и все те, что целятся на более короткие, покажутся вам очень жалко ограничивающими свои силы.
Тогда помните, что ту же самую цель и тот же самый результат можно одинаково преследовать и достигать и здесь, и там. Это нечто — иметь жизненный путь, который идет прямо, не отклоняясь в сторону и не прерываясь переходом от земли к небу. И это счастье имеет лишь тот, кто среди вещей временных и незначительных видит и ищет вечную улыбку на лице своего неизменного Спасителя. На земле, в смерти, в вечности такая жизнь будет однородна и цельна; и когда все другие цели скроются за горизонтом, забыты и скрыты из поля зрения, тогда все равно это будет целью, и там это будет достигнутая цель каждой — угодить Господу Иисусу Христу.
Мой дорогой друг, помни, что в полном смысле слова эта цель касается будущего и указывает вперед, к тому великому судилищу, где мы с тобой непременно дадим отчет за себя. Думаете ли вы, что угодите тогда Христу? Думаете ли вы, что, когда наступит тот день, улыбка приветствия появится в Его глазах, а сияние радости при встрече - в ваших? Или у вас есть основания бояться, что вы «призовете скалы и холмы, чтобы они укрыли вас от лица Сидящего на Престоле?»
Мы все рядом друг с другом; наши голоса очень слышны друг другу. Усвойте ли вы, люди христиане, что первое или, по крайней мере, главное условие всякой христианской и христоугодной жизни есть здоровое пренебрежение к тому, что говорит кто-либо, кроме Него самого. Древние лакедемоняне побуждали себя к героизму при мысли: «Что скажут о нас в Спарте?» Губернатор какой-нибудь отдаленной английской колонии очень мало заботится о том, что думают о нем люди, которыми он призван править. Он подчиняется Даунинг-стрит, и на него влияет мнение местного правительства. Вы докладываете в штаб. Неважно, что о тебе думают другие. Ваше дело — угодить Христу, и чем меньше вы будете беспокоиться об угождении людям, тем больше вы преуспеете в этом. Будьте глухи к болтовне своих однополчан в строю. Именно улыбка вашего Командира будет вашей высшей наградой.
«Слава — не растение, растущее на смертной почве,
Но живет и распространяется ввысь этими чистыми глазами,
И совершенный свидетель всесудящего Юпитера;
Как он произносит напоследок о каждом поступке:
От такой славы на небесах ожидай своей награды».
 

	2 КОР. ст. 14 — ЛЮБОВЬ, КОТОРАЯ ОГРАНИЧИВАЕТ
«Любовь Христова объемлет нас» (2 КОР. т. 14.
Быть непохожим на других людей опасно. Быть лучше других людей все еще опаснее. В мире есть небольшая куча уничижительных слов, которыми он век за веком бросает всех людей, которые имеют более высокие стандарты и более благородные цели, чем их собратья. Любимый термин — «безумный». Итак, давным-давно они сказали: «Пророк — глупец; духовный человек безумен», а Иисус, в свою очередь, был назван «вне себя», а Фест кричал с трибуны Павлу, что он безумен. Как показывает контекст, очень многие люди говорили о нем то же самое раньше. Ибо стих перед моим текстом таков: «Если мы выходим из себя, то это к небу; или если мы трезвимся, то это за ваше дело». Итак, первое предложение может относиться только к оценке Апостола другими людьми. Без сомнения, в нем было много вещей, которые придавали этому цвет. Он сказал, что ему явился мертвец и заговорил с ним. Он сказал, что был вознесён на третье небо. По мнению того времени, у него было очень странное кредо. Он отказался от блестящей карьеры ради очень плохой. Он был явно совершенно безразличен к обычным человеческим целям. Его охватывал всепоглощающий энтузиазм. И поэтому мир удовлетворительно объяснил его самому себе, используя короткий и простой метод, сказав: «Безумный». А Павел объяснил себя великим словом моего текста: «Любовь Христова объемлет нас». под влиянием любви Христовой результаты будут такими, которые бессовестный мир может назвать безумием, но которые являются совершенством трезвости. Побольше бы таких безумцев! Я хочу попытаться сделать один или два из них сейчас, убедив некоторых из вас взять своим девизом: «Любовь Христа объемлет нас».
I. Теперь первое, на что следует обратить внимание, — это сковывающая любовь.
Мне нет необходимости тратить время на то, чтобы показать, что когда Павел говорит здесь «любовь Христа», он имеет в виду любовь Христа к нему, а не к небу. Это соответствует тому, как он постоянно употребляет это выражение; и это соответствует фактам. Ибо не моя любовь к небу, а Его любовь ко мне вносит настоящую формирующую силу в мою жизнь, и моя любовь к Нему является лишь условием, при котором истинная сила действует на меня. Чтобы получить точку опоры и рычаг, который поднимет жизнь на высоту, вам придется выйти из себя.
Павел никогда не видел Иисуса Христа в этой земной жизни. Тимофей, который связан с ним в этом письме и, возможно, является одним из «нас», тоже никогда не видел Его. Коринфские верующие, к которым он обращается, конечно, никогда Его не видели. И все же Апостол без малейшего колебания взял это великое благословение любви Христовой и распространил его на всех. Эта любовь независима от времени и пространства; оно включает в себя человечество и сосуществует с ним. Не отвергнутая недостоинством, не отталкиваемая неотзывчивостью, не вызывающая отвращения ни к одному греху, неутомимая никакими, какими бы многочисленными, препятствиями ее попыткам, любовь Христова, подобно великим небесам, склонившимся над нами, окутывает всех нас своей сладостью и осыпает нас всем своим светом и своей росой.
И все же, братья, я хотел бы, чтобы вы помнили, что, хотя мы пытаемся таким образом изобразить бедными-бедными словами всеобщность этой любви, мы должны помнить, что она не причастна к слабости, которая заражает все человеческие привязанности, которые сильны только тогда, когда они узки, а по мере расширения река мелеет и теряет ту силу своего течения, которую она имела, когда собиралась между более тесными берегами, так что всеобщее милосердие почти сродни всеобщему безразличию. Но эта любовь, охватывающая всех нас, эта река, «исходящая от Престола Бога и Агнца», течет в самых широких своих пределах так глубоко и так стремительно в своем течении, как если бы она текла в самом узком из ущелий. Ибо всеобщая любовь Христа универсальна только потому, что она индивидуальна и индивидуальна. Мы любим нашу нацию, обобщая и упуская из виду отдельные личности. Христос любит мир, потому что Он любит каждого мужчину и женщину в нем, и Его благодать окутывает всех, потому что Его благодать витает над каждым.
«Солнце, лучи которого самые славные
Не презирает смотрящего,
но лучи приходят прямо к каждому глазному яблоку. Будьте уверены в том, что Тот, Кто, когда толпа теснила Его и прижимала Его, почувствовал трепетное, робкое, едва заметное прикосновение иссохшего пальца одной женщины к краю Его одежды, держит каждого из нас в объятиях Своей любви, который является универсальным, потому что он применим к каждому. У нас с вами все сияние его льется на наши головы, и никто не перехватывает лучи ни от кого другого. Итак, братия, давайте каждый из нас почувствует не только любовь, охватывающую мир, но и любовь, изливающуюся на меня.
Но есть еще одно замечание, которое я хочу сделать по поводу этой сдерживающей любви Иисуса Христа, а именно: чтобы увидеть и почувствовать ее, мы должны принять точку зрения, которую этот Апостол занимает в моем тексте. Послушайте, как он поступает. «Любовь Христова объемлет нас, потому что мы так судим, что если один умер за всех, то все умерли, и что Он умер за всех» и т. д. То есть смерть Христа за всех, что эквивалентно смерть Христа для каждого является великим растворителем, благодаря которому любовь Божия растапливает человеческие сердца, и является великим доказательством того, что Иисус Христос любит меня, тебя и всех нас. Если вы вычеркнете эту концепцию, вы вычеркнете из своего христианства подтверждение веры в то, что Христос любит мир. Какой смысл может иметь выражение: «Он умер за всех?» Как может факт Его смерти на «зеленом холме» за воротами маленького города в Сирии иметь глобальные последствия, если только этой смертью Он не понес и понес на себе грехи всего мира? Я знаю, что было много – и есть много сегодня – тех, кто не принимал то, что мне кажется самой жизненной сутью христианства, а именно. смерть Христа за грех мира, все же дорожите - как я думаю нелогично - и все же лелейте уважение к Нему, что заставляет некоторых из нас, называющих себя «ортодоксальными» и прохладными, краснеть. Слава Богу! люди часто лучше своих убеждений, но и хуже их. Но тот факт не влияет на то, что я говорю сейчас, и на то, что я прошу вас принять так, как вы считаете, того стоит, что, если мы не поверим, что Иисус Христос умер за всех, я не знаю, какие права Он имеет на любовь. мира. Мы будем восхищаться Им, мы будем преклоняться перед Ним, как перед реализованным идеалом человечества, хотя то, как этому одному Человеку удалось избежать заразы всепроникающего зла, остается, согласно этой гипотезе, очень неясным. Но любить Его? Нет! Почему я должен? Но если я чувствую, что Его смерть имела глобальные последствия и что Он сошел во тьму, чтобы вывести мир на свет, тогда – и я уверен, в широком масштабе и в долгосрочной перспективе только тогда — люди обратятся к Нему и скажут: «Ты умер за меня, помоги мне жить для Тебя». Братья, умоляю вас, позаботьтесь о том, чтобы лишить смерть Христа ее глубочайшего смысла, чтобы вы этим не лишили себя Его характер – в его величайшем очаровании, а Его имя – в его величайшей, тающей душу силе. Сдерживающая любовь — это любовь, которая умерла, и умерла за всех, потому что она умерла за каждого.
II. Теперь позвольте мне попросить вас рассмотреть эхо этой сдерживающей любви.
Я сказал пару минут назад, что любовь Христа к нам — это сдерживающая сила, а наша любовь к Нему — лишь условие, при котором эта сила действует. Но между ними возникает нечто такое, что заставляет эту сдерживающую любовь воздействовать на наши сердца. Итак, обратите внимание на то, что мой текст далее считает необходимым для того, чтобы любовь Христова возымела свое действие, а именно: «потому что мы так судим» и т. д. Тогда моя оценка, мое понимание любви Христовой должно встать между ее проявлением и ее проявлением. сила схватить, сдержать, побудить меня. Если можно использовать такой образ, Он стоит как бы с рожком в руке и трубит в сладкие звуки, призванные заставить летать эхо. Но камень должен принять на себя воздействие вибраций, прежде чем он сможет вернуть истонченное эхо музыки. В любовь нужно поверить и познать ее, прежде чем на нее можно будет ответить.
Теперь единственный ответ и эхо, которого желают сердца, — это любовь любимого сердца. Мы все это знаем в нашей земной жизни. Любовь — это такое же желание быть любимым, как и выход моей собственной привязанности. Эти две вещи неразделимы, и нет ничего, что могло бы вознаградить за любовь, кроме любви. Иисус Христос желает, чтобы каждый из нас любил Его. Если это правда, что Он любит меня, то с обращением Его сердца ко мне переплетается стремление, чтобы мое сердце могло обратиться к Нему. Дорогие братья, это не риторика с кафедры, это ясный, простой факт, неотделимый от веры в любовь Господа – что Он желает, чтобы вы и каждая душа человека любили Его, и чтобы, что бы вы ни говорили, благоговение на устах, ортодоксальная вера, кажущаяся покорность, в пробирной мастерской Его великого монетного двора — все это отвергается, и единственный металл, который выдерживает огонь, — это чистое золото ответной любви. Братья! это то, что ты несешь на небеса?
Любовь ищет любви, и наша любовь может быть лишь отголоском Его. Он во всем берет начало. Если я хочу снова полюбить Его, я должен верить в Его любовь ко мне. А если это так, то истинный путь, которым вы, несовершенные христиане, можете углубить и укрепить свою любовь к небу, заключается не столько в усилиях по выработке определенной теплоты чувств и блеска привязанности, сколько в созерцании, с верующие глаза сердца на то, что воспламеняет вашу любовь к Нему. Если хотите, чтобы лед растаял, вынесите его на солнечный свет. Если хотите, чтобы зеркало блестело, не тратьте все время на его полировку. Отнесите его туда, где он сможет поймать луч, и он снова сверкнет во славе. «Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Наша любовь — это эхо; обязательно прислушайтесь к родительскому слову и верой соединитесь с той великой любовью, сошедшей с Небес ко всем нам.
Но как я могу говорить об отголосках и откликах, когда я знаю, что есть множество мужчин и женщин, до которых доходят слова проповедника, которым было бы стыдно за себя, и это справедливо, если бы они проявили такое же бессердечие и эгоизм неблагодарности по отношению к какому-то человеческому человеку. , частичные благодетели, так как не стыдятся того, что всю жизнь свою выставили на небо. Эхо? Да! ваши сердечные струны начинают вибрировать достаточно быстро, когда в соседней квартире прикасаетесь к инструменту, настроенному на ту же тональность, что и ваше сердце. Удовольствия, земные цели, мирские дары, сладость человеческой жизни — все это приводит их в трепет, и вы слышите музыку, но ваши сердца не настроены ответить на ноту, которая звучит в «Он возлюбил меня и отдал Себя». для меня», — звучит горн, и наступает тишина, и никакого эха, слабого и далекого, не доносится шепот. Братья, мы не используем никого другого, в чью любовь мы верим, даже на тысячную долю так плохо, как мы используем Иисуса Христа.
III. Теперь, наконец, позвольте мне сказать несколько слов о сдерживающем влиянии этой отраженной любви.
Его первым результатом, если он будет иметь реальную силу в наших сердцах и жизни, будет изменение их центра, децентрализация. Посмотрите, что далее говорит Апостол: «Мы так судим, что Он... умер за всех, чтобы живущие не жили отныне для себя». Это великое преобразование. Обеспечьте это, и все благородство последует, и «все, что прекрасно и достославно», прилетит, как голуби к своим окнам, стекаясь в душу, которая перестала находить свой центр в своем бедном мятежном «я». Всякая любовь черпает свою силу возвышать, очищать, украшать, облагораживать, побеждать из того факта, что на более низкой ступени всякая любовь делает центром любимого, а не себя. Отсюда самопожертвование матери, отсюда сладкая взаимность супружеской жизни, отсюда все в человечестве благородное и доброе. Любовь есть антагонист эгоизма, и высшим видом любви должна быть и в той мере, в какой мы находимся под влиянием любви Христовой, будет самоотверженная жизнь христианского человека. Я знаю, что, говоря так, я осуждаю себя и своих братьев. Тем не менее, это правда. Единственная сила, которая спасает человека от тирании жизни для себя, которая является матерью всякого греха и неблагородства, — это когда человек может сказать: «Христос — моя цель», «Христос — моя цель», «Жизнь, которой я являюсь». живу во плоти, живу верою Сына Божия, возлюбившего меня и отдавшего Себя за меня.» Нет никакой тайны самоуничтожения, которое есть самопреображение и, я хотел сказать, обожение, как любовь ко Христу всем сердцем, потому что Он так возлюбил меня.
Опять же, позвольте мне напомнить вам, что на ее нижних уровнях и уровнях мы обнаруживаем, что всякая истинная привязанность обладает странной способностью уподоблять свои объекты друг другу. Подобно тому, как мужчина и женщина, прожившие вместе полвека в супружеской жизни, приобретают одни и те же представления, одни и те же предрассудки, одни и те же вкусы, и иногда можно увидеть, как даже лица их слеплены по подобию, так и, если я люблю Иисус Христос, я постепенно буду становиться все более и более похожим на Него и «превращусь в тот же образ, от славы в славу».
Опять же, любовь сдерживает, и не только сдерживает, но и побуждает, потому что становится радостью предугадывать и исполнять волю возлюбленного Христа. «Иго Мое благо». Не так ли? Очень трудно быть христианином. Его требования гораздо строже, чем у других. Иго Его благо не потому, что оно легче, а потому, что оно наполнено любовью. И это делает всякое служение таинством, а подчинение собственной воли, составляющее суть послушания, — радостью.
Итак, дорогие друзья, мы приходим сюда, видя уникальную и благословенную особенность всей христианской морали и всех ее практических увещеваний, и Евангелие стоит особняком как величайшая формирующая сила в мире именно потому, что его слово — «любовь, и делай, что хочешь.» Ибо по мере любви твоей воля твоя совпадет с волей Христовой. Нет ничего другого, что обладало бы такой силой. Мы не хотим, чтобы нам говорили, что правильно. Мы знаем это гораздо лучше, чем практикуем. Откровение с небес, которое просто сказало мне, что моим долгом будет избыток. «Если бы был закон, который мог бы дать жизнь, то праведность была бы от закона». Мы хотим жизни, а не закона, и любовь Христа приносит нам жизнь.
Итак, дорогие друзья, эта жизнь, сдерживаемая и побуждаемая любовью, с которой она уподобляется, есть жизнь свободы и жизнь блаженства. В той мере, в какой любовь Христова сдерживает человека, она делает для него трудности легкими, невозможное — возможным, кривое — прямым, а неровные места — простыми. Обязанность становится наслаждением, а «я» перестает беспокоить. Если любовь Божия излилась в сердце и в той мере, в какой она есть, то это сердце успокоится, и великий мир будет витать над ним. Тогда воля склоняется в радостном подчинении, и все силы восстают для радостного служения. Мы — господа мира и самих себя, когда являемся рабами Христа из любви; и земля и ее благо никогда не бывают так хороши, как тогда, когда сила Его отраженной любви правит нашей жизнью. Знаете ли вы и верите ли вы, что Христос любит вас? Знаете ли вы и верите ли вы, что у вас было место в Его сердце, когда Он висел на Кресте ради спасения мира? Ответили ли вы на эту любовь своей, воспламененной вашей верой и переживанием Его? Является ли Его любовь всепобеждающим импульсом, побуждающим вас ко всему добру, могучим принуждением, удерживающим вас от всякого зла, магнитом, который притягивает, якорем, который устойчив, крепостью, которая защищает, светом, который освещает, сокровищем, которое обогащает? Закон, который повелевает, и сила, которая дает возможность? Тогда вы будете блаженны, хотя люди, возможно, скажут, что вы здесь сумасшедший; и будешь благословен во веки веков.
 

	2 КОР. ст. 20 — МОЛьБЫ БОЖЬИ
«Итак, мы — послы Христа, как если бы Бог умолял... через нас: молим... вместо Господа, примиритесь с небом» (2 КОР. т. 20.
Это чудесные и смелые слова не столько из-за того, что они требуют для слуг, сколько из-за того, что они открывают о Господе. Эта мысль, «как будто бы Бог умолял», кажется мне заслуживающей сейчас нашего внимания гораздо больше, чем какие-либо выводы, которые можно сделать из слов об отношении проповедников Евангелия к человеку и к небу. . Поэтому я хочу попытаться изложить чудесность этой тайны молящегося Бога и поставить рядом с ней другое чудо и тайну людей, отвергающих божественные мольбы.
Однако прежде чем сделать это, я отмечаю, что дополнение, которое содержится в нашей Авторизованной версии в этом тексте, является вводящим в заблуждение и неудачным. «Как бы Бог умолил тебя» и «молим тебя» излишне сужают объем апостольского послания и запутывают весь ход апостольских рассуждений здесь. Ибо он говорил о мире, который примирился с небом, и он находит следствие этого примирения мира в том факте, что ему и его собратьям-проповедникам вверено слово примирения. Таким образом, объем их послания не может быть уже, чем объем примирения; и поскольку это происходит по всему миру, мольба должна быть такой же обширной и охватывать все человечество. Здесь изложено универсальное послание. Коринфяне, к которым обращался Павел, по его предположению, уже примирились с небом, и послание, которое он им доверил, изложено в последующих словах: «Итак, мы, как соработники Божии, умоляем и вас. чтобы вы не принимали благодать Божию напрасно.» Но послание, мольба божественного сердца: «Примиритесь с небом» — это мольба, которая распространяется на всю территорию примиренного мира. Итак, я беру только эти две мысли: Бог умоляет человека и человек отказывается от Бога.
I. Бог умоляет человека.
Теперь обратите внимание, как в моем тексте чередуются, как бы по существу, одна и та же мысль, мысли о том, что Христос и Бог молят людей примириться. «Мы послы от имени Христа, как бы Бог умолял вас через нас, мы молимся за Христа». Итак, вы видите, сперва Христа Умоляющего, потом Бога умоляющего, потом опять Христа умоляющего и молящегося. Мог бы кто-нибудь так говорить, инстинктивно переходя от одной мысли к другой, если бы он не веровал, что все, что творит Отец, то же творит и Сын; и что Иисус Христос является Представителем всего Божества для человечества, поэтому, когда Он ходатайствует, Бог ходатайствует, и Бог ходатайствует через Него. Я не останавливаюсь на этом, а просто хочу мимоходом отметить это как одно из бесчисленных сильных и неопровержимых свидетельств той привычности и твердости, с которой думали о божественности Иисуса Христа и о полном явлении Им Отца. , было понято Апостолом, и ему поверили люди, к которым он говорил. Бог умоляет, следовательно, Христос умоляет, Христос умоляет, следовательно, Бог умоляет; и эти Двое суть Одно в своих мольбах, и голос Отца отзывается нам в нежности Сына.
Итак, давайте подумаем об этом ходатайстве. Требовать любви, просить, чтобы враг отложил свою вражду, — это удел скорее низшего, чем высшего; является частью обидчика, а не обиженного; это часть побежденного, а не победителя; это, конечно, роль не короля, а мятежника. И все же здесь, в возвышенном преодолении всех человеческих прецедентов и шаблонов, которые характеризуют божественное действие, мы имеем место просящего и перевернутого молящегося, и Любовь на Троне склоняется, чтобы спросить у мятежника, который лежит бессильным и угрюмым. у Его ног, и все же он не будет побежден, пока его сердце не будет завоевано, хотя его конечности и скованы, чтобы он удалил всю горечь из своего сердца и вернулся к любви и благодати, которые готовы излить на него . «Тот, кто лучше всех мог бы отомстить, находит средство». Тот, против кого мы согрешили, молит нас о примирении; и Бесконечная Любовь опускает Себя в том унижении, которое, в другом аспекте, является кульминацией Его возвышения, чтобы молить мятежников принять Его амнистию.
О, дорогие братья! это не просто риторика. Какие факты в божественном сердце оно представляет? Какие факты божественного поведения оно отражает? В божественном сердце оно представляет собой то, что в нем есть бесконечное стремление к любви творения, бесконечное желание единения между Ним и нами.
В языке моего текста есть удивительная значимость и красота, которые потеряны в Авторизованной версии; но сохранены в Пересмотренном. «Мы послы» не только «за Христа», но и «от имени Христа». И то же самое положение повторяется в следующем пункте. «Мы молимся вам» не просто «за Господа», хотя это много, но «ради Него», что еще больше, как будто очень близко Его сердцу было, чтобы мы оставили нашу вражду; и как будто каким-то трансцендентным и чудесным образом возрадовался всесовершенный, самодостаточный Бог, и Учитель, который есть Его образ для нас, «видел труд души Своей, и» в отношении одного человека «удовлетворился», когда человек позволяет теплу Божьей любви в Господе растопить холод из своего сердца и зажечь там ответное пламя. Старый богослов говорит: «Мы не можем доставить Богу большее удовольствие или больше угодить Его сердцу, чем довериться Ему как Богу любви». Ради достижения этой цели он готов пойти на любое унижение. Божественное желание завоевать мир для Своей любви настолько сильно, что Он скорее унизится, чтобы потребовать его, чем потеряет его. Такова, по крайней мере, часть того, что происходит в божественном сердце, которое оттеняется для нас этой чудесной мыслью молящего Бога.
И какие факты божественного поведения представляет это великое слово? Бог, который умоляет. Что ж, подумайте о слезах умоляющей любви, которые упали из глаз Христа, когда Он смотрел на долину от Елеоны и видел Храм, сияющий в лучах раннего солнца. Подумайте: «О Иерусалим! Иерусалим! ... как часто Я собирал детей ваших... а вы не хотели.» И не должны ли мы увидеть во Христе, который плакал от искренности Своего желания и от боли его разочарования, само откровение? сердца Отца и самого действия руки Отца? «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас». Так молит Христос и молит в Нем Бог. Нужно ли мне цитировать другие слова: нежный, обаятельный, любящий? Разве мы не чувствуем, глядя на Христа, как будто тайна всей Его жизни заключалась в том, чтобы протягивать к людям умоляющие и приветствующие руки и молить их схватить Его руки и спастись? Но, о, братья! тот факт, что возвышается над всеми остальными, что объясняет всю процедуру божественности и является краеугольным камнем всей арки откровения; факт, который раскрывает в одном тройном луче света Бога, человека и грех в самом ясном свете, — это Крест Иисуса Христа. И если это не самая возвышенная просьба; и если можно представить себе какой-либо голос, человеческий или божественный, который достигнет сердец людей более пронзительной нотой трогательного приглашения, чем звуки с этого Креста, я не знаю, где он. Христос, который умирает, на Своем умирающем вздохе взывает к нам, и «кровь кропления говорит лучше, чем кровь Авеля»; поскольку его голос звучит так: «Придите ко Мне, и будете спасены, все концы земли».
Не только в божественных фактах жизни и смерти Иисуса Христа, но и во всех призывах того великого откровения, которое лежит перед нами в Писании; и могу ли я сказать в бедных, отрывистых речах людей, чьи резкие, тонкие голоса пытаются в какой-то мере соответствовать сладости и полноте Его умоляющих тонов, призывает ли Бог вас приблизиться к Нему, и отбрось свою вражду. И не только Своим Словом, написанным или переданным из человеческих уст, но и терпеливым провидением Своей любви Он призывает и молит вас прийти. Иногда мать в глупой нежности будет уговаривать своего угрюмого ребенка неразумной добротой или, проявляя мудрое терпение, будет стараться отвлечь маленькое сердце от недостатков, которые она желает не замечать, удвоенной изобретательностью нежности и заботы. И так Бог поступает с нами. Когда мы с тобой, заслуживающие — о! столь различное обращение – получать, как и мы, ежедневную заботу и промыслительные благословения от Него, – это не то, что Он говорит нам: «Я умоляю вас не лелеять никакого отчуждения, вражды, безразличия, но вернуться и жить в любви» ? Когда Он приближается к нам в этих внешних дарах Своей милости, разве Он не делает Сам то, что Он повелел нам делать; и что Он никогда не мог бы приказать нам сделать, и что наши сердца не признали бы высшим проявлением человеческой добродетели, если бы Он Сам не сделал это первым? «Если враг твой голоден, накорми его. Если он жаждет, напой его; ибо, поступая так, ты соберешь ему на голову горящие угли».
Не только великим проявлением Его снисхождения и бесконечного стремления к нашей любви, заключенной в жизни и смерти Иисуса Христа, не только Его внешними делами и Его провидением, но и многими внутренними прикосновениями к нашему духу, многими укол совести, у многих странная тоска, охватившая наши души, внезапная, как ароматный воздух в лишенной запахов атмосфере; многими внутренними голосами, пришедшими неизвестно откуда, которые говорили нам о Нем, о Его любви, о нашем долге; многими рисунок, приблизивший нас к Кресту Иисуса Христа, только, увы! в некоторых случаях, чтобы мы могли еще больше отступить от этого, – умолял Он, умолял нас всех.
Братья! Бог умоляет тебя. Он умоляет вас, потому что в Его сердце ни к кому из вас нет ничего, кроме любви и желания благословить вас; Он умоляет вас, потому что, если вы не позволите Ему, Он не сможет расточить на вас Свои самые богатые дары и Свои высшие благословения. Он умоляет вас, кланяясь на уровне и ниже уровня вашего отчуждения и нежелания. А сумма и суть всех Его отношений с каждой душой такова: «Сын Мой! отдай Мне свое сердце». «Примирись с небом».
II. А теперь очень кратко обратимся к следующему предположению, вытекающему из этого текста, так сказать, к ужасной лицевой стороне монеты: Человек отказывается от молящегося Бога.
В этом великий парадокс и тайна. Этого еще никто не понимал и не поймет. Как это происходит, как это возможно, нам нет нужды спрашивать. Это ужасная и торжественная сила, которой обладает каждая бедная маленькая частица человечества, — подняться перед лицом Господа и сказать в ответ на все Его мольбы: «Я не буду!», как если бы жители какого-то маленького острова , всего лишь острие черной бесплодной скалы, выступающее из моря, должно было объявить войну королевству, простиравшемуся на двадцать градусов долготы на материке. Итак, мы, на нашем маленьком острове, нашей скале в огромном пустынном океане, мы можем отделить себя от великого Континента; или, скорее, Бог в некотором роде отделил нас, чтобы мы могли либо объединиться с Ним, добровольно уступив, либо оторваться от Него своим антагонизмом и бунтом. Бог умоляет, поскольку Бог так урегулировал отношения между Ним и нами, что именно это Он и должен делать, чтобы люди полюбили Его. Он не может их заставить. Он не может открыть человеческое сердце ломом и проникнуть внутрь. Дверь открывается изнутри. «Вот! Я стою у двери и стучу». Здесь есть «если». «Если кто-нибудь откроет, я войду». Отсюда мольба, отсюда вопль мудрости, которая громко взывает, и никто не обращает на это внимания; любви, которая стоит при входе в город и умоляет тщетно и говорит: «Я звал, а вы отказались… Сколько раз Я собирался… а вы не хотели». братья! это ужасная ответственность, таинственная прерогатива, которую каждый из нас, сознательно или нет, должен использовать, принимать или отвергать мольбы молящегося Христа.
И напомню, что акт отказа очень простой. Не принять — значит отвергнуть; не уступить — значит восстать. Вам нужно только ничего не делать, чтобы сделать все. В наших храмах и часовнях с самодовольным равнодушием слушают десятки людей, всю жизнь отвергавших молящего Бога. И они не знают, что когда-либо делали это! Они говорят: «О! Когда-нибудь я стану христианином». Они лелеют смутные представления о том, что так или иначе они уже стали христианами. Они вообще ничего не сделали, просто были абсолютно безразличны и пассивны. Некоторые из вас слышали подобные проповеди так часто, что они не производят никакого эффекта. «Это правильное слово. Это то, что мы слышали сто раз». Возможно, вы задаетесь вопросом, почему я так серьезно отношусь к этому вопросу, а затем выходите на улицу, обсуждаете меня или погоду и совершенно забываете о проповеди.
И таким образом вы еще раз отвергаете Христа. Это делается без ведома этого; делается просто ничего не делая. Мой брат! не затыкайте больше ушей своих против этой нежной, умоляющей любви.
Тогда позвольте мне напомнить вам, что отказ от мольбы Божией есть вершина всякого безумия. Подумайте, что это такое: человек, отказывающийся от своего высшего блага и выбирающий себе верную гибель. Я боюсь, что в последние годы люди так много спорили и боролись по спорным вопросам, касающимся доктрины будущего возмездия, что бесспорный факт такого возмездия потерял большую часть своей торжественной силы.
Молю вас, братья, задать себе один вопрос: есть ли что-нибудь в настоящем или будущем состоянии человека, не примирившееся с небом, чем объясняется молящая настойчивость Божья? Откуда такая энергия и интенсивность божественного желания? К чему это, если бы оно было только человеческим, назвали бы страстной мольбой? Почему Иисусу Христу нужно было умереть? Почему Ему стоило потратить время на то, чтобы понести наказание за грех человека? Почему Бог и Христос на протяжении всех веков должны умолять непрерывным голосом? Должно быть какое-то объяснение всему этому, и вот объяснение: «Ненавидящие Меня любят смерть». «Примиритесь с небом», ибо вражда — это разорение и разрушение.
И, наконец, дорогие друзья, это отвержение от Глаголющего с Небес, в котором некоторые из вас были виновны всю свою жизнь, есть не только высшее безумие, но это высшая точка всякой вины. Ибо не может быть ничего хуже, темнее, утверждая природу более отвращенную или безразличную к высшему благу, чем то, что Бог должен умолять, а я должен ожесточить свое сердце и оглушить свое ухо против Его голоса. Венцом греха человека, поскольку оно является раскрытием тайн его глубочайшего сердца, как любящего тьму, а не свет, является отвращение от божественного голоса, который склоняет нас к любви и к небу.
Ой! некоторые из вас слышали этот Голос слишком часто, чтобы он мог их сильно затронуть. Некоторые из вас слишком заняты, чтобы прислушаться к нему, и слышат его не из-за грохота улиц и жужжания веретеен. Некоторые из вас пытаются заглушить это криками веселья и веселья. Есть некоторые из вас, к кому это приходит, окутанное туманом сомнений; но я умоляю вас всех: посмотрите на Крест, посмотрите на Крест! и услышь Того, Кто там висит, умоляет тебя.
Перед битвой к царю выходит двадцатитысячный капитан с десятью тысячами, который в Своем величии не боится наклониться и просить мира у более слабой державы. Мой брат! момент драгоценный; Белый флаг, возможно, никогда больше не будет развеваться перед вашими глазами. Не; не отказывайтесь! или в следующий момент может прозвучать сигнал нападения, и где вы будете тогда?
Напрасно тебе бросаться на толстые боссы Всемогущего баклера. «Мы умоляем от имени Господа примириться с Богом».
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