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ГЛАВА 11
Общая природа этого послания, что касается стиля написания, является паренетической или назидательной; который взят из его конца и дизайна. И предлагается увещевать к постоянству и стойкости в вере Господа Иисуса Христа и исповедании Евангелия, против искушений и гонений. И с тем, и с другим евреям приходилось сталкиваться в своей профессии; тот, что принадлежал самому иудейскому церковному государству; другой из членов его. Их искушение отступить и оставить свое исповедание возникло из-за размышлений об иудейском церковном государстве и Моисеевых постановлениях богослужения, к отказу от которых их призывало Евангелие. Божественный институт этого государства с его поклонением; торжественность завета, на основании которого он был установлен; славу своего священства, жертвоприношений и других божественных таинств (как Рим.
9:4), с их эффективностью для принятия Богом; им постоянно предлагали и давили на них, чтобы соблазнить и отвлечь их от Евангелия. И испытание было очень велико, после того как обнаружилось противоречие двух государств. Это дало повод для всей доктринальной части послания, изложение которой по божественной благодати и помощи мы прошли. Для того, чтобы объявить природу, использование,
Цель и значение всех божественных установлений ветхого завета и допуская им всю славу и эффективность, на которые они могли претендовать, он ясно заявляет, исходя из самого Писания, что состояние евангельской церкви на ее высоком уровне священник, жертва, завет, поклонение, привилегии и действенность несравненно предпочтительнее, чем ветхий завет; да, что все величие и слава этого государства и всего, что ему принадлежало, состояло только в созданном им представлении великой славы Христа и Евангелия, без которой они были бесполезны и, следовательно, губительны или упорствовать пагубно.
После того как апостол укрепил их умы в истине и вооружил их против искушений, которым они постоянно подвергались, апостол переходит ко второму средству, благодаря которому их устойчивость и постоянство в исповедании Евангелия, к которому он их увещевал, уже были на него напали, но, похоже, это было с большей силой и яростью; и это произошло из-за сопротивления, постигшего их, и всякого рода гонений, которым они подвергались и которым они готовы были подвергнуться за свою веру во Христа Иисуса, за ее исповедание и соблюдение святого поклонения, предписанного в Евангелии. Это они встретили как со стороны упрямых членов иудейской церкви, так и со стороны состояния самой этой церкви.
Рассказ об этом апостол начинает в конце предыдущей главы; и, кроме того, объявляет им единственный путь и средства с их стороны, с помощью которых они могут быть сохранены и постоянны в своем исповедании, несмотря на все зло, которое может с ними случиться в нем; и это только по вере. От искушений их избавило учение истины; и от противодействия, оказываемого им, верой в упражнении.
Но хотя с ними должно было случиться нечто тяжкое и ужасное, что в конечном итоге, вероятно, приведет к пролитию крови или гибели людей, гл. 12:4, необходимо было знать, что это за вера и какие доказательства можно привести, чтобы доказать, что она способна совершить эту великую работу по сохранению душ людей в исповедании истины в условиях кровавых и разрушительных гонений.
Чтобы удовлетворить это необходимое исследование и удовлетворить его, апостол во всей этой главе отклоняется, чтобы дать описание или заявление.
о вере вообще, откуда она подходит и подходит для того, чтобы произвести такой эффект в умах верующих; а также, чтобы подтвердить на примерах, что прежде, даже от начала мира, производились действия той же природы или те, которые по величию и славе были параллельны им. И здесь он пользуется, согласно своему постоянному методу в этом послании, для полного перехода к назидательной части послания, дающей жизнь всему целому; и который он предусмотрел и ввел в гл. 10:19, как было объявлено.
И что именно таков замысел апостола, ясно видно из вывода, который он делает из всего своего рассуждения по этому поводу, а также из увещеваний, которые он излагает в начале следующей главы, стихи 1-3: «Поэтому видя, что и мы окружены столь великим облаком свидетелей, свергнем с себя всякое бремя и грех, который так легко запинает нас, и с терпением будем проходить предлежащее нам поприще, взирая на Иисуса, Начальник и совершитель веры нашей, Который ради предлежавшей Ему радости претерпел крест, пренебрег посрамление, и воссел одесную престола Божия. Ибо помысли о Претерпевшем такое противоречие грешников против себя, чтобы вы не утомились и не изнемогли умом вашим» и т. д. Именно это он намеревался произвести в их умах своими рассуждениями о природе веры и приведенными примерами ее эффективности. Главный способ действия веры в этом случае преодоления трудностей, лежащих на пути постоянства в исповедании до конца, есть терпение, сохраняющее душу от утомления и утомления. Это он уже предлагал ранее на примере Авраама, гл.
6:15; о чем смотрите экспозицию.
Таков был замысел апостола, и его отсутствие вызвало различные споры среди толкователей и других людей о природе оправдывающей веры, о которой здесь вообще не говорится. Ибо апостол говорит здесь не об оправдании, или о вере как оправдывающей, или о ее заинтересованности в оправдании; но о его эффективности и действии на тех, кто оправдан, в отношении постоянства и настойчивости в своей профессии, несмотря на трудности, с которыми им приходится сталкиваться; точно так же, как это рассматривается в Иак 2.
Случаи, которые Он избирает для этой цели, в течение долгого времени и промежутка времени, даже от начала мира до конца
церковное государство согласно Ветхому Завету, примерно в течение четырех тысяч лет, в отношении разнообразия их времен года, различного характера обязанностей и результатов, выраженных в них, с их влиянием на его нынешние аргументы и увещевания, должно Даст Бог, учтем в нашем прогрессе.
Единственное, что мы можем заметить в общем, что только вера от начала мира, во все века, при всех устроениях божественной благодати и при всех изменениях в церковном состоянии и богослужении была единственным принципом в церковь жизни для Бога, получения обетований, наследования жизни вечной; и продолжает оставаться таковым до завершения всего сущего. Ибо запись здесь о том, что оно сделало, служит лишь свидетельством того, что оно еще будет делать. Вера может делать все, что принадлежит жизни Божьей; и без этого ничего сделать нельзя.
Духовная жизнь осуществляется по вере, Гал. 2:20; и победа, 1 Иоанна 5:4; и настойчивость, 1 Пет. 1:5; и спасение, Еф. 2:8, 1 Пет. 1:9: и так было с самого начала.
Евреям 11:1
В первом стихе дается такое описание природы веры, которое свидетельствует о ее пригодности и пригодности для выполнения порученной ей великой работы, а именно сохранения верующих в исповедании Евангелия с постоянством и настойчивостью.
Вер. 1.—Ἔστι δὲ πίστις ἐλπιζομένων ὑπόστασις, πραγμάτων ἔλεγχος οὐ
βλεπομένων.
В народном переводе после πραγμάτων ставится запятая;
«sperandarum substantia rerum», за исключением слова «rerum» из последнего пункта.
И ἐλπιζομένων, и βλεπομένων относятся к среднему роду, поэтому любое из них может согласовываться с πραγμάτων, а другое употребляться абсолютно.
«Сперандорум»; то есть «quae sperantur».
Ὑπόστασις. «Субстанция», Вульг. лат. Итак, мы, «субстанция»; Беза, «иллюзия существования»; другие — «id quo существующий»; то, благодаря чему вещи, на которые надеялись, существуют
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убеждение в том, что находится в надежде, как если бы оно было для них в действии», что в значительной степени способствует истинному объяснению слов.
Ἔλεγχος. Вульг. Лат., «argumentum illud quod demostrat»; или «что демонстрирует»; «то, что очевидно доказывает или заявляет». Сыр., יָ
נָ
א
גֶ
לְ, "
откровение невидимого».
Ὑπόστασις — слово, не употребляемое в Писании, а 2 Кор. 9:4, 11:17 и в этом послании, где оно встречается трижды. В первом случае оно применяется для выражения особого способа существования в божественной природе (гл. 1:3; во втором — твердое убеждение в истине, поддерживающее наши души в исповедании ее, гл. 3:14. Посмотрите экспозицию тех мест. Здесь мы придаем этому смысл. Точнее, это настоящее существование: Τῶν ἐν ἀέρι.
φαντασμάτων, τὰ μέν ἐστι κατʼ ἔμφασιν, τὰ δὲ καθʼ ὑπόστασιν, Аристот.
de Mundo: «Из вещей, видимых в воздухе, некоторые имеют только видимость, другие имеют действительное существование» природы; действительно существуют, вопреки появляющимся фантомам. Поскольку оно применяется для обозначения качества в умах людей, оно означает уверенность или присутствие духа без страха, как в местах выше, 2 Кор. 9:4, 11:17. Полибий Кокловский, Οὐχ οὕτω τὴν δύναμιν, ὡς τὴν ὑπόστασιν αὐτοῦ и т. д.; — «Дивились не столько его силе, сколько его смелости, отваге, уверенности». Этому месту присущ первый смысл; отсюда многие переводят это слово как «то, благодаря чему они существуют». А смысл места хорошо выражен у греческого схолиаста: Ἐπειδὴ γὰρ τὰ ἐν ἐλπίσιν ἀνυπόστατά
ἐστιν ὠς τέως μὴ παρόντα, ἡ πίστις οὐσία τις αὐτῶν καὶ ὑπόστασις
γίνεται, εἶναι αὐτὰ και παρεῖναι τρόπον τινὰ παρασκευάζουσα·
— «В то время как вещи, находящиеся только в надежде, не имеют собственного существования, как не присутствующие; вера становится их существованием, делая их определенным образом присутствующими».
Я оставлю в переводе слово «субстанция», поскольку оно противоположно тому, что не имеет ни реального бытия, ни существования, а является лишь видимостью вещей.
Ἔλεγχος — это обычно «убеждение», сопровождаемое упреком;
«redargutio:» и поэтому этот глагол обычно используется в Новом Завете; также как существительное: Мэтт. 18:15; Луки 3:19; Иоанна 3:20, 8:46, 16:8; 1 Кор. 14:24;
Еф. 5:11, 13; 1 Тим. 5:20; Тит. 1:9, 13; 2 Тим. 3:16. Иногда его принимают абсолютно, как ἀπόδειξις, «демонстрацию», убедительное, неоспоримое доказательство и очевидность: то, что делает очевидным. Сир., «откровение»; способ или средства, с помощью которых они становятся известными.
Вер. 1. Вера есть суть ожидаемого и очевидность невидимого.
Δέ. Во-первых, уважение и связь этих слов с предыдущим рассуждением заключено в частице δέ, которую мы передаем «сейчас», поскольку в этом месте она не является противительной или исключающей, как это обычно бывает, а является иллятивной, обозначая введение дальнейшее подтверждение того, что было заявлено ранее:
«То есть вера будет делать и осуществлять то, что ей приписывается, в сохранении ваших душ в жизни Божией и постоянстве в исповедании; ибо «это субстанция» и т. д.». Наблюдение замысла апостола разрешает все споры толкователей в этом месте о природе и определении веры, так как он описывает только одно ее свойство, относительно особой цели, как было сказано прежде.
Хорошо. Во-вторых, речь идет о «вере», той вере, посредством которой живут праведные; то есть вера божественная, сверхъестественная, оправдывающая и спасающая, —
вера избранных Божьих, вера, которая не от нас, а от действия Бога, которой все истинно верующие наделены свыше. Следовательно, апостол говорит здесь об оправдывающей вере; но он говорит об этом не как об оправдании, а как о том, что оно действительно полезно во всей нашей жизни Богу, особенно в отношении постоянства и настойчивости в исповедании.
В-третьих, этой вере приписывают две вещи: 1. Что она есть «существование ожидаемого». 2. Что это «свидетельство невидимого». И,-
1. Сначала мы должны исследовать, что это за вещи; и каковы же действия веры по отношению к ним?
Эти вещи по существу одни и те же, одна и та же πράγματα; но они предлагаются по разным соображениям. Ибо, чтобы они могли быть полезны нам, как мы на них надеемся, они должны иметь подарок
средства к существованию, предоставленные им; поскольку они невидимы, они должны быть сделаны очевидными: и то, и другое делается верой.
Ἐλπιζομένων. (1) «Ожидаемое», как правило, — это хорошее, обещанное, будущее, ожидаемое на надежных основаниях. Следовательно, то, на что здесь надеются, — это все, что божественно обещано верующим, — все, что относится к настоящей благодати и будущей славе. Ибо даже вещи нынешней благодати являются объектами надежды: [1] В отношении степеней и меры нашего участия в них. Верующие живут надеждой на увеличение благодати, потому что она обещана. [2] Абсолютно, что касается благодати стойкости в благодати, которая будет в будущем до полного ее завершения. Что касается будущей славы, посмотрите, что говорилось в гл. 6:19, 20, 8:5.
Οὐ βλεπομένων. Все эти вещи, как они обещаны, и насколько они таковы, являются объектами нашей надежды. А что блага обетований - это то, что здесь подразумевается, апостол заявляет в своей последующей речи, где он делает целью и результатом веры, которую он так хвалит, наслаждением обетованиями. Надежда на Бога на то, что все это будет получено в назначенное время, является великой поддержкой верующих во всех их испытаниях, на всем протяжении их исповедания, искушений, послушания и страданий. «Мы спасаемся надеждой», Рим.
8:24. Но все же я не скажу, что «ожидаемое» и «невидимое»
абсолютно одинаковы; так что не следует надеяться ни на что, кроме невидимого, и это правда; нет ничего невидимого, кроме того, на что надеются, а это не так; ибо есть предметы веры, которые невидимы и на которые, однако, не надеются, - таково сотворение мира, в чем апостол приводит пример первое место. Но обычно это вещи одной и той же природы, которым вера дает настоящее существование, поскольку они реальны, и доказательство, поскольку они истинны.
Но все же эти вещи, на которые надеются, являются будущими, а сами по себе еще не реализованы; и поэтому, хотя надежда включает в себя доверие, уверенность и уверенное ожидание, дающее большую поддержку душе, тем не менее влияние вещей, на которые надеются, на наш комфорт и стабильность, несколько ослабляется их отсутствием и расстоянием.
Ὑπόστασις. Это то, что дает вера; это дает надежду на эти вещи
ибо и как на них надеются, действительное существование в умах и душах верующих: и в этом смысл слов. Некоторые считают, что ὑπόστασις в этом месте означает «уверенность в ожидании»; что есть надежда, а не вера. Некоторые считают это «принципом» или основанием; который не выражает смысла слова и не достигает объема места. Но именно этот смысл поддерживают как лучшие переводчики, так и древние толкователи: «Illud ex quo subsistunt, extant». Вера – это то, благодаря чему они существуют. И где они существуют так, как будто они действительно действуют, хотя на них еще надеются? «В них», — говорится в сирийском переводе; то есть в тех, кто верует. «Вера есть сущность этих вещей и их существование, благодаря чему они существуют и присутствуют, потому что верят в них», — говорит Ойкумений. И Феофилакт с той же целью: «Вера есть сущность того, чего еще нет, существование того, что само по себе еще не существует». И еще более ясно в ранее прочитанном схолиасте: или, это субстанция или существование этих вещей, то есть метонимически или инструментально, в том смысле, что оно является причиной и средством, придающим им существование. Но как это делается, не сообщается. Это, следовательно, то, что мы должны кратко исследовать.
(2) Есть несколько вещей, благодаря которым вера в настоящем обеспечивает существование тому, что будет в будущем, и на что так надеются:
[1] Смешиваясь с обетованиями, в которых они содержатся. Божественные обетования не только провозглашают обещанные блага, а именно, что есть такие вещи, которые Бог дарует верующим, но и содержат их в силу божественного установления. Поэтому они названы «грудью утешения», Ис. 66:11, как содержащие освежение, которое они представляют и передают. Они — сокровищница, в которую Бог положил их. Следовательно, «получить обещание» — значит получить обещанное, содержащееся в нем и проявленное им, 2 Кор. 5:1; 2 Пет. 1:4. Теперь вера смешалась и соединилась со словом обетования, Евр. 4:2. Посмотрите его экспозицию. Таким образом, то, что есть в слове, оно делает своим, и таким образом можно наслаждаться тем, во что верят; что является их существованием в нас.
[2] Давая душе вкусить их доброту, да, делая их пищей ее; чем они не могут быть, если они действительно не присутствуют
это. Мы делаем это, а не только «вкусите, как милостив Господь», 1 Пет. 2:3, — то есть переживать благодать Божию в сладости и благости того, что Он обещал и дарует, — но само слово есть пища, пища, молоко и крепкая пища для верующих. ; потому что это действительно демонстрирует их вере доброту, сладость и питательную силу духовных вещей. Они питаются ими и соединяются с ними; что является их нынешним существованием.
[3] Оно дает ощущение их силы в отношении всех целей, ради которых им обещано. Их назначение и цель в целом – изменить и преобразить всю душу в образ Божий через уподобление Иисусу Христу, первенцу. Это мы потеряли из-за греха, и это восстанавливают нас блага обетования, Еф. 4:20–24. Не истина просто как истина, но истина как передача содержащихся в ней вещей в душу имеет мощное воздействие на эту цель. Истина, вера и благодать, соединенные в одном живом, действующем в душе принципе, дают существование в нем вещам, на которые надеялись. Это выдающийся способ веры обеспечить существование того, на что надеются в душах верующих. А если этого нет, то они для людей подобны облакам вдалеке, не дающим им освежающего дождя.
Ожидания того, на что надеются, когда они не обладают той силой и эффективностью, которые вера приносит в душу, являются губительным самообманом. Иметь в себе существование — значит пребывать в нас в их силе и действенности во всех целях нашей духовной жизни. См. Еф. 3:16–19.
[4] Оно действительно сообщает нам, или мы получаем через него начатки всех плодов. Они присутствуют и существуют, даже самые великие, славнейшие и небесные из них, в верующих, в их начатках. Эти начатки — это Дух как Дух благодати, освящения, моления и утешения, Рим. 8:23. Ибо Он есть печать, залог и залог нынешней благодати и будущей славы, всех ожидаемых благ, 2 Кор. 1:22. Этот Дух мы получаем верой. Мир не может принять Его, Иоанна 14:17; закон не мог дать ему, Гал. 3:2. И где бы он ни был, там есть ὑπόστασις, настоящее существование всех вещей, на которые надеются, а именно, в их начале, уверенности и пользы.
[5] Оно делает это, давая представление об их красоте и славе разуму верующих, благодаря чему они видят их, как если бы они присутствовали. И Авраам верою увидел день Христов и возрадовался; и
святые Ветхого Завета видели Царя в его красоте, 2 Кор. 3:18, 4:6.
Таким образом и этими средствами «вера есть суть всего ожидаемого»; и,-
Обс. I. Никакая вера не поможет нам преодолеть трудности нашей профессии, преодолеть противоречия внутри и снаружи, давая нам постоянство и настойчивость в ней до конца, а только та, которая дает хорошие вещи, на которые мы надеялись, по-настоящему существовать в наших умах и душах. Но когда, смешиваясь с обетованием, которое является основой надежды (ибо надеяться на что-либо, кроме обещанного, значит обманывать себя), оно дает нам вкус их благости, опыт их силы, заселение их начатками и вид на их славу, оно непременно приведет к этой благословенной цели.
2. В описании этой веры сказано, что она есть «свидетельство невидимого». И мы должны спросить: (1) Что такое невидимое; (2) Как вера является их доказательством; (3) Как это способствует терпению, постоянству и настойчивости в исповедании.
Οὐ βλεπομένων. (1) Под «невидимым» апостол подразумевает все то, что не вызывает возражений и не предлагается нашим внешним чувствам, что может и должно оказывать влияние на наше постоянство и настойчивость в исповедании. Итак, это сам Бог, святые свойства Его природы, личность Христа и Святого Духа, все духовное, небесное и вечное, что обещано, но еще не наслаждено. Все эти вещи либо совершенно невидимы для чувств и разума, либо, по крайней мере, пока и при тех соображениях, посредством которых они могут иметь влияние на нашу профессию. Невидимо все, что только вера может использовать и совершенствовать для этой цели, 1 Кор. 2:9–12.
Эти невидимые вещи бывают трех видов: [1] Такие, которые абсолютно таковы по своей природе, как сам Бог, с Его вечной силой и Божеством, или свойства Его природы, Рим. 1:20. [2] Таковые по своим делам; такова ткань неба и земли, как заявляет апостол, Евр. 11:3.
[3] Такие, которые таковы по причине их удаленности от нас во времени и
место; такова вся будущая слава небес, 2 Кор. 4:18.
Обс. II. Своеобразная специфика веры, отличающая ее от всех других сил, действий и благодатей в уме, заключается в том, что она делает жизнь на невидимых вещах. Оно не только знакомо с ними, но и смешивается с ними, делая их духовной пищей души, 2 Кор. 4:16–18. И,-
Обс. III. Слава нашей религии в том, что она зависит от невидимых вещей и растворяется в них. Они гораздо превосходнее и славнее всего, что можно увидеть чувствами или обнаружить разумом, 1 Кор. 2:9.
Ἔλεγχος. (2) Из этих невидимых вещей, поскольку они оказывают влияние на наше исповедание, вера называется ἔλεγχος, «доказательством»,
«демонстрация» — то, что демонстрирует; «откровение». Собственно, это такое доказательство или демонстрация чего-либо, которое несет в себе ответ и опровержение всех возражений против: убедительное свидетельство, явно обличающее и опровергающее все вещи, которые противоречат истине, доказанное таким образом. Поэтому иногда его используют для упрека, иногда для осуждения, иногда для очевидной демонстрации. См. использование глагола для этой цели, Мф. 18:15; Луки 3:19; Иоанна 3:20, 8:9, 16:8; 1
Кор. 14:24; Еф. 5:13; Тит. 1:9; Иакова 2:9: и существительного, 2 Тим. 3:16.
Обс. IV. Существуют серьезные возражения против невидимых вещей, когда они открываются извне. Человек хотел бы жить чувственной жизнью или, по крайней мере, верить не большему, чем то, что он может доказать с научной точки зрения. Но с помощью этих средств мы не можем получить свидетельства невидимых вещей; в лучшем случае не такие, которые могут оказать влияние на наше христианское исповедание. Это делается только верой. Мы можем познавать различные невидимые вещи разумом и светом природы, как заявляет апостол, Рим. 1; но мы не можем иметь таких свидетельств о них, которые имели бы подразумеваемые здесь свойства ἔλεγχος. Оно не обличит и не заглушит возражения неверия против них; это не побудит наши души к терпеливому продолжению добрых дел. Итак, вера не является доказательством и демонстрацией всего этого всем, чем является только Писание; но это доказательство для тех, кто верует, — они имеют это свидетельство в себе.
Для,-
[1] Вера — это та благодатная сила разума, благодаря которой он твердо соглашается с божественным откровением, опираясь только на авторитет Бога, Открывателя, как первую существенную истину и источник всякой истины. Именно вере совершается откровение этих невидимых вещей; который он смешивает и включает в себя, посредством чего он дает им свидетельство. Поэтому сирийский перевод переводит это слово как «откровение», приписывая его действию, которое является свойством объекта. Это согласие веры сопровождается удовлетворительным доказательством самих вещей. См. нашу беседу о Божественном оригинале и авторитете Священного Писания.
[2] Именно верой можно получить ответ и опровергнуть все возражения против них, их существования и реальности; что требуется для ἔλεγχος. Таких много, над всем побеждает вера, Еф. 6:16. Все искушения сатаны, особенно такие, которые называются его «раскалёнными стрелами», состоят в возражениях против невидимых вещей; либо относительно их существования, либо относительно нашего интереса к ним. Все действия неверия в нас преследуют одну и ту же цель. Обличить их и заставить замолчать — это дело только веры; и это такая работа, без которой мы не можем поддерживать нашу духовную жизнь ни в ее силе внутри, ни в ее исповедании снаружи.
[3] Вера дает душе ощущение их силы и действенности, благодаря чему она отливается по их образцу или сообразуется с ними, Рим. 6:17; Еф. 4:21–23. Это дает уму уверенность, хотя и не такую же, но более превосходную, чем любая научная демонстрация.
(3) Вера, будучи, таким образом, «свидетельством невидимого», является великим средством сохранения верующих в постоянном, терпеливом исповедании Евангелия, против всякого сопротивления и самых жестоких гонений; именно это и стремится продемонстрировать апостол. Для,-
[1] Оно ясно обнаруживает, что худшее из того, что мы можем претерпеть в этом мире ради исповедания Евангелия, не имеет никакого отношения к превосходству и славе тех невидимых вещей, в которых оно дает нам интерес и участие в . Так утверждает апостол, Рим. 8:18; 2 Кор. 4:16–
18. 

[2] Это дает такое нынешнее ощущение их благости, силы и
действенность, которая не только облегчает и освежает душу при всех ее страданиях, но и делает ее радостной в них и побеждающей их, Рим.
5:3–5, 8:34–37; 1 Пет. 1:6–8.
[3] Тем самым оно дает уверенность в величии и славе вечной награды; что является величайшим поощрением к постоянству в вере, 1 Пет. 4:12, 13.
В этом описании веры апостол заложил твердое основание своей основной позиции относительно причины и средств постоянства в исповедании в условиях скорби и гонений; с открытием природы и цели последующих случаев, их соответствия его цели. И вообще мы можем заметить, что:
Обс. V. Только вера выводит верующих из этого мира, пока они в нем, возвышает их над ним, пока они находятся под его яростью; это позволяет им жить будущими и невидимыми вещами, давая такое реальное существование своей силе в них и победоносное доказательство их реальности и истины в себе, что охраняет их от слабости перед всеми сопротивлениями, искушениями и гонениями.


Евреям 11:2
Что описание веры, которое он дал, и эффективность, которую он ей приписывает, истинны и на них можно положиться, апостол доказывает эффектами, которые, как таковые, она имела у тех, у кого она была в древности. .
Вер. 2. — Ἐν ταύτῃ γὰρ ἐμαρτυρήθησαν οἱ πρεσβύτεροι.
Ἐν ταύτῃ, «in hâc», «de hâc», «ob hanc», «ob eam»; все с той же целью.
Ἐμαρτυρήθησαν, «testimonium consequuti», «адепты»; «testimonio ornati».
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Μαρτυρέω — это «свидетельствовать», «свидетельствовать» в абсолютном смысле; но обычно оно употребляется только в лучшем смысле: «дать доброе свидетельство», «утвердить свидетельством», «украсить добрым свидетельством». Так же используется пассивный залог, μαρτυρέομαι: который я наблюдаю только потому, что слово здесь используется абсолютно, ἐμαρτυρήθησαν, «были засвидетельствованы»; который мы рендерим,
«получил хороший отчет». Так же оно используется и в Деяниях 6:3, ἄνδρας
μαρτυρουμένους, «люди, засвидетельствованные», «люди с хорошей репутацией»; и гл.
10:22, μαρτυρούμενοι ὑπὸ ὅλου τοῦ ἔθνους, «достославный»; и так в других местах.
«Были засвидетельствованы:» в чем и для чего не выражено; что мы немедленно займемся расследованием. «Имеется свидетельство об их вере», как это читается на сирийском языке, не достигает смысла места; ибо речь идет не столько о том, какое хорошее свидетельство они имели, сколько о том, каким образом они его получили.
Ἐν ταύτῃ для διὰ ταυτῆς, как обычно; «через него», через него как средство и инструментальную причину этого. Наши ремисты передают эти слова несколько грубо, «ибо в нем старики получили свидетельство»; как будто специально чтобы затемнить текст.
Вер. 2. Ибо через него старейшины получили добрую славу: [или были хорошо засвидетельствованы].
Γάρ. Связь слов с предыдущим выражена в союзной частице γάρ, «ибо:», и она заявляет, что доказательство представлено, на примере, того, что было ранее утверждено. «Природа и эффективность веры таковы, как я описал; «ибо через него старейшины» и т. д. Они не могли бы сделать этого иначе, как посредством той веры, свойствами которой являются эти вещи.
Обс. I. Примеры или примеры являются наиболее убедительными подтверждениями
практические истины.
Для пояснения этих слов необходимо указать: 1. Кем были старейшины. 2. Как им было дано свидетельство или от кого они получили это свидетельство. 3. Что было засвидетельствовано о них. 4. На каком основании они имели это свидетельство.
Οἱ πρεσβύτεροι. 1. Кто были эти «старейшины», не подлежит сомнению в ходе последовавшего за этим рассуждения. Предназначены для всех истинно верующих от основания мира или дарования первого обетования до конца устроения Ветхого Завета; ибо во всех видах из них он приводит конкретные примеры, от Авеля до тех, кто перенес последнее гонение, которому подверглась иудейская церковь за религию, стихи 36–38. То, что постигло их впоследствии, было судом и наказанием за грех, а не гонениями за религию. Всех их под одним общим именем он называет «старейшинами»,
включая все, что было до них. «Так было постоянно со всеми верующими от начала мира, со старцами, с теми, кто жил до нас, в древние времена».
Ἐμαρτυρήθησαν. 2. Это свидетельство было дано им в Писании; то есть так обстоит дело в частности со многими из них, а с остальными — в общих правилах. Именно Святой Дух в Писании дает им это хорошее свидетельство; ибо для этого апостол призывает доказать свое утверждение. В мире и за его пределами дела обстояли иначе; никого так не опорочили, так порицали и так поносили, как их самих. Если бы о них была такая хорошая репутация в мире, их пример не был бы полезен для замысла апостола; ибо Он применяет это к тем, кто стал
«Созерцание, как упреками, так и скорбями», гл. 10:33; и так было со многими из них, которые все же получили это свидетельство. Они «испытывали жестокие поругания» и т. д., стихи 36, 37.
Обс. II. Те, у кого есть хорошее свидетельство от Бога, никогда не захотят упреков со стороны мира.
3. То, что было о них засвидетельствовано, ясно объявляется впоследствии; а это значит, что они «угодили Богу» или были приняты Им. Святой Дух в Писании свидетельствует им, что они угодили Богу, что они были праведны, что они были оправданы в глазах Бога, стихи 4–6,
и т. д.
Ἐν ταύτῃ. 4. Это свидетельство было основано на их «вере».
В результате или благодаря их убеждению они получили это сообщение.
Им приписывается много других великих и превосходных дел, некоторые героические поступки, некоторые глубокие страдания, но получение ими этого свидетельства приписывается одной лишь вере; как по другим причинам, так и потому, что все то иное было плодами их веры, принятие которой Богом зависело от этого. И мы можем заметить:
Обс. III. Только вера с начала мира (или с момента дачи первого обетования) была средством и способом достижения принятия Богом. — Откровения объекта этой веры были весьма разнообразны. Вера некоторых, например, Ноя и некоторых других, главным образом и знаменательно проявлялась в особых целях, как мы увидим в нашем развитии; но именно вера одной и той же природы и вида во всем, от начала до конца, дает принятие Богом. И все обетования Божии, как ответвления первого обетования, вообще являются его формальным объектом; то есть Христос в них, без веры, в котором никто никогда не был принят Богом, как мы увидим.
Обс. IV. Вера истинно верующих от начала мира была сосредоточена на будущем, ожидаемом и невидимом; то есть вечная жизнь и слава особым образом. Это была вера, посредством которой они «получили добрую славу», как свидетельствует здесь апостол. Столь тщетно воображение тех, кто утверждает, что все обетования Ветхого Завета касались только временного; таким образом вся церковь стала саддукеями. Апостол здесь прямо утверждает обратное.
Обс. V. Та вера, посредством которой люди угождают Богу, сама по себе действует в пристальном размышлении о будущем и невидимом, откуда она черпает ободрение и силу, чтобы стойко терпеть и твердо стоять в исповедании, несмотря на все препятствия и гонения.
Обс. VI. Как бы люди ни подвергались презрению, поношению и упрекам в мире, однако, если у них есть вера, если они истинно верующие, они приняты Богом, и Он даст им добрый отчет.
Евреям 11:3
Он приступает к подтверждению и экземплификации своего предложения примерами; сначала от особого предмета веры, а затем переходит к ее действию на тех, кто благодаря ей действительно и действительно уверовал.
Первое он выражает в этом стихе.
Вер. 3.— Πίστει νοοῦμεν κατηρτίσθαι τοὺς αἰῶνας ῥήματι Θεοῦ, εἰς τὸ μὴ
ἐκ φαινομένων τὰ βλεπόμενα γεγονέναι.
Хорошо. Сыр., א נ
וּ
תָ
ה
יְ
מָ ַבְּ, «верою». Так и все остальные, «per fidem», «верою»; будучи поставленным абсолютно, оно обозначает инструментальную причину.
Νοοῦμεν, «интеллигмус», «мы понимаем». Νοέω прежде всего означает «рассматривать», волновать что-либо в уме; и, следовательно, «понять», что является целью этого рассмотрения.
Κατηρτίσθαι. Сыр., נ
וּ ת
קַַ א
תְ דֶּ, «были назначены, расположены, приказано». Вульг. лат.,
«аптата»; которое ремисты передают словом «в рамке», но слово «aptata» имеет более важное значение. Другие: «aedificata, constructa, ornata, praeparata, creata, condita»; «построил, сделал, украсил, подготовил, создал». Ибо это слово означает «сделать или быть сделанным так, чтобы быть подготовленным, упорядоченным и украшенным». Активное действие — «закончить, завершить, сделать вещь идеальной во всех отношениях». В Новом Завете оно чаще всего используется для обозначения «приказать, подготовить, распорядиться, привести в порядок», Мф. 4:21, 21:16; Луки 6:40; ПЗУ. 9:22; 1 Кор. 1:10; Гал. 6:1; 1 Фес. 3:10. И это слово, использованное нашим апостолом для обозначения обеспечения, создания или приготовления тела Христова, Евр. 10:5. Посмотрите экспозицию этого места.
Τοὺς αἰῶνας, «секула», «секулум», «мир»; «миры» или «мир».
Εἰς τὸ μὴ ἐκ φαινομένων. Сирийский язык, транспонируя слова этого последнего предложения стиха, делает более ясным смысл: «что видимое было» или «возникло из невидимого». Вульг. лат.,
«ut ex invisibilibus visibilia fierent». «Из невидимых вещей можно сделать видимые вещи», Рем., неверно; γεγονέναι не означает «можно было сделать», но «были созданы»; а εἰς τό равно ὥστε, «так что».
Арабский и эфиопский языки полностью отказываются от текста и смысла слов. Некоторые передают слова так, как если бы они были εἰς τὸ ἐκ μὴ φαινομένων, путем перестановки отрицательной частицы μή; и тогда отрицательное следует отнести к φαινομένων, а не к γεγονέναι. В последнем случае смысл, как это передано в нашем переводе, таков: «видимые вещи не были созданы из видимых вещей»; в другом — «видимые вещи произошли из вещей невидимых», что может иметь понимание, совпадающее с другим.
Τὰ βλεπόμενα, «quae cernimus», «quae cernuntur»; «которое мы видим»,
«которые видны».
Вер. 3. Верой мы понимаем, что миры были созданы словом Божьим; так что видимое не было создано из видимого.
В этом первом примере силы и действенности веры апостол уважает вторую часть своего общего описания веры: «доказательство невидимого». Хотя этот мир и вещи, содержащиеся в нем, видимы и здесь говорится, что они видимы, тем не менее, первоначальное оформление и создание их имеет главное место среди невидимых вещей. И чтобы доказать, что вера относится ко всему невидимому как к невидимому, он приводит пример того, что было так давно, как сотворение мира; все остальные его примеры заявляют о его эффективности в перспективе невидимых вещей, которые будут в будущем.
Хорошо. 1. Вере здесь приписывается то, что она является ее инструментальной причиной: «Верою». И там, где о вере говорят как об инструментальной причине какой-либо вещи, она всегда принимает или включает свой объект в качестве основной причины той же самой вещи. Итак, где сказано, что мы
«оправданный верою» включает Христа и Его праведность как основную причину нашего оправдания; вера — это лишь инструмент, с помощью которого мы постигаем это. И здесь, где сказано, что «верою познаем, что миры сотворены», сюда входит и ее предмет, а именно божественное откровение, сотворенное в слове Божием. Ибо для веры нет другого способа наставить нас в этом или дать нам понимание этого, кроме как через согласие на божественное откровение. Когда откровение было сделано, вера является единственным путем и средством, с помощью которого мы понимаем это, и
согласие на это. «Верой мы понимаем»; то есть верой мы соглашаемся с божественным откровением этого.
Апостол закладывает здесь хорошее основание всех своих последующих утверждений: ибо если верою мы уверены в сотворении мира из ничего, что противоречит наиболее общепринятому принципу естественного разума: «Ex nihilo nihil fit», — «Ничто не происходит из ничего» — это подтвердит нашу веру в другие вещи, которые кажутся невозможными для разума, если бы они были открыты. В частности, вера в первородство всех вещей, созданных из ничего, поддержит нас в вере в окончательное возвращение наших тел при воскресении, о чем говорит апостол, говоря о некоторых из своих достойных.
2. То, что субъективно приписывается вере или ее действию в нашем разуме, состоит в том, что «через нее мы понимаем». При должном рассмотрении того, что предлагается в божественном откровении по этому вопросу, мы приходим не только к признанию этого как истинного, но и к должному пониманию его причины, так что можно сказать, что мы понимаем это. Поэтому,
«Понимание» здесь противопоставляется не только полному незнанию или незнанию этого, но и тому темному и смутному пониманию сотворения мира, которого некоторые достигли в свете разума.
Обс. I. Те, кто твердо соглашается с божественным откровением, понимают сотворение мира, его истину, его время, его причину, его образ и конец. Другие только думают о нем зыбко и неуверенно. Оно никогда не было определено древними мудрецами мира, мнимыми жрецами тайн разума. Некоторые говорили одно, некоторые другое: некоторые говорили, что у него было начало, некоторые говорили, что у него его нет; и некоторые приписывали ему такое начало, поскольку лучше бы его вообще не было.
Ничто, кроме согласия с божественным откровением, не может дать нам ясного понимания этого. И,-
Обс. II. Тогда вера проявляет свою силу в наших умах должным образом, когда она дает нам ясное и отчетливое понимание того, во что мы верим. Вера, которая не дает понимания, — всего лишь фантазия.
3. Объектом этой веры с материальной точки зрения являются «миры»; и из них утверждаются три вещи: (1) Что «они были подставлены». (2.) Чем
означает; «по слову божьему». (3) Каким образом; например, «что видимое» и т. д.
Τοὺς αἰῶνας. Объектом этой веры являются «миры». Для разъяснения их имени и предмета я должен отослать читателя к гл. 1:2.
Κατηρτίσθαι. (1) Под верой мы понимаем, что «они были созданы». Употребленное здесь слово нигде не означает первоначального производства какой-либо вещи, но означает упорядочивание, расположение, приспособление, совершенствование или украшение того, что произведено. Оно также нигде не применяется для выражения сотворения мира. Поэтому, хотя это и включено сюда (ибо то, что оформлено, оформлено или приспособлено, должно быть сначала изготовлено или создано), однако подразумевается нечто большее; а именно, расположение всего сотворенного в том прекрасном порядке, который мы видим. Ибо апостол имеет особое уважение к «вещам, которые видимы», поскольку они упорядочены, прекрасны и славны, прославляя Того, кем они были созданы; как Пс. 8:1, 3, 19:1, 2; ПЗУ. 1:20.
Так сказано, что Бог «Духом Своим украсил небеса» (Иов 26:13):
то есть придать им тот любопытный, славный облик, который мы видим; поэтому они названы «делом перстов Его», Пс. 8, из любопытного применения силы в их структуре и порядке. Поэтому говорят, что он
«придумай» эту работу, Иов 10:8, Пс. 119:73; то есть придать ему форму и порядок. И в этих словах апостол выражает уважение к Быт. 2:1, לּ
וּ
וַ
יְ
כֻ, "
Небеса и земля и все воинство их были совершены, совершены, полностью оформлены. Будучи первоначально по своей сути сотворенными из ничего, в шестидневной работе они были совершенно закончены и совершены. И ,—
Обс. III. Как было первое дело Бога, так и все дела Его будут совершенны. Он не предпринимает ничего, кроме того, что завершит и завершит в красоте и порядке. И не только первоначальное возникновение всех вещей из ничего, но и приведение их в нынешний порядок есть проявление вечной силы Божией.
И поскольку апостол уважает не только работу творения, но и ее завершение и завершение в работе шестого дня и после нее, он приписывает понимание ее только вере. Ибо, хотя некоторые и имели представления о первоначальном сотворении всех вещей
божественной силой, однако никто никогда ничего не знал об этом устройстве мира или о приведении его материи в совершенный порядок, иначе как только через божественное откровение. Итак, мы понимаем это верой.
Ῥήματι Θεοῦ. (2) Действенной причиной такого устройства миров является
"Слово Божие;" то проявление Его всемогущей силы, выраженное в Его слове: «Да будет то-то и то-то», которое было знаком ее и указанием на ее проявление. И апостол, говорящий о постепенном приведении мира к его совершенству, уважает повторение этого слова в повседневной работе, пока все не будет завершено. Этим «словом Божьим», или божественной силой Бога, постепенное действие которой обозначалось повторением этого творящего слова, «были сотворены миры».
И невыразимая легкость всемогущей силы в создании всех вещей из ничего и приведении их в совершенное состояние подразумевается в этом выражении: «Он сказал, и это было сделано; Он повелел, и это стало твердо. " Ему одинаково легко избавиться от всего, что создано. Итак, вера в распоряжение всем сущим божественным провидением во времена величайших трудностей и непреодолимых препятствий обеспечивается соображениями легкого производства всего из ничего одной и той же силой. И это то, что апостол намеревается закрепить в умах верующих в этом фундаментальном примере работы и действия веры. Но поскольку то, к чему он увещевает и воодушевляет своих евреев, — это терпеливое продолжение исповедания Евангелия, несмотря на все трудности и препятствия, давая им уверенность в том, что вера поможет им к этому; это его согласие на сотворение мира, событие, произошедшее так давно, кажется, не имеет никакой пользы или силы для этих целей. Ибо хотя мы и можем верить в сотворение миров действием божественной силы, однако из этого, по-видимому, не следует, что вера укрепит нас и сделает нас победителями в наших страданиях. Но здесь апостол стремится показать две вещи, которые в высшей степени подходят для этого замысла: [1] Что «вера есть свидетельство невидимого»; тем самым призвать евреев к размышлению о своей истинной цели, которая, когда она будет должным образом установлена, поможет им легко преодолеть все трудности. [2] Чтобы они знали, как легко Богу помогать, облегчать и освобождать их, изменяя
природу всех вещей по своему усмотрению, который своим словом, посредством всемогущей силы, воздвиг и усовершенствовал миры. И это соображение часто предлагает сам Бог для утверждения веры церкви во всех ее бедах (Ис. 40:28, 44:24, 45:12, 51:13.
(3) О том, как были устроены миры, говорится в последней части стиха: «Так что видимое» и т. д.
Еще раз. [1] Речь идет о τὰ βλεπόμενα, «вещах видимых». Это не в той же степени, что и τοὺς αἰῶνας, «миры», которые были созданы; ибо они включают в себя все видимое и невидимое на небе и на земле (Кол. 1:16). Но апостол ограничивает тему разговора теми вещами, которые являются объектами наших чувств и нашим разумом, действующим через них: этими видимыми небесами и землей со всем их воинством и украшениями; ибо это те, кто в первую очередь и сразу «провозглашают славу Божию», Пс. 8, 19; ПЗУ.
1:20. Все вещи, которые видимы или которые можно увидеть; небесные светила со всеми их славными светилами, земля со всем, что на ней и в ней, море со всей его полнотой; все эти вещи, которые видимы нами, кем-либо из человечества или что может быть так, этими вещами, их величием, их славой, их порядком, их использованием, затрагивают и должны затрагивать умы людей.
Εἰς τὸ μὴ γεγονέναι. [2] Об этих вещах утверждается, что они «не были созданы из кажущегося». Они были «сотворены», но «не из вещей, которые кажутся»; что кажется отрицанием любой ранее существовавшей материальной причины. Некоторые, как было замечено, путем перестановки отрицательной частицы, читаются словами: «были созданы из вещей, которые не кажутся»; то есть они были созданы невидимой силой Божией. Таким образом, это соответствует мнению того же апостола, Рим. 1:20: «Ибо невидимое Его от создания мира ясно видно, познаваясь в творениях, вечная сила Его и Божество». Ἐκ φαινομένων. Эти видимые вещи были созданы невидимыми, а именно вечной силой и мудростью Бога. И это чувство я бы принял, если бы его поддерживала фраза ἐκ φαινομένων, которая, по-видимому, скорее уважает материальную, чем действующую причину. Но мы можем заметить:
1-й. φαινόμενα — это вещи, которые «проявляются ясно и ярко» в своей
форму и порядок.
2 раза в день. Что апостол говорит абсолютно не о первом первоначальном возникновении всех вещей из ничего, но об образовании, формировании и приведении всех вещей в надлежащее состояние и порядок, называемом
«окончание неба и земли с их воинством», или порядок и украшения.
3 раза. Поэтому в словах (1-е) содержится отрицание любой ранее существовавшей материальной причины сотворения этих миров: (2-е) Назначение единственной действенной причины этого, которая есть сила Бога; эти вещи скорее предполагаются, чем утверждаются в словах: (3-й) Уважение к порядку создания всех вещей, в доведении их до совершенства.
Дело в том, что все вещи, которые мы сейчас видим, в их порядке, славе и красоте, возникли или были созданы силой Божией из того хаоса или запутанной массы субстанции, которая сама была сначала создана и произведено из ничего, не имея никакой причины, кроме действия божественной силы. Ибо здесь сказано, что оно «было безвидно и пусто, и тьма была над ним» (Быт. 1:2); то есть, хотя абсолютно, как материальная субстанция, оно было видимо, но не являлось заметно в любой форме или форме — оно было «пустым и без формы»; вообще не появилось ничего подобного тому, что мы видим сейчас, что было создано из него силой Божией.
Посему в этих словах, в которых много неясностей и затруднений, апостол подразумевает как первоначальное создание всех вещей из ничего действием божественной силы, так и создание или оформление всех вещей такими, какие они есть в красоте и чтобы быть увиденным, из той невидимой, неявной материи, которая сначала была создана из ничего и покрыта тьмой, пока не была приведена в порядок.
Понимание этого мы имеем только верой, из божественного откровения.
Ничто из порядка творения не может быть познано или понято каким-либо другим способом. И это апостол подразумевает в этих частицах εἰς τό, то есть ὥστε, «так что». «Только верой мы понимаем, что миры были сотворены; а именно: «чтобы видимое не было создано из видимого». И,-
Обс. IV. Следует допустить помощь разума, при должном рассмотрении природы, использования и цели всех вещей, чтобы утвердить наш ум в убеждении в первоначальном сотворении всех вещей; однако на них нельзя успокаиваться, но мы должны обратиться к вере, основанной на божественном откровении. Ибо (1) Если они одни, их часто будет потрясать противоположный рациональный принцип, а именно: «Ex nihilo nihil fit». (2) Они не могут пролить нам света на путь и способ создания всего сущего, которые открывает только вера.
Евреям 11:4
Из положения о природе веры вообще и заявления о ее действенности в отношении того, во что верят, апостол переходит к приведению примеров ее силы и действенности в отдельных людях, чей пример веры он предлагает евреям для их ободрения. . И он начинает с Авеля, что во всех отношениях соответствует его замыслу. Ибо: 1. Он был первым, чья вера ясно записана и одобрена в Писании, и поэтому достойна упоминания в первую очередь. Он был первым в распределении возрастов церкви, которое он составил. 2. Он был первым, кто выразил свою веру в обязанности поклонения или обнародовал ее торжественное исповедание – обязанность, к которой он призывает евреев. 3. Он был первым, кто пострадал за дело Христа или за свидетельство, данное в вере в Него. 4. Он претерпел все, чего мог бояться любой из них, даже саму смерть, из-за пролития своей крови; чего они еще не претерпели, они «еще не противились крови». Таким образом, во всех отношениях это был самый подходящий пример с самого начала, когда все его доводы и аргументы во всех их частях подтверждаются.
Вер. 4.— Πίστει πλείονα θυσίαν Ἄβελ παρὰ Κάϊν προσήνεγκε τῷ Θεῷ, διʼ
ἧς ἐμαρτυρήθη εἶναι δίκαιος, μαρτυροῦντος ἐπὶ τοῖς δώροις αὐτοῦ τοῦ
Θεοῦ· καὶ διʼ αὐτῆς ἀποθανὼν ἔτι λαλεῖται.
Πλείονα θυσίαν. Вульг. лат., «плюримам хостиам»; употребление слова в превосходной степени, потому что «множественное число» в сравнительной степени не принято. «Большое воинство», — говорят ремисты, обращая внимание на первое значение слова, но отказываясь от его смысла. Сирийский,
ט
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תְּ ְ דַּ א ח
תָָ דּ
בְֶ, "а
«жертвовать более (гораздо более) превосходным», или «драгоценным». «Hostiam majoris pretii», Beza; «жертва большей ценности» или «ценности», относящаяся к сути жертвоприношения. «Gratiorem», «более приемлемый». ."
Ἐμαρτυρήθη. Вульг. Лат., «testimonium consecutus est»; «он получил показания». Сыр., א
ה
ד
וּ
תָ ֲסָ י וְ
הִ ע
לֲַ ה
וָ
ת ֲ, "есть сохранившиеся (записанные)
о нем свидетельство». «Testimonium obtinuit», «testimonio est ornatus», он «получил свидетельство», он «украсился этим свидетельством».
См. слово, стих 2.
Ἐπὶ τοῖς δώροις αὐτοῦ, «muneribus ejus», «de donis ejus». Сыр., בּ
נֵ
הּ ָ ק
וּ
רְ ע
לַ,
«о жертве его», «жертве, которую он принес».
Вер. 4. Верою Авель предложил Богу более превосходное [приемлемое]
жертва, чем Каин; посредством чего он получил свидетельство о том, что он праведник, о чем свидетельствовал Бог о его дарах; и посредством этого он, будучи мертвым, все же говорит, [или о нем говорят].
1. Лицом, о котором идет речь, является Авель, второй сын Адама и первый сын обетования, и это согласно соображениям, упомянутым выше. 2. О нем утверждается, что он «принес жертву Богу». 3. Способ этого описан в сравнении с образом Каина; он «предложил жертву превосходную». 4. Из этого в отношении него имелись двойные последствия: (1) когда он был жив, «он получил свидетельство, что он праведен»; (2) Когда он умер, «он еще говорит».
Ἄβελ. 1. Лицом, о котором идет речь, является Авель; тот, у кого не было примера, без внешнего ободрения, без какого-либо видимого театра, без какого-либо свидетеля своих страданий, который мог бы передать их другим, кроме одного Бога; первый в мире, кто претерпел смерть за дело Христа и его поклонение. И это он сделал от своего брата, от того, кто присоединился к нему во внешних актах богослужения; чтобы дать пример двух церквей, страдающей и гонящей, до конца мира. Это прославило его во всех поколениях; что, по мнению Златоуста, имеется в виду в последнем предложении слов ἔτι λαλεῖται, «о нем еще говорят»;
то есть со славой и известностью.
Обс. I. Каждое обстоятельство страдания будет приумножать славу
страдалец; и у тех, кто страдает здесь за Христа без свидетеля, как это сделали многие до смерти в тюрьмах и темницах, есть всевидящий Свидетель, который даст им свидетельство в свое время: «Праведные будут в вечной памяти»; и ничто из того, что сделано или выстрадано ради Бога, не будет потеряно навсегда.
2. Об этом человеке вообще утверждается, что «он принес жертву Богу» и что он сделал это «верою». Нам дается отчет об этом (Быт. 4:3–5), к которому апостол относится с уважением. И там заявлено:
(1) В какое время он принес эту жертву; это было םי יַ
מִ ץ מ
קִּ
ֵ , — то есть «после
по истечении некоторого времени» или дней, а именно после того, как он и Каин утвердились в своих различных призваниях, стих 3. До этого они находились под наставлением своих родителей; но теперь, укрепившись в своих особых положениях и призваниях, они сделали их отчетливое торжественное исповедание поклонения Богу, что является смыслом этого места, хотя и не соблюдается никем из толкователей.
(2) Предметом его приношения были «первенцы стада Его и тук его». [1] Оно было из живых существ и, следовательно, было создано путем мактации, или пролития крови; поэтому апостол называет это θυσία, «жертвой посредством мактации»; ח זֶ
בַ, хотя в тексте оно встречается под именем
ה מ
נְ
חָ ִ, которое он переводит через δώρον, «дар». [2] Это было самое лучшее. 1-й. Пока они были живы, «первенцы стада»; которую Бог впоследствии взял как Свою долю, Исх. 13:12. 2 раза в день. Когда оно было мертво, оно было «от тука их»; которое Бог также объявил Своим, Лев. 3:16, 7:25; то есть тук первенцев. Ибо его жертва была всесожжением, при котором после того, как кровь была пролита на жертвеннике и принесена Богу, жир сжигался на жертвеннике, а все тело на расстоянии от него. Таким образом, оказывается, что жертва Авеля была, по сути, как сама по себе, так и с точки зрения Бога, самой драгоценной и ценной вещью во всем творении, подвластной человеку и его использованию. И даже поэтому ее можно назвать πλείονα θυσίαν παρὰ Κάϊν, «жертвой более превосходной, чем жертва Каина».
которое было только «от плода земли» и которое, возможно, было собрано
«раптим» — без выбора и суждения о том, что наиболее достойно предложить Богу. И это навсегда посвящено как правило для церкви во все века, что:
Обс. II. Мы должны служить Богу лучшим, что у нас есть, лучшим, что в наших силах, лучшими из наших духовных способностей; что впоследствии Бог полностью подтвердил.
Да, да. (3) И он принес эту жертву «Богу», τῷ Θεῷ, ה
ֹ
וָ
ה
ל
יַ, ген.
4:3. С самого начала это был высочайший и наиболее своеобразный способ признавать и оказывать почтение Божественному Существу. Кому приносится жертва, тот признается Богом. И поэтому, когда язычники приносили жертвы дьяволу, как они это делали, 1 Кор. 10:20, они признали Его тем самым «богом мира сего», 2 Кор. 4:4. И в папстве существует множество суеверных обрядов, которые попирают это идолопоклонство.
Хорошо. (4) Он принес это «верою». Здесь вера уважает: [1] установление поклонения; и [2] Сердце или разум поклоняющихся.
[1] Он сделал это верой, потому что в своих действиях он имел уважение к Божьему установлению, состоящему из повеления и обетования, к которым вера имеет отношение. Это не был сервис, изобретенный им самим; ибо если бы это было так, он не смог бы исполнить это с верой, формальной природе которой принадлежит уважение к божественному повелению и обетованию.
[2] Он сделал это с верой, проявляя в этом спасительную веру в Бога. Он сделал это не лицемерно, он сделал это не просто ради исполнения внешнего долга; но оно было зажжено в его собственном сердце Духом Святым прежде, чем оно было зажжено на жертвеннике с неба. Для,-
Обс. III. Бог не дает последовательного одобрения каких-либо обязанностей верующих, кроме случаев, когда принцип живой веры предшествует их исполнению.
Παρὰ Κάῖν. 3. Апостол заметил, что таким образом он принес «жертву лучшую, лучшую, лучшую, чем Каин»; ибо «плюримам» народной латыни не поддается никакой хорошей интерпретации. И причина, по которой это произошло, должна быть исследована. И,-
(1) Ранее мы заметили, что в этом отношении оно было лучше, ценнее и драгоценнее, чем дело Каина. Но это не достаточная причина
приписывать ему такое превосходство и предпочтение, что благодаря этому Авель должен был получить такое признание у Бога и свидетельство от Него. «Первенцы стада и тук их» были лучше обычных «плодов земли»; но все же не настолько, чтобы образовать такое различие. Кроме того, цель апостола состоит в том, чтобы провозгласить действенность и преобладание веры, а не каких-то особенных жертвоприношений. Поэтому διʼ ἧς, «ради чего» или «посредством чего» в следующих словах, следует отнести к πίστει, «вере», а не к θυσίαν, или «жертве», хотя это и является следующим предшественником. А потому,—
(2) Это отличие было связано с его верой. И от этого зависели две вещи: [1] Что его личность была оправдана в глазах Бога еще до его жертвы, как мы сразу увидим. [2] Из-за этого его жертва была благодарна и угодна Богу, как обычно видно из порядка слов: «Господь призрел на Авеля и на приношение его».
Но все же не очевидно, в чем заключается большая разница. Ибо и Каин, несомненно, принес жертву свою с верою: ибо он верил в существо Божие, что есть Бог, со своей всемогущей силой в сотворении мира, а также со своим управлением им с наградами и наказаниями; все это он исповедовал в священном приношении, которое принес Господу. И это тщетная выдумка таргумиста, который представляет Каина и Авеля, спорящих об этих вещах, и Каин, отрицающий их все: ибо он исповедовал их всех в своем приношении или жертве. Поэтому несомненно, что вера Авеля и Каина различалась как по своей особенной природе, так и по своим действиям и целям. Для,
—

(1) Каин рассматривал Бога только как создателя и хранителя, которому он предлагал плоды земли, как признание того, что все эти вещи были созданы, сохранены и дарованы человеку им; но он не имел никакого уважения ни к греху, ни к пути избавления от него, открытому в первом обетовании. Вера Авеля была сосредоточена на Боге не только как на Творце, но и как на Искупителе; как тот, кто в бесконечной мудрости и благодати определил путь искупления через жертву и искупление, указанный в первом обетовании. Поэтому его вера сопровождалась чувством греха и вины, его утраченного состояния в результате падения и верой в путь искупления и восстановления, который предусмотрел Бог. И это он свидетельствовал
в виде его жертвы, которая заключалась в смерти и крови; в том, кто признал смерть, которая сама по причине греха была противна; во-вторых, путь искупления, который должен был осуществляться кровью, кровью обещанного Семени.
(2) Они различались по своей особенной природе и действиям. Ибо вера Авеля была спасительным и оправдывающим принципом святого послушания, действием Святого Духа в его разуме и сердце; вера Каина была обнаженным, бесплодным согласием с ранее упомянутыми истинами, которое обычно описывается под именем общей и временной веры; что видно из этого события, поскольку Бог никогда не принимал ни его личность, ни его приношения.
И это то, что до сих пор составляет скрытое различие между исповедующими одну и ту же веру и богослужением в целом, в котором один Бог является судьей, одобряя одних и отвергая других. Итак, от создания мира было заложено постановление, предупреждающее церковь во все века, что выполнение внешних обязанностей богослужения не является правилом принятия человеческих личностей с Богом. Различие делается из внутреннего принципа, из которого проистекают эти обязанности. Однако мир не получит этого предупреждения и по сей день. Нет ничего более вызывающего, чем то, что один и тот же долг должен быть принят в одних и отвергнут в других, и это потому, что личности одного принимаются, а не другого. У многих нет большего спора в религии, чем то, что Бог уважил Авеля и его жертву, а не Каина и его жертву.
4. Что касается последствий веры Авеля:
Первым следствием эффективности веры в Авеля является то, что «он получил свидетельство, что он праведен».
Διʼ ἧς. «Почему»; то есть по какой вере, как мы показали раньше.
Ἐμαρτυρήθη. «О Нем было засвидетельствовано»; «он получил свидетельство», то есть от самого Бога. И это было настолько известно в церкви, что его, кажется, обычно называли этим именем «праведный Авель»; как и он от нашего Спасителя, говоря о нем, Мф. 23:35. Но мы не находим такого свидетельства в конкретных словах, данных ему в Писании. Поэтому апостол доказывает свое утверждение тем, что такое свидетельство
практически содержится. «Ибо Бог, — говорит он, — засвидетельствовал о дарах Своих»; где он ссылается на слова Моисея: «Господь призрел на Авеля и на дар его». Одобряя свое приношение, он свидетельствовал, что уважал его личность, то есть судил, почитал и считал его праведным; иначе Бог нелицеприятен.
Кого Бог принимает или уважает, того он свидетельствует праведным; то есть быть оправданным и свободно принятым вместе с ним. Этот Авель верою предшествовал своему приношению. Он не был сделан праведным, он не был оправдан своей жертвой; но при этом он показал свою веру делами своими: и Бог, приняв дела его послушания, оправдал его, как Авраам был оправдан делами; а именно, декларативно; он объявил его таким.
Обс. IV. Прежде чем наши дела послушания будут приняты Богом, наша личность должна быть сначала оправдана; ибо этим принятием он свидетельствует, что мы праведны.
Τοῖς δώροις. Каким образом Бог дал это свидетельство о дарах или жертве Авеля, не указано. Большинство полагает, что это произошло из-за того, что огонь упал с неба, чтобы возжечь и поглотить его жертву на жертвеннике.
Несомненно, что это произошло посредством какого-то уверенного знака и залога, посредством которого его собственная вера укрепилась, а Каин разозлился. Ибо Бог сделал в отношении него и его жертвы то, чего не сделал в отношении Каина и его жертвы; благодаря чему они оба знали, как обстоят дела между Богом и ними. Поскольку Исав знал, что Иаков получил благословение, это заставило его решить убить его; Итак, Каин узнал, что Авель и его жертва были приняты Богом, и убил его.
И здесь мы имеем прообраз верующих и злонамеренных церквей всех времен: тех, кто под исповеданием религии «рождён по Духу» или по обетованию; и те, кто «рождены по плоти»
только. Тогда началось то, что, как утверждает апостол, будет продолжаться до сих пор: «Рожденный по плоти гнал рожденного по Духу; так и теперь», Гал. 4:29. Это было первое публичное, видимое проявление вражды между семенем женщины и семенем змея; для
«Каин был от лукавого» (семени змея) «и убил брата своего» (1 Иоанна 3:12). И залогом или представлением была смерть самого Христа по тому же принципу. И это первый случай,
и, следовательно, мы можем дать краткое описание образца и примера двух семян во все времена.
(1) Основание различия заключалось в их внутренних различных принципах. Один был истинно верующим, рожденным от Духа и наследником обетования; другой был от лукавого, под властью принципов греха и злобы. Тем не менее, несмотря на эти различные внутренние принципы, какое-то время они жили вместе во внешнем мире, как это могут делать и делают до сих пор верующие и неверующие.
(2) Поводом для проявления этой вражды в Каине было видимое поклонение Богу. Пока это не было предпринято и не осуществлено, он спокойно вел дела со своим братом; как продолжают поступать другие, идущие его путем и духом.
Но отсюда во многих отношениях они пользуются случаем, чтобы проявить свою вражду.
(3) В этом публичном богослужении Авель усердно следил за мыслями Божьими и поведением веры, как мы показали; Каин доверял формальностям внешней работы, не обращая особого внимания ни на одну из них. И нет ничего, где истинно верующие поступали бы более тщательно с верой по замыслу Божию, чем в торжественном богослужении Ему, по примеру Авеля, тогда как другие придерживались большей частью своих собственных изобретений.
(4) При этом Бог выразил свое одобрение одного и неодобрение другого; что побудило Каина проявить свою ярость и злобу, приведшую к смерти его брата. Их богослужение отличалось по содержанию и способу. Это не раздражало Каина; ему нравился свой путь больше, чем путь брата. Но когда было дано свидетельство о принятии Богом его брата и его поклонении, с неодобрением его и его, он отомстил кровью своего брата. Впоследствии Бог не продолжал давать и не дает сейчас никаких внешних свидетельств одобрения одного и неодобрения другого. Однако тайное чувство и страх перед этим возникает в сердцах злых людей, откуда сатана наполняет их завистью и злобой и возбуждает их к гонениям. Ибо в себе они не находят ничего из того духовного преимущества и освежения, которое возникает в истинном поклонении Богу искренним верующим. А они, с другой стороны, открыто заявляют о таком удовлетворении от осознания того, что Бог принял их, что они могут подвергаться любым гонениям из-за этого. Это провоцирует
мир; это был подъем, это прогресс преследования. И мы можем узнать, —
Обс. V. Те, кого одобряет Бог, должны ожидать, что мир не одобрит их и погубит, если сможет.
Обс. VI. Там, где есть разногласия внутри, в сердцах людей из-за веры и ее недостатка, там по большей части будут неизбежны разногласия относительно внешнего богослужения. Так всегда было между истинной церковью и ложными поклонниками.
Обс. VII. Божье одобрение – это обильное вознаграждение за потерю нашей жизни. Все это ясно в данном случае с Авелем.
Διʼ αὐτῆς. Второе следствие действенности веры Авеля произошло после его смерти: «И чрез нее он, будучи мертвым, еще говорит». «Через него», то есть той же самой верой; посредством той веры, которая была основанием его принятия Богом, от чего зависит то, что приписывается его вере. Ἀποθανὼν ἔτι λαλεῖ. А это значит, что «он, будучи мёртвым, всё же говорит». Δαλεῖται, имеющее среднюю форму, может быть переведено либо «он говорит», либо «о нем говорят». И соответственно это выражение трактуется по-разному. Некоторые принимают это за хорошую славу и сообщают, что Авель имел ее во всех поколениях; его прославляли, о нем хорошо говорили, и, тем не менее, он продолжает оставаться таковым. Именно так это слово применялось большинством древних. Но это не по мысли апостола. Ибо (1) очевидно, что он приписывает Авелю нечто особенное, в чем другие не должны были присоединяться к нему; но эта добрая слава не такова, а является для него общей с Ноем, Авраамом и всеми патриархами: о них говорили, и их хвала прославлялась в церкви не меньше, чем хвала Авелю.
(2) Апостол ясно излагает историю о нем и о том, что произошло после его смерти, как это выражено в словах Самого Бога (Быт. 4:10): «Глас крови брата твоего вопиет ко Мне от земля." Здесь подразумевается речь Авеля после его смерти; и это было свойственно ему, это не подтверждено никем, кроме Писания. (3) Апостол истолковывает сам себя, Евр. 12:24, где он прямо приписывает эти слова крови Авеля, как мы увидим на этом месте, если Бог позволит.
Обс. VIII. Во всей невинной крови, пролитой насилием, есть голос. В ней есть обращение несправедливости и жестокости людей к Богу как к праведному Судье всех. И из всех возгласов Бог наиболее открыто свидетельствует о том, что Он слышит его, и допускает апелляцию. Следовательно, большинство убийств, совершенных тайно, раскрываются; и большинство из тех, которые совершаются открыто, рано или поздно открыто отомщаются самим Богом. Ибо Его честь и слава должны проявиться после обращения к Его правосудию, совершаемому невинной кровью. Особенно он так поступает, когда люди, отнимая жизнь у других, дают ему на это право, делая это под предлогом суда (который принадлежит ему), - со стороны нечестивых судей и лжесвидетелей, как это было в случае Навота; чего он не вынесет.
Посему этот голос, это говорение о крови, проистекает из вечного закона, который Бог дал человечеству для сохранения жизни от насилия, высшую защиту и гарантию которого Он взял на Себя (Быт. 9:5, 6).
Но в этом разговоре о крови Авеля есть нечто большее. Ибо посредством записи Писания Бог предназначил его для других целей, в виде постановления; поскольку (1) что это должно быть прообразом будущих гонений и страданий церкви. (2) Чтобы это могло быть залогом верной мести, которую Бог в свое время совершит всем убийцам-преследователям. Авель, будучи мертвым, говорит такие слова Спасителя нашего:
«Неужели Бог не отомстит за избранных Своих, вопиющих к Нему день и ночь? Сказываю вам, что отомстит им вскоре» (Лк. 18:7, 8). (3) Чтобы это было поучительно для веры и терпения в страданиях. , как пример, одобряемый Богом, и дающий свидетельство о будущих наградах и наказаниях.
И с этого первого примера апостол дал мощное подтверждение своего намерения относительно силы и действенности веры, позволяющей людям с благословенным успехом поступать и страдать по замыслу Божьему. Ибо Авель одной лишь верой: 1. получил благословение обетования от своего старшего брата, как это сделал впоследствии Иаков. 2. Благодаря этому, как постижению обетования, его личность была оправдана и принята Богом. 3. Тем самым ему было предписано поклоняться Богу, как материально, так и образом, согласно его собственной воле. 4. Ему было дано божественное свидетельство как о его личности как о праведнике, так и о его обязанностях, как о принятых его
невыразимое утешение. 5. Он удостоился такой чести, что Бог засвидетельствовал свое уважение к нему, когда он был мертв, и сделал его кровь пролитой таинством для наставления церкви во все века.
Исходя из этих соображений, этот пример имел огромную силу, чтобы убедить евреев в том, что, если они действительно были истинно верующими, как он предполагал о них (гл. 10:39, что вера благополучно проведет их через все трудности, с которыми им придется столкнуться в своем исповедании, во славу Божию и их собственное вечное спасение. И мы можем узнать, что —
Обс. IX. Какие бы проблемы вера ни вовлекла нас в ее исповедание, с послушанием по замыслу Божьему она в конце концов благополучно избавит нас от всех них (да, даже если мы умрем за это), к нашему вечному спасению и честь.




Евреям 11:5
Его второй пример находится в Енохе; ибо он второй человек, которому лично дано свидетельство о том, что он «угодил Богу» и был принят с Ним. Другие, без сомнения, до него поступали так, и их так принимали; ибо он был «седьмым от Адама», но как Авель был первым, так и он является вторым, о ком так особенно засвидетельствовано; и поэтому апостол ставит его на второе место после Авеля.
Вер. 5.— Πίστει Ἐνὼχ μετετέθη τοῦ μὴ ἰδεῖν θάνατον, καὶ οὐχ εὑρίσκετο, διότι μετέθηκεν αὐτὸν ὁ Θεός· πρὸ γὰρ τῆς μεταθέσεως αὐτοῦ
Это очень удобно.
Вер. 5. Верою Енох был перенесен, чтобы не увидеть смерти; и не нашелся, потому что Бог перевел его: ибо прежде своего переселения он имел такое свидетельство, что угодил Богу.
Ἐνώχ. Этот Енох имеет двойное свидетельство, данное ему в
Священное Писание; один в Ветхом Завете, другой в Новом. Это в Ветхом Завете говорит о его вере и святости, Быт. 5. То, что в Новом, говорит о том, что он был пророком, и о том, что он пророчествовал, Иуды 14, 15. Но вполне вероятно, что все святые отцы до потопа были пророками и проповедниками; как Енох был пророком, а Ной был проповедником праведности, 2 Пет. 2:5. В их служении Дух Божий сражался с людьми; чему Он положил конец при потопе, Быт 6:3. Да, Духом Христовым, который был в них, 1 Пет. 1:11, он проповедовал им покаяние, прежде чем они были брошены в вечную темницу, 1 Пет. 3:19. А у них, кажется, было другое служение — возвещать всю волю Божию. Ной был «проповедником праведности», человеком, который предлагал Божью праведность через обетование, чтобы ободрить людей к вере и покаянию; как мы говорим, проповедник Евангелия. И Енох проповедовал об угрозах закона, о будущем суде, о мести, которая будет положена нечестивым грешникам, особенно насмешникам и гонителям; это суть его пророчества или проповеди, записанной в Послании Иуды.
И он, кажется, дал свое имя своему сыну в духе пророчества; ибо он назвал его ח שׁ
לַ ָ מ
ת
וּ ְ, Быт. 5:21; то есть «когда он умрет», произойдет «исход», а именно, человечества с земли; ибо он умер незадолго до потопа.
Здесь апостол использует первое из этих свидетельств и разъясняет его таким образом, чтобы устранить различные трудности, с которыми оно само по себе связано.
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קַָ, «Бог взял его»; что автор Книги Мудрости излагает в строгом смысле: «Бог взял его, чтобы нечестие не изменило его разумения», гл. 4:11, безосновательно. Апостол переводит это как «перевел его»; то есть в более благословенное состояние. И י
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"не был", на что некоторые из иудеев хотели бы намекнуть о его смерти, апостол переводит как "он не был найден", то есть уже среди людей; и объясняет причину этого, а именно: "потому что Бог перевёл его» в мир иной. А что касается того, что в рассказе утверждается, что он «ходил пред Богом», то апостол истолковывает это как свидетельство того, что «он угождал Богу»;
что разъясняет мысль Святого Духа в словах Моисея.
Об этом Енохе утверждается: 1. что он был «переведен»; 2. Конец этого перевода провозглашен: «чтобы он не увидел смерти»; 3. Следствие
из этого: «его не нашли»; 4. Действительная причина этого перевода и причина его следствия не были найдены, «потому что Бог перевел его»; 5. Средством этого перевода с его стороны было
«верою»; 6. Доказательство этого, «ибо до перевода у него было такое свидетельство, что он угодил Богу», которое необходимо кратко раскрыть.
Μετετέθη. 1. О нем утверждают, что он был «переведен»; переводится из одного состояния и состояния в другое. Есть только два состояния хороших людей, какими был Енох, от начала до конца: (1) Состояние веры и послушания здесь, в этом мире. Этот Енох жил триста лет; так долго он жил и «ходил с Богом». «Ходить с Богом» — значит вести жизнь веры и послушания завету Богу. ך ה
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слово, которым Бог предписывает Аврааму послушание завету, ך ה
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פְָ, Быт. 17:1. Слово в обоих местах, в одном и том же спряжении с Hithpael, означает «продолжающееся движение вверх и вниз» во всех направлениях. Итак, ходить с Богом — это во всех наших путях, поступках и обязанностях иметь постоянное уважение к Богу, веру в Него, зависимость от Него и подчинение Ему. Это состояние, в котором жил и прошел Енох. (2) Другое состояние – это блаженство в наслаждении Богом. Никакое другое состояние благочестивых людей не упоминается в Священном Писании и не соответствует Божьему завету. Поэтому Енох, переведённый из одного, был тотчас же поставлен в другой, как и Илия впоследствии. Что касается каких-либо дальнейших предположений о конкретном месте или состоянии, в котором он находится, Писание не оставляет для них места; а те, что были сделаны, были опрометчивыми и глупыми. Некоторые вещи мы можем наблюдать, чтобы объяснить этот перевод.
(1) Это касалось всего человека, в отношении его состояния и состояния. «Енох был переведён»; вся его личность, душа и тело, была выведена из одного состояния и помещена в другое.
(2) Такой перевод, без растворения личности, возможен; ибо, как впоследствии это было действительно сделано в Илии, так и апостол намекает на желаемую славу этого, 2 Кор. 5:4: «Мы стенаем… чтобы мы были раздеты, но одеты, чтобы смертность была поглощена жизнью».
(3) В этот перевод необходимо внести изменение, например,
есть те, кто окажется живым в пришествие Христа: «Не все мы умрем, но все изменимся», 1 Кор. 15:51. Для этого перевода необходима та же перемена в телах тех, кто переведен, как и в телах тех, кто воскрес из могилы. Они должны стать нетленными, сильными, славными, духовными, 1 Кор. 15:42–44. То же самое произошло и с телом Еноха, силой Бога, перенесшего его; тело его в мгновение ока, во мгновение ока, сделалось нетленным, духовным, бессмертным, достойным блаженного горнего жилища. Так был переведён Енох.
(4) Если кто-нибудь спросит, почему не Енох соединился с Илией, который впоследствии был таким же образом перенесен при его явлении Господу Христу в Его преображении, а скорее с Моисеем, который умер, Мф. 17:3; Я говорю: хотя я и ненавижу всякое любопытство в священных вещах, тем не менее, по-видимому, это угодно уму Божьему, что беседа, которую они имели тогда с Господом Иисусом Христом, заключалась в исполнении закона в Его смерти, как и в случае с Господом Иисусом Христом. это было так: Моисей, который был законодателем, и Илия, самый ревностный его защитник, должны были быть задействованы в этом служении, а не Енох, который не участвовал в этом служении.
Τοῦ μὴ ἰδεῖν θάνατον. 2. Следующей целью этого перевода было то, что «он не увидит смерти»; или это было следствием того, что он не умер.
Поскольку смерть является великим объектом разумного рассмотрения, она выражается чувственными словами, видением ее вкуса и тому подобным. Здесь подразумеваются две вещи: (1) Что этот перевод был без смерти, он был сделан не смертью. Еврейское слово ח ל
קַָ, «взял», «Бог взял его», Быт. 5:24, что применимо к тому, что Он забрал человека смертью, Иез. 24:16, 18 не обязательно доказывает, что он не умер. Но здесь апостол истолковывает, что это изъятие произошло путем перевода из одного состояния в другое, без вмешательства смерти. (2) По Своей выдающейся благодати и милости он был освобожден от смерти. Великий Законодатель сделал исключение из общей санкции закона, согласно которому все грешники должны умереть; это было сигналом милости и благосклонности.
И это было божественным свидетельством того, что само тело также способно к вечной жизни. Когда все человечество увидело, что их тела обратились в прах
и повсеместной тленности, им было нелегко поверить, что они способны на какое-либо иное состояние, но что могила должна быть их вечным жилищем, согласно божественному приговору о вступлении греха: «Прах ты, и прах ты вернешь». Но здесь Бог дал нам залог и заверение, что само тело обладает способностью к вечному блаженству на небесах. Но хотя это свидетельство способности тела наслаждаться вечной жизнью и блаженством ограничивалось теми, кто никогда не умирал, оно не могло быть убедительным залогом воскресения тел, над которыми когда-то властвовала смерть. Следовательно, это было предназначено для воскресения Христа.
Καὶ οὐχ εὑρίσκετο. 3. Еще одним следствием этого перевода является то, что «его не нашли». В тексте Моисея это только י
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אֵ, «и его не было». Он
ушел, и не было уже среди людей; как Давид выражает свой уход из среды людей, Пс. 39:14,
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טְֶ, — «прежде чем я уйду
прочь, и меня не будет», то есть уже в этом мире. все люди вокруг были на нем. Как Бог «взял его», не сказано. Был ли какой-либо видимый признак этого, как это было с Елисеем при взятии Илии (4 Царств 2:11), неизвестно. Но несомненно, по исчезновении столь великого человека из мира, о нем было великое расследование.Посему, когда Илия был вознесен на небо, хотя и был видимый признак этого и было очевидно его божественное восхищение, но сыновья пророков , из-за редкости вещи, искал, не спустился ли он снова на какую-нибудь гору или в какую-нибудь долину;
«и искали три дня, и не нашли его», стихи 16, 17. Кажется, апостол намекает на что-то подобное в старом мире после исчезновения Еноха: его долго искали, но «его не нашли. " И поэтому,-
Διότι μετέθηκεν αὐτὸν ὁ Θεός. 4. Он добавляет причину, по которой его нельзя было найти на земле, а именно: «потому что Бог перевел его» в другое состояние и состояние. И здесь он дает нам основную действенную причину своего перевода; это было действие самого Бога, а именно, Его силы, благодати и благосклонности. А когда он больше не появлялся(
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его не нашли (οὐχ εὑρίσκετο), это было то, чем были все благочестивые
удовлетворен тем, что Бог перевел его; о чем были такие доказательства, которые были достаточным подтверждением их веры, хотя в настоящее время мы не знаем, что это было конкретно. Но апостол не только провозглашает истину этого события, но также и то, что это было известно церкви в те дни; от чего зависело его использование.
Хорошо. 5. Апостол (который был единственным для его нынешней цели) приписывает своей вере: «Верою он был перенесен». Он был таким: (1) Неэффективным; вера не была действенной причиной этого перевода; это был немедленный акт божественной силы. (2) Не заслуженно; ибо это записано как акт высшей милости и благосклонности. Но (3) только инструментально, поскольку таким образом он был приведен в состояние, столь принятое Богом, что он был способен на столь великую благодать и благосклонность. Но то, что он стал примером этой божественной благодати для назидания церкви во все века, было только актом суверенитета.
И это характерно для этих первых двух примеров силы веры; что в одном оно привело его к смерти, кровавой смерти; в другом избавило его от смерти, что он вообще не умер.
В области догадок, использованных в этом случае, я считаю вероятным, что (1) что его восторг был виден в глазах многих боящихся Бога, которые должны были стать свидетелями его миру, чтобы это могло быть его таинство для обличения грешников и укрепления веры церкви, а также изложение первого обетования. (2) Это произошло благодаря служению ангелов, как и служение Илии. (3) Он был немедленно вознесен на небо и в присутствие Бога там. (4) Что он стал причастником всей славы, которая была дарована небесному состоянию до вознесения Христа; относительно этого см. нашу беседу о Личности Христа. Но,-
Обс. I. Какими бы ни были внешние проявления веры верующих в этом мире, все они одинаково приняты Богом, одобрены Им и все одинаково будут наслаждаться вечным наследием.
Обс. II. Бог может и делает большое различие во внешних вещах между теми, кто одинаково принят перед Ним. Авель умрет, а Енох будет взят живым на небеса.
Из пророчества Еноха, записанного Иудой, я полностью удовлетворен тем, что он вел великую борьбу с миром по поводу веры, послушания, поклонения Богу, уверенности в божественном мщении нечестивым грешникам, вечной награды праведный. И поскольку эта борьба Бога против мира чрезвычайно приемлема для него, как он показал впоследствии, взяв себе Илию, который управлял этим с пламенной ревностью; так и в этом переводе Еноха в аналогичном состязании он явно судил дело на своей стороне, подтверждая свое служение, направленное на укрепление веры церкви и осуждение мира.
Поэтому, хотя это и сон, что два свидетеля, упомянутые в Откр. 11:3–5, — это лично Енох и Илия, тем не менее, поскольку их служение состоит в том, чтобы нести свидетельство о Боге и Христе против мира, тем самым преследуя и мучая живущих людей. на земле, стих 10, как и они, может быть намек на них и их служение. И поскольку есть два пути подтверждения служения; во-первых, страданиями, иногда до смерти, как это делал Авель; и, во-вторых, благодаря видимому признанию Бога ими, как Он сделал это с Енохом: и то, и другое должно случиться с этими двумя свидетелями, которые сначала должны быть убиты, а затем взяты на небеса; сначала страдать, а потом возвыситься.
Обс. III. Нет такого приемлемого служения Богу, ни одного, на которое Он дал бы такие знаменательные обещания Своей благосклонности, как ревностное состязание против мира, свидетельствуя о Его путях, Его поклонении и Его Царстве или о правлении Христа над всем миром. . И,-
Обс. IV. Частью нашего свидетельства является провозглашение и свидетельство о том, что мщение уготовано нечестивым гонителям и всем видам нераскаявшихся грешников, как бы они ни были и могли быть этим спровоцированы.
Обс. V. Основная часть этого свидетельства состоит в нашем личном послушании или видимом хождении с Богом в святом послушании, согласно смыслу завета, 2 Пет. 3:11, 14. И:
6. Это утверждает апостол о Енохе в последнем месте: «Ибо прежде своего перевода он имел такое свидетельство, что угодил Богу».
Πρὸ γὰρ τῆς μεταθέσεως αὐτοῦ. Эти слова — вход в
доказательство утверждения апостола, а именно, что «верою Енох был переведён»; который он преследует и подтверждает в следующем стихе. Он был переведен верой; ибо до этого перевода у него было это свидетельство. Ибо о нем сказано, что «он ходил пред Богом триста лет»; после чего его перевели. Апостол не говорит, что это было засвидетельствовано о нем до его перевода, как означающее время дачи ему этого свидетельства; но это свидетельство, когда оно было дано ему, действительно относилось ко времени до его перевода, как это очевидно (Быт 5:22, 24).
Εὐηριστηκέναι τῷ Θεῷ. «Хождение пред Богом» у Моисея апостол переводит как «угождение Богу»; ибо одно это ему приятно. Его радость, его радость в тех, кто боится его, кто идет перед ним. И апостол дает нам весь смысл божественного свидетельства, что он ходил с Богом, а именно, что его хождение с Богом было приятно ему, - что оно было принято им и его личностью в нем.
Особенностью этих первых двух случаев также является то, что они имели особое свидетельство от Бога относительно принятия их и их служения. Так и об Авеле свидетельствуется, что «Господь призрел на него и на дар его»; и о Енохе, что «он угодил Богу»; оба они объявлены праведными по вере.
И в целом мы можем заметить, что:
Обс. VI. Это результат божественной мудрости, когда дела Его провидения и исполнение Его обетований подчиняются обычному установленному правилу, провозглашенному в Его Слове, которое является единственным руководством веры; поэтому иногда нужно приводить необычайные примеры в каждом роде, как с точки зрения суда, так и с точки зрения благодати и благосклонности. К последнему виду было взятие Еноха на небеса; и первым было сожжение Содома и Гоморры с неба. Такие необычайные действия иногда делаются необходимыми либо из-за нечестивой безопасности мира, либо из-за назидания церкви.
Обс. VII. Вера в Бога через Христа имеет действенную силу в приобретении такой благодати, милости и благосклонности, в частности, поскольку она не имеет под собой никакого основания.
особенно верить. Енох был переведен верой; однако Енох не верил, что его следует перевести, пока он не получил об этом особого откровения.
Итак, существует множество особых милостей, к которым вера не имеет ни слова обетования, что касается их фактического сообщения нам; но, тем не менее, сохраняя свои границы доверия и упования на Бога и действуя терпением и молитвой, он может быть и является инструментом в их приобретении.
Обс. VIII. Те, кто планирует жить с Ним в будущем, должны ходить с Богом здесь, или они должны угождать Богу в этом мире, который будет благословлен с Ним в другом.
Обс. IX. Та вера, которая может вывести человека из этого мира, может провести его через трудности, с которыми он может столкнуться в исповедании веры и послушания в этом мире. В этом заключается аргумент апостола.
И этого последнего Господь Иисус Христос определил быть жребием и уделом Своих учеников. Поэтому он свидетельствует в Иоанна 17:15: «Я не молюсь о том, чтобы Ты взял их из мира, но чтобы Ты сохранил их от зла».
В этих двух примерах с Авелем и Енохом мы имеем представление о состоянии старого мира до потопа. В нем было два рода людей: верующие и те, кто не верили. Среди них были различия в религии и поклонении Богу, как между Авелем и Каином. Некоторые из них были одобрены Богом, а некоторые нет. Отсюда возникли гонения со стороны мира; и в церкви нечестивому, насмехающемуся и преследующему миру угрожали предсказания грядущих судов и божественного мщения, как это было в проповеди и пророчестве Еноха. Тем временем Бог проявлял терпение и долготерпение к непокорным, 1 Пет. 3:20; однако не обошлось и без некоторых случаев его особого расположения к верующим. И так обстоит дело по сей день.
Евреям 11:6
В свидетельстве, данном Еноху, не содержится прямого упоминания о вере, а только то, что, ходя с Богом, он угождал Ему, как сказал апостол в
отсюда этот стих доказывает, что именно верой он так угодил Богу и, следовательно, тем самым получил свой перевод.
Вер. 6.—Χωρὶς δὲ πίστεως ἀδύνατον εὐαρεστῆσαι· πιστεῦσαι γὰρ δεὶ τὸν
προσερχόμενον τῷ Θεῷ ὅτι ἐστὶ, καὶ τοῖς ἐκζητοῦσιν αὐτόν μισθαποδότης
γίνεται.
Εὐαρεστῆσαι. Τῷ Θεῷ нет в оригинале, но есть во всех старых переводах, и его необходимо добавить. Мы добавляем «его», как оно содержится в слове, а не как дополнение.
Вер. 6. — Но без веры [невозможно] угодить ему. Ибо надлежит приходящему к Богу верить, что Он есть [Бог ему или Бог его] и [что] Он воздает тем, кто усердно ищет Его.
Утверждение апостола, на котором он строит свое увещевание, состоит в том, что Енох был переведен верой. Доказательство этого утверждения он выражает в виде силлогического рассуждения. Согласно предположению, которое он излагает в предыдущем стихе, Енох имел божественное свидетельство о том, что он угодил Богу.
Предположение состоит в этой священной максиме: «Без веры невозможно угодить Богу», откуда следует заключение, путем включения другого аргумента того же рода, а именно, что, посредством чего Енох угодил Богу, тем он был переведен; ибо его перевод был следствием и следствием его угождения Богу. И, в-третьих, дает иллюстрацию и подтверждение своего предположения: «Ибо приходящий к Богу» и т. д.
Δέ. Отрицательная частица δέ, «но», представляет собой такую форму аргументации:
«Он угодил Богу, но без веры это невозможно» и т. д.
1. В самом предложении можно рассматривать его форму и содержание.
(1) Что касается формы, то в отрицательном заключено положительное утверждение: «Без веры невозможно угодить Богу»; то есть вера — единственный путь и средство, с помощью которого каждый может угодить Богу. Таким образом, χωρίς часто используется для обозначения утверждения противоположного тому, что отрицается. Иоанна 1:3, Χωρὶς αὐτοῦ, — «Без Него ничего не было создано»; то есть: «Все было создано Им». Иоанна 15:5, Χωρὶς ἐμοῦ, — «Без Меня
вы ничего не можете сделать», то есть: «Мною или моей силой вы должны сделать все».
ПЗУ. 10:14: «Как слушать χωρὶς κηρύσσοντος» — «без проповедующего?» то есть: «Все слушание принадлежит проповеднику». См. Евр. 7:20, 9:7, 18.
Поэтому: «Без веры невозможно угодить Богу» — это то же самое, что и: «Всякое угождение Богу совершается и должно происходить по вере, а если невозможно, то должно быть иначе». И этот смысл слов необходим для аргументации апостола, которая должна доказать силу и действенность веры в отношении нашего принятия Богом.
Εὐαρεστῆσαι. (2) Что касается содержания предложения, то то, что отрицается без веры или то, что приложено к единственному действию веры, есть εὐαρεστῆσαι, «чтобы угодить», «placere», «beneplacere». Этот глагол используется только в этом послании, в этих двух стихах и в гл. 13:16, в пассивном залоге: «Бог благоугоден»; «промеретур Деус», Вульг. лат., без всякого значения. Прилагательное εὐάρεστος используется часто и постоянно применяется к людям или вещам, которые приняты Богом, Рим. 12:1, 2, 14:18; 2 Кор. 5:9; Еф. 5:10; Фил. 4:18; Кол. 3:20. Сюда входят три вещи: [1] Чтобы человек был принят Богом, чтобы Бог был доволен им. [2] Что его обязанности угодны Богу, что он доволен ими, как он был доволен дарами Авеля и послушанием Еноха. Итак, Евр. 13:16. [3] Что такой человек имеет свидетельство о том, что он праведный, справедливый или оправданный, как было у Авеля и Еноха, и как у всех истинно верующих есть в Писании.
Это то угождение Богу, которое заключено только в вере. В противном случае может быть много поступков и обязанностей, которые в материальном отношении могут быть такими, какие угодны Богу, и которые Он вознаградит в этом мире без веры: таково было разрушение дома Ахава Ииуя. Но рассматриваемое угождение Богу включает в себя принятие Богом человека и его обязанностей, или его оправдание перед Ним. И это регулирует смысл последней фразы аята. Наше пришествие к Богу и веру в Него следует истолковывать в отношении этого благоугодия Ему.
Ἀδύνατον. Это так по вере, как то, что без нее «невозможно». Многие во все времена пытались таким образом угодить Богу без веры, и тем не менее продолжают это делать. Каин начал это. Целью его приношения было угодить Богу; но он сделал это не с верой и потерпел неудачу в своем замысле. И это великий
различие всегда в видимой церкви. Все в своем богослужении исповедуют желание угодить Богу и надеются, что они так и поступят, — с какой еще целью было служить Ему? — но, как говорит наш апостол, многие из них ищут этого не верой, а свои дела и обязанности, которые они делают и исполняют, Рим. 9:32. Лишь те достигают своей цели, кто ищет ее верой.
И поэтому Бог часто отвергает величайшее умножение обязанностей там, где недостает веры (Ис. 1:11–15, Пс. 40.
2. Посему, говорит апостол, это основная максима религии, а именно: «Невозможно угодить Богу иначе, как верою». Пусть люди желают, планируют и стремятся к этому, как им заблагорассудится, они никогда не достигнут этого. И это невозможно: (1) По божественному устройству.
Об этом Священное Писание свидетельствует от начала до конца, а именно, что никто не может и не сможет угодить Богу иначе, как верою, как в целом утверждает наш апостол, Рим. 3–5. (2) По самой природе вещей вера есть первое регулярное движение души к Богу, как мы сразу увидим.
Однако противоположное представление, а именно, что люди своими делами и обязанностями могут угодить Богу без веры, так же как и верой, или таким же образом, как и с верой, так глубоко укоренилось в умах людей, что оно произвело различные злые последствия. Для,-
(1) Некоторые спорили с самим Богом, как будто Он поступал с ними неравно и справедливо, хотя Он не был доволен их обязанностями и не принимал себя. Так и было с Каином, который гневался из-за этого не на своего брата больше, чем на самого Бога, как это ясно видно из упрека, данного ему, Быт. 4:5–7. Так часто поступали иудеи: «Почему мы постились, а Ты не видишь?» Это. 58:3. И то же самое происходит со всеми лицемерами по сей день: если они когда-нибудь убедятся, что Бог не угоден ни их личностями, ни их обязанностями, особенно обязанностями религиозного поклонения, которые они Ему выполняют, - которые они считают хотя они так же хороши, как и те, которые приняты, - они гневаются в своих сердцах на самого Бога и считают, что Он вообще плохо обращается с ними.
(2) Именно это поддерживает ненависть, вражду и гонения в видимой церкви. Большая часть обычно довольствуется внешним исполнением обязанностей, не сомневаясь, что этим они доставят удовольствие.
Бог. Но когда они обнаруживают, что другие заявляют, что искренность спасительной веры, серьезное покаяние и всеобщее послушание Богу необходимы для угождения Богу, тем самым осуждаются их обязанности, их лица падают, и они полны гнева. и готовы даже убить своих собратьев. Между истинно верующими и гонителями лицемеров существует та же разница, те же основания и причины, как было между Авелем и Каином. Все они исповедуют намерение угодить Богу, как и они оба; все выполняют одни и те же внешние обязанности, причем один обычно больше заботится о правилах, чем другой, как и они; но одни ссылаются на тайный интерес к божественному благоволению и принятию верой, которая невидима; другой доверяет своим внешним делам; откуда между ними возникает бесконечное различие.
(3) Это было основой всех суеверий в богослужении.
Ибо тайное предчувствие, что Бог должен быть угоден внешними делами и обязанностями, как думал Каин, было причиной умножения бесчисленных обрядов и церемоний в богослужении; обо всех мессах, чистилищах, паломничествах, обетах, дисциплинах, идолопоклонстве, составляющих римскую церковь. Все они были обнаружены в ответ на заданный вопрос, Мих. 6:6, 7: «С чем мне предстать пред Господом и поклониться Богу Вышнему? Придти ли мне пред Ним со всесожжениями, с годовалыми тельцами? Будет ли угоден Господу тысячами овнов, или с десятью тысячами рек елея? Отдам ли Я первенца моего за преступление мое, плод тела моего за грех души моей?» Следовательно, одна мнимая обязанность, которая должна иметь что-то похвальное, как ее обязанность, ее сложность или ее красота в ее украшении, должна быть добавлена к другой;
все для того, чтобы угодить Богу без веры.
(4) Это вызывало и поддерживало бесчисленные споры в церкви во все века. Некоторые открыто заявляют, что это угождение Богу является плодом заслуг наших собственных дел и не достигается верой. А другие бесконечно пытаются привести наши дела и обязанности в тот же порядок и причинность, что и наше принятие перед Богом самой верой; и считаем верным, что касается конца речи апостола, а именно, нашего угождения Богу и принятия Его, что без наших дел невозможно угодить Богу, как и без веры невозможно угодить Богу. угодить ему: это значит опровергнуть как его аргументы, так и
дизайн.
Поэтому, если мы не будем твердо придерживаться этой истины, а именно, что, какова бы ни была необходимость в других милостях и обязанностях, но только вера, посредством которой мы угождаем Богу и получаем Его одобрение, мы осуждаем поколение праведников в их деле от основания мира, примем участие с Каином против Авеля и откажемся от нашего свидетельства о праведности Божией во Христе. И,-
Обс. I. Если Бог сделал что-либо невозможным, то напрасно люди пытаются это сделать. Со дней Каина множество людей намеревалось угодить Богу без веры, но все напрасно; подобно тем, которые хотели построить башню, вершина которой должна была бы достигать неба. И,-
Обс. II. Чрезвычайно важно хорошо изучить искренность нашей веры, является ли она истинной или нет, поскольку от этого зависит принятие нашей личности и всех наших обязанностей. Никто никогда не думал, что Бог может быть угоден без всякой веры; само намерение угодить Ему предполагает некую веру; но тот особый вид веры, посредством которого мы можем быть оправданы, они не принимают во внимание. Обо всем этом я подробно рассказал в своей книге «Оправдание».
3. Этого утверждения апостол дает дальнейшее подтверждение или иллюстрацию, показывая необходимость веры для принятия Богом.
И это он делает, провозглашая обязанность каждого, кто будет принят таким образом: «Ибо приходящему к Богу надлежит веровать» и т. д.
При этом мы имеем: (1) утверждение предписанного долга; «Это ему подобает», или он должен. (2) О чем идет речь; то есть «приходящий к Богу». (3.) предписанная обязанность; то есть «верить». (4) Целью этой веры является двойной долг; [1] Что «Бог есть»; [2.]
Что «Он вознаграждает прилежно ищущих Его».
Γάρ. То, что он приводит причину и доказательство того, что он утверждал ранее, объявляется в иллятивном союзе «ибо»: Это делает истину здесь явной.
Δεῖ. (1) Он применяет свое утверждение к каждому, кого это касается, в частности, в силу долга. «Кто бы он ни был, у него будет этот замысел
к Богу, и чтобы быть принятым с Ним, он должен, он должен это сделать. Это его обязанность, от которой не может быть освобожден никто из живущих».
Это еще не все. (2) Речь идет о следующем: «Приходящий к Богу». Προσέρχομαι вообще означает любой доступ или приход к какому-либо человеку или предмету; и в священном смысле оно не используется нигде в Новом Завете, а только в этом послании и в 1 Пет. 2:4. Но часто таким образом используется простой глагол ἔρχομαι. И это пришествие к Богу означает, в частности, доступ или приближение к Нему в священном поклонении. См. Евр.
10:1, с экспозицией. Но в целом, как и в этом месте, так и в гл. 7:25, 1
Домашний питомец. 2:4, оно означает доступ человека к благосклонности Бога, включая особые обращения к нему с его обязанностями. Поэтому мы должны исследовать, что значит таким образом прийти к Богу и что для этого требуется; чтобы мы могли понять, почему апостол делает веру столь необходимой и тем самым доказывает, что «без веры невозможно угодить Богу». И,-
[1] Для этого требуется предварительное ощущение желанного, утраченного состояния в нас самих из-за отдаленности от Бога. Ни один человек не собирается приходить к Богу иначе, как ради облегчения, удовлетворения и покоя. Должно быть, из-за опасения, что он еще находится на таком расстоянии от Бога, что не может получить от Него облегчения или покоя; и что в этой дали он находится в состоянии нищем и несчастном; а также то, что для него есть облегчение и покой в Боге. Без этих опасений ни один человек никогда не задумает прийти к Богу, не имея для этого ни причины, ни цели. И сделать это можно не искренне, а верой. Все другие силы и способности в душах людей без веры склоняют и направляют их искать покоя и удовлетворения в себе. Это было высшим представлением тех философов, которые возвели человеческую мудрость в восхищение, а именно стоиков, «что каждый должен искать всякого покоя и удовлетворения в себе самом, и ни в чем другом»; и поэтому в конце концов они специально пришли к тому, чтобы сделать каждого человека богом самому себе. Одна только вера есть та благодатная сила, которая лишает нас всякой уверенности в себе и направляет искать всего в другом; то есть в самом Боге. И поэтому он должен увидеть в Боге то, что способно дать облегчение в этом состоянии. И это содержится в предложенном здесь объекте, как мы увидим.
[2] Для этого необходимо заранее дать некоторое ободрение.
тому, кто придет к Богу, и то от Самого Бога. Обнаружение наших нужд, нужды и страданий делает необходимым сделать это; но это не дает никакого поощрения к такому поступку, поскольку сопровождается открытием того, что мы недостойны так поступать и быть принятыми в этом. Невозможно также получить никакого ободрения от рассмотрения существа Бога и Его славного превосходства; и нигде в Писании это не предлагается абсолютно и в первую очередь для нашего ободрения. Следовательно, это не может быть ничем иным, как Его свободным, милостивым обещанием принять тех, кто приходит к Нему должным образом; то есть Христом, как свидетельствует все Писание. Ибо то, что некоторые заявляют о том, что приходят к Богу посредством ободрения, взятого из общих представлений о Его природе, Его творениях и промыслах, без всякого обетования, есть пустая спекуляция; они также не могут привести ни одного примера какого-либо человека, который когда-либо приходил к Богу и нашел у Него принятие, без ободрения божественного откровения, которое имеет природу обетования. Поэтому для этого прихода к Богу необходима вера, потому что только благодаря ей мы получаем, хватаемся, принимаем обетования и становимся их участниками; что апостол не только прямо подтверждает, но и намерен доказать, как мы увидим, в большей части главы. Поэтому нет ничего более приятного и более чуждого намерениям апостола, чем то, что здесь невежественно и слабо притворяется некоторыми; а именно, что вера здесь есть не что иное, как «согласие с истиной бытия Бога и Его распределения наград и наказаний», без какого-либо уважения к обетованию, то есть к Христу и Его посредничеству, как это будет видно далее. . А потому,—
[3] Прийти к Богу — значит получить доступ к Его благосклонности, «угодить Богу», как это сделал Енох; так прийти, чтобы быть принятым с ним. Мы можем прийти к Богу со своими обязанностями и служением, как это сделал Каин, когда нас не принимают; но апостол говорит в этом месте только о доступе и принятии к Его благодати и благосклонности, что видно из его примера, его замысла и аргументов.
Πιστεῦσαι. (3) Долг тех, кто имеет такой замысел, —
"полагать." Это единственный путь и средство достижения этой цели. Поэтому сама вера часто называется приходом к Богу или приходом ко Христу, Ис.
55:1, 3; Иоанна 6:37, 44, 7:37. И только по вере мы имеем доступ
в эту благодать, Рим. 5:2; то есть посредством чего мы таким образом приходим к Богу.
(4) Цель этой веры, или то, во что нам следует верить в данном случае, двоякая: [1] бытие Бога; «Верьте, что он есть». [2] Его должность; в этом
«Он вознаграждает прилежно ищущих Его».
Сирийский перевод, по-видимому, отражает лишь один цельный объект веры в словах, а именно, что Бог — вознаграждающий, отсылая как глагол ἔστι, так и γίνεται к μισθαποδότης: как если бы было сказано: «должен верить, что Бог есть и будет». воздающий тем, кто усердно ищет Его», — то есть в этом мире и в будущей жизни. Но я буду следовать обычному различению слов.
Ὅτι ἐστί. [1] Первое, во что нужно верить, это то, что «Бог есть». Выражение кажется несовершенным, и подразумевается нечто большее, чем божественное существо абсолютно, как, его Бог. Схоласты и различные толкователи на месте, такие как Катарин, Салмерон, Тена и т. д., серьезно спорят о том, как может быть предложено бытие Бога, которое является объектом естествознания, поскольку оно может быть познано в свете разума. как объект веры, которая уважает только невидимое, неочевидное, сверхъестественное, открывающееся только через откровение. И для решения этой трудности они применяют множество различий. Со своей стороны, я нисколько не сомневаюсь, что одна и та же вещь или истина могут в различных отношениях быть также предметом разума и веры. Так бывает и тогда, когда то, что согласно разуму и вообще открываемо им, как творение мира, яснее и яснее предлагается вере божественным откровением; которое не разрушает прежнего согласия с принципами разума, но утверждает разум в убеждении в той же истине новым свидетельством, данным ему. Но апостол не говорит здесь ни о каком таком согласии с истиной бытия и существования Бога, которое может быть достигнуто разумом или светом природы; но то, что является чистым объектом веры, которого никак не может достичь свет разума. Ибо то, что он говорит только о таких вещах, ясно из описания, которое он предполагает о природе веры, а именно, что она есть «свидетельство невидимого». И именно такая вера в существование Бога дает ободрение прийти к Нему, чтобы мы, грешники, могли обрести у Него благосклонность и принятие. И то представление, которое люди могут иметь о существовании Бога в свете природы, да, и о том, что Он является вознаграждающим, было у Каина, как мы показали;
и все же он не имел доли в той вере, которую требует здесь апостол.
Таким образом, из контекста, обстоятельств рассматриваемого предмета и замысла апостола очевидно, что бытие или существование Бога предлагается в качестве объекта нашей веры, чтобы верить в образ долга, Это божественная природа с ее славными свойствами или совершенствами, действующая и действующая таким образом, чтобы доставлять покой, удовлетворение и блаженство тем, кто приходит к Нему.
Когда мы вынуждены верить, что Он есть, именно это он и предлагает, когда заявляет о себе под этим именем: Я ЕСМЬ, Исх. 3:14; посредством чего он не только абсолютно обозначил свое существование, но и то, что он был таким, что он действительно даст существование и исполнение всем своим обещаниям, данным церкви. Итак, когда он открылся Аврааму под именем
«Всемогущий Бог», Быт. 17:1, он не был обязан верить только в «вечную силу и Божество», которые понятны в свете природы, Рим.
1:20, но также и то, что он будет таким для него, проявляя свою всемогущую силу от его имени; при этом он требует от него, чтобы он «ходил пред Ним и был совершенен». Поэтому вера в то, что Бог есть «Я ЕСМЬ»,
«Всемогущий Бог» — это верить в Него как в нашего Бога в завете, проявляя святые свойства Его природы, Его силу, мудрость, доброту, благодать и тому подобное, чтобы дать покой и блаженство нашим душам. Для всего этого он требовал от Авраама веры, как основания завета с его стороны; при этом требует от него всеобщего послушания.
Предполагать, что апостол имеет в виду ту веру, посредством которой мы можем прийти к Богу и обрести принятие у Него, не что иное, как согласие с абсолютно рассматриваемым существом Бога, которое совершенно бесплодно для большинства человечества, — тщетное представление, неподходящее. по его замыслу.
А потому,—
Обс. III. Сам Бог, в своей самодостаточности и вседостаточности, готовый оказать милость бедным грешникам, является первым мотивом или поощрением и последним объектом веры. См. Ис. 50:10; 1 Пет.
1:21. 

Μισθαποδότης γίνεται. [2] Второе, во что нам необходимо верить, чтобы достичь той же цели принятия Богом, — это то, что «Он есть» или будет «вознаграждающим усердно ищущих Его»; то есть он
во всем по отношению к ним будет действовать соответственно тому предложению, которое он делает от себя вере, когда говорит: «Я ЕСМЬ» и «Я Бог Всемогущий» и тому подобное.
В отношении этого объекта веры можно учитывать две вещи: 1-е. Утверждение самой истины; «Бог — вознаграждающий». 2 раза в день. Ограничение использования этого имущества в отношении его объекта; «тем, кто усердно ищет Его». И это ограничение полностью исключает общее представление о вере в награды и наказания от Бога, настоящие и будущие, из предполагаемых здесь; ибо оно ограничивается только благостью и щедростью Бога по отношению к верующим, «к тем, кто ищет Его». Его обращение с ними происходит не в соответствии с справедливостью распределения по отношению к ним самим, а в духе милости, благодати и щедрости. Ибо «воздаяние — по благодати, а не по делам».
1-й. То, к чему относятся эти слова апостола и что является основанием требуемой здесь веры, содержится в откровении, которое Бог открыл Аврааму (Быт. 15:1): «Не бойся, Аврам; Я твой». щит и награда твоя весьма великая». Бог настолько вознаграждает ищущих Его, что Он Сам является их наградой; что навсегда исключает в них все мысли о заслугах, которые так вознаграждаются. Кто может заслужить Бога как свою награду? Награждение в Боге, особенно там, где наградой является Он Сам, есть акт бесконечной благодати и щедрости. И это дает нам полное направление к намеченному здесь объекту веры, а именно к Богу во Христе, как показано в Его обетовании, отдающему Себя верующим в награду (чтобы быть их Богом) путем бесконечной благости и щедрости. . Это единственное предложение, которое дает ободрение прийти к нему, о чем намеревается провозгласить апостол.
Τοῖς ἐκζητοῦσιν αὐτόν. 2 раза в день. Это также проявляется в ограниченности объекта или тех, для кого он таким образом вознаграждает; а именно, такие как
«усердно ищите его». Ζητεῖν, «искать» Господа, обычно используется для любого исследования о Нем, исходя из света природы или иным образом, Деяния 17:27. Но слово ἐκζητεῖν, использованное здесь апостолом, указывает на особый способ поиска, поэтому мы переводим его «прилежно ищите Его». Но эта обязанность искать Бога так часто предписывается в Писании и поэтому объявляется состоящей в вере, действующей в молитве, терпении и усердном следовании путям Божьего проявления Себя в Его постановлениях.
богослужение, что я не буду здесь на этом настаивать. Только я отмечу некоторые вещи, необходимые для интерпретации этого места.
(1-й) Искать Бога — значит делать это в соответствии с каким-то правилом, указывающим нам, каким путем нам идти, и чего нам следует ожидать от Него и от Него.
Те, кто искал его без такого правила, как говорит им апостол, лишь стремились εἰ ψηλαφήσειαν, «чувствовать его», как люди чувствуют вещь в темноте, когда они не знают ни что это такое, ни как дойти до него. это, Деяния 17:27.
(2-й раз.) Это правило не является, никогда не было и не может быть ничем иным, кроме правила завета Бога с нами и откровения, сделанного в нем. В состоянии изначальной праведности человек был обязан искать Бога (ибо это вечно необходимо всем творениям, пока мы не придем к полному осуществлению Его) согласно смыслу завета дел.
Его поиск Бога заключался в вере и делах послушания, требуемых этим заветом. И теперь нет другого способа искать Бога, кроме как согласно откровению, которое Он дал себе в завете благодати, и условиям послушания, требуемым в нем. Все остальные поиски Бога тщетны и не предписаны нам как долг. Все, кто пытается это сделать, «тщетны в своем воображении, и их глупые сердца помрачены». Когда мы однажды познаем это правило, когда Бог откроет нам Свой завет и подтверждение его во Христе, все станет ясно и ясно: и то, как мы можем найти Бога, и то, что мы найдем в Нем.
(3-й.) Этот поиск Бога прогрессивен и имеет различные степени. Ибо [1] предшествует этому то, что Бог нашел нас на пути суверенной благодати и милости. Итак, «он найден среди тех, кто не искал Его»,
Это. 65:1. И если бы он не искал нас так, мы никогда не искали бы его; ибо «в этом любовь не в том, что мы возлюбили Бога, а в том, что Он возлюбил нас»
первый. [2-й.] Само по себе оно включает в себя наше первое обращение к Богу. Искать Бога — значит искать Его благодати и благосклонности во Христе Иисусе, искать Его Царства и праведности, обратиться к Нему и прилепиться к Нему с нелицемерной верой и любовью. [3-й.] Прилежное следование всем путям долга и послушания, которые Он предписал нам. «Слушайте меня, последователи правды, ищущие Господа», Ис. 51:1. [4-е.] Терпеливое ожидание исполнения обещаний, которые
апостол так празднует в Аврааме. А потому,—
(4-е.) Это усердное искание Бога в тех, кому Бог воздаст добром и щедростью, является доступом к Нему через веру, первоначальную и постепенную, в соответствии с сутью завета благодати во Христе. Иисусе, чтобы мы могли обрести у Него благосклонность и одобрение. Так и Авель искал Бога, когда приносил кровавую жертву, в вере в будущее умилостивление Семя женщины. Так Енох искал Бога, когда ходил перед ним в послушании завету. И Бог не будет таким вознаграждающим, как здесь задумано; Он не отдаст Себя в награду никому, кроме тех, кто ищет Его таким путем.
Обс. IV. Те, кто ищут Бога только в свете природы, лишь ищут Его во тьме и никогда не найдут Его как вознаграждающего, а именно такого, который здесь описан, хотя они и могут иметь глубокие представления о Его справедливости и наград и наказаний в соответствии с ним.
Обс. V. Те, кто ищут Его согласно закону дел и при всем своем послушании ему, никогда не найдут Его как вознаграждающего и не достигнут того, чего они ищут; как прямо заявляет апостол, Рим.
9:31, 32. 

Я настаивал на изложении этого стиха как из-за важных истин, содержащихся в нем, так и потому, что некоторые в последнее время пытались исказить этот текст, как и другие писания, как будто он должен учить, что нельзя Для их оправдания в древности требовалась другая вера, но только согласие с существованием Бога и Его мудростью, праведностью и силой в управлении миром с помощью наград и наказаний; таким образом исключить из своей веры всякое рассмотрение обетования Господа Христа и Его посредничества. Таково место, изложенное Креллием и последовавшим за ним Гроцием, с его поклонниками и другими, заимствовавшими у них ложь. Но поскольку это согласие предполагается и включено сюда как необходимое для всякой религии, так что оно есть то, что и все, что здесь предлагается и требуется, не соответствует ни объему места, ни замыслу апостола, ни какому-либо выражению в тексте правильно понял. Наблюдать,-
Обс. VI. Самый правильный акт веры — прийти и прилепиться к Богу, как
вознаграждающий на пути благодати и щедрости, предлагая себя за нашу награду.
Обс. VII. Тщетна та вера, которая не побуждает людей усердно исследовать Бога.
Обс. VIII. Весь результат нашего нахождения Бога, когда мы ищем Его, зависит от пути и правила, которые мы принимаем и используем при этом.
Евреям 11:7
Ной — третий человек, упомянутый в Писании, которому было дано свидетельство, в частности, что «он был праведник»; и поэтому апостол приводит его на третьем месте как пример силы и действенности веры, провозглашая также, в чем его вера действовала и была действенной.
Вер. 7) ς σωτηρίαν τοῦ οἴκου αὑτοῦ· διʼ ἧς
κατέκρινε τὸν κόσμον, καὶ τῆς κατὰ πίστιν δικαιοσύνης ἐγένετο
κληρονόμος.
Χρηματισθείς. Вульг. Лат., «responso Accepto»; Рем., «получив ответ». Поэтому различные толкователи, придерживающиеся этого перевода, задаются вопросом, как можно сказать, что Ной получил ответ от Бога, тогда как о каких-либо его исследованиях по этому вопросу не упоминается. Некоторые говорят, что Адам предсказал, что мир будет дважды уничтожен: один раз водой, а затем огнем. Тогда Ной спросил у Бога, когда упадет первый из них, и получил ответ, что он уже приближается. Некоторые говорят, что слово «отвечать» в Писании часто используется для
«начать речь с другим», когда до этого ничего не было сказано; чему они приводят примеры. Я упоминаю об этом только для того, чтобы показать, каким ненужным усилиям подвергают себя люди из-за предвзятой приверженности тому, что может их обмануть, как они делают здесь, следуя ложному переводу; ибо в исходном слове нет ничего, что подразумевало бы ответ на вопрос. Но правда в том, что перевод не столько обманул их, сколько они обманули самих себя. За "ответ"
на латыни это «божественный оракул», и поэтому оно используется всеми хорошими авторами. «Responsa deorum», «responsa aruspicum» — это указания оракула; и так есть
"ответ" абсолютно. Сыр., הּמֵּעַ ל מ
לֵַ א
תְֶ
כּ
דַ,
"когда он был
к нему обращались», «когда с ним было слово». «Divinitus admonitus», как мы правильно говорим, «предупредил от Бога».
Пожалуйста, обратите внимание. Syr., «о тех вещах, которые невидимы»;
опуская μηδέπω, «недум»; «nondum adhuc», как и все остальные переводы.
араб., «когда Ною было открыто о вещах, которых еще не было видно».
Εὐλαβηθείς, «veritus», «reveritus», «metuens», «timuit», «venerabundus»;
«боясь», боялся он, «двигался страхом», благоговейным страхом.
Κατεσκεύασε, «аппаравит», он «приготовил»; Вульг. Лат. «аптавит», он «приспособился».
путем подготовки и изготовления из него; Сыр., ד ע
בֲַ, «fecit», «condidit»; он «сделал» или
«построил» ковчег.
Εἰς σωτηρίαν τοῦ οἴκου αὑτοῦ. Сыр., הּ בּ
יְ
תֵַ נַ
י דּ
בְַּ יֵּ
א ל
חְַ, «к жизням»
(то есть спасение жизней) «сыновей своего дома» или семьи.
Вер. 7. Верою Ной, получив предупреждение от Бога о еще невидимом, движимый страхом, приготовил ковчег для спасения своего дома; которым он осудил мир и стал наследником праведности по вере.
Златоуст высоко оценивает этот пример апостола, поскольку он не только демонстрирует эффективность веры, с одной стороны, в Ное, но также и действие и последствия неверия, с другой, во всем мире. Следовательно, применение этого примера было чрезвычайно своевременным и уместным для этих евреев, которые сейчас стояли перед испытанием того, чему они будут следовать и чего соблюдать. Здесь они могли бы увидеть, как в зеркале, каково будет действие того и другого.
В словах есть: 1. Человек, о котором говорится или о котором идет речь; который есть Ной. 2. Что о нем утверждают; что он «был предупрежден Богом о том, чего еще не было видно». 3. Эффект этого по вере: (1) Внутренний, в себе самом; он был «движим страхом»: (2) Внешним, в послушании; он «построил ковчег». 4.
Последствия этого: (1) Спасение собственной семьи; (2) Осуждение мира; (3) Он сам становится «наследником праведности по вере».
1. Человек, о котором идет речь, — это Ной, в отношении которого можно заметить некоторые вещи, относящиеся к смыслу этого места.
(1) Будучи предназначенным Богом для великого дела, к которому он должен был быть призван, жить и действовать в то время и в то время, когда Бог уничтожит мир за грех, он получил свое имя от духа пророчества. . Его отец Ламех называл его נֹ
חַ; из-за чего он дал такую причину,
מ
נ
וּ ֵ יְ
נַ
חֲ זֵ
ה — «Это утешит нас в работе нашей и в труде рук наших из-за земли, которую проклял Господь» (Быт. 5:29). Он предвидел, что через него и в его дни придет облегчение от последствий проклятия: что и произошло: [1] В справедливом уничтожении нечестивого мира, на котором земля на какое-то время отдыхала от своего рабства под гнетом. о чем оно стенало, Рим. 8; [2] В том, что в Нем должно сохраниться обетование благословенного Семени, откуда исходит весь покой и утешение. Но либо имя נֹ
חַ не является производным от נ
וּ
חַ, «отдохнуть» или «дать отдых»,
но от ם נִ
חַ, «утешать», «мем» отвергается в составе имени; иначе нет, по словам Ламеха, מ
נ
וּ ֵ יְ
נַ
חֲ זֶ
ה, «Этот самый
утешит нас», уважение к этимологии слова, но выражение означаемого предмета.
(2) Что касается его состояния и состояния, предшествующего тому, что здесь сказано о нем, подтверждаются два факта: [1] Что он «обрел благодать в очах Господних» (Быт. 6:8). [2] Что он был «праведен, непорочен в роде своем и ходил с Богом», стих 9. Он был принят Богом, оправдан и ходил в приемлемом послушании, прежде чем он получил такое божественное предупреждение и все, что за этим последовало. Поэтому все это относилось не к его первой вере, а к проявлению той веры, которую он получил прежде. И тогда он не был сначала сделан «наследником праведности», но был объявлен таковым, как Авраам был оправдан, когда предложил Исааку своего сына.
(3) Его занятием в мире было то, что он был «проповедником праведности», 2 Пет. 2:5; то есть праведности Божией по вере; и праведности через покаяние и послушание среди людей. И нет сомнения, что раньше, пока он строил ковчег, он
Он настоятельно призывал человечество к покаянию, провозглашая обетования и угрозы Божьи. И в блаженном состоянии он был проповедником праведности для других и наследником праведности в себе.
(4) Он назван ὄγδοος, 2 Пет. 2:5, «восьмой человек». Но хотя Енох был «седьмым от Адама», а он — третьим от Еноха, он не мог быть восьмым, но был десятым в родословной от Адама. Поэтому он назван восьмым, потому что он был главой восьми спасенных, а остальные семь зависели от него и были спасены им; если только мы не предположим, что его называют восьмым проповедником праведности, то есть от Еноса, когда впервые произошло разделение между нечестивыми и благочестивыми и когда беззаконие возросло, те, кто боялся Бога, начали публично проповедовать покаяние, Быт. 4:26.
Χρηματισθείς. 2. О нем утверждают, что он «был предупрежден Богом о том, чего еще не было видно». Χρηματίζω означает «дать ответ с властью» королями или магистратами послам или ораторам. Плутарх отмечает, что одной из причин заговора против Цезаря было то, что он потерпел здесь неудачу:

καὶ τῆς βουλῆς ἑπομένης, οὔχ ὑπεξαναστὰς, ἀλλʼ ὥσπερ ἰδιώταις
χρηματίζων ἀπεκρίνατο· — «Консулы, а за ними преторы и весь сенат, придя к нему, он не встал, но говорил как с обществом частных лиц». И χρηματίζομαι используется в Писании в обычном смысле, чтобы быть «названным» или названным, Деяния 11:26; ПЗУ. 7:3. Но чаще его используют для божественного предупреждения, Мф. 2:12, 22; Луки 2:26; Деяния 10:22; Евр. 8:5. А χρηματισμός — божественное оракул, Рим. 11:4. И оно используется для выражения любого рода божественного откровения; как по вдохновению Святого Духа, Луки 2:26; служением ангелов, Деяния 10:22; мечтами, Мэтт. 2:12, 22; непосредственным гласом Божьим, Рим. 11:4.
И это предупреждение Божие было не чем иным, как записанным в Быт.
6:13–16. И было две его части: первая минатория, или провозглашение замысла Божия уничтожить весь мир, стих 13.
Второе — это описание того, что Он потребовал от него при изготовлении ковчега, стихи 14–16. Соответственно, как мы увидим, это имело двоякое воздействие на Ноя; первый — страха в себе от угрозы; другой — послушание, в построении ковчега согласно указанию. Обе части этого
божественное предупреждение касалось «вещей, еще не видимых».
Пожалуйста, обратите внимание. Вещи такого рода, а именно «невидимое», он ранее объявил истинным объектом веры (стих 1). Но вещи, о которых здесь идет речь, не были по своей природе невидимыми; их достаточно видели, когда они существовали. Μηδέπω. Поэтому апостол говорит: их «еще не видели»; а именно, потоп и спасение самого себя в ковчеге. Их не видели ни когда Ной был о них предупрежден, ни сто лет спустя. Их не видели ни сами по себе, ни в их причинах. Ибо, хотя в нравственной причине потопа, а именно, в нечестии мира, оно присутствовало, однако тогда не было ничего, что можно было бы увидеть или узнать о его разрушении потопом; и действенной причины у него не было, кроме невидимой причины. сила Божия. Поэтому верить в то, для чего у него не было никаких доказательств, кроме божественного откровения, было чистым актом веры в Ноя; особенно учитывая, что само по себе явленное было странным, ужасным и для человеческого разума во всех отношениях невероятным. И мы можем заметить:
Обс. I. Высокой похвалой является вера, верить слову Божию в то, что само по себе и все вторые причины невидимы и кажутся невозможными, Рим. 4:17–21.
Обс. II. Никакое препятствие не может стоять на пути веры, когда она опирается на всемогущую силу Бога и Его бесконечную правдивость, Рим. 11:23; Тит. 1:2.
Обс. III. Это великое ободрение и укрепление для веры, когда то, во что она верит как обещанное или угрожающее, соответствует свойствам божественной природы, Его праведности, святости, благости и тому подобного, как подобает Богу творить. Таково было разрушение мира, когда он был наполнен злом и насилием.
Обс. IV. Здесь мы имеем залог несомненного осуществления всех божественных угроз против нечестивых грешников и врагов Церкви, хотя время этого может быть еще далеко, а средства для этого неочевидны.
С этой целью используется этот пример: 2 Пет. 2:5.
3. Об этом предупреждении Бога, данном Ною:
Хорошо. (1) Первый эффект, как мы заметили, соответствовал первой части предупреждения, которая заключалась в угрозе полного уничтожения. Он был «движим страхом». И тут начинает иметь место вера в его эффективность. Хотя можно сказать, что он был предупрежден о Боге через веру, поскольку он был принят Богом через веру, после чего он получил особую благосклонность этого божественного предупреждения; однако здесь, по-видимому, уделяется внимание эффекту, который он оказал на Ноя, и его последствиям. «Верою он…
был тронут страхом». Его вера в слово Божье оказало на него такое воздействие.
Εὐλαβηθείς. О значении слова см. изложение к гл. 5:7.
Это благоговейный страх перед Божьими угрозами, а не тревожный, заботливый страх перед угрозой зла. В данном ему предостережении он рассматривал величие, святость и силу Божию, а также месть, становящуюся теми святыми свойствами его природы, которые он грозил принести в мир. Увидев Бога верою под этим Его изображением, он исполнился благоговейного страха перед Ним. См. Хаб. 3:16; Пс. 119:120; Мал. 2:5.
И этот страх не является тем результатом, с которым в конечном итоге согласилась его вера, но он использовал его только как средство для достижения дальнейшей цели послушания при строительстве ковчега; и поэтому мы переводим это как «движимый страхом». Этот страх, возникший из веры, был использован той же самой верой, чтобы возбудить и побудить его к выполнению своего долга. И поэтому этот благоговейный страх Божий часто используется в Писании для обозначения всего поклонения Богу и всего требуемого от нас послушания; потому что это постоянный мотив и средство его надлежащего исполнения. Итак, —
Обс. V. Благоговейный страх перед Богом как угрозой мести нераскаявшимся грешникам является плодом спасительной веры и угоден Богу. См. изложение в гл. 4:1.
Обс. VI. Одно дело бояться Бога как угрозы со святым благоговением; другой - бояться грозящего зла просто потому, что оно карательно и разрушительно, чего не могут избежать худшие из людей.
Обс. VII. Вера производит различные эффекты в умах верующих в зависимости от разнообразия объектов, на которых она сосредоточена; иногда радость и
уверенность, иногда страх и почтение.
Обс. VIII. Тогда страх является плодом веры, когда он побуждает нас усердно выполнять свой долг; как это было здесь у Ноя: «движимый страхом, он приготовил ковчег».
(2) Это было второе следствие его веры в отношении второй части божественного предостережения: «Сделай себе ковчег» (Быт. 6:14). Бог сказал ему: «Сделай себе ковчег». и в соответствии с этим повелением и указанием здесь сказано, что он «приготовил ковчег».
Хорошо. Как мы показали, использованное здесь слово переводится по-разному. Наш перевод «подготовленный» является правильным; ибо оно включает в себя все, что сделал Ной, от первого обеспечения до последнего завершения. Вся подготовка материалов, все их расположение в ткани по божественному указанию и отделка их в установленном порядке заключены в этом слове. И мы можем заметить по этому поводу:
Κιβωτόν. [1] Что подготовка, постройка и завершение этого сосуда предназначены для плавания в воде, что от еврейского ה ח.
בֵָּ, греки
переведенное κιβωτός, латинянами arca, а мы от них, «ковчег», — было чем-то новым на земле, великим, требующим труда и затрат в течение длительного времени; как предполагается, сто двадцать лет. И, без сомнения, странно было видеть, как человек с таким огромным трудом строит корабль там, где рядом с ним не было воды.
[2] Во время подготовки этого ковчега он продолжал проповедовать праведность и покаяние жителям мира; и этого нельзя было избежать, но он должен тем, что он сделал, дать им понять, каким образом они будут уничтожены, если они не покаются.
[3] При таком положении вещей Писание отмечает три вещи, касающиеся жителей старого мира: 1-е. Что они были непослушны; они не покаялись, они не вернулись к Богу после Его проповеди и борьбы Духа Христова с ними, 1 Пет.
3:19, 20. По этой причине они были не только временно уничтожены, но и заключены в вечную темницу. 2 раза в день. Что они были в безопасности, не имея ни малейшей мысли, страха или ожидания разрушения, которое он
обличал приближающегося к ним, не тронутого своими угрозами до последнего часа: Мф. 24:38, 39: «Они не знали, пока не пришел потоп и не унес их всех». 3 раза. О том, что они были насмешниками, ясно сказано в 2 Пет. 3:3–6. Они презирали и высмеивали Ноя как в его проповедях, так и в его строительстве.
И отсюда мы можем далее заметить:
Обс. IX. Что все это способствует похвале веры Ноя. Ни трудность, ни продолжительность самой работы, ни отсутствие успеха в его проповеди, что касается их покаяния и обращения к Богу, ни презрение и презрение, возложенные на него со стороны всего мира, не ослабили и не обескуражили его в меньше всего от продолжения работы и обязанностей, к которым он был призван Богом. Это был великий прецедент и пример для всех, кто может быть призван принести свидетельство о Боге во времена трудностей и противостояния.
Обс. X. Здесь мы имеем выдающееся изображение положения нераскаявшихся грешников и обращения Бога с ними во все века: (1) Когда их грехи достигают высоты, Он дает им особое время и пространство для покаяния, с достаточные доказательства того, что для этой цели дано время. (2) В течение этого времени долготерпение Божие ожидает их обращения; и он дает понять, что это так. (3) Он предоставляет им внешние средства обращения, как он сделал это со старым миром в проповеди Ноя. (4) Он предупреждает их, в частности, о приближающихся судах, которых они не смогут избежать; как он это сделал при строительстве ковчега. Таковы были дела Бога с нераскаявшимися грешниками в той или иной мере и пропорциях во все века. Они же, с другой стороны, в такое время (1) продолжают непослушаться, используя самые эффективные средства обращения. Никакие средства не будут эффективны для достижения этой цели, Ис. 6:9–
12. А когда проповедь праведности теряет свою эффективность в обращении грешников, это является признаком приближающегося опустошения. (2) Они защищены от всякого страха и ожидания судов; и будет так, пока они не будут подавлены ими (Откр. 18:7, 8). (3) Среди них всегда есть насмешники, которые высмеивают всех, кто движим страхом перед угрозами Божьими, и ведут себя соответственно; что является точным портретом нынешнего состояния мира.
4. Об этой вере Ноя и плодах ее в страхе и послушании:
Εἰς σωτηρίαν τοῦ οἴκου αὐτοῦ. (1) Немедленным результатом стало спасение его семьи. Он сделал это «для спасения своего дома»; то есть он сам, его жена, трое его сыновей и их жены, то есть такие, какие они обручились в предвидении потопа, ибо, вероятно, они не сошлись вместе в супружеских обязанностях до окончания потопа, ибо они до тех пор ни одного ребенка, ген.
10:1, и только восемь человек должны были спастись.
Эту семью Бог в суверенной благодати и милости сохранит и избавит, главным образом, для того, чтобы продолжить передачу обещанного Семени, которое должно было быть произведено от Адама, Луки 3:38, и которое, по неизменному совету Божьему, не было обязано пересечение; что было бы, если бы Бог уничтожил все человечество и создал из них новую расу на земле: и, затем, для продолжения и распространения церкви, которая должна быть приведена к Богу в силу этого обетования.
И в этом спасении семьи Ноя ковчегом мы видим образ Божьего спасения и сохранения остатка во все века, когда опустошительные суды уничтожали отступившие церкви и народы. Так апостол Петр заявляет относительно мести и всепоглощающего разрушения, которое должно было постигнуть отступившую церковь иудеев: 1 Пет.
3:20, 21: «Ковчег, в котором немногие, то есть восемь душ, спаслись от воды.
Подобный образ, которым и ныне спасает нас даже крещение».
Я не отрицаю, но вообще существует большой намек между спасением через ковчег и спасением через крещение, поскольку первое представляет, а другое представляет самого Христа. Но в этом сравнении у апостола есть особый замысел. Ибо суд всеобщим уничтожением предстоял тогда всей церкви и народу иудейскому, но немногих Бог спас крещением, то есть посвящением их в евангельскую веру и покаяние, посредством чего они были отделены от погибающих неверных, и были действительно и действительно избавлены от постигшей их погибели; как Ной и его семья находились в ковчеге. Итак, —
Обс. XI. Видимая, исповедующая церковь никогда не впадет в такое отступничество и не будет полностью уничтожена, но Бог сохранит
остаток, для семени будущим поколениям, Ис. 6:11–13; ПЗУ. 9:27; Преподобный.
18:4. 

Διʼ ἧς. (2) Наконец, вера Ноя и его послушание ей имеют двойное следствие; [1] Что касается мира, «Он осудил его»; [2] Что касается самого себя, то он «стал наследником праведности по вере». Оба эти события приписываются Ною. И то, как Он это сделал, выражено в этих словах: «Чем». То есть, говорят некоторые, «посредством которого ковчег»; другие: «какой верой»; ибо родственник согласен с любым из этих предшественников. Я не буду спорить об этом. Смысл в том, какой верой, действующей и проявляющейся в строительстве ковчега, были совершены все эти вещи.
Κατέκρινεν τὸν κόσμον. [1] Он «осудил мир». Не как судья, должный и авторитетный; но как защитник и свидетель, по заявлению и показаниям. Он осудил это своим учением, своим послушанием, своим примером, своей верой во всех них. Он так и сделал, 1-й. Этим он оправдал Бога. У Бога была длительная борьба с миром, «Дух Его боролся с ними»; и теперь, после большого терпения и терпения, он собирался уничтожить их. Здесь «Бог будет оправдан в словах Своих и побеждён, когда будет судим», как говорит апостол, Рим. 3:4. Это сделал Ной: он очистил и оправдал Бога в своих угрозах и исполнении их; и тем самым осудил мир как виновный и справедливо заслуживающий наложенного на него наказания. 2 раза в день. Он осудил мир, сильно усугубив его вину, поскольку он верил и повиновался, когда они отказывались это сделать. Не что-то злое, тяжкое или невозможное требовалось от них, а то, в чем Он подал им пример в Себе; что весьма усугубило их грех. То же самое и с используемым выражением, Мэтт. 12:41: «Жители Ниневии восстанут на суд с родом сим и осудят его, потому что они покаялись от проповеди Ионы; и вот, больший Ионы здесь». То, что их примеру не последовали, только усугубило вину этого поколения. 3 раза. Он осудил мир, оставив его совершенно без оправдания. О том, кто отказывается от основного довода, который может сделать виновный человек в свою защиту, можно справедливо сказать, что он осуждает его. И это Ной сделал по отношению к старому миру. Он не оставил им никаких претензий на то, что они не были предупреждены об их грехе и приближающейся гибели; так что у них было
нечего оправдываться, почему исполнение приговора должно быть отложено на один момент. 4-й. Он осудил мир, одобрив постигшую их месть, хотя и очень суровую. Так святые будут судить и осуждать падших ангелов в последний день, 1 Кор. 6:3. И мы можем заметить, что —
Обс. XII. Те, кого Бог призывает, готовит и использует в каком-либо деле, суть в нем συνεργοὶ Θεοῦ, «соработники у Бога», 1 Кор. 3:9; 2
Кор. 6:1: так что то, что Бог делает Сам Сам эффективно, приписывается им орудием, как работа с Ним и для Него. Так и проповедники слова спасают людей, 1 Тим. 4:16; и поэтому говорят, что они осуждают их.
Обс. XIII. Пусть те, кто занят провозглашением Божьих обетований и угроз, будут внимательны к себе, чтобы ответить на волю того, кем они заняты, чьей работой они занимаются.
Обс. XIV. Побуждением к усердию и образцовому послушанию должно быть то, что мы приносим свидетельство о Боге против нераскаявшегося мира, который Он будет судить и наказывать.
Τῆς κατὰ πίστιν δικαιοσύνης. [2] Последнее в этих словах, или второе следствие его веры и послушания, это то, что он «стал наследником праведности по вере».
То, что здесь подразумевается под праведностью, а именно «праведность веры», настолько полно провозглашено апостолом во всех других его произведениях и так изложено в конце предыдущей главы, что в этом не может быть никаких сомнений. Природу этой праведности и способ ее достижения я так полно раскрыл в своем трактате «Оправдание», что вообще не буду здесь говорить о ней. Он называет это в другом месте, иногда «праведностью Божией».
абсолютно, иногда «правда Божия по вере»,
иногда «дар праведности через Христа», иногда «праведность по вере» или «праведность по вере», как в этом месте. Во всем этом и заключается наше свободное, безвозмездное оправдание праведностью Христа, вмененной нам по вере или через веру. Этого Ной получил верой. За то в этой вере к патриархам никакого уважения
было приписано Христу и Его праведности, является таким гнилым вымыслом, таким разрушительным для первого обетования и всей истинной веры в древней церкви, таким несовместимым и противоречащим замыслу апостола и полностью уничтожающим всю силу его аргумент, как мы покажем позже, что он не заслуживает рассмотрения.
Гроций и его последователи говорят: «Что Ной в награду за свою веру остался владельцем всей земли в наследство ему и его детям»; это дикая демонстрация того, что мы «наследники праведности веры», и не нуждается в опровержении.
Ἐγένετο κληρονόμος. Способ, которым он обрел эту праведность, заключается в том, что он стал ее «наследником». Некоторые говорят: «Он назван так и назван так потому, что эта праведность, полностью утратившая силу в старом мире до потопа, осталась в Ное как его право и наследие, которое он унес с собой в новый мир после потопа». Праведность не погибла полностью; Ной имел на него право и продолжал владеть им».
Но в этом выражении есть нечто большее. Способ, посредством которого мы становимся причастниками этой праведности, лежит через безвозмездное усыновление. Это по вере, Иоанна 1:12. Все, что мы получаем в результате или в силу нашего усыновления, принадлежит нашему наследству; поэтому мы являемся наследниками.
См. Рим. 8:15–17. Таким образом, в оправдании прощение грехов и наследство идут рука об руку (Деяния 26:18). И это наследие осуществляется по обетованию, а не по закону или делам, Гал. 3:18, 19; ПЗУ. 4:14. Поэтому Ной был «наследником праведности по вере», поскольку посредством свободного усыновления, через веру, он получил долю и право на праведность, предложенную в обетовании, посредством чего она передается нам как наследство. И хотя сказано, что он «стал» таковым, если уважать его веру в постройку ковчега, то это означает, что затем было доказано и объявлено, что он таковым является. Как говорили, Авраам
«оправдан, когда принес в жертву Исаака», который был лично оправдан задолго до этого; так же было и с Ноем, по свидетельству самого Бога, до того, как ему было сказано построить ковчег. И мы можем узнать, —
Обс. XV. Это право на духовные привилегии и милости предоставляется путем безвозмездного усыновления.
Обс. XVI. Что праведность веры является лучшим наследием, ибо через нее мы становимся «наследниками Божиими и сонаследниками Христу».




Евреям 11:8
Теперь апостол перешел к первому периоду записей Священного Писания, а именно, от начала мира до потопа; и там он рассмотрел примеры всех, о ком засвидетельствовано, в частности, что они «угодили Богу» и были приняты с Ним в своем послушании. И две вещи он доказывает от них относительно своей нынешней цели: 1. Что все они угодили Богу и были праведны верою.
2. Что их вера была действенной и обеспечила им состояние божественного благоволения, дав им возможность выполнять все обязанности послушания, несмотря на трудности и сопротивления, с которыми они столкнулись. Тем самым он осуществляет свой замысел в отношении этих евреев, а именно убедить их, что если они не проявили настойчивости в своем исповедании, то это произошло из-за их неверия, ибо истинная вера, несомненно, проведет их через постоянство и настойчивость, какие бы трудности ни были. им следует встречаться с ними, ободряя их тем, что это произвело на других с самого начала.
Отсюда он переходит к следующему периоду времени, от потопа и обновления мира в семье Ноя, к дарованию закона; чтобы показать, что в каждом состоянии церкви способ угождать Богу был один и тот же; кроме того, эта вера все еще сохраняла свою силу при всех изменениях.
Тот, о ком в этот период впервые свидетельствуется в Писании, — это тот, чей пример во всех отношениях был наиболее убедительным для этих евреев, который он ранее предлагал им и на котором настаивал, гл.
6:11–15; к экспозиции этого места можно обратиться, чтобы пролить свет на этот контекст. Это Авраам; пример которого, по причине величия его личности, привел к тому, что евреи относились к нему, от которого они
получил все свои привилегии, мирские и духовные, действенность своей веры с различными успешными ее проявлениями, - заявляет он и призывает в целом, начиная с этого момента и до конца 19-го стиха.
Вер. 8 — Πίστει καλούμενος Ἀβραὰμ ὑπήκουσεν ἐξελθεῖν εἰς τὸν τόπον ὃν
ἤμελλε λαμβάνειν εἰς κληρονομίαν, καὶ ἐξῆλθε μὴ ἐπιστάμενος ποῦ
ἔρχεται.
Καλούμενος Ἀβραάμ. Вульг. Лат.: «qui vocatur Авраам»; Рем., «тот, кого зовут Авраамом», что никак не может быть согласовано с текстом. Те, кто придерживается этого перевода, предполагают, что здесь подразумевается изменение его имени, когда от Аврама он был назван Авраамом: но это не «vocatus», а «cognominatus»; не καλούμενος, а προσαγορευθείς. И если бы καλούμενος когда-либо употреблялось в таком смысле, а его нет, то это должно было бы быть ὅς ἐκλήθη, а не καλούμενος, без всякого артикля. Кроме того, поскольку у апостола не было оснований говорить об Аврааме таким образом, «том, кого зовут Авраамом», как если бы он был человеком, мало известным им, так и это толкование подрывает все основание веры Авраама: и обо всех последствиях этого, а также обо всем аргументе апостола, который был его божественным призванием, на которое он ссылается.
Поэтому все остальные переводы избегают этой ошибки. Сыр., י ק
רִ
א
ת
ְ ְ ֶ כּ
דַ, «когда
его призвали». «Эвокатус», «вызвали».
Ὑπήκουσεν ἐξελθεῖν, «обедивит эксире», «повиновался, чтобы выйти». Syr., «dicta audiens fuit», «auscultavit ut exiret», «ut abiret», «ut emigraret»;
«послушался», «повиновался, чтобы выйти», «уйти прочь». Некоторые поставки "Део"
«аускультавитировать»; что лучше сказать «призванный», «призванный Богом».
В нашем английском переводе происходит транспозиция слов: вместо,
«он повиновался, чтобы выйти» на место, здесь имеется в виду ἐξελθεῖν, «выйти»,
καλούμενος, «призванный выйти» на какое-то место; и так относится
впоследствии «подчинился» не только призыву Авраама, но и тому, что он сделал в соответствии с ним.
Ὑπήκουσεν, «аускультавит», «диктоаудивит»; слово, подходящее для ответа καλούμενος: «будучи призванным», он так «услышал», что дал повиновение. Поэтому в Священном Писании часто используется выражение «слушать или слышать».
Вер. 8. Верой Авраам, призванный [Божьим], повиновался и пошел в место, которое он должен был впоследствии получить в наследие; и он вышел, не зная, куда идет.
В Аврааме было заложено основание нового состояния Церкви после потопа, более превосходного, чем предыдущее. Он также был первым после потопа, кому было дано особое свидетельство о том, что он угодил Богу. Он был прародителем евреев, от которого они получили все свои привилегии, от лица которого они были посвящены в завет с правом на обетования. Он также был по обетованию «отцом всех верующих». И поэтому для этих евреев тогда, как и для нас, было большой заботой правильно рассмотреть пример Его веры и послушания.
Желая привести множество ярких примеров силы и действенности веры Авраама, апостол начинает с того, что было началом и основанием всего этого, а именно с призыва Божьего и его подчинения ему.
А природа, жизнь и сила веры представлены в данном случае тремя словами: πίστει, καλούμενος, ὑπήκουσε. Она уважает призыв Божий, на котором она основана и которому она посвящена; и он действует повинуясь всем повелениям Бога. Только это и есть та вера, которую прославляет апостол и которой он приписывает великое действие нашего угождения Богу.
В словах этого стиха нам предлагается: 1. Основание веры и послушания Авраама, которое было его призванием от Бога. 2. К чему он был призван: путешествие или паломничество; описано: (1) Словом, откуда Он ушел, «выйти»; и (2) от термина «куда он пошел», «в место» и т. д. 3. Проявление своей веры и ее последствия «он повиновался». 4. Похвала его веры из-за трудности, с которой сопровождалось его послушание, относительно того, к чему он был призван, «неведения» и т. д.
Καλούμενος. Во-первых, Он был «призван»; то есть от Бога, по непосредственному повелению от Него.
1. Он сделал это не без команды. Он не оставил всех своих нынешних удовольствий, он не подверг себя бесчисленным рискам в будущем только по своей воле. Если бы у него не было божественного призвания, не было бы работы для веры. Там, где нет призыва от Бога, не может быть никакой веры или доверия к Богу. Где призыв является общим, как в наших обычных случаях, так и наша вера в Бога, подчиняющая все обстоятельства Его распоряжению; но это особое призвание Авраама требовало особой веры.
2. Что касается этого призыва Авраама, то существует множество трудностей, возникающих из-за его записи в Быт. 12:1–3 и его повторения Стефаном в Деяниях 7:2–4. В Быт. 12 сообщается, что это было сделано после смерти Фарры, его отца, в Харране, гл. 11:31, 32; Стефан приписывает ему пребывание в Месопотамии до того, как он покинул землю Халдеев. Кроме того, Харран, или Чарран, находился в Месопотамии; где, согласно рассказу Стефана, он, как говорят, жил после того, как покинул Месопотамию. Поэтому некоторые говорят, что его призвали дважды: один раз в земле Халдеев, а затем в Харране. Другие говорят, что его призыв был всего лишь один; но некоторые говорят, что это было в Уре Халдейском, прежде чем он впервые отправился туда со своим отцом; другие в Харране после смерти его отца.
Ни мой замысел, ни характер изложения не будут заключаться в том, чтобы настаивать на этих вещах в целом. Несколько наблюдений прояснят всю трудность, насколько это необходимо для нашей цели; как,-
(1) Месопотамия у хороших авторов иногда принимается в основном за всю ту часть Азии, которая отделена от Сирии рекой Евфратом, охватывая как Ассирию, так и Халдею; а иногда строго и правильно для страны между двумя реками Евфрата и Тигра, откуда она получила свое название. Следовательно, когда Стефан утверждает, что «Бог славы явился Аврааму в Месопотамии», он понимает это в самом широком смысле, подразумевая Халдею, где находился Ур, как ясно из стихов 2, 4. И Авраам, придя оттуда в Харран, пришел в город в Месопотамии, собственно так называемый, и расположенный недалеко от Евфрата, который он должен был перейти в Сирию.
(2) Приписывая явление Бога Аврааму до того, как он покинул землю Халдейскую, Стефан прямо подтверждает, что его призвание было там, пока он был там, до того, как он ушел со своим отцом и пришел в Харран. И
это очевидно из истории Моисея, когда сказано, что он и его отец «вышли из Ура Халдейского, чтобы идти в землю Ханаанскую», Быт. 11:31; ибо у них не могло быть намерения покинуть свою родную страну со всем своим имуществом и родственниками и отправиться в столь далекую и неизвестную страну без особого призыва и указания от Бога.
(3) Посему эти слова Моисея: םרָ אַ
בְ
א
ל
־ ֶ
יְ
ה
ֹ
וָ
ה
מ
רֶ וַ
יֹּ
א, Быт. 12:1,
хорошо переведены нашими переводчиками: «И сказал Господь Авраму»; то есть он сделал это, когда был в Уре Халдейском, прежде чем он и его отец отправились оттуда в землю Ханаанскую, гл. 11:31.
И поскольку этот призыв не имел никакого отношения к Тераху, а только к Аврааму, Моисей сначала записывает свое путешествие со своим отцом в Ханаан, а затем, после смерти своего отца, снова принимает и особенно выражает свой призыв, гл. 12:1. О стремлении чего оттуда он ясно заявляет.
(4) И это ясно из самого призыва: «Выйди из страны твоей, и от родства твоего, и из дома отца твоего» (Быт. 12:1). Ибо все это было у Авраама в Уре Халдейском, а не в Харране.
Поэтому этот призыв Авраама был всего лишь одним, и он был дан сразу; а именно, пока он был в Уре Халдейском, до того, как он вышел оттуда со своим отцом, и до смерти его отца при этом; это место Стефан в своих больших обозначениях относит к Месопотамии. И этот один призыв особенно записан (Быт. 12:1–3) после смерти Фарры, когда остался только он, единственный, кто был заинтересован в этом. Но читатель может увидеть, что эти вещи полностью обсуждаются, с справедливым примирением Моисея со Стефаном, в наших упражнениях по первому тому «Изложения», Exerc. XIX.
Этот призыв Авраама состоял из двух частей: (1) Повеление, Быт. 12:1;
«Выйди из страны твоей» и т. д. (2) Обетование, стихи 2, 3: «И Я сделаю тебя» и т. д. Это обещание состояло из двух частей: [1] Временное благословение, в умножении его семени, стих 2. [2] Духовное благословение, заключающееся в том, что обещанное благословенное Семя будет передано ему и его семье, в которых должны были благословиться все племена земные, стих 3.
И это в высшей степени абсурдно и противоречит всему замыслу Писания и устроению завета — ограничивать веру Авраама землей Ханаанской и славу его потомства на ней.
Ибо жизнь обетования, данного ему по его призыву, посредством чего его вера
был одушевлен, был в благословении всех родов земных в нем; которое было только во Христе, обещанном семени, как должны признать все, кроме неверующих.
Ἐξελθεῖν. Во-вторых, апостол обращает внимание только на первую часть призыва, а именно на повеление. И здесь важны две вещи: 1.
От чего ему было идти и уйти. 2. Куда он должен был пойти. Он должен был выйти: καλούμενος ἐξελθεῖν. Его «позвали выйти»; так и наш перевод располагает словами: или, называясь, ὑπήκουσεν ἐξελθεῖν, «он повиновался, чтобы выйти», или «выйдя», как они лежат в оригинале. Они оба преследуют одну и ту же цель. В последнем случае «повиноваться» непосредственно относится к вере; в первом случае «выход» таков; его вера, вызванная послушанием при его выходе.
1. Говорят, что его «позвали выйти». Откуда и от чего мы отсылаем к повествованию: Быт. 12:1: «Пойди ты» (ך ־
ל
ָ ְ ל
ךְֶ, «ваде тиби») «из
от земли твоей, и от родства твоего, и от дома отца твоего», — то есть
«оставь и оставь все, что приятно, полезно и желательно для тебя»;
ибо эти три вещи: «отечество, родство и отчий дом» составляют их все. И они подпадают под два соображения: (1) Поскольку человек по своей природе склонен любить их, придерживаться их, ценить их и наслаждаться ими. Это вещи, которые при самых разных обстоятельствах с самого рождения проникают в умы и чувства людей, так что их невозможно отделить от них без величайших потрясений природы. И у нас есть свидетельство человечества об этом, а также множество примеров тех, кто предпочел эти вещи своей собственной жизни. (2) Их можно считать полезными и полезными для жизни и ее комфорта. Что бы ни было так, оно содержится в этих вещах. Таким образом, хотя естественная привязанность и чувство полезности ко всем преимуществам и удобствам жизни являются двумя нитями, связывающими нас с чем бы то ни было, отказ от всего, что подпадает под оба из них, обязательно должен исходить из какой-то великой причины. и действенный импульс.
Таким образом, это в первую очередь восхваляет веру Авраама и демонстрирует мощную эффективность веры в целом, что под ее действием, в послушании призыву Божьему, он мог и действительно отказался от всего этого - изгнал их. инсинуации в его привязанности и сломать
нити восторга и интереса, которые они набросили на него. И здесь мы можем увидеть, что:
Обс. I. Бесконечному величию и всеудовлетворительной благости Бога подобает при самом первом явлении Себя любому из Своих творений требовать от них отречения от всего остального и их участия в них, в соответствии с Его повелениями. .— «Уйди от страны, от друзей, от родных и от удовольствий» — это повеление, соответствующее величию Бога. «Я Господь, Бог твой» — это Его первое слово, обращенное к нам. И следующее: «Да не будет у тебя других богов, кроме меня» — со мной, передо мной, кроме меня, — ничего, что могло бы быть вместо меня, в сравнении со мной, в конкуренции со мной; оставь все и будь только моим». Если у нас нет чувства того величия Бога, который только дает такие повеления, чтобы стать Им, мы не повинуемся Ему должным образом.
Обс. II. Сила высшей благодати, призывающей людей к Богу, и могучая сила веры, соответствующая этому. Пока Авраам жил со своим отцом на другом берегу реки, «они служили другим богам»
Джош. 24:2, или были вовлечены в суеверия и идолопоклонство, распространенные в то время в мире. И умы людей, однажды полностью зараженные ими, получившие их по традиции от своих отцов, с трудом освобождаются от их сетей. В этом состоянии у него были все мирские удобства, которые могли себе позволить его собственная страна, родственники и наследство; тем не менее, мощная сила верховной благодати в его призыве от Бога была такова, что она позволила ему верой оставить и отречься от всего этого и сразу же перейти к новому состоянию и состоянию, как в отношении временных, так и вечных вещей. Хорошо, если все мы, исповедующие одну и ту же веру, переживем одну и ту же благодать.
Обс. III. Только призыв Божий проводит различие между человечеством в том, что касается веры и послушания, со всеми их последствиями.
Таким образом, Авраам поверил и повиновался Богу, потому что он был призван; и он был призван не потому, что он был лучше или мудрее других, но потому, что Богу было угодно призвать его, а не других, 1 Кор. 1:26–31.
Обс. IV. Церковь верующих состоит из тех, кто призван из мира. — Призвание Авраама является образцом призвания церкви, Пс.
45:10; 2 Кор. 6:17, 18.
Обс. V. Самоотречение, фактическое или решительное, является основой всякого искреннего исповедания. Этот Авраам начал свое исповедание с практики и достиг высот в величайших случаях, которые только можно себе представить. И наставление, которое дает здесь наш Спаситель, Мф. 10:37, 38, 16:24, 25 сводится к следующему: «Если вы хотите иметь веру Авраама с сопровождающими ее плодами и благословениями, вы должны заложить ее основание в самоотречении и отказ от всего, если к этому призовут, как он и сделал». Таким образом, поскольку вера Авраама повсюду в Писании представлена как мера и стандарт веры верующих во все века, и апостол в этом месте дает нам отчет о ее начале и развитии для нашего примера, существует нет ничего, что более непосредственно относится к описанию места, чем должное наблюдение за его природой, действиями и эффектами для нашего наставления, без которого невозможно понять разум Святого Духа в контексте; хотя толкователи очень мало обращают на эти вещи внимания. Итак, основание всего заложено в том, что первый акт спасительной веры состоит в открытии и видении бесконечного величия, благости и других совершенств божественной природы, чтобы судить об этом как о нашем долге по Его призыву. Его повеление и обещание — отречься от себя, отказаться от всего и поступать соответственно.
2. Мы видели, из чего был призван Авраам: следующее в этих словах — к чему он был призван; а именно, «место, которое он должен впоследствии получить в наследство».
Τὸν τόπον. Его не призвали просто покинуть место, где он находился, а затем оставить скитаться и неуверенно бродить взад и вперед; но он был призван в определенное место. Ибо часто случается так, что люди, утомленные теми или иными средствами (в виде убеждений или страданий) от своего нынешнего духовного состояния и состояния, так что имеют разум отказаться от него, но не имея при этом открытия другого, В лучшем состоянии, с покоем во Христе благодаря Евангелию, они какое-то время блуждали вверх и вниз в своих умах и привязанностях, а затем возвращались в то состояние или место, из которого они вышли (что патриархи отказались сделать, стих 15) или погибнут в своих странствиях.
Это место, куда он отправился, описывается его будущим отношением к нему и интересом к нему; он должен был «впоследствии получить его в наследство». В настоящее время он не получил его, а только по праву и титулу, ни при жизни.
Ни он, ни его потомки на протяжении нескольких поколений не имели в нем никакого наследия; только он купил там место для захоронения детей Хетта, тем самым завладев всем. Но он получил его потом в своем потомстве, как известно.
Λαμβάνειν. И говорят, что он «получил» это. Оно было передано ему в виде дара или пожертвования. Он только «получил» это. То же самое и со всем хорошим, что есть между Богом и нами; он — их бесплатный донор, мы — всего лишь пассивные получатели.
Εἰς κληρονομίαν. И эту страну он получил «в наследство». А для наследства требуется право и право собственности на него, чтобы человек мог быть его законным владельцем. Раньше эта страна принадлежала другим, которые пользовались ею по рецепту с ее первой плантации. Но Бог, как великий Владыка неба и земли, как суверенный Господь всего сущего, передал их права и титул на эту землю и вложил ее в Авраама. Поэтому часто повторяется, что Бог дал им ту или иную землю.
Обс. VI. Не существует никакого права, титула или владения, которые могли бы противодействовать праведности Божией в распоряжении всем наследством здесь, внизу, по Его усмотрению. для Бога все они всего лишь арендаторы по своему желанию и удовольствию. Он может лишить наследства и лишить их всех, как считает хорошим; и когда он это сделает (как он приводит примеры такого поведения во все времена), никакие обвинения против его права и осуществления его не будут приняты. Так короли владеют своими коронами, народы — своей землей, а частные лица — своими владениями.
Обс. VII. Дарование Богом чего-либо кому-либо — это лучший из титулов, и он наиболее надежен против всех притязаний или обвинений. Судья. 11:24: «Мы будем владеть тем, что Господь, Бог наш, даст нам во владение».
Обс. VIII. Владение принадлежит наследству, которым мы наслаждаемся. – Это Бог дал Аврааму в его потомстве могучей рукой и простер –
внешняя рука; и он разделил им это по жребию.
Обс. IX. Наследство рассчитано на ограниченный сезон. Право собственности на него может быть продлено на заранее установленный период. Так было плохо с этим наследством; ибо хотя оно и названо «вечным наследием», тем не менее, это было так только по двум причинам: (1) Это было прообразом того небесного наследия, которое является вечным. (2) Потому что, что касается прав и титулов, это должно было продолжаться до конца того ограниченного срока, который Бог даровал церковному государству в этой земле; то есть до пришествия обещанного Семени, в котором должны быть благословлены все народы, на что в первую очередь обращали внимание призыв и вера Авраама. До тех пор, пока это время не истекло, хотя было совершено множество вторжений в это наследие Авраама, но все это делало их угнетателями; и они были наказаны за свою узурпацию. Но когда истек срок дарования им этого виноградника и эти нечестивые арендаторы Божьего виноградника утратили свое право на него из-за своего неверия и убийства истинного Наследника, Бог лишил их наследства, лишил их собственности и не оставил им ни права, ни титула, ни права на него. любой интерес к этому наследству; как и в этот день. Это больше не наследство Авраама; но во Христе он стал «наследником мира», и его духовное потомство пользуется всеми привилегиями мира.
Поэтому предоставление этой земли в наследство Аврааму в его потомстве было ограничено сроком. По истечении этого срока их право и право собственности на него были отменены и аннулированы. И тогда Бог в Своем провидении послал армии римлян, чтобы вытеснить их; что они и сделали до сего дня. Нынешние евреи также не имеют большего или лучшего права на землю Ханаанскую, чем на любую другую страну в мире. И их титул не будет продлен после их обращения к Богу. Ибо ограничение их права было до того времени, когда оно было типичным для небесного наследства: теперь, когда оно прекращается навсегда, не может быть особого права на возрожденное наследие. И мы видим здесь:
Обс. X. Только вера дает душе удовлетворение в будущих наградах среди нынешних трудностей и страданий. Так случилось и с Авраамом, который за все время своего странствования не обрел ничего из этого обещанного наследства. И,-
Обс. XI. Уверенности, данной нам божественными обетованиями, достаточно, чтобы
ободри нас на самый трудный путь послушания.
В-третьих, последнее в этих словах — это похвала веры Авраама из-за его незнания места, куда он должен был идти по призыву Бога. Он только сказал ему, что он должен пойти в землю, которую он укажет ему (Быт 12:1).
Μὴ ἐπιστάμενος. 1. Но какова была природа этой земли, как и кем она была населена и каким путем он должен был войти в нее, он не сказал ему. Действительно, может показаться, что Бог с самого начала сказал ему, что именно он задумал землю Ханаанскую; ибо, когда он впервые покинул Ур Халдейский, он направился к Ханаану (Быт 11:31), но еще сказано, что «он не знал этого». Он ничего не понимал ни в обстоятельствах этого события, ни в том, к чему он был призван в этой земле, ни где она находилась; так что можно с уверенностью сказать, что он пошел туда, куда не знал. Суть в том, что он полностью посвятил себя силе, верности, благости и поведению Бога, без малейшего поощрения со стороны перспективы места, куда он направлялся.
2. Все это вместе взятое, а именно, откуда он был призван; к чему он был призван; его готовность к послушанию; здесь записан не только выдающийся пример его веры, но и непобедимое ободрение, данное тем евреям, которым писал апостол, и нам вместе с ними, что вера способна провести нас через все трудности нашего исповедания к полному наслаждению обетованием. Я рассматриваю это как второй пример веры Авраама, в которой она была выдающимся примером. Он не только по первому призыву Бога, ради своего величия и верховной власти, отказался от всего, что имел в настоящее время, но и посвятил себя абсолютному послушанию, без всякой надежды на то, чего это ему может стоить или чего он должен был совершить. подвергнется из-за этого, или какая награда была предложена ему. И от нас требуется то же самое.
Евреям 11:9
Провозгласив основание веры Авраама и дав
при первом же заметном случае он начинает объявлять о своем прогрессе в ее осуществлении сначала в целом, а затем в отдельных действиях и обязанностях; при этом он смешивает некоторые особые действия, благодаря чему он получает возможность и воодушевляется во всех других обязанностях, связанных с этим.
То, что он приписывает своей вере в целом, изложено в этом стихе; к этому он присоединяется к тому ободряющему действию, которое позволило ему выполнить свой долг (стих 10).
Вер. 9.— Πίστει παρῴκησεν εἰς τὴν γὴν τῆς ἐπαγγελίας ὡς ἀλλοτρίαν, ἐν
σκηναῖς κατοικήσας μετὰ Ἰσαὰκ καὶ Ἰακὼβ τῶν συγκληρονόμων τῆς
ἐπαγγελίας τῆς αὐτῆς.
Παρῴκησεν. Сыр., אבָ תּ
וְ
תָ ַ ה
וָ
אַ, «он был странником», «пришельцем». Вульг. лат.,
«demoratus est», «он медлил». Рем., «он обитал». Erasm., «коммигравит»;
то есть μετῴκησεν, говорит Беза, «он пошел» или «странствовал», чтобы ответить на следующий за ним предлог εἰς «он вошел в землю». Beza, «commoratus est», «он обитал»; и тогда это должно относиться к κατοικήσας, «он жил в шатрах». Другие: «advena fuit»; он был «чужаком», «гостем», «постояльцем».
евр., ה
יָ
ה ָ גֵּ
ר , «он был незнакомцем» или ג
וּ
ר, «он жил».
Ἐν σκηναῖς. Вульг. Лат., «в casulis». Рем., «в дачах». «В тенториисах»,
«в шатрах» или «кущах».
Вер. 9. Верой он жил в земле обетованной, как в чужой стране, живя в кущах, с Исааком и Иаковом, наследниками с ним того же обетования.
1. В целом вере Авраама приписывается то, что он «пребыл». 2. Место куда добавляется; «в земле обетованной». 3. Как он ценил эту землю и как использовал ее; «как в чужой стране». 4.
Кто были его спутники там? а именно «Исаак и Иаков», по той же причине, что и он сам, как «наследники обетования».
Παρώκησεν. 1. «Он жил». Παροικέω — «комморор», «пребывать»; но это значит оставаться чужим. Так используется Луки 24:18, Σὺ μόνος παροικεῖς ἐν.
Ἱερουσαλήμ; — «Ты только чужой в Иерусалиме?» пришельец там на время, а не житель места этого. И больше его нигде не используют.
Отсюда πάροικος, «пришлец», «поселенец»: Деяния 7:6: «Семя твое будет πάροικον ἐν γῇ ἀλλοτρίᾳ», — «пришельец»; «должен пожить в чужой земле». Итак, πάροικοι соединены с παρεπίδημοι, 1 Пет. 2:11: «Пришельцы и странники»; и с ξένοι, Еф. 2:19, «иностранцы»; и противостоят πολῖται, «гражданам» или постоянным жителям какого-либо места. Χρόνος
παροικίας, это «время нашего странствования» здесь, 1 Пет. 1:17. Поэтому παρώκησε означает: «он жил как странник», а не как свободный житель этого места; не как наследник, ибо не имел он удела ни на фут ширины на том месте, Деян 7:5; не как постоянный житель или житель дома, а как чужак, который перемещался вверх и вниз по мере необходимости. Его несколько движений и стадий записаны Моисеем.
Εἰς τὴν γῆν. 2. Вот место его пребывания; «в земле обетованной» — εἰς τὴν γῆν вместо ἐν τῇ γῇ, «в» вместо «в земле». Итак, Деяния 7:4,
«Земля εἰς ἣν ὑμεῖς νῦν κατοικεῖτε» — «на которой вы ныне живете»; Евр., ץ אָ
רֶ בָ. А из-за употребления еврейского בְּ в Новом Завете εἰς часто ставится вместо ἐν, и наоборот. Τῆς ἐπαγγελίας Посему имеется в виду не переселение Авраама в ту землю, о которой он упомянул в предыдущем стихе, но пребывание его как пришельца, чужеземца, паломника в ней. И это была «земля обетованная»; то есть то, что Бог недавно обещал дать ему и в котором все остальные обещания должны были исполниться.
Ὡς ἀλλοτρίακ. 3. Он жил в этом месте «как в чужой земле». Он не построил там никакого дома, не приобрел наследства, а только место для захоронения.
Действительно, с некоторыми он заключил союзы мира и дружбы, как, например, с Анером, Эшколом и Мамре (Быт 14:13); но он был как чужеземец, а не как человек, имевший что-то свое в этой земле. Он считал эту землю в настоящее время своей собственностью не более, чем любую другую землю в мире, — точно так же, как Египет не был землей его потомков, когда они там жили, которая, по словам Бога, не была их собственностью и не должна была быть таковой, Быт. 15:13.
Ἐν σκηναῖς κατοικήσας. Образ его пребывания в этой стране заключался в том, что он «жил в кущах»; «в коттеджах», как нелепо сказано на вульгарной латыни. В те дни и в тех частях света не было ничего необычного в том, что многие, даже некоторые народы, жили в таких передвижных жилищах.
Почему Авраам был доволен такой жизнью, апостол объясняет в следующем стихе. Говорят, что он жил в шатрах или шатрах, потому что его
семье требовалось более одного из них; хотя иногда их называют только шатром, в отношении того, что было особым жилищем хозяина семьи. А у женщин были свои шатры. И Исаак ввел Ревекку в шатер Сарры, матери своей, Быт 24:67. Итак, у Иакова и его жен были отдельные шатры, Быт 31:33. Эти палатки ставились, закреплялись и воздвигались только с помощью кольев и веревок, так что у них не было основания в земле; поэтому апостол в следующем стихе выступает против жилища, имеющего основание. А что касается их перемещения в этих передвижных домах, то Бог особым образом назван их жилищем, Пс. 90:1.
Μετὰ Ἰσαὰκ καὶ Ἰακώβ. 4. Таким образом, Он жил в шатрах «с Исааком и Иаковом». Очевидно, что Авраам жил до тех пор, пока Иакову не исполнилось шестнадцать или восемнадцать лет; и поэтому можно сказать, что они жили с ним, как в то же время, в котором они оба жили. Не имеет никакой силы и возражение, что у Исаака был шатер, отдельный от Авраама; ибо не сказано, что они жили в одних и тех же шатрах, но что в одно и то же время все они жили в шатрах. Однако нет необходимости ограничивать это одним и тем же временем; сходство условий только кажется намеренным. Ибо как Авраам был странником в земле Ханаанской, не имея никакого наследства и владения, живя в шатрах, так было и с Исааком и Иаковом, и с ними одними.
Иаков был последним из своих потомков, жившим странником в Ханаане; все последующие после него жили в Египте и не приходили в Ханаан, пока не овладели им себе.
Τῶν συγκληρονόμων τῆς ἐπαγγελίας τῆς αὐτῆς. И они были «наследниками с Ним того же обетования»; ибо они не только унаследовали обетование, данное Аврааму, но Бог явно возобновил то же обетование им обоим – Исааку, Быт. 26:3, 4; и Иакову, Быт. 28:13–
15. И они были с ним наследниками того же обетования. См. Пс. 105:9–
11. 

Смысл провозглашенных слов мы можем еще рассмотреть дальше, содержащееся в них содержание.
Здесь мы имеем описание жизни Авраама после его призвания. И это подпадало под двойное рассмотрение: 1. Что касается его внутреннего принципа; так что это была жизнь веры. 2. Что касается внешнего вида; так что это был
паломничество, без постоянного, оседлого жилья. И то, и другое предлагается в первых словах текста: «Верою Он пребывал».
1. Что касается внутреннего принципа, то это была жизнь веры.
(1) Жизнь, которую он теперь вел, была жизнью веры в отношении всего духовного и вечного. Ибо основанием и целью этого он имел: [1]
Обещание благословенного Семени и духовное благословение всех народов в Нем, как подтверждение первого фундаментального обещания церкви, касающегося Семени женщины, которая должна была сокрушить главу змея.
И [2] Бог явным образом вступил с ним в завет, подтвердив его печатью обрезания, в которой он обязался быть его Богом, его Богом всемогущим или вседостаточным для его временного и вечного блага. Предположить, что Авраам не видел в этом обетовании и завете ничего, кроме того, что ограничивается этой жизнью, ничего духовной благодати и милости, ничего вечной награды или славы, настолько противоречит аналогии с верой, чтобы выразить свидетельство Писания, столь разрушительное. всех основ религии, столь недостойных природы и свойств Бога, что делает его титул «отца верующих» и его пример веры настолько бесполезными, что кажется чудом, что люди сколько-нибудь терпимой трезвости могут предайтесь такому воображению.
(2) Это была жизнь веры и в отношении мирского. Ибо, поскольку он был странником в чужой стране, не имея друзей и родственников, не вступая в какое-либо политическое общество и не проживая в каком-либо городе, он подвергался всевозможным опасностям, притеснениям и насилию, как это обычно бывает в таких случаях. Кроме того, те, среди кого он жил, были по большей части нечестивыми и порочными людьми, которые, впадая в идолопоклонство, были склонны раздражаться против него за его исповедание веры во Всевышнего Бога.
Поэтому в некоторых случаях его жизни, которые могли бы дать им преимущество, в качестве опасности отмечается, что «Хананеи и Перизеи жили тогда на земле той» (Быт. 13:7, 12:6). И этого он боялся, гл. 20:11.
Более того, у него было множество особых испытаний, во время которых он понимал, что его жизнь находится в непосредственной опасности (Быт. 12:11–13, 20:2). Во всех этих опасностях и испытаниях, а также бесчисленных других, будучи беспомощным сам по себе, он жил в постоянном проявлении веры и упования на Бога, Его силу, Его вседостаточность и верность. Вся его история полна примеров, и его вера в них часто прославляется в Священном Писании.
(3) В делах обоих видов, духовных и мирских, он жил верой, в постоянном подчинении себя верховной воле и воле Бога, хотя он не видел пути или средств для исполнения обетования. Так было и с ним в течение долгого времени, пока он жил без ребенка и по повелению должен был принести его в жертву, когда получил его.
Во всем этом он был отцом, образцом или примером верующих всех поколений. Мы видели прежде основание его веры и входы в его веру; здесь мы видим их прогресс, предложенный нашему подражанию. И то, чему нас учат здесь, заключается в том, что, когда мы однажды посвятили себя Богу и отдали себя Богу в образе веры, не должно быть никакого выбора, никакого разделения или остановки, никакого разделения пополам; но мы должны следовать за Ним полностью, целиком и повсеместно, живя верой во все вещи.
2. Что касается внешней стороны или образа жизни, то это было паломничество, это было пребывание. Для такого состояния жизни необходимы две вещи: (1) чтобы человек находился в чужой стране; (2) Что у него нет собственного постоянного жилья. Если человек свободен от любого из них, он не паломник. Человек может хотеть иметь собственное жилье в качестве наследства, но, находясь в своей стране, не быть паломником; и человек может находиться в чужой стране, и все же, имея там свое постоянное жилище, он не может быть паломником; но когда оба этих условия совпадают, наступает состояние паломничества. Так было и с Авраамом. Он был в чужой стране. Хотя это была «земля обетованная», но не имея к ней никаких интересов, никаких родственников, никакого владения, никакого наследства, она была для него чужой землей. И он лишь пребывал в каком-либо месте, не имея своего жилья. И это из всех других состояние самое безутешное, самое пустынное и наиболее подверженное опасностям; а потому ему не на что было положиться или на что положиться, кроме одной только божественной защиты. Так описаны его состояние и защита в Пс. 105:12–15. И мы можем заметить:
Обс. I. Когда вера позволяет людям жить для Бога, исходя из своих вечных забот, она дает им возможность доверять Ему во всех трудностях, опасностях и опасностях этой жизни. невидимые вещи и не отказываться от своих временных забот
иметь в своем распоряжении терпение и спокойствие – тщетное притворство. И отсюда мы можем пройти выдающееся испытание нашей веры. Слишком многие обманывают себя, претендуя на веру в обетования Божьи, касающиеся будущего и вечности. Они полагают, что верят в то, что будут спасены навечно; но если они подвергаются какому-либо испытанию, касающемуся временных вещей, которые их касаются, они не знают, что принадлежит жизни веры и как должным образом доверять Богу. Не так было с Авраамом; его вера действовала единообразно как в отношении промыслов, так и в отношении обетований Божьих. А потому,—
Обс. II. Если мы намереваемся быть заинтересованными в благословении Авраама, мы должны идти по стопам веры Авраама. Твердо веря в обещания благодати, милосердия и вечного спасения, доверяя Его провидению для сохранения и защиты в этом для этого требуется мир, с радостной отдачей всех наших временных и вечных забот в его распоряжение, в соответствии с содержанием завета. И все они необходимы для того послушания, в котором мы должны ходить с Богом, как это делал Он. Вера большинства людей хромает и неэффективна в основных ее частях и обязанностях.
Обс. III. Когда вера однажды должным образом сосредоточится на обетованиях, она будет терпеливо ждать, несмотря на испытания, скорби и искушения, до их полного исполнения; как и событие Авраама, которое здесь прославляется. См. изложение в гл. 6:12, 15.
Обс. IV. Вера, правильно различающая славу духовных обетований, сделает душу верующего удовлетворенной и вполне удовлетворенной даже малейшей долей земных наслаждений и т. д.
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В этой беседе апостол дает полное указание на то, что Авраам был очень доволен положением и состоянием странника и странника в мире, без владения, без наследства, к которому призвал его Бог. И поэтому он переходит к следующему месту, чтобы объявить основания и причины, которыми он был так удовлетворен.
Вер. 10.— Ἐξεδέχετο γάρ τὴν τοὺς θεμελίους ἔχουσαν πόλιν, ἧς τεχνίτης
καὶ δημιουργὸς ὁ Θεός.
Вер. 10. – Ибо он искал города [того города], который имеет основание, которого строитель и создатель [есть] Бог.
Союз γάρ подразумевает, что в этих словах дается причина того, почему Авраам вел себя как странник на земле; это было потому, что он знал, что его доля заключалась не в вещах здесь, внизу, а он искал вещей иной природы, которые должны были быть получены таким образом.
Ибо именно цель регулирует наше суждение о средствах.
И в этих словах есть: 1. То, что приписано Аврааму или его вере, а именно ожидание, ожидание чего-то большего, чем он наслаждался в настоящее время. 2. То, что он так искал, а именно «город»; против тех шатров или передвижных жилищ, в которых он жил. 3.
Этот город описывается следующим образом: (1) По своей природе он «имеет основания»;
(2) От строителя и создателя его, который есть «Бог».
Нашим первым вопросом должно быть, что это был за «город»; а потом, как он «искал это».
1. Некоторые поздние толкователи, не из-за недостатка ума или знаний, а из-за враждебности к эффективности служения Христа в Ветхом Завете и к выгоде церкви, старались исказить это свидетельство; некоторые, искажая слово «город», объект ожиданий Авраама; а другие говорят о том, что он ищет или ожидает этого, что, следовательно, должно быть оправдано.
Τὴν πόλιν. «Этот город». Артикул с префиксом обозначает выдающееся положение в этом городе. «Это Иерусалим», — говорит Гроций; и так толкует слова: «Он надеялся, что потомство его будет иметь в тех местах не кочевнические жилища, но город, который Бог уготовит для них особым образом». Но здесь его оставляет последователь. Социниане также не осмеливаются принять эту интерпретацию, хотя она и соответствует их замыслу. Но,
—

(1) Это явно противоречит толкованию, данному апостолом.
сам об этом выражении, или, вернее, повторении того же самого, стих 16: «Они желают страны лучшей, то есть небесной; посему Бог не стыдится называться Богом их, ибо Он приготовил им город. " «Город» и «страна», которые они искали, были «небесными»;
и это в отличие от земли Ханаанской и Иерусалима, ее столицы.
(2) То, что у него не было ничего, что могло бы ободрить его в его странствовании, кроме надежды на то, что через многие поколения его потомство не соответствует Божьему обращению с Авраамом, Его обещанию, данному ему, природе и последствиям его веры. должен был иметь город для проживания в земле Ханаанской, где положение большинства из них было не лучше, чем его состояние в шатрах.
(3) Хотя создание и строительство этого города учитывает его существо и сущность, нет причин, по которым строительство этого Иерусалима должно быть приписано Богу настолько, чтобы исключать работу и мастерство людей, которыми действительно оно было построено. По смыслу этого выражения
«Их строитель и создатель Бог» — то же самое, что и в гл. 8:2,
«Который Господь разбил, а не человек».
(4) Совершенно очевидно, что это была конечная цель веры Авраама, сумма и суть того, чего он ожидал от Бога в связи с Его обетованием и заветом. Предположить, что это был всего лишь земной город, которым его потомки могли овладеть лишь через восемьсот лет, и то лишь на ограниченное время, значит полностью ниспровергнуть его веру, природу завета Бога с ним и его быть примером для верующих в Евангелие, каким он здесь предлагается быть.
Итак, этот город, который искал Авраам, есть тот небесный город, та вечная обитель, которую Бог предусмотрел и приготовил для всех истинно верующих при Себе после этой жизни, как сказано в стихе 16. Его также иногда называют домом. иногда скиния, иногда дворец, 2 Кор. 5:1, Луки 16:9, Иоанна 14:2; это место их вечного проживания, отдыха и освежения. И в этом заключается также вся награда и слава небес в наслаждении Богом. Ожидая этого, Авраам и последующие патриархи поддерживали, освежали и удовлетворяли себя среди всего тяжелого труда и труда.
их паломничество. Для,-
Обс. I. Определенного ожидания небесной награды, основанного на обетованиях и завете Бога, достаточно, чтобы поддерживать и ободрять души верующих во всех их испытаниях на протяжении всего их послушания.
Обс. II. Небеса — это устойчивое, тихое жилище; подходящее жилище для тех, у кого была тяжелая жизнь в этом мире.
Τοὺς θεμελίους ἔχουσαν. (1) Первая часть описания этого города взята из его природы, а именно из того, что он «имеет основания».
Обычно признается, что здесь имеется противопоставление шатрам или скиниям, в которых жил Авраам, которые не имели фундамента и поддерживались только кольями и веревками. Но подразумевается особый характер оснований этого города, по сравнению с которыми основания других городов, заложенные в камне и растворе, вовсе не являются никакими. Ибо опыт показал, что все они увядают, временны и подвержены разрушению. Но эти основания таковы, что придают вечность, даже вечность, надстройкам, даже всему, что построено на них. Посему этими основаниями являются вечная сила, бесконечная мудрость и неизменный совет Божий. На них основан и утвержден небесный город. Цель Бога в Его мудрости и силе сделать небесное состояние верующих неизменным и вечным, не подлежащим ни изменению, ни изменению, ни противодействию, является основанием этого города. Для,-
Обс. III. Вся стабильность, вся вечность в каждом состоянии, здесь и в будущем, возникают из замысла Бога и заключаются в нем.
Τεχνίτης. (2) Вторая часть описания этого города взята от «строителя и создателя его»; то есть Бог. Большинство толкователей считают, что оба использованных здесь слова имеют одно и то же значение; и действительно, разница между ними не существенна, если она вообще существует. Собственно, τεχνίτης есть
«artifex» — тот, кто при строительстве проектирует, изобретает и проектирует весь каркас и ткань, который регулярно распоряжается ими в соответствии с правилами искусства. Δημιουργός. А δημιουργός — «кондитор», строитель или создатель; то есть не тот, чьи руки заняты в работе, а тот,
чья вся работа, под чьим руководством, по чьему замыслу и для чьей службы она сделана. Так же слова «condo» и «conditor» всегда применяются у латинских авторов.
Между этими двумя, а именно «artifex» и «conditor», изобретателем и главным творцом и распорядителем целого, в других зданиях есть промежуточное положение тех, кто действительно трудится в самой работе, — рабочих.
Здесь ничего не сказано о них, потому что они были снабжены в этом здании простым словом бесконечной и верховной власти, без труда и тяжелого труда; он сказал: «Да будет так», и стало так. Поэтому только Бог является единственным изобретателем, создателем и строителем небесного города, без малейшего участия каких-либо других деятелей, без малейшего использования каких-либо инструментов.
После строения личности Христа и скинии, которую Он воздвиг в ней, это было величайшим примером Его бесконечной мудрости и мастерства в архитектуре.
Небо по своей видимой ткани, с его огромными пространствами, светилами и порядком, есть главное средство явления нам божественной славы среди всех творений творения. Но здесь оно рассматривается как жилище самого Бога со всеми, кто наслаждается его присутствием, а также правлением и порядком, которые там существуют. И это самый невыразимый эффект бесконечной мудрости и силы. И,-
Обс. IV. Именно это и рекомендует нам град Божий, небесное государство, поскольку оно является как делом только Бога, так и главным результатом Его мудрости и силы.
Ἐξεδέχετο. 2. Об этом городе сказано, что Авраам верою «искал его»;
то есть он верил в вечный покой с Богом на небесах, благодаря которому удобно и постоянно переносил трудности своего странствования в этом мире. Это ожидание есть действие и плод веры, или это та надежда, исходящая из веры, посредством которой мы спасаемся; или, скорее, это благословенный плод веры, доверия и надежды, посредством которого душа постоянно всматривается в обещанное и следует за ним. Это было в Аврааме ярким свидетельством его веры, а также силы его веры, которая его поддерживала, и того, каким образом она поддерживала его; то же самое, что апостол приписывает всем верующим, 2 Кор. 4:16–18: «Посему мы не унываем;
но если внешний наш человек и тлеет, то внутренний обновляется день ото дня. Ибо наша легкая скорбь, которая длится лишь мгновение, производит для нас гораздо более огромную и вечную славу; тогда как мы смотрим не на видимое, а на невидимое, ибо видимое временно; а невидимое вечно». Это полное описание веры Авраама в действии и эффекте, приписываемых ей здесь апостолом. И здесь она является примером и ободрением для всех верующих в их нынешних испытаниях и страдания, что и является нынешним замыслом апостола.
Шлихтингий прилагает большие усилия, чтобы доказать, что Авраам действительно не искал по вере небесного города или вечной награды, что прямо противоречит ясным словам и аргументам апостола. Некоторые общие представления и опасения относительно будущей награды, которую он может получить от благости и силы Божией; но веры в вечное состояние у него не было, потому что Бог не открыл и не обещал этого. Почему же тогда сказано, что он ожидал этого или искал этого? «Поскольку Бог задумал сделать это в свое время, это было так же несомненно, как если бы Авраам поверил этому; откуда, как сказано, он ожидал этого». Но предположить, что Авраам, который имел первое обещание Избавителя и избавления от всех последствий греха, даже обещание Того, в ком все народы должны быть благословлены, и вступил в тот завет с Богом, в котором Бог обязался быть Его Бог после этой жизни, как излагает это наш Спаситель, не должен иметь веры в жизнь вечную, значит отрицать веру Бога и церкви. И мы можем заметить, что —
Обс. V. Постоянное ожидание вечной награды требует энергичного проявления веры и усердного выполнения всех обязанностей послушания; ибо без этого оно не возвысится и не сохранится, 2 Кор. 4:16, 17; 1
Иоанна 3:2.
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Примеры веры Авраама, на которых настаивал апостол в этой беседе, можно отнести к двум направлениям: во-первых, к уважению его призвания; во-вторых, тех, кто уважает данное ему обещание. К первому типу относятся два: 1. Его послушание божественному призыву, когда он оставляет свою страну и семью отца; 2. Его терпение в перенесении тягот странствования все дни его в земле, где он был странником. Рассмотрение обоих этих вопросов мы уже прошли.
Здесь он переходит к примерам своей веры в отношении данного ему обетования, а именно, что в его семени благословятся все народы земли. И их также два: 1. То, что касалось рождения Исаака, через которого обетование должно было исполниться; 2. Что он сделал с верой по повелению Божьему, принеся в жертву сына обетования.
В первом из них, или в том, что касалось рождения Исаака, сына обетования, Авраам был не один, но Сарра, его жена, была и естественно, и духовно озабочена не меньше, чем он сам. Поэтому апостол в разгар своей беседы об Аврааме и его вере в этом единственном случае представляет Сарру вместе с ним, так как по многим причинам ее нельзя было опустить.
Вер. 11.— Πίστει καὶ αὐτὴ Σάῤῥα (στεῖρα οὖσα) δύναμιν εἰς καταβολὴν
σπέρματος ἔλαβε, καὶ παρὰ καιρὸν ἡλικίας ἔτεκεν, ἐπεὶ πιστὸν ἡγήσατο
τὸν ἐπαγγειλάμενον.
Στεῖρα οὖσα, «бесплодный». Вульг. Лат., «стерилис». Сыр., ה
וַ
ת ֲ אתָ ק
רְ דּ
עֲַ, «кто
был бесплоден». И эти слова сохранились во многих вульгарных переводах. Мы опускаем их, поскольку они встречаются только в двух экземплярах оригинала; и древние схолиасты не обращают на них внимания. И гораздо более вероятно, что эти слова были вставлены в одном или двух экземплярах, чем то, что они были исключены из всех остальных: ибо нет никакой причины, по которой их следует опускать; но добавление их, особенно содержащих истину, кажется, полнее излагает суть величие предложенного примера.
Это еще не все. Вульг. Лат., «in Conceptione Seminis». Рем.,
«получил добродетель в зачатии семени». Δύναμις — это собственно «vis», «сила»,
"власть." Народный язык здесь переводит это слово как «virtutem»; вполне уместно на латыни, но «добродетель» совершенно неуместна в нашем языке в отношении такого употребления этого слова. «В зачатии» означает «зачать». «Сперма Ad concipiendum».
«сперма ad retinendum», «сперма ad concipiendum et retinendum». Сыр., אעָ צ
רְַ ל
יִ ק
בְּ
דּ
תּ
ַ ְ ַ, «ут сусциперет спермы». Расспросы и споры толкователей по поводу этих слов, а также их точного значения по отношению к Сарре бесполезны, а некоторые из них оскорбительны. Сила зачать ребенка, как это делают другие женщины, — вот все, чего хочет апостол.
Ἔτεκεν отсутствует в одном древнегреческом экземпляре; который доставляет его через τὸ
τεκνῶσαι, после ἔλαβε, «рождать детей». Оно опущено в просторечном тексте, который читается словами «etiam praeter tempus aetatis»; «да, уже прошло время». В сирийском языке это сохраняется, תדַ יֶ.
לְ «принесла» или «родила ребенка». Те, кто опускает это, относят все к причине или ее зачатию; те, кто сохраняет его, также выражают этот эффект в деторождении.
Ἡγήσατο. Вульг., «кредит», она «верила». Итак, сирийский, ת שׁ
רַ ְ אדַּ, «верил
«Reputavit», «judicavit», «рассчитанный», «судимый».
Вер. 11. — Через веру и сама Сарра получила силу зачать семя; и родила ребенка, когда достигла совершеннолетия; потому что она сочла верным Обещавшего.
1. Человек, чья вера здесь представлена как образцовая, — это Сарра. Но многие толкователи предполагают, что хвалится не вера Сарры, а вера Авраама, которая произвела на Сарру такой эффект. Причины, которые я видел и с той, и с другой стороны, легки, и на них легко ответить. Но есть такие, которые убедительно убеждают, что именно вера Сарры предназначена для:
Καὶ αὐτὴ Σάῤῥα. (1) Способ выражения — это определенное определение ее личности быть предметом разговора: Καὶ αὐτὴ Σάῤῥα, — «и», или
«а также сама Сара». Эти слова ясно означают введение другого человека в том же порядке или с той же целью, что и тот, о котором говорилось ранее. (2) Поскольку Авраам был отцом верных, или
церковь, так что она была ее матерью, так что было необходимо отчетливое упоминание о ее вере. Она была свободной женщиной, из которой возникла церковь, Гал. 4:22, 23. И все верующие женщины — ее дочери, 1 Пет.
3:6. См. Быт. 17:16. (3) Ее работа и послушание предлагаются церкви в качестве примера, и, следовательно, ее вера может быть также справедливой (1).
Домашний питомец. 3:5, 6. (4) Она была так же заинтересована в божественном откровении, как и Авраам, и чувствовала большие трудности в его исполнении, как и Авраам, если не больше. (5) Благословение обещанного Семени было ограничено и присвоено Сарре не в меньшей степени, чем Аврааму: Быт.
17:16: «Я благословлю ее… да, Я благословлю ее, и будет она матерью народов». См. Быт. 17:19, 18:10. Здесь была необходима ее вера, и здесь это записано.
Некоторые вещи можно заметить в предположении этого примера и примера; как,-
(1) Прославляется вера женщины. Следовательно, секс может научиться, даже что они также могут быть примером веры для всей церкви, как была Сарра. И это необходимо для их поощрения; потому что: [1] Об особой заботе представителей своего пола при первом появлении греха, о которой апостол говорит, для наставления их в смирении и подчинении воле Божией и делает это предметом особой благодати, что « они спасутся» 1 Тим. 2:9–15. [2] Из-за своей природной слабости они особым образом подвергаются различным искушениям; с чем в этом примере им предлагается бороться и преодолевать их верой. Отсюда получается, что они вместе со своими верующими мужьями являются «наследниками благодати жизни», 1 Пет. 3:7.
(2) Это знаменательная похвала веры Сарры даже в том самом случае, когда она была поколеблена и потерпела крах, хотя впоследствии и восстановилась. Какими бы ни были естественные чувства в удивлении, постигшем ее из-за обещания сына, над которым она смеялась, все же в этом была смесь неверия, как видно из сделанного ей упрека: «Неужели что-нибудь слишком тяжело?» для Господа?» Быт. 18:13, 14.
Но, пробудившись этим упреком и получив более полное доказательство того, что это Господь говорил с ней, она выздоровела и успокоилась верой в Его силу и истину. А потому,—
Обс. I. Вера может сильно пошатнуться и столкнуться с трудностями при их первом появлении, стоящими на пути обетования, которое, однако, в конце концов она преодолеет. [1] Простое отступление с некоторым расстройством в понимании, неспособность постичь путь и способ исполнения обетования. Это было у самой Пресвятой Девы, которая, пообещав зачать ребенка, ответила: «Как будет» или «может ли это быть, если Я не знаю мужа?» Луки 1:34. Но она сразу же восстановила свое согласие с силой и верностью Бога, стихи 37, 38, 45.
[2] Оно возникает из-за недоверия к осуществлению обетований или к их исполнению из-за трудностей, встречающихся на пути. Так было и с Захарией, отцом Иоанна Крестителя; которому тогда была дана его немота в знак истинности обетования, Луки 1:18, 20.
Так было и с Сарой в этот раз; за что ее упрекали. Авраам отрицает это: «Он не поколебался в обетовании Божием неверием», Рим. 4:20. И это порой встречается у всех нас. [3] Когда на какое-то время действительно преобладает неверие. Так было и с апостолом Петром, когда он отрекся от своего Учителя; который все же был быстро выздоровел. Поэтому наш долг: [1] следить за тем, чтобы наша вера не была удивлена или поколеблена появлением трудностей и противодействий. [2] Не впадать в полное отчаяние при любой степени неудачи; ибо по своей природе оно восстанавливает свою силу и эффективность с помощью средств.
(3) Перевозка Сарры дважды повторяется Святым Духом: здесь и 1.
Домашний питомец. 3:6; и в обоих местах упоминается и предлагается только то, что было в ней хорошего, а именно ее вера в Бога при выздоровлении после обличения и соблюдение мужа, которого, говоря сама с собой, она называла «господином», без малейшего воспоминания о ее неудаче или выкидыше.
И таким будет суд Христа в последний день над всеми теми, чья вера и послушание искренни, хотя и сопровождаются многими недостатками.
2. Второе в этих словах – это то, что здесь приписывается вере Сарры, или тому, что она получила благодаря ей: «Она получила силу зачать семя».
Ἔλαβε. (1) Она «получила» это. Это было не то, что она имела сама по себе; она получила его в виде бесплатного подарка, при этом она не внесла ничего, кроме
пассивный прием.
Δύναμιν. (2) Она получила «силу»; то есть сила и способность к достижению конкретной цели: ее она потеряла с возрастом. И я верю, что это было не просто чудесное поколение, но что она получила общее восстановление своей природы до способности ко всем ее примитивным действиям, которые прежде разложились. Так было и с Авраамом впоследствии, который после этого, после того как его тело было как мертвое, получил силу иметь много детей от Хеттуры.
Это еще не все. (3) Для чего она получила эту силу по вере; «зачать семя». Нет нужды спорить о точном значении слова καταβολή в этом месте, как и везде. Рассуждения некоторых по этому поводу оскорбительны. Достаточно того, что смысл этой фразы заключается в том, чтобы зачать ребенка во чреве естественным путем и образом, какого не было при зачатии Господа нашего Иисуса Христа во чреве Пресвятой Девы. Поэтому весьма вероятно, что Святая Дева зачала во чреве сразу после возвестившего ей об этом ангельского приветствия. Но Сарра зачала лишь спустя некоторое время после того, как ей было дано божественное откровение о том, что у нее будет ребенок. См. Быт. 17:21, 21:2.
Здесь в некоторых экземплярах написано στεῖρα οὖσα, «бесплодный»; это было правдой и увеличивало чудо ее зачатия: хотя она была бесплодной все обычное и обычное время, когда женщины рожали детей в течение их жизни, теперь, в старости, она должна зачать семя. Действительно, замечено, что «Сара была бесплодна» (Быт. 11:30). Но когда пришло испытание ее веры, трудность возникла не из-за естественного бесплодия, а из-за того, что время жизни для рождения детей у нее уже прошло. Она состарилась, «и перестало быть с ней по обычаю женщин» (Быт. 18:11, 12); или, как поясняет апостол, утроба ее была мертва, Рим. 4:19. И именно этому здесь приписывается величие этого эффекта веры, а именно тому, что она «была рождена ребенком, когда уже достигла совершеннолетия».
Ἔτεκεν. Если мы прочитаем ἔτεκε в большинстве экземпляров, «она родила ребенка»,
или она «родила», она «родила ребенка», тогда частица καί является союзной и обозначает дополнение к тому, что было сказано о ее зачавшем семени,
а именно, что она «также родила» или родила ребенка. Если оно отсутствует, то его следует перевести как «даже», чтобы обозначить обстоятельство, усиливающее то, что было совершено ранее. «Она получила силу зачать семя, даже когда достигла совершеннолетия». Но следует следовать первому; она зачала и соответственно родила сына (Быт 21:2).
Παρὰ καιρὸν ἡλικίας. Самым выдающимся здесь, свидетельствующим о том, что это было просто следствием веры, является то, что именно так и было с ней παρὰ καιρὸν.
ἡλικίας, «после того, как время старости прошло». Итак, апостол разъясняет этот отрывок из Моисея: «Сарра была стара и преклонна в летах, и перестало быть с Саррой по обычаю женщин» (Быт. 18:11). В то время ей было девяносто лет, парень. 17:17. И это было то, что поначалу поколебало ее веру из-за отсутствия должного рассмотрения всемогущества Бога; ибо невероятность этого и невозможность этого с точки зрения обычной природы на какое-то время поколебали ее веру, о чем свидетельствует ответ, данный ей Богом: «Есть ли что-нибудь слишком тяжелое для Господа?» Быт. 18:14. Она не считала, что там, где задействована божественная правдивость, потребуется бесконечная сила, чтобы сделать ее полезной. И мы можем заметить, что:
Обс. II. Хотя Бог обычно действует посредством своего сопутствующего благословения на течение природы, тем не менее, Он не обязан этого делать. Еще,-
Обс. III. Не ожидать событий и благословений, превосходящих использование средств, не является недостатком веры, если только у нас нет на это особой гарантии, как это было у Сарры в этом случае.
Обс. IV. Обязанность и использование веры в отношении временных милостей должны регулироваться общими правилами слова, где никакое особое провидение не требует применения обетования.
Обс. V. Милость, о которой здесь говорится в отношении сына Авраама от Сарры, его жены, была абсолютно предопределена и абсолютно обещана; тем не менее, Бог обязательно требует от них веры для исполнения этого указа и выполнения этого обещания.
Великая машина, с помощью которой люди пытались разрушить уверенность и действенность благодати Божией, состоит в том, что, если бы Он абсолютно постановил
и обещал что-либо, что Он исполнит, тогда все наши обязанности в отношении этого становятся ненужными. А если это так, то вся вера церкви ветхого завета относительно обетованного Семени или пришествия Мессии была тщетной и бесполезной, ибо она была абсолютно предопределена и абсолютно обещана. Такой же была бы и вера Сарры в этом случае; и она не могла заслужить порицания за свое неверие. Но для методов Божьих, как и для Его собственной благодати и нашего послушания, вовсе не бесславно то, что они не соответствуют плотским рассуждениям людей.
3. Последнее в словах — это основание заявленного эффекта или природа той веры, посредством которой она получила упомянутую милость. И это было: «Потому что она сочла верным Обещавшего».
Ἐπεί, «квониам», «потому что». Ἐπεί. Оно не указывает ни на достойную причину самой вещи, ни на какую-либо приводящую к ней причину; это только показывает причину того, что было сказано ранее, а именно, что она получила ребенка верой: «Ибо она рассудила» и т. д.
В этом случае ей приписывается то, что содержит общую природу той веры, благодаря которой она получила силу, что «она сочла верным Обещавшего» и т. д.
Ἡγήσατο. (1) Ей приписывают то, что она «судила», считала, уважала и считала его таким. Вульг. лат. и Сир., «она поверила», что верно; но в этом слове есть нечто большее, чем простое согласие, это определенное решение разума и суждения, основанное на должном рассмотрении доказательств, данных для его согласия с какой-либо истиной. И в этом природа истинной веры вообще состоит, а именно, в суждении и определении разума на основании предложенных доказательств. Вера Сарры в данном случае была результатом искушения, испытания. Когда она впервые услышала обещание, она подумала только об обещанном и была поколеблена в своей вере невероятностью этого, поскольку она потеряла всякое ожидание и даже желание. Но когда она опомнилась и отвлеклась от обещанного Обещавшему, вера возобладала в ней.
Τὸν ἐπαγγειλάμενον. (2) Это проявляется в особом объекте ее веры; и это было «Тот, Кто обещал», то есть Сам Бог в
его обещание. Она сначала подумала об обещанном, и это показалось ей совершенно невероятным; но в конце концов, оторвав свои мысли от рассмотрения всех вторичных причин, она сосредоточила свои мысли на самом Обещавшем Боге и пришла к такому решению, какие бы трудности или препятствия ни стояли на пути исполнения обетования, Тот, Кто сделал так, что смог удалить их все; и его верность была такова, что он сдержал свое слово, которым заставил ее поверить.
Πιστόν. (3) Итак, в последнем месте добавлено: «Она признала Его верным».
Она сосредоточила свою веру на правдивости Бога и опиралась на него в исполнении Его обещаний; что является непосредственным объектом веры, Тит. 1:2. Но вместе с тем она присоединила к этому и мысль о всемогущей силе; ибо таким образом она вспомнила слова Божии: «Есть ли что-нибудь трудное для Господа?» И мы можем увидеть, —
Обс. VI. Формальным объектом веры в божественные обетования является не обещанное в первую очередь, а сам Бог в Его существенных превосходствах истины, верности и силы. Сосредоточиться на самом обещанном, иметь ожидание. или предположение о наслаждении ими, как предполагают милость, благодать, прощение, славу, без предварительного согласия ума с истиной и верностью Бога или с самим Богом как верным и способным совершить их, является лишь обманчивым воображением. . Но, проявляя веру в Бога, мы с комфортом применяем то, что обещано нашим собственным душам; как и Сара в этом случае. И,-
Обс. VII. К каждому обетованию Божьему молчаливо прилагается такое соображение: «Есть ли что-нибудь тяжелое для Господа?» мы понимаем такую же трудность и невероятность его осуществления для нас, как и Сарра в отношении этого. Все кажется легким тем, кто не знает, что значит верить, и необходимости верить; то же поступают и с теми, кто научился злоупотреблять благодатью Божией, выраженной в обетованиях, и обращать ее в распутство: но бедные, смиренные, сокрушенные души, обремененные грехом и запутавшиеся в собственной тьме, находят непреодолимые трудности, как они понимают, на пути исполнения обетований. Это их главное убежище в беде: «Есть ли что-нибудь тяжелое для Господа?» Сам этот Бог
предлагает в качестве основания нашей веры вступление в завет с Ним (Быт. 17:1, 2). И поэтому:
Обс. VIII. Хотя истина, правдивость или верность Бога особым образом являются непосредственным объектом нашей веры, тем не менее, она принимает во внимание все другие божественные превосходства для своего ободрения и подтверждения. И все они вместе — это «имя Господне».
благодаря чему верующая душа остается неизменной во всех крайностях, Ис. 50:10. И,-

Так «правда Божия открывается от веры в веру»; то есть праведность Христа, представленная в обетовании, становится известной и сообщается от веры Бога в нее вере тех, кто в нее верит.




Евреям 11:12
В этом стихе мы имеем иллюстрацию плода веры, ранее объявленного выдающимся следствием ее в многочисленном и неисчислимом потомстве Авраама.
Вер. 12.—Διὸ καὶ ἀφʼ ἑνὸς ἐγεννήθησαν, καὶ ταῦτα νενεκρωμένου, καθὼς
τὰ ἄστρα τοῦ οὐρανοῦ τῷ πλήθει, καὶ ὡς ἡ ἂμμος ἡ παρὰ τὸ χεῖλος τῆς
θαλάσσης и ἀναρίθμητος.
Вер. 12. – Поэтому даже один из них восстал, и он был как мертвый,
[так много], как звезд на небе множество, и как песок на берегу моря, бесчисленен.
Содержащиеся в этом стихе вещи, будучи следствием первоначальной милости или плода веры в зачатии и рождении Исаака, также причисляются к безвозмездному вознаграждению за веру, хотя и не следует особо прибавлять, что это было верой. Ибо они ясно содержатся в обетовании Аврааму, которое он получил через
верой, и что в тех самых словах, записанных здесь апостолом: Быт. 15:4, 5, Господь сказал ему: «Тот, кто произойдет из недр твоих, будет твоим наследником»; именно это было заявлено в предыдущем стихе. И затем он добавляет: «Посмотри на небо и назови звезды, если ты можешь сосчитать их… Таким будет и потомство твое»; как и в этом месте: и гл. 22:17: «Я умножу семя твое, как звезды небесные и как песок на берегу моря».
Посему вера в это принадлежала той вере Авраама, за которую его хвалят. И у него были свои особые трудности, которые делали его одновременно приемлемым и похвальным. Ибо, хотя у него самого по обетованию был только один сын, ему было нелегко понять, как он мог иметь такое бесчисленное потомство.
И можно заметить, что первое свидетельство, данное в оправдание Авраама верой, было основано на его вере в ту часть обетования, что семя его будет, как звезды небесные, которые невозможно исчислить; ибо к этому тут же добавляется, что «он поверил Господу, и Он вменил Ему это в праведность» (Быт. 15:5,6). Христос, обещанное семя: чтобы оправдывающая вера могла действовать сама по себе и быть доказательством нашего оправдания, когда мы верим обетованиям даже о временных милостях, поскольку они принадлежат завету; чему мы имеем бесчисленные примеры в Ветхом Завете.
Διό. Нота вывода, διό, «следовательно», относится не к следствию в способе рассуждения, а к введению следствия или другого вопроса к тому, что было ранее утверждено.
Καί. А частица καί в оригинале не соединительная, а только эмфатическая; поэтому мы переводим это как «даже одного».
Это так. Благословение, провозглашенное здесь плодом веры, — это многочисленное потомство. По их уверованию, у Авраама и Сарры был не только один сын, но и от него многочисленное, бесчисленное потомство.
Но можно спросить, откуда это должно быть таким благословением,
отмечается среди самых выдающихся плодов веры как предмет торжественного божественного обещания. Я отвечаю: это было так, потому что вся церковь Божия, которая должна была быть истинными поклонниками Его согласно Ветхому Завету, была ограничена потомством Авраама. Поэтому их умножение было особым благословением, о котором молились и радовались все верные. Так говорит Моисей, Втор. 1:10, 11: «Господь, Бог твой, умножил тебя, и вот, ты сегодня, как звезды небесные, по множеству. Господь Бог отцов твоих сотворит тебя в тысячу раз больше, чем ты есть, и благослови тебя, как Он обещал тебе!» И,-
Обс. I. Когда Богу угодно увеличить число Своей церкви, это по разным причинам вызывает радость для всех верующих; и предмет их ежедневных молитв, как то, что часто обещано в слове истины.
Обс. II. Безбожная, плотская толпа, объединенная ради своей выгоды мирскими интересами, ради суеверия и греха, называющая себя «церковью», подобно римской церкви, создана хитростью сатаны, чтобы уклоняться от истины и унижать достоинство. слава этих обещаний.
Это благословение многочисленного потомства по-разному излагается, иллюстрируется и усиливается.
1. Из корня. Это был «один», один человек; это Авраам. Только ему одному было передано великое обещание благословения Семени. И он, хотя и был всего лишь один, был наследником всех обетований. И этой привилегией Авраама евреи, когда они стали злыми и плотскими, хвалились и применяли к себе. Они говорили: «Авраам был один, и он жил на земле; а нас много; земля дана нам в наследие» (Иез. 33:24. Он был тем, чьи права и привилегии они присвоили себе. Он был упомянут здесь апостолом, чтобы подчеркнуть величие предложенной милости, чтобы так много произошло от одного.
Καὶ ταῦτα νενεκρωμένου. 2. Из рассмотрения состояния и внешнего состояния того, когда он стал источником этого многочисленного потомства; «и он почти мертв», — καὶ ταῦτα
νενεκρωμένου: таковы все наши переводы с Тиндаля, очень соответствующие смыслу слов. Так сказано в Рим. 4:19, Σῶμα ἤδη νενεκρωμένον, — «тело его уже мертво»; или, скорее, «униженный», доведенный до смерти, ставший бессильным от старости; будучи, как замечает там апостол, «около ста лет». Слово ταῦτα переводится по-разному; но, как замечает Эразм, оно часто используется в наречии и переводится как «idque», «atque», «id», «id», «idque», «atque», «id», «idque», «atque», «id».
«и спокойно»; «и это», «и правда». И если мы скажем, что καὶ ταῦτα принимается за καὶ πρὸς ταῦτα, как это иногда бывает, смысл будет ясен:
«А сие», то есть род детей, «тот, который был мертв». В противном случае я не смогу передать смысл лучше, чем в нашем переводе. Ибо нельзя допустить того чувства, что «от одного произошел, и то после того, как он умер»; по отношению к последующим прародителям народа: но уважение уделяется тогдашнему нынешнему состоянию Авраама. Его тело, естественно, было так же бесполезно для продолжения рода, как если бы оно было мертво.
Обс. III. Бог часто по своей природе творит вещи, превосходящие силы природы в ее обычных действиях и действиях. Поэтому слабыми и мертвыми средствами он часто производит могучие последствия.
Ἐγεννήθησταν. Путь воспитания этого потомства от этого «одного»,
мы выражаем словами: «Они произошли от него»; то есть, как означает это слово, были «рождены» или рождены в нескольких своих поколениях, причем первоначальный источник и источник всех них находился в Нем.
3. Величие этого плода веры в многочисленном потомстве выражается в заявлении о их множестве в двойном пословичном выражении.
Это так. (1) Их было множество, «столько же, сколько звезд на небе».
Я бы лучше сказал «звезды небесные», как в оригинале, потому что так их постоянно называют; и у всех натуралистов место их фиксации называется «звездным небом».
Это еще не все. Это выражение было впервые использовано самим Богом, который повелел Аврааму выйти, или «вывел его вон», и велел ему «посмотреть на небо и назвать звезды, если он способен сосчитать их». Теперь, хотя и утверждается, что по правилам искусства эти
из них, видимых или бросающихся в глаза, можно сосчитать, и их не такое большое множество, как предполагается, однако очевидно, что, глядя на них обнаженным взглядом, нашими глазами, без какой-либо внешней помощи, к которым Бог призвал Авраама, не может быть большей видимости того, что абсолютно бесчисленно.
Кроме того, я считаю, что при этом сравнении потомства Авраама со звездами небесными учитывается не только их число, но и красота и порядок. Звезды небесные подобны жителям хорошо управляемого государства, людям, привыкшим к порядку и правлению, с большим разнообразием по своей величине и аспектам. Это было справедливое изображение многочисленного потомства Авраама, расположенного в порядке мудрого государства в даче закона.
(2) В другом упоминании они объявлены абсолютно бесчисленными.
Не сказано, что их должно быть столько же, сколько песка на берегу моря; но так как оно «бесчисленно», то и им должно быть так же. Таким же было их множество в последующих поколениях, которое можно было исчислить не больше, чем песок на берегу моря.
По многим соображениям не может быть лучшего примера абсолютной уверенности в всемогущей действенности божественных обетований об их исполнении, чем предложенный здесь. Ни их собственные грехи, ни угнетение мира, ни египетское рабство, ни могилы в пустыне не могли помешать этому плоду веры или исполнению этого обетования. Отсюда и произошло чудесное умножение потомства Иакова в Египте, где от семидесяти пяти человек за немногим более двухсот лет произошли «шестьсот тысяч мужчин, не считая женщин и детей». А потому,—
Обс. IV. Какие бы трудности и препятствия ни стояли на пути исполнения обетований Нового Завета, данных Иисусу Христу относительно роста и стабильности Его Церкви и Царства, они обязательно исполнятся.
Евреям 11:13
В связи с этими примерами, поскольку в них было что-то особенное, отличное от описанных выше и последующих, а именно их странствование после призвания Авраама, апостол переходит к заявлению о том, что они сделали, что они достигнуты и что они исповедовали в этом состоянии. Его вход в это происходит в этом стихе.
Вер. 13.— Κατὰ πίστιν ἀπέθανον οὗτοι πάντες, μὴ λαβόντες τὰς
ἐπαγγελίας, ἀλλὰ πόῤῥωθεν αὐτὰς ἰδόντες, καὶ πεισθέντες, καὶ
ἀσπασάμενοι, καὶ ὁμολογήσαντες ὅτι ξένοι καὶ παρεπίδημοί εἰσιν ἐπὶ τῆς
γῆς.
Это еще не все. Вульг. Лат., «juxta fidem», «по вере». Сыр., אתָ נ
וּ
ה
יְ
מָ ַבִּ,
«в вере»; как и в прежних местах, где ἐν πίστει. Беза, «второе слово»; правильнее, чем «рядом».
Μὴ
λαβόντες
τὰς
ἐπαγγελίας.
Вульг.
лат.,
"нет
принять
repromissionibus», «не получив обетований». Beza, «non adepti promissi», «не получив обетований». Я думаю меньше об уме апостола. Сир., ן
כ
נְ
ה
וּ ָ מ
וּ
לְ «их обещание», обещание, данное им.
Эфиоп., «все эти верующие получили свои обещания»; как это обычно бывает у этого переводчика, противоречить тексту.
Πόῤῥωθεν, «è longe», «è longinquo», «eminus»; «далеко», на большом расстоянии.
Πεισθέντες нет ни в народной латыни, ни в сирийском языке, но есть в большинстве греческих копий и необходимо для смысла.
Ἀσπασάμενοι. Вульг. Лат., «приветствующие». Беза, «эссенция амплекси»; как мы,
«обнялся». Сыр., הּבֵּ ד
י
ו ִ וַ
הֲ, «и радовался этому».
Вер. 13. — Все они умерли с верой, не получив обетований, но увидев их издалека, и убедились в [них], и обняли
[их] и признались, что они были странниками и странниками на земле.
Нам предлагается в словах: 1. Лица, о которых идет речь; и, 2.
Что о них утверждают.
Οὗτοι πάντες. 1. Лица, о которых говорится: «Все эти». То есть не все это
он привел пример с начала главы, хотя и они, все, кроме Еноха, который был переведен, умерли в вере; но только те, которые покинули свою страну по особому повелению Божию, живя странниками в земле Ханаанской и в других местах, то есть Авраам, Сарра, Исаак и Иаков. Это ясно из того, что утверждается о них в последующих стихах 13–15.
2. Из всего этого многое утверждается.
Ἀπέθανον κατὰ πίστιν. (1) Они «умерли в вере». Он ранее заявил, что они жили верой; и теперь он добавляет, что и они умерли. В оригинале это «по вере»; в том же смысле. Итак, чтобы «гулять κατὰ
σάρκα», Рим. 8:4, то же самое, что и жизнь ἐν σαρκί, стих 8. И поэтому это хорошо переведено как «в вере».
Нет сомнения, что апостол хвалит веру тех, о ком говорится, от ее стойкости до конца; поскольку нет другой веры, подлинной или принятой Богом, кроме той, которая делает и будет делать это. Их вера не подвела их ни до, ни в последние минуты жизни. Но есть и нечто большее, а именно проявление веры в смерти: они умерли, проявляя веру в свою личность и свое состояние. Для этого требуется: [1] Твердая вера в существенное существование после этой жизни; без этого всякая вера и надежда должны погибнуть. [2] Смирение и доверие своих отходящих душ заботе и силе Бога, когда они не понимали, как им продолжать вести свой собственный образ жизни. [3] Вера в будущее состояние блаженства и покоя, называемое здесь «небесной страной», «городом», уготованным для них Богом. [4.]
Вера в воскресение тел их после смерти, чтобы вся их личность, прошедшая странствие в этой жизни, могла быть поставлена в вечный покой. Ибо после их смерти в вере Бог после смерти «не постыдился называться Богом их», Евр. 11:16. Откуда наш Спаситель доказывает воскресение тела, Мф. 22:31, 32. И:
Обс. I. Слава истинной веры заключается в том, что она не оставит их такими, какие она есть, что она не прекратит своих действий для их поддержки и утешения в их смерти; когда погибнет надежда лицемера. И,-
Обс. II. Жизнь веры в высшей степени проявляется в смерти, когда все
другие меры помощи и поддержки терпят неудачу. И,-
Обс. III. Это венчающий акт веры, великое испытание ее силы и мудрости, а именно то, что она делает с нашей смертью. И,-
Обс. IV. Поэтому многие святые, как древние, так и новейшие, демонстрировали самые торжествующие действия веры при приближении смерти.
Μὴ λαβόντες τὰς ἐπαγγελίας. (2) Второе, что было подтверждено о них, это то, что они «не получили обещанного».
Разумеется, под «обещаниями» здесь подразумеваются обещанные вещи; ἐπαγγελίας для ἐπάγγελτα. Что касается самих обетований, то они
«увидели их», они «убедились в них», они «обняли их»;
а потому нельзя сказать, что они их не получили. А об Аврааме прямо сказано, что он получил обетования, ст. 17; а также то, что все остальные верующие по Ветхому Завету получили их, стих 33.
Опять же, «обещания» во множественном числе совпадают с «обещанием» в единственном числе, стих 39: ибо задуманное обетование было всего лишь одним, но, хотя оно часто возобновляется, оно называется «обетованиями»; " а также из-за многочисленных случайных дополнений, которые были сделаны к нему и поясняли его.
Это «обещание», или обещанное, некоторые толкователи (например, Гроций и его последователи) принимают за землю Ханаанскую, которой эти патриархи не владели. Но нет ничего более далекого от замысла апостола; ибо пока они не получили этих обетований, страна, о которой они заботились, была небесной. И в заключение этой беседы он утверждает о тех, кто жил в Ханаане в его величайшей славе и владел им в покое, как Самуил и Давид, что они не получили обетования (стих 39). Поэтому это обетование есть не что иное, как то, что о фактическом явлении Христа во плоти со всеми привилегиями церкви, на которых так настойчиво настаивал апостол (главы 7–10 выше). Так, в частности, то, что Авраам увидел обетования издалека и принял их, интерпретируется как то, что он увидел день Христов и возрадовался (Ин 8:56). Это было великое фундаментальное обещание благословения, данного Семя Аврааму, которое фактически заключало в себе все
другие обетования и благословения, временные и вечные. Это было то лучшее, что Бог предусмотрел для нас» по новому Завету, «чтобы они без нас не достигли совершенства», Евр. 11:40. И,-
Обс. V. Должное понимание всего Ветхого Завета, а также природы веры и послушания всех святых, находящихся под ним, зависит от той единственной истины, что они верили в то, что еще не было фактически показано и чем еще не наслаждались. жизни и истины, которые пронизывают всю их профессию и обязанности, все проявления их веры и любви, без которых они были бы всего лишь мертвым трупом. Именно Христос в обетовании, еще до Его пришествия, был жизнью церкви во все века. И,-
Обс. VI. Богу угодно, чтобы церковь от начала мира жила обетованиями, которые на самом деле не были исполнены. которые в этом мире не могут быть полностью выполнены. И,-
Обс. VII. Мы можем получить обещанное утешение и пользу от них, хотя на самом деле не получаем обещанного. См. стих 1.
И,-
Обс. VIII. Поскольку наши привилегии в наслаждении обетованиями выше их привилегий в Ветхом Завете; так и наша вера, благодарность и послушание должны превосходить и их.
(3) Третье в этих словах — это проявление и действие их веры в отношении тех обетований, которые они еще не получили; то есть в их полном исполнении. И это выражается в двух разделах: [1] Что сразу же соблюдало сами обетования. [2] Как они исповедовали это относительно всего остального.
[1] По отношению к самим обетованиям существовало три степени действий их веры: 1-я. Они «увидели их издалека»; 2 раза в день. Их «убедили в них»; 3 раза. Они «обняли их», в чем заключено и регулярно осуществляется все дело веры в отношении божественных обетований. Ибо видение или знание, доверие или уверенная убежденность и приверженность с любовью составляют все дело веры.
Πόῤῥωθεν αὐτὰς ἰδόντες. 1-й. Они «видели их издалека», на большом расстоянии. Это также делает очевидным, что целью является именно обещанное, а не сами обетования; ибо обетования были с ними, данные им, и невдалеке. Слово уважает время, а не расстояние места; «э лонгинко». Прошло много времени, прежде чем эти обещания были выполнены. И это пространство постепенно сокращалось и сокращалось, пока не стало сказано, что оно длится совсем «недолго», Хаг. 2:6, 7; и тот, кому было обещано, должен был прийти «внезапно»,
Мал. 3:1. Но сейчас это было «далеко». Это держало церковь в томительном ожидании и желании наступления этого дня; в чем заключалось главное дело ее веры и любви.
Обс. IX. Никакое расстояние во времени или месте не может ослабить веру в исполнение божественных обетований. например, те, которые касаются уничтожения Антихриста и славы Царства Христова в последние дни. Правило веры относительно них дано нам, Авв. 2:3, 4. Да,
—

Обс. X. Тихое ожидание исполнения обетований на большом расстоянии, чего, скорее всего, не будет в наши дни, есть выдающийся плод веры. «Кто верует, не поспешит».
Ἰδόντες. Такими они их видели: Это действие ума и понимания, выраженное этим глаголом смысла. Они поняли ум Божий в обетованиях, то есть вообще; и имели представление об обещанном в своих умах. Правда, они не различали отчетливо и особенно всего того, что в них содержалось; но они рассмотрели их и старательно вопрошали ум Божий в них, 1
Домашний питомец. 1:11, 12. Они смотрели на обетования, они видели в них карту, на которой была нарисована вся схема божественной мудрости, благости и благодати для их избавления от состояния греха и страдания; но на таком расстоянии, что они не могли ясно различить самих вещей, а видели только их тень.
И это первый акт веры в отношении божественных обетований, а именно, различение или понимание доброты, мудрости, любви и благодати Божией в них, пригодных для нашего избавления и спасения. И это я беру
в этом выражении подразумевается: «они видели их»; на что толкователи не обращают внимания.
Πεισθέντες. 2 раза в день. Они были «убеждены в них» — полностью или определенно убеждены в них, как часто употребляется это слово. Это второй акт веры в отношении божественных обетований. И это удовлетворительное согласие ума с истиной Божией относительно их достижения. Ибо, когда мы узнаем превосходство содержащихся в них вещей, следующее исследование будет после того, как мы удостоверимся в нашем причастности к ним. И здесь, со стороны Бога, Его истина и правдивость представляются нам, Тит. 1:2. Отсюда возникает твердая убежденность ума относительно их свершения. И чтобы подтвердить это убеждение, Бог в бесконечном снисхождении подтвердил Свое обещание и Свою истину Аврааму клятвой, как заявляет апостол, Евр. 6:12–18. При этом они окончательно убедились, что это не пустые роскоши, не просто обещания, что они не подлежат никакому разочарованию; но, несмотря на их большое расстояние и наличие всевозможных трудностей, они непременно должны быть выполнены в назначенное время и в назначенный срок, Ис. 60:22.
Обс. XI. Эта твердая уверенность в истинности Бога в исполнении Его обетований, данных нам, после открытия их ценности и превосходства, является вторым актом веры, в котором главным образом состоит ее жизнь.
Ἀσπασάμενοι. 3 раза. Под этим уговором они «обняли их». Это слово означает «приветствовать» и применяется к таким приветствиям, которые сопровождаются восторгом и благоговением. И поскольку этот вид приветствия обычно выражается протягиванием рук, чтобы принять и обнять то, что приветствуют, оно используется также и для «обнимать»; что является наиболее правильным смыслом этого слова в этом месте. Посему это принятие обетований есть прилепление сердца к ним с любовью, восторгом и самодовольством; что, хотя и не является надлежащим актом веры, тем не менее является ее неотделимым плодом.
Таким образом, апостол дал нам здесь благословенное изображение веры этих первобытных верующих; и в этом от состояния их сердец и разума в их хождении перед Богом. Бог дал им, подтвердив и повторив, великое обещание благословенного Семени, как
выздоровевший от состояния греха, страдания и смерти. Они знали, что фактическое завершение этого дела находилось еще на большом расстоянии от них; однако они видели в этом божественную мудрость, доброту и благодать, что во всех отношениях соответствовало их удовлетворению и награде. После этого они простерли руки своей любви и привязанности, чтобы приветствовать, развлечь и обнять обещанного. И это принятие обетований, или Господа Христа в обетовании, Книга Песней представляет собой благословенное толкование.
Это была жизнь, это было утешением и поддержкой их душ во всех их странствиях, при всех их страданиях, при всех опасностях и испытаниях их странствия. И видя, что это так хорошо у них получилось, как заявляет апостол в следующих стихах, для нас является выдающимся ободрением оставаться в исповедании веры Евангелия, несмотря на все трудности, сопротивления и гонения, с которыми мы сталкиваемся; мы уже получили ту великую привилегию, которой они только ожидали.
И, кстати, мы можем наблюдать нечестие многих в наши дни, которые даже высмеивают такую веру, которая имеет божественные обетования своей особой целью, которую она принимает, смешивает себя с ней и обретает преданность Богу для их исполнения до сами, в ком это есть.
Ибо это была та вера, благодаря которой «старейшины получили добрую славу», а не просто голое, бесплодное согласие на божественное откровение; и это все, что они ему позволят.
Ὁμολογήσαντες. [2] Вторым следствием их веры было то, что они
«признались, что они странники и странники на земле». К
«исповедоваться» — значит предоставить то, чего мы не можем отрицать, делаем ли мы это добровольно или неохотно. Но это не тот смысл слова, которое здесь использовано; оно имеет другое значение. Ὁμολογία — это «исповедание», которое мы делаем на основании нашей веры и надежды, 2 Кор. 9:13; 1 Тим. 6:12; Евр. 3:1, 4:14, 10:23. И это относится к свидетельству, которое Господь Христос дал Себе и Своему учению, 1 Тим. 6:13. Так же и глагол ὁμολογέω, постоянно используемый, «признавать публично», «исповедовать открыто», в чем состоит наша вера и надежда, особенно когда мы встречаемся с опасностью из-за этого. См. Мэтт. 10:32; Луки 12:8; ПЗУ. 10:9, 10. Таким образом, этим верующим приписывается то, что они во всех случаях открыто заявляли, что их
интерес был не в этом мире; но у них была такая удовлетворительная доля в обетованиях, которые они приняли, что они публично отказались от участия в мире, как и у других людей, чья доля находится в этой жизни. И,-
Обс. XII. Этот общепризнанный отказ от всего остального, кроме Христа в обетовании, и благоволения Бога в Нем, а также сохранение какого-либо доверия к ним для нашего покоя и удовлетворения, является выдающимся актом той веры, посредством которой мы ходим. с Богом, Иер. 3:23, 24; Хос. 14:2, 3.
Ξένοι καὶ παρεπίδημοι. В частности, они таким образом заявляли о себе, что «они были странниками и странниками на земле». Отдых, или дом, — это совершенство нашей природы или существа; и первоначально ему были вверены полномочия действовать для достижения этой цели. Но из-за греха эти силы теряются, и цель им уже не достижима. И все же мы не можем не продолжать искать его; и большинство людей ищут его в этом мире, в этой жизни. Следовательно, это их дом, их страна, их город проживания. Эти верующие заявляли, что с ними было не так, что это не был их покой; они всего лишь какое-то время скитались по миру. Это исповедание сделал Авраам, Быт. 23:4; и Иаков, Быт. 47:8, 9; и Давид, 1 Пар. 29:15, Пс. 39:12. И что все верующие таковы, утверждает апостол Петр, 1 Послание. 2:11.
Если мы различим эти два вида; ξένοι, «пришельцы», — это такие, которые всегда движутся, не имея вообще никакого места пребывания, — такими было состояние Господа нашего Иисуса Христа во время Его служения, когда Ему «не было, где приклонить голову»; παρεπίδημοι, или «паломники», — это такие, которые занимают место жительства на время, не смешиваясь с правами, обязанностями или привилегиями места, где они находятся.
Ἐπὶ τῆς γῆς. Говорят, что они находятся «на земле» в течение всего своего пребывания здесь, в этом мире. И дается намек на то другое состояние, которого они ожидали и в котором заключался их интерес, а именно, на небеса.
Суть всего в том, что они заявили, что призваны из мира, отделены от мира в отношении интересов, намерений, отдыха и вознаграждения; возложив свою веру, надежду и доверие на все это,
на небесах вверху, и грядущие блага.
Что значит быть «странниками и странниками» в этом мире; какие поступки веры, какой настрой духа должны быть у таких людей; какому злу и опасностям они наверняка подвергнутся; какие обязанности являются мотивом для выполнения этих обязанностей; какую пользу они могут извлечь из мира и его вещей; что требуется, чтобы утвердить их в небесном государстве, благодаря чему они, хотя и странники, но не бродяги; было бы здесь слишком долго, чтобы объяснять.
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Из исповедания этих патриархов, что они были «пришельцами и странниками на земле», апостол делает вывод из того, что в нем содержится, что более ясно заявляет об их вере, чем сами слова, которые они, как сказано, употребляли.
Вер. 14. — Οἱ γὰρ τοιαῦτα λέγοντες ἐμφανίζουσιν ὅτι πατρίδα ἐπιζητοῦσι.
Вер. 14. Ибо те, кто говорят такие вещи, прямо заявляют, что ищут отечество.
Οἱ γάρ. «Ибо те, которые говорят такие вещи», — будь теми, кем хотят, которые говорят такие вещи искренне. Или эти люди, в своих обстоятельствах, говорят то, что записано в Священном Писании, когда они говорили и публично признавали.
Ἐμφανίζουσιν. «Объявите прямо»; они делают это явным и очевидным для всех: то есть в их словах есть этот простой, открытый смысл и смысл.
Легко узнать, что это было их мышлением и то, что они выражали в своих словах и выражениях.
Ἐπιζητοῦσι. И дело было в том, что они «искали себе страну» или «город для себя», как это выражается по-сирийски; что они «прилежно разыскивали его», как означает это слово, или искали его с усердием.
В этих словах есть вход в поезд очевидных последствий,
одно за другим, что он и продолжает в следующих стихах. Из их профессии он заключает, что они «желали иметь страну». А если они это сделали, то это должно быть либо то место, откуда они пришли, либо что-то другое.
Этого, откуда они пришли, не могло быть по причине, которую он указывает.
А если иное, то оно должно быть лучше, чем то, откуда они пришли или где они были; которая не могла быть ничем иным, как «небесной страной», то есть самим небом.
И кое-что мы можем заметить из этого первого вывода апостола; как,-
Обс. Это подлинный и правильный способ толкования Писания, когда на основе самих слов, рассматриваемых в отношении к лицам, говорящим их, и ко всем их обстоятельствам, мы обнаруживаем, каковы их определенные ум и смысл. Для понимания буквального смысла самих слов требуется усердное упражнение разума во всех надлежащих способах аргументации.
Есть такие, кто отрицает всякое толкование Писания; то есть это не следует понимать. Некоторые притворно полагают, что для этого нет ничего необходимого, кроме «духовного просветления». И некоторые думают, что для этого нет никакой необходимости в чем-либо подобном, а только в общем использовании наших разумных способностей, как и в понимании других искусств и наук.
Тщетность всех представлений, которые я обнаружил и опроверг в других местах.
Вывод апостола из этих слов патриархов настолько очевиден и неконтролируем, что он утверждает, что «провозглашает ясно» то, что он объявляет смыслом, заключенным в их словах. И действительно, возьмите слова точно, без рассмотрения ума, которым они были произнесены, обстоятельств, при которых и цели, для которой они были сказаны, и они не выражают какого-либо особого действия или плода веры; ибо даже язычники опасались, что эта жизнь есть не что иное, как паломничество. Так говорит Цицерон в «De Senectute», гл. xxiii.: «Ex vitâ ita discedo tanquam ex hospitio, нон tanquam ex domo. Commorandi enim natura diversorium nobis, нон жиланди locum dedit». Но в их обстоятельствах в этих словах должен быть другой смысл. Ибо они говорят о них не как об общем состоянии человечества, а как об их
особая доля в мире по отношению к обетованиям Божьим. И здесь они вообще заявляют о чувстве нужды, о нищете; что не у них, как у других, есть своя доля в этой жизни.
И тот, кто заявляет о чувстве нужды, в то же время заявляет о желании соответствующего удовлетворения этой нужды; что входит в его смысл. И недостаток, который, по их заявлению, заключался в том, что в этом мире они были «пришельцами и странниками», единственным источником которого является их собственная страна, в которой они могли бы жить и наслаждаться, со всеми ее правами и привилегиями,
- там они ясно заявили, что ищут страну: одного этого не хватает никому, поскольку они чужестранцы и паломники; одно это заставит их перестать так быть. Большинство людей действительно сталкиваются с различными потребностями и осознают их, однако они таковы, что их можно удовлетворить в том месте, где они находятся в этом мире; и их великое желание и все их усилия заключаются в том, чтобы они могли получить здесь снабжение. Такие люди, даже если они никогда не были такими бедными, такими неимущими, такими бездомными, не являются «паломниками на земле»; это их дом, хотя обычно они там обеспечены. Гораздо менее таковы те, кто имеет изобилие всего, что приносит им удовлетворение, хотя иногда они сталкиваются с ущемлением или потерей. Таковы только те, кто всегда живет в ощущении таких потребностей, которые этот мир не может удовлетворить.
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Хотя эти патриархи выражали таким образом свое стремление к стране и усердно искали ее, возможно, потому, что, потеряв свою страну, свои отношения и удовольствия, встретившись с трудностями кочевнического образа жизни, у них возникло желание снова вернуться домой, где у них будет тихое жилище. Это возражение, которое, если бы оно было силовым, могло бы опрокинуть его нынешний замысел, апостол в этом стихе устраняет и устраняет.
Вер. 15.— Καὶ εἰ μὲν ἐκείνης ἐμνημόνευον ἀφʼ ἧς ἐξῆλθον, εἶχον ἂν καιρὸν
ἀνακάμψαι.
Вер. 15. — И поистине, если бы они помнили о том, откуда они вышли, у них могла бы быть возможность вернуться.
В словах есть: 1. Предположение, что эти паломники изначально имели
свою собственную страну, которой они принадлежали. 2. Утверждение, во-первых, что они покинули эту страну по собственному желанию; во-вторых, что, заявляя, что они странники и паломники, они не испытывали никакого уважения к стране, которую покинули, и не желали в нее возвращаться. Который, 3.
Доказывается возможность и легкость такого возврата.
Εἰ μὲν ἐκείνης. 1. Изначально у них была своя страна. Это был Ур Халдейский, Быт. 11:31; называемая также Месопотамией, Деяния 7:2, Быт.
24:10; страна «по ту сторону потопа», Джош. 24:2. Посему можно иметь уважение либо к Уру Халдейскому, который Авраам сначала оставил своему отцу; или в Харран, на другой стороне Евфрата, где он впервые жил.
Ἀφʼ ἧς ἐξῆλθον. 2. Из этой страны они вышли; они оставили его, они отошли от него по повелению Божию. То есть Авраам и Сарра так и сделали; Говорят, что Исаак и Иаков продолжают следовать за ними в послушании тому же призыву. И они вышли из него не из-за нужды или для того, чтобы приумножить свое богатство, ибо Авраам имел там имущество и имущество; и они не были изгнаны внешней силой или гонениями, как воображают евреи; но в послушном согласии с призывом Божьим. И это оградило их от всякого желания возвращения.
Εἰ ἐμνημόνευον. 3. Будучи чужестранцами и паломниками, они не уважали эту страну. Εἰ ἐμνημόνευον, «si meminissent»,
«si memores fuissent», «si Recordarentur», «si упомянуть неудачно». Сыр.,
«si quaerentes essent». Мы передаем это хорошо: «если бы они были внимательны»; то есть запомнил это с умом и желанием после этого. Для всех людей естественно помнить, думать и желать свою собственную страну. Ничто так не прославляется среди самых разных древних писателей и не иллюстрируется более яркими примерами, как любовь людей к своей стране и их горячее желание насладиться ею. Особенно это стало очевидным для многих, когда они пришли умирать:
«—— Et dulces moriens reminiscitur Argos». — Вирг. Эн. Икс. 782.
Эта любовь к родной земле, это стремление к родной земле умерщвлялись в этих святых людях верою, действовавшей повинуясь призыву Божию, так что ни воспоминаний о первых наслаждениях своих, ни впечатлений от родной
Воздух, никакие узы родства между людьми, никакие трудности, с которыми они встречались в своих странствиях, не могли воспламенить в них какую-либо особую любовь или стремление к этой стране. Они не возражали против этого.
Обс. I. В природе веры умерщвлять не только развращенные и греховные похоти, но и наши естественные привязанности и их самые страстные наклонности, хотя сами по себе они невинны, если они каким-либо образом не соответствуют обязанностям послушания заповедям Божьим. — Да, в этом заключается главное испытание искренности и силы веры. Наша жизнь, родители, жены, дети, дома, имущество, наша страна являются главными, надлежащими и законными объектами наших естественных привязанностей; но когда они или кто-либо из них встают на пути Божьих повелений, если они препятствуют совершению или страданию чего-либо по Его воле, вера не только умерщвляет, ослабляет и лишает эту любовь, но дает нам сравнительная ненависть к ним, Мф. 10:37; Луки 14:26; Иоанна 12:25.
4. То, что они не проявили уважения к этой стране в своем исповедании, апостол доказывает отсюда, что они могли бы вернуться в нее, если бы у них было какое-то желание. Зачем им так жаловаться, хотя они могли бы пойти домой, когда захотели?
Εἶχον ἄν. Εἶχον ἄν, «они могли бы иметь»; или, как написано в некоторых экземплярах, только εἶχον, они «имели» — что лучше выражает мысли апостола; ибо они не только могли иметь, но и действительно имели (как мы увидим) различные возможности
из
возвращаясь.
Καιρόν,
«темпус».
Вульг.
лат.,
"возможность"; «сезон», подходящее время для этого. Ибо (1) от призвания Авраама до смерти Иакова прошло двести лет; так что у них было достаточно времени для возвращения, если бы они захотели этого.
(2) Для этого не было никаких внешних препятствий, ни силы, ни противодействия.
(3) Путь был не столь далеким, но Авраам послал туда своего слугу из Ханаана; и Иаков отправился в то же путешествие со своим посохом. Но они также дали различные показания, что не вернутся туда ни при каком удобном случае; ибо текст в лучшем прочтении допускает, что такие возможности у них были. Поэтому, когда Авраам послал своего слугу взять оттуда жену для Исаака, на вопрос своего слуги, если женщина не пойдет с ним, должен ли он уговорить своего сына вернуться туда, когда представилась такая великая возможность, он ответил: Берегись, не приводи сына моего туда», то есть «в землю, откуда я пришел», Быт. 24:5, 6.
Ἀνακάμψαι. И впоследствии, когда Иаков, придя туда по подобному поводу, сильно размножился там, имея многочисленное семейство, жен, детей, имущество, богатство и скот в изобилии; однако там он не остался, а, преодолев бесчисленные опасности, снова вернулся в Ханаан, Быт.
31. Поэтому совершенно очевидно, что никакая возможность не могла побудить их думать о возвращении в свою страну; и поэтому не могло быть так, чтобы в отношении того, в чем они называли себя чужестранцами и паломниками, - это была не та страна, которую они искали и желали.
Обс. II. И, следовательно, оказывается, что, когда сердца и умы верующих сосредоточены на вещах духовных и небесных, какими они были, это избавит их от чрезмерного пристрастия к вещам, которые в противном случае были бы весьма желательны.
Евреям 11:16.
Здесь апостол делает еще один вывод, в котором он выражает истинную, реальную цель их веры и желаний, с великим преимуществом и достоинством, которые они благодаря этому получили.
Вер. 16.— Νυνὶ δὲ κρείττονος ὀρέγονται, τοῦτʼ ἔστιν ἐπουρανίου· διὸ οὐκ
ἐπαισχύνεται αὐτοὺς ὁ Θεὸς, Θεὸς ἐπικαλεῖσθαι αὐτῶν· ἡτοίμασε γὰρ
αὐτοῖς πόλιν.
Νυνὶ δέ, «atqui», «nunc autem». Сыр., א ד
י
עָ ִ
ן דּ
יֵ אשָׁהָ, «но теперь
«известно» или «достоверно»; оно появляется благодаря событию.
Κρείττονος, «мелиорем»; Сыр. добавляет מ
נָּ
הּ ֶ, «чем это»; «лучше, чем страна, из которой они родом». Беза, "потиорем"; то же самое и с Сыром.
Ὀρέγονται, «жаждущий», «ожидающий», «желающий»; «искреннее желание» в настоящем времени, говорящее исторически о том, что тогда делалось.
Ἐπαισχύνεται. Вульг. лат., «конфундитур»; Рем., «не стыдно называться их Богом»: очень неправильно. «Нон пудет», «нон эрубесцит». Сыр., ף נָ
כֵ אלָ, «воздержался, не воздержался».
Ἐπικαλεῖσθαι. Вульг. лат., «vocari», «cognominari»; иметь это звание
«их Бог» будет добавлен к его имени.
Вер. 16. — Но теперь они [искренне] желают лучшей [страны], то есть небесной. Посему Бог не стыдится называться их Богом; ибо Он приготовил им город.
Здесь апостол подробно заявляет, каково было действие их веры в том исповедании, которое они сделали, что они были «пришельцами и странниками на земле». Ибо: 1. Это была не просто жалоба на их нынешнее состояние; а также: 2. Не включало ли это желание какой-либо другой земной страны, а не той, в частности, откуда они пришли, где были все их дорогие заботы и отношения; следовательно, 3. Это должна быть другая страна, другого рода и рода, что они желали и на чем основывали свою веру; что здесь заявлено.
В этих словах есть три вещи: 1. В чем проявлялась их вера, под исповеданием, которое они сделали, а именно, что они «желали лучшей страны, то есть небесной». 2. Что из этого вышло:
«Бог не стыдится называться их Богом». 3. Основание и доказательства: «Ибо Он приготовил им город».
1. В первом апостол заявляет, что среди мира и против мира, который презирает будущее и невидимое по сравнению с тем, что приносит наслаждение и пользу в настоящем, они жили в надежде, желании и ожидании. будущей, невидимой, райской страны. И в этой профессии мы свидетельствуем об истинности и превосходстве Божественных обетований. Да,-
Обс. I. Открыто признавать в мире своим образом жизни и поступками, постоянно публично исповедуя, что наша доля и наследие не в нем, но в невидимом, на небесах горних, — это выдающийся поступок и плод веры. .— Но ведь на нас лежит обязанность ни в чем не противоречить этому показанию. Если мы любим мир, как другие, используем его и злоупотребляем им, как другие, мы разрушаем нашу собственную профессию и объявляем нашу веру тщетной.
В первой части слов мы можем рассмотреть: (1) Способ их
введение; "но сейчас." (2) Способ действия их веры; это было
"желание." (3) Объект этого желания; «лучшая, то есть райская страна».
Еще раз. (1) «Но теперь». Νῦν, «теперь», в этом месте не наречие времени, а иллятивная частица; и соединенное с δέ, «но», означает противительный вывод, как ה ע
תַָּּ используется в еврейском языке, Пс. 2:10: «Итак будьте мудры». «С ними было не так, они не желали возвращения в свою страну; «но они желали». '
Ὀρέγονται. (2) Их вера действовала желанием, искренним желанием; так что ὀρέγομαι
означает. Наш апостол дважды употребляет его в своем Первом послании к Тимофею и больше нигде. В одном месте оно применяется к желанию епископства, гл. 3:1; а в другом — о деньгах, гл. 6:10;—
которые обычно бывают яростными; в последнем месте мы передаем это словом «желанный»,
страстное желание. У них было искреннее, активное желание, которое побуждало их использовать все надлежащие пути и средства для его достижения. Ленивые, бездеятельные желания духовного и небесного приносят мало пользы душам людей.
И этот вид искреннего желания включает в себя: [1] Ощущение нужды и неудовлетворенности происходящим. [2] Справедливое понимание ценности и превосходства желаемого; без которого никто не может иметь искреннего желания чего-либо. [3] Видение пути и средств, с помощью которых этого можно достичь; без которого все желания быстро угаснут и потерпят неудачу.
Такое желание в любом случае является свидетельством того, что вера действует должным образом.
Κρείττονος. (3) То, чего они таким образом желали, было «лучшей, то есть небесной» — «лучшей», более превосходной «страной», которую нужно снабжать, а не той, где они были, — землей Ханаанской. ; не то, откуда они пришли, из земли Халдейской; (в одном они были паломниками, в другом они не хотели возвращаться;) а в другом, «лучшем».
«Лучше» может относиться к степеням или видам; страна лучше по степеням, чем любой из них; лучший воздух, лучшая почва; более плодотворный, более мирный: но не было такого на земле, и такого они не желали; поэтому оно уважает страну другого рода, и поэтому апостол излагает ее, «то есть небесную».
Τοῦτʼ ἕστιν ἐπουρανίου. Ранее он заявил, что они «ожидали города, имеющего основание, которого создатель и строитель — Бог» (стих 10).
Здесь он описывает, где находится этот город и что он собой представляет; а именно, само небо, или жилище с Богом в вечном наслаждении Им.
Апостол здесь ясно приписывает святым патриархам веру в бессмертие и славу после жизни сей и на горнем небе у Самого Бога, уготовавшего им ее. Но прилагаются большие усилия, чтобы опровергнуть эту их веру и ниспровергнуть ее.
Если верить папистам, они обманулись в своих ожиданиях. В то время как апостол учит, что, когда они умерли, они надеялись попасть на небо, они утверждают, что не достигли этого и попали в неопределенность, сами не зная, где.
Социниане даруют здесь состояние бессмертия и славы; но они говорят, что эти святые люди не искали и не желали этого в силу какого-либо обетования Божьего. Но сказано, что они так поступают, потому что это было то, что должно было произойти по замыслу Божьему; но у них не было оснований верить этому. Здесь проявляется не только смелость, но и распутство в обращении со Священным Писанием. Ибо это изложение не только явно противоречит словам апостола в их единственном смысле и значении, но и разрушительно для всего его рассуждения и замысла. Ибо если он не докажет, что их вера действовала в желании и ожидании небесных вещей, то он вообще ничего не докажет для своей цели.
Гроций и его последователи хотели, чтобы страна была землей Ханаанской, а город — Иерусалимом, который, однако, в мистическом смысле был типичным для небес, — ибо они были обещаны их потомкам; ничто не может быть более отдаленным от разума Святого Духа.
Ибо: [1] То, чего они ждали и горячо желали, они наконец получили, иначе их вера была тщетной, а их надежда такой, что постыдила их; но они никогда лично не владели Ханааном или Иерусалимом. [2.]
Эта страна прямо противоположна той, по которой они были паломниками, то есть землей Ханаанской, и в противоположность ей названа «лучшей страной»; и поэтому не могло быть прежним. [3] Город, который был подготовлен, был городом, единственным создателем и строителем которого был Бог; то есть само небо.
[4] Об этой стране говорят, что она небесная; который земля Ханаанская и
о городе Иерусалиме никогда не говорят, что он соответствует небу или тому, что наверху.
Конечно, люди следуют предрассудкам и находятся под влиянием других развращенных мнений, чтобы не советовать своим умом, которые так высказываются об этих святых патриархах. Можем ли мы думать, что те, о ком было засвидетельствовано, что они жили верой, ходили с Богом, кто постоянно отдавал себя молитве и размышлениям, кто отказывался от всех мирских приспособлений, чья вера приводила к неповторимым примерам послушания, не поднялись выше? в их вере, надежде, желаниях и ожиданиях, чем в тех земных вещах, в которых их потомкам не суждено было иметь доли, сравнимой с долей многих злейших врагов Бога; вся эта страна в настоящее время является одной из самых презренных провинций Турецкой империи? Я нисколько не сомневаюсь, что по обетованию благословенного Семени они жили в той вере в небеса и славу, с которой некоторые, выступающие против их веры, никогда не были знакомы. Но мы видим здесь, что…
Обс. II. Вера смотрит на небеса как на страну верующих, славную страну, вечный покой и жилище. Отсюда они черпают свое начало. Они рождены свыше; вот их доля и наследие.
Бог есть и то, и другое. На это они имеют право посредством своего усыновления; что уготовано им, как город, дом, полный обителей; там они ведут свой разговор, и делают это постоянно, пока находятся здесь, внизу. Для,-
Обс. III. Во всех стонах обремененных душ, переживающих нынешние испытания, заключено горячее стремление к небесам и наслаждению там Богом. Так же было и в этой жалобе патриархов, что они были странниками и странниками. Небеса находятся под воздыханиями и стонами всех верующих, что бы ни послужило для них внешним поводом, Рим.
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2. Следствием или следствием их веры, действующей в их искреннем желании попасть в небесную страну, является то, что «Бог не стыдится называться их Богом».
Διό. (1) Слово «почему» означает не доставляющее или заслуживающее похвалы
причина самой вещи, а следствие или то, что последовало за этим, как это часто бывает.
Ἐπικαλεῖσθαι. (2) Привилегия, предоставленная здесь, заключалась в том, что Бог будет
«назвали их Богом». Он не говорит, что Он будет их Богом, ибо это Он был абсолютно в первом призыве Авраама; но что бы его так называли, называли, — он взял бы это имя и титул себе. Итак, это слово означает не «vocari», а «cognominari». И апостол уважает то, что записано в Исх. 3:6, 15: «Я Бог Авраама, Бог Исаака и Бог Иакова: … это Мое имя на веки, и это Моя память для всех поколений». Он принимает на себя этот титул, благодаря которому его будут знать и призывать, как по его собственному имени. И это была величайшая честь, которой они могли удостоиться. Тот, Кто является великим Владыкой неба и земли, Бог всего мира, всех народов, всех созданий, будет известен, именоваться и призван особым образом как их Бог; и этим он отличает себя от всех ложных богов. Это правда, что Он открыл Себя нам под более великим и славным именем; он взял себе другой титул, для проявления Своей славы и утешения Церкви, намного превосходящий его, а именно: «Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа»:
однако по причине завета, заключенного с ними, он все еще известен под этим именем. И хотя это имя запечатлено, еще есть надежда на выздоровление их потомков из их нынешнего несчастного и погибшего состояния.
Обс. IV Это величайшая привилегия, честь, преимущество и безопасность, которой может стать каждый человек, когда Бог будет носить имя и титул своего Бога. И то же самое происходит со всеми верующими, в силу их связи со Христом, как он заявляет в Иоанна 20:17: «Я восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему, и к Богу Моему и Богу вашему». См. 2 Кор. 6:16–18. Привилегии и льготы, которые от этого зависят, невозможно пересчитать. Отсюда проистекают их честь и безопасность в этой жизни, их воскресение из мертвых, как доказывает наш Спаситель, и вечная жизнь.
Обс. V. Признание Богом верующих Своими, а Себя их Богом является обильным вознаграждением за все трудности, которым они подвергаются в своем паломничестве.
οὐκ ἐπαισχύνεται. (3) Вот каким образом он стал так назван; он «не стыдился» того, что его так называли, взял на себя это имя.
И в этом выражении подразумеваются самые разные вещи; как,-
[1] Бесконечное снисхождение. Хотя кажется, что это бесконечно ниже его славного величия, однако он не стыдится этого. Обращать внимание на то, «что делается на небе и на земле», — это снисхождение со стороны Бога (Пс. 113:5, 6. Насколько больше он смиряется, принимая на себя этот титул! Эта бесконечная снисходительность заключена в этом своеобразном выражении: «Он не стыдится».
[2] Это было бы для Него предметом поношения. Так было в мире; против него были выставлены бесчисленные боги — идолы, действовавшие и оживляемые дьяволами; но все согласились поносить и презирать Бога Авраама, Исаака и Иакова, трех бедных странников на земле.
В то время как эти идолы умножали себе громкие тщеславные титулы, их лучшим представлением о нем было то, что он был «неведомым Богом» — «incerti Judae Dei». Но, несмотря на все упреки и презрение мира, Бог не устыдился ни их, ни титула, который Он принял на себя; и он не отказывался от него до тех пор, пока не уморил голодом всех богов земли и не оправдал свое славное существо и силу. Но,-
[3] Обычно в такие негативные высказывания включается противоположное позитивное. Так апостол утверждает, что он «не постыдился благовествования Христова», Рим. 1:16; то есть он хвалился этим, или знание и вера в него были его честью, как он везде выражает себя. Итак, «Бог не постыдился»; то есть он взял этот титул себе как свою честь и славу. Если спросят, как этот титул может быть славой для Бога? Я говорю, что это было так, что в силу этого и для наполнения его он прославил свою благодать, свою доброту, свою истину и силу превыше всего, что он делал кроме этого в мире. Ибо он дает себе это имя в подтверждение своего завета, в котором он прославляет себя в сообщении всех благ, временных и вечных. Поэтому, чтобы знать Бога как «Бога Авраама»,
и т. д., значит познать его так, как он прославляет все святые свойства своей природы в утверждении завета. Поэтому он воспринимает этот титул как свою честь и славу.
Кроме того, будучи таким образом их Богом, Он делает в них и для них такие вещи, что они будут Ему славой. Ибо до тех пор, пока Его собственный Сын не пришел во плоти, Он не мог быть прославлен на земле более послушанием Своих созданий, которое и есть Его слава, чем он был в том поступке Авраама, о котором непосредственно свидетельствует апостол. страдания, их послушание были Его славой. И поэтому, как сказано, «Он будет венцом славы и диадемой красоты для народа Своего», Ис. 28:5,—
его собственностью будут их корона и диадема; также сказано, что они «будут венцом славы в руке Господа и царской диадемой в руке Бога их», Ис. 62:3. Своим Духом и милостями в них Он сделает их Своей короной и диадемой; который он будет держать в руке, чтобы показать всему миру. Итак, сказано, что «Он не стыдится называться их Богом». И мы можем заметить, что:
Обс. VI. Божественная мудрость так устроила отношения между Богом и Церковью, что то, что само по себе является бесконечным снисхождением к Богу и позором для Него в нечестивом, идолопоклонническом мире, должно также быть Его славой и честью, в чем Он доволен. ...— Проследить шаги и раскрыть тайну этой мудрости — вот главная тема Священного Писания, слишком обширная тема, чтобы вдаваться в нее здесь.
Обс. VII. Когда Бог, по Своей суверенной благодати, настолько снисходит, что вступает с кем-либо в завет с Собой, чтобы его можно было по праву называть их Богом, Он сделает их такими, которые будут славой для Него. И,-
Обс. VIII. Мы можем видеть здесь плачевное положение тех, кто стыдится называться Его народом и делает это имя упреком для других.
3. Последняя фраза стиха: «Ибо Он приготовил им город»:
либо дает причину, почему он не стыдился называться их Богом, либо содержит доказательства того, что его так называли.
Γάρ. Во-первых, причинный союз «ибо» обозначает причину или причину, по которой Бог не постыдился называться своим Богом. Правда, это были бедные странники, пилигримы на земле, не имевшие ни города, ни жилья, так что владеть ими было бы стыдно; но говорит
апостола: «Бог имел в виду не их нынешнее состояние и положение, но то, что Он предусмотрел для них». Или это может быть свидетельством того, что он не стыдился называться их Богом, поскольку он делал то, что могло стать этим родством.
Πόλιν. Сам факт, который является либо причиной, либо свидетельством этого титула, заключается в том, что «Он приготовил им город». Что представляет собой этот город, мы уже объявили и доказали, а именно тот город, создателем и строителем которого является Бог, — то же самое, что и небесная страна, которой они желали.
Ἡτοίμασεν αὐτοῖς. Здесь сказано, что Бог «приготовил» это для них;
— намек, взятый из распределения колоний по городам и поселкам, где все готово для их проживания и развлечений. И использованное здесь слово постоянно применяется к приготовлению неба и славы для верующих, Мф. 20:23, 25:34; Марка 10:40; Иоанна 14:2, 3; 1 Кор. 2:9. И в него включены две вещи.
(1) Вечная слава для всех верующих: Мф. 25:34: «Царство, уготованное вам от создания мира»; то есть,
«созданный, предназначенный вам по вечному совету Бога». Таким образом, Бог приготовил город для этих паломников в Своей вечной цели – привести их к покою и славе.
(2) Это означает, что этот город станет для них средством их вечного покоя и блаженства. Оно так устроено, так оборудовано, так приспособлено для них, что отвечает всем целям Бога, являющегося их Богом и так называемого. Поэтому наш благословенный Спаситель использует слова Иоанна 14:2, 3: «Иду приготовить место вам»; его вход на небеса является предпосылкой того славного состояния, которое обещано верующим Нового Завета, как я показал в другом месте.
Таким образом, приготовление города означает: (1) вечное действие воли и мудрости Божией в замысле неба и славы для избранных. (2) Действие Его силы и благодати, заключающееся в фактическом создании и распоряжении этим существом, которое может стать вечным жилищем покоя и славы. Таким образом,
—

Обс. IX. Вечный покой и слава гарантированы всем верующим в
вечная цель воли Божией и Его фактическое приготовление их по благодати; принятие которого верой является для них достаточной поддержкой при всех испытаниях, бедах и опасностях этой жизни, Луки 12:32.
Евреям 11: 17–19.
Сказав о вере первых патриархов в третий период времени, вторых от потопа вообще, относительно их особого положения странников в земле Ханаанской, теперь он выделяет их в частности, приводя частные примеры. своей веры, начиная с Авраама.
Вер. 17–19.— Πίστει προσενήνοχεν Ἀβραὰμ τὸν Ἰσαὰκ πειραζόμενος, καὶ
τὸν μονογενῆ προσέφερεν ὁ τὰς ἐπαγγελίας ἀναδεξάμενος· πρὸς ὃν
ἐλαλήθη, ὅτι ἐν Ἰσαὰκ κληθήσεταί σοι σπέρμα· λογισάμενος ὅτι καὶ ἐκ
νεκρῶν ἐγείρειν δυνατὸς ὁ Θεὸς, ὅθεν αὖτὸν καὶ ἐν παραβολῇ ἐκομίσατο.
Хорошо. Сыр., א ב
חֵָ מ
דְַ לְ סּ
קֵאַ, «он вознес его на жертвенник»; возможно, чтобы намекнуть на то, что на самом деле он не был принесен в жертву; но слово то же самое, что и прежде.
Πειραζόμενος, «tentatus», «cum tentaretur»: «когда его судили», говорим мы; точнее, «когда он был искушен», чтобы ответить на исходное слово, в котором сказано: «Бог искушал Авраама».
Ὁ τὰς ἐπαγγελίας ἀναδεξάμενος,
כ
נָ
אָ מ
וּ
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לֵ דּ
קְַ, «тот, кого он
получил по обетованию». Но апостол имеет в виду получение обетования, а не его исполнение в рождении Исаака; ибо он рассматривает это как то, что включает в себя благословенное Семя, а также прообраз это у Исаака, вульг.лат., "in quo susceperat promissiones", "в котором он получил обетования", против слов и смысла места.
Πρὸς ὃν ἐλαλήθη, «ad quem dictum Erat», «кому это было сказано». Другие,
«respectu cujus dictum est», «по отношению к кому» или «относительно кого это было сказано». Ибо ὅν, «которого», можно отнести либо к Аврааму, либо к Исааку; это было сказано Аврааму, или было сказано об Исааке, а именно ему. Мы следуем последнему смыслу: «кого»; то есть,
относительно кого.
Λογισάμενος. Вульг., «арбитры», «мыслящие». Это не достигает силы слова. «Рациоцинат», «рассуждение, расчет, суждение». Сыр., י ר
עִַ
וֶ
א
תְ
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ֵ בּ
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וֲֹ, «он думал», или «рассчитывал в своем уме», рассуждал он про себя; правильно.
Δυνατὸς ὁ Θεός, «posse Deum», «что Бог мог». Другие: «potentiâ praeditum esse», «быть наделенным властью»; то есть уметь. Сир., «что существовала способность», способность или сила «в руках Бога».
Ἐν παραζολῇ. Вульг., "в параболах". Рем., «к притче».
«Подобие». Сыр., "в прообразе". Мы, «в цифре»; а именно, такая фигура, которая представляет нечто иное.
Вер. 17–19. – Верою Авраам, когда он был искушен, [будучи искушен]
принес в жертву Исаака; и получивший обетования принес в жертву единородного своего, о котором было сказано: в Исааке наречется тебе семя,
[или будет призвано к тебе семя.] Учитывая, что Бог [смог] даже воскресить [его] из мертвых; откуда и получил его в образе.
В этих словах мы можем рассмотреть: 1. Личность, чья вера проявляется, то есть Авраам. 2. Обстоятельства времени и повод для проявления его веры, «когда он был испытан» или «искушен». 3. Действие и результат его веры – приношение Исаака. 4. Усиление проявления его веры здесь; (1) В лице Исаака он был «единородным сыном его»; (2) Из размышлений о своей личности, поскольку «он получил обетования»; (3) Из содержания этих обетований, которое касалось семени Исаака. 5. Примирение, которое вера произвела в его разуме между обетованиями и настоящим долгом, к которому он был призван, «отчетом» и т. д. 6. Событие его веры и долга, «откуда он получил его в образе».
Ἀζχραάμ. 1. Примером здесь является Авраам, отец верующих. И этот пример подобен тому, кто должен был быть примером веры для всех, кто последует за ним; то, благодаря чему он был прославлен и почитался благословенным во всех поколениях - таким, таким высоким,
так славно, что ничто в Ветхом Завете не имело равных, ничто в Новом не может превосходить. Это был тот поступок и долг веры Авраама, о котором он получил знаменательное свидетельство и одобрение с небес, Быт.
22:15–18. На этом был положен конец всем его испытаниям искушениями и конец повторению обетования. «Теперь я знаю, — говорит Бог, — что ты боишься Меня» — «Этого достаточно; ты больше не столкнешься с трудностями; иди теперь в уверенном мире до конца своих дней». И величие этого случая, в свое время, учит нас:
Обс. I. Один только Бог знает, как предписать работу и обязанности, соразмерные силе полученной благодати. Он знал, что вера Авраама проведет его через это испытание, и поэтому не пощадил его. Поскольку он не будет предписывать ничего, что превышало бы наши силы, он не обязан щадить нас ни в какой обязанности, какой бы тяжелой она ни была, или в каком бы трудном упражнении она ни была, которую он даст нам силы вынести; как он сделал здесь с Авраамом.
Обс. II. Часто Бог оставляет большие испытания для хорошо проявленной веры.
— Итак, это испытание выпало на долю Авраама, когда его вера одержала победу во многих других случаях. Так Он призвал многих положить душу свою в огне, крови и муках в старости своей.
2. Поводом и временем проявления веры Авраама было его испытание или искушение: «Когда он был испытан». Так записано, Быт.
22:1, 
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Это слово часто используется для обозначения «искушать», часто в дурном смысле; но само по себе оно имеет среднее значение и означает «стараться» в отношении какой-либо цели или с каким-либо замыслом, хорошим или плохим.
Но хотя то, что здесь приписывается Богу, не лишено трудностей, это необходимо исследовать, а не оставлять под словом
«Пытался», что скрывает трудность от английского читателя, но не устраняет ее.
Сказано, что Бог «искушает Авраама»; но апостол Иаков прямо говорит, что «Бог не искушает никого», гл. 1:13. И если сие следует говорить об одном и том же искушении, то в этом есть явное противоречие. Поэтому я говорю:
(1) Что искушение, задуманное Иаковом, направлено непосредственно на грех как грех, со всеми его пагубными последствиями; как он полностью заявляет в следующих словах: «Но всякий человек искушается, когда увлекается и соблазняется своей похотью». Итак, Бог не искушает человека.
(2) Как еврейское, так и греческое слово имеют индифферентное значение, не включающее в себя ничего злого, а только в целом — испытание; и еврейское слово чаще всего используется именно в этом смысле.
(3) Формальность активного искушения возникает из-за злого замысла и цели. Когда кто-то натравливается на то, что является злом, если его намерения в этом также злы, это формальное искушение ко греху. Из-за этого замысла и цели всех своих действий сатана назван «искусителем», Мф. 4:3. Таким образом, Бог никого не искушает: все Его замыслы святы, справедливы и добры.
(4) Искушения, приписываемые Богу, бывают двух видов: [1] В явном повелении того, что является для нас злом. [2] В Его провиденциальном распоряжении вещами, их обстоятельствами и объектами действий, чтобы люди могли воспользоваться случаем действовать согласно своим собственным принципам и наклонностям.
(5) В этих искушениях от Бога, которые всегда являются внешними и касаются внешних интересов людей, Бог действует тремя способами: [1] Положительно, посредством даров благодати, чтобы дать возможность искушаемым преодолеть свои искушения или освободиться от них. их долг, несмотря на их искушения; [2.]
Отрицательно, отказываясь от таких поставок; [3] Принудительно, через ожесточение и ожесточение сердец людей, в результате чего они ввергают себя во зло, к которому ведет искушение; как мы можем видеть в примерах каждого рода.

[1] Искушение Авраама было первого рода: ему было дано явное повеление принести в жертву своего сына; что было для него противозаконно совершить по собственному желанию, поскольку это была жертва, которую не предназначал Бог, и он не имел такой власти над жизнью послушного сына. Но в этом повелении и в силу его Бог, актом Своего суверенного права и власти над всем, изменил природу этого действия и сделал его законным, а то и долгом, для Авраама. Исаак принадлежал ему абсолютно и в качестве суверенитета, прежде и выше любого интереса Авраама к нему. Он — верховный Господь жизни и смерти и может назначать любые средства, какие пожелает. Так
когда он повелел израильтянам одолжить драгоценности у египтян, которые они унесли с собой, он сделал это, переведя на них право и титул от одного народа к другому, Исх. 12:35, 36.
Поэтому то, что то, что он должен был сделать, не было частью испытания Авраама; ибо он прекрасно знал, что повеление Божие сделало это не только законным, но и его непременным долгом; суд над ним возник, как мы увидим, из других соображений. И внутренней работой Бога под этим искушением было утверждение веры Авраама в благословенную победу, которая была в его замысле с самого начала.
[2] Ко второму виду искушений, вызванных провидением, было искушение Езекии, 2 Пар. 32:31. Приход к нему послов вавилонского царя был назначен божественным промыслом для суда над ним; и это было его искушением. Его испытание заключалось в том, будет ли он возвеличивать Бога, сотворившего чудеса в его земле, убивая ассирийцев и обращая солнце на циферблате назад; или выставил напоказ свое собственное величие, богатство и власть: на последнем пути он и остановился. И поэтому Бог своим провидением постоянно представляет людям различные случаи и предметы, посредством чего то, что в них преобладает, возбуждается и приводится в действие. Все возможности для добра или зла, все преимущества прибыли, власти, чести, службы, репутации имеют такую природу. Итак, в этом случае с Езекией — и так происходит постоянно во многих других — Бог действует внутренне, только отрицательно; не снабжая их той благодатью, которая действительно и действенно победит, но предоставляя их собственным силам, в результате чего они терпят поражение и терпят поражение. Так и о Езекии сказано, что «Бог оставил его» (то есть предоставленного ему самому и его собственным силам, без запаса действительной благодати) «испытать его, чтобы он мог познать все, что было в его сердце».
[3] Но в случае искушений внешним провидением, особенно по отношению к злым людям, настроенным на грех в своем сердце и разуме, в соответствии с их силой и возможностями, Бог действует путем ожесточения или ожесточения их сердец, на что они устремляются. с насилием и яростью в разрушительное зло; путь которого здесь не подлежит исследованию.
(6) Сказано, что это искушение Авраама было для него большим испытанием. И в этой истории это представлено так, как будто Бог сделал это ради собственного удовлетворения в вере и любви Авраама; ибо так он говорит по этому поводу: «Теперь я знаю
что ты боишься Бога» (Быт. 22:12). Но сие сказано по-человечески. Бог знал силу веры Авраама, а также искренность его любви, ибо и то, и другое исходило от него самого. Он знал, каков будет исход испытания над ними, и что он сам решил относительно жизни Исаака: и поэтому «Теперь я знаю» — это не что иное, как «Теперь я открыл», а именно: «Теперь я узнал». себя и других». Бог по Своему повелению, которому можно было повиноваться только посредством сильной, победоносной веры, пылкой любви и благоговейного страха Божия, открыл его Аврааму для его утешения и всей церкви. за их пример, к его вечной славе, какая сила благодати была в нем и какими принципами он полностью руководствовался, ступая перед Богом.
(7) Время испытания Авраама отмечено в истории: «И было после всего этого» (Быт. 22:1). Самое примечательное то, что это произошло после изгнания Измаила, о котором сообщается в предыдущей главе; так что, поскольку он ушел из своей семьи, у него не было другого сына, кроме одного Исаака, на котором, как мы сразу увидим, сосредоточились все его ожидания. Это было также перед смертью Сарры, которая, вероятно, ничего не знала об этом до тех пор; ибо это было предназначено не для нее, а только для Авраама. И отсюда мы можем заметить:
Обс. III. Эта вера должна быть испытана; и из всех милостей оно больше всего подходит для испытания.
Обс. IV. Что Бог по большей части соразмеряет испытания силе веры.
Обс. V. Да, великие испытания верующих являются свидетельством великой веры в них, хотя и не осознаваемой ни ими самими, ни другими до таких испытаний.
Обс. VI. Испытания — единственный пробный камень веры, без которого люди должны стремиться к лучшим доказательствам ее искренности и эффективности, а также к лучшему способу свидетельствовать о ней другим. А потому,—
Обс. VII. Нам не следует бояться испытаний из-за замечательных преимуществ веры в них и через них. См. Иакова 1:2–4; 1 Пет. 1:6, 7. И:
Обс. VIII. Пусть завидуют себе те, у кого не было особых случаев испытания веры. И,-
Обс. IX. Истинная вера, подвергшаяся испытанию, в конечном итоге одержит победу.
Προσενήνοχεν τὸν Ἰσαάκ. 3. Третьим важным моментом в этих словах является действие и результат его веры: «Он принес в жертву Исаака»; и кем был Исаак, какое отношение он имел к нему и каковы были его обстоятельства, он объявляет впоследствии. Повеление заключалось в том, чтобы «принести его во всесожжение»; которого сначала следовало убить, а затем сжечь в огне.
Соответственно, апостол утверждает, что принес его в жертву, тогда как мы знаем, как он был избавлен. Но смысл в том, что он действительно и полностью подчинился здесь повелению Бога. Он сделал это волей, сердцем и привязанностями, хотя в конечном итоге это не было сделано; и воля принимается за поступок. Но истинный смысл этих слов состоит в том, что он полностью подчинился повелению Бога. Бог повелел ему принести его в жертву, и он сделал это в полной мере из того, что требовалось в повелении. Ни повеление Бога не уважало это событие, ни Авраам не был обязан верить в то, что его действительно следует принести в жертву. Но он считал, что его долг – подчиняться повелению Бога, и делал это соответственно. Итак, посмотрите, в каком смысле Бог повелел принести в жертву Исаака, в том же самом принес его Авраам; ибо он исполнил повеление Божие. И мы можем видеть его полное соблюдение божественного повеления в деталях его послушания:
(1) Он отказался от своих интересов в нем и полностью отдал его Богу и Его воле; что было главным в каждом приношении или жертве. Бог обращает на это особое внимание, как на ответ на Его мысли: «Ты не удерживал от Меня сына твоего, единственного твоего» (Быт. 22:12).
(2) Он выполнил указанный в повелении путь предания его Богу, а именно, как жертву кровью и огнем, приносителем которой должен был стать он сам. В этом было величайшее потрясение природы; его вера имела действие выше этого и за его пределами. Но это было то, что довело природу до предела — убить единородного сына от пролития его крови, на глазах у него на глазах, да, сделать это собственноручно и стоять рядом с его чахоткой. в огне оказался
беспрецедентное испытание. Действительно, в языческих историях и в священных писаниях, касающихся Молоха, мы читаем, что некоторые люди, переживая огромные страдания, внутренние и внешние, ради предполагаемой выгоды и избавления, в своего рода ярости и ярости приносили в жертву некоторых своих детей. надежды получить от этого выгоду. Но это было не в случае Авраама; он был в совершенном мире с Богом и человеком, имея изобилие всего остального, удовлетворяя самые крайние его желания. Его сын имел к нему отношение во всех тех особых обстоятельствах, которые мы рассмотрим. Во всех отношениях он был ему дорог, настолько, насколько только возможно подняться для естественной привязанности. Будучи во всех отношениях спокойным, без надежды и ожидания выгоды, да, к полной гибели своей семьи и потомства, он подчиняется повелению принести ему собственноручно кровавую жертву Богу.
(3) Он сделал для испытания своей веры столько же, как если бы его сына действительно убили. Если бы ему предложили, не могло бы быть более серьезного нападения на него. Он смотрел на него как на мертвого на глазах; и поэтому, как мы увидим, о нем говорят, что он «принимает его в образе». Что касается его веры, он был в том же состоянии, как если бы он был мертв. А потому,—
(4) Повинуясь повелению Божьему, он как бы закрыл глаза на все трудности и последствия, решив отдать Исаака, потомство, истину обетований, все на авторитет Бога; при этом он главным образом предлагается в качестве нашего примера.
Таким образом, хотя послушание Авраама во всех отношениях отвечало повелению Бога, заключающемуся в том, что он должен был принести в жертву своего сына Исаака, справедливо сказано, что он сделал это соответствующим образом, хотя что касается его смерти, на самом деле Бог распорядился иначе. событие.
Каково же было действие веры Авраама в отношении обетования, мы узнаем позже. Здесь нас учат следующему:
Обс. X. Там, где есть божественное повеление, свидетельствующее нашей совести, что так оно и есть, мудрость и долг веры - закрыть глаза на все, что кажется непреодолимым в трудностях или непреодолимым по последствиям. - Вера может и должна учитывать трудности. которые находятся в
послушание, чтобы быть готовым к ним, предусмотреть против них и решиться на конфликт с ними. Но если в них обнаружится то, что кажется подавляющим, с чем разум не может бороться, и когда он никак не сможет рассмотреть последствия послушания, будут ли они хороши или нет, он вручит все авторитету. и правдивость Бога в Его повелениях и обещаниях, отбрасывающая все возражения, которые Он не может разрешить. Ибо это прославляется вера Авраама не только в приношении Исаака, но и в отношении его рождения. «Против надежды он верил в надежду... Он не считал своего тела», Рим. 4:18, 19.
Обс. XI. Божественные откровения давали тем, кто их получил, такое доказательство того, что они были непосредственно от Бога, что, хотя во всем они противоречили их разуму и интересам, тем не менее они принимали их без всякого колебания. Если бы он не сомневался в том, было ли повеление, данное Аврааму, непосредственно от Бога или нет, было ли оно таковым, что его оригинал или средства передачи могли быть подвержены какой-либо ошибке, он никогда не мог с каким-либо удовлетворением выполнить его. См. мою беседу о Божественном авторитете Священного Писания.
Обс. XII. Великая слава и похвала веры Авраама заключаются в том, что он без всяких споров, колебаний или разумного рассмотрения возражений против обратного, чистым актом своей воли подчинился авторитету Бога, что в некоторых Это чувство можно назвать слепым повиновением, при котором душа полностью подчиняет свое поведение другому, - это верх богохульства и богохульства среди папских приверженцев, особенно в ордене иезуитов, которые обетом и присягой обязывают себя выполнять такое же подчинение приказам начальства; что их основатель в своем «Послании к братьям Лузитанам» имел наглость подтвердить примером Авраама. И вот так получилось, что, хотя эта честь и прерогатива приписаны исключительно Богу, а именно, что Его повелениям следует подчиняться во всем, без рассмотрения, рассуждений или размышлений относительно них, праведное правительство мир абсолютно обеспечен; поскольку он не хочет и не может приказывать ничего, кроме того, что свято, справедливо и хорошо.
власть людей обеспечивать слепое повиновение всем их приказам, поскольку за этим последовали бесчисленные бедствия, такие как убийства, мятеж и тому подобное; поэтому он лишает человечество всех оснований мира и безопасности. Ибо кто знает, какая группа людей или группа людей, называемая «Настоятелями Иезуитов», известная только своим беспокойным честолюбием и другими проступками среди человечества, будет приказывать своим вассалам, которые поклялись слепо повиноваться им, совершать и приводить в исполнение все, что они захотят. приказывать. Пусть князья и другие льстят себе, как им заблагорассудится, если эти люди, как они заявляют, не менее обязаны по совести исполнять все, что прикажут и повелят их начальники, чем Авраам должен был повиноваться Богу в его приказе о принесении в жертву своего единственного сына. , они полагаются на милость и добродушие этих начальников, которые всегда в безопасности и вне досягаемости их мести. Это приписывание божественной власти, требующей слепого повиновения их приказам, которое должно быть дано без всякого упражнения или обсуждения разума, является чудом, как это терпится среди человечества, особенно после того, как они имели такой опыт ее плодов. и эффекты. Да, хотя это абсолютно обусловлено бесконечным суверенитетом Божественного Существа, однако Бог намеревается управлять нами в соответствии с принципами, силами и способностями нашей природы, которые Он Сам дал нам для этой цели, чтобы мы может соблюдать его правила в форме послушания, не требует от нас ничего, кроме «разумного служения». Но чего можно ожидать от этих людей, известных только своими злыми замыслами, кто знает?
Обс. XIII. Иметь ценную жертву, которую можно предложить Богу, если Он того попросит, — это привилегия и преимущество. Таковы наша жизнь, наши имена, наша репутация, наши отношения, имущество, свободы; как Авраам имел своего Исаака: это так, говорю я, если у нас есть сердце, чтобы использовать его.
Обс. XIV. Послушание, начатое с верой, без всяких оговорок, но с искренним намерением исполнить все дело, принимается Богом как совершенно совершенное. за это на них обличали, всегда причисляли к мученикам в следующей степени.
4. Четвертое, что следует учитывать, — это усиление послушания Авраама в различных его обстоятельствах; как,-
Τὸν μονογενῆ. (1) От личности Исаака, которого он таким образом принес в жертву. Он был его «единородным». В каком смысле Исаак назван единородным Авраамом, у которого был один сын до него и много после него, частично объясняется в следующих словах: «О ком сказано: в Исааке наречется тебе семя». Он тот единственный сын, в котором исполнится обетование семени. Чтобы прояснить причину этого выражения, можно заметить, что [1] сыновья Авраама от Хеттуры еще не родились. [2] Родившийся Измаил был прежде этого по повелению самого Бога исключен из своей семьи, как человек, который не должен быть наследником своего рода, по которому следует считать его семя. [3] Он был его единородным от Сарры, которая участвовала во всех этих делах между Богом и ним не меньше, чем он сам. [4] Святой Дух принимает во внимание все положение вещей между Богом и Авраамом, в его призвании, в его отделении от мира, в завете, заключенном с ним, в том, для чего он был предназначен в данном ему обетовании. о благословенном Семени; во всем, что касалось только Исаака; и если бы он потерпел неудачу, хотя у Авраама было сто детей, все они должны были бы пасть на землю. Следовательно, поскольку Авраам оказался в таких обстоятельствах, он был его единородным сыном. [5] Это выражение используется в Писании иногда как особенно и полностью любимое, превыше всех других, Прит. 4:3; и к этому есть большое уважение.
Испытание веры Авраама можно разделить на две части: во-первых, с чем она была осуществлена; и, во-вторых, Что возникло из противоречия, которое казалось между повелением и обетованием.
И здесь оно разделено апостолом на эти две части. Конфликт, который он имел со своими естественными чувствами, отражен в этом выражении: «Его единородный сын», которого он затронул наиболее дорого и полностью.
Авраам был далек от того, чтобы быть человеком диким или жестоким, как Ламех, который мог бы похвастаться своими убийствами и ранами (Быт 4:23). Он также не создавал той стоической апатии, которой так лживо и глупо хвастались некоторые в древности. Он также не был ἄστοργος, «без естественной привязанности»; которое апостол считает одним из худших пороков язычников, Рим. 1:31.
Да, он был таким нежным и любящим отцом, что изгнание Измаила из его семьи было для него больше, чем он мог вынести, пока Бог не
утешал его в этом, Быт. 21:11–13. Какой теперь должна быть работа его сердца по отношению к Исааку, сыну, которого он так долго ждал и о котором молился; единственный ребенок своей дорогой жены, спутник всех его странствий, бед и испытаний; который теперь вырос, что наиболее вероятно, до возраста шестнадцати или семнадцати лет и завоевывал свою привязанность всеми возможными способами; пребывание его возраста, жизнь его семьи, —
его единственная надежда и утешение в этом мире? И как с ним поступить? Не высылать его из семьи с провиантом и проводником, как он послал Измаила; не расставаться с ним на время в чужую страну; но взять его самого, связать, зарезать ножом, а затем сжечь дотла. Кто может себе представить, какие потрясения природы должны быть вызваны этим? Кто может поставить себя в такие обстоятельства без трепета и ужаса? Преимущества, которыми сатана мог бы таким образом воспользоваться, чтобы возбудить неверие в отношении повеления Божьего, очевидны для всех. Как легко было ему в той спешке, которой, естественно, были подвержены его чувства, задать тот ловкий вопрос, который он задал Еве: «И сказал ли это Бог?» и воспрепятствовать действию веры, как он сделал тогда, внезапным ответом на свой собственный вопрос: «Нет, но Бог знает, что все обстоит иначе, что Он требует не смерти твоего сына»; или: «Это не Бог дал приказ». Можно ли думать, что тот, кто бесконечно добр, милостив и милостив, может приказать тому, кто боится его и любит его, так разрывать и раздирать свои внутренности, пожирать собственное потомство, своего единственного сына?
Прислушайтесь немного к крикам любви, страха и печали и не спешите быть исполнителем всей своей радости».
Здесь божественная сила веры проявилась во всей той буре беспорядка, которой подвергались его чувства; и среди всех искушений, которым он подвергался с тех пор, оно сохраняло разум этого святого человека, спокойный, уравновешенный, несмотря на уничтожение его собственной воли, до уничтожения всякого беспорядка в природе, в безопасности от власти от искушений, в полном подчинении себя и всех своих забот верховному удовольствию и воле Бога. «Это Господь» предотвратил всякий ропот, заставил замолчать все рассуждения и сохранил свой разум в форме, пригодной для приближения к Богу в Его святом поклонении; тогда как сам Моисей, даже при гораздо меньшем поводе, возмутился этим настолько, что не смог должным образом освятить имя Божие в управлении
постановление, Числ. 20:10–12. И отсюда очевидно, что —
Обс. XV. Сила веры в ее борьбе и победе над естественными чувствами, когда их неизбежные склонности и склонности противоречат воле Божией, в результате чего они подвергаются воздействию искушений, является выдающейся частью ее славы и благословенным свидетельством. его искренности. — Таково его испытание потерей близких родственников или их безвозвратным несчастьем в этом мире, где естественные привязанности склонны ослаблять разум и мешать ему спокойно подчиняться воле Божией; в результате чего Давид сильно потерпел неудачу в случае с Авессаломом. Но другого примера, подобного этому с Авраамом, никогда не было и никогда не будет. И все меньшие случаи содержатся в большем.
(2) Превосходство веры и послушания Авраама подтверждается рассмотрением его собственных обстоятельств по отношению к Исааку. И это выражается в следующем: [1] В общем, что «он получил обетования»; [2.]
В частности, что касается той части обетований, которая непосредственно касалась его настоящего факта, а именно, что «в Исааке наречется семя его».
Τὰς ἐπαγγελίας. [1] В качестве рекомендации к его послушанию сказано, что он «получил обетования»; что требует некоторого объяснения.
1-й. В этой главе дважды сказано, что ни он, ни какой-либо другой верующий в Ветхом Завете не «получил обетование», стихи 13, 39; но здесь утверждается, что он «получил обещания». Решение простое. Ибо в этих двух других местах под «обещанием» подразумевается обещанное. И это достаточно раскрывает тщеславие тех толкователей, которые хотели бы, чтобы эти обещания уважали главным образом, а то и только, землю Ханаанскую с многочисленным потомством Авраама в ней; ибо они в полной мере наслаждались этим в Ветхом Завете, как и всегда, когда апостол утверждает о них, что «они не получили обещанного». Но сказано, что Авраам «принял обетования».
формально, поскольку Бог создал и дал их ему, и он поверил им или принял их верой.
2 раза в день. Писание называет одно и то же безразлично «обетованием» или «обетованием».
«обещания». Обычно это называется «обещанием», Деян. 2:39, 13:32, Рим.
4:14, 16, 20, Гал. 3:17; иногда «обетования», Рим. 9:4, 15:8. Ибо (1) Первоначально это было только одно обетование, данное Адаму.
(2 раза.) Благодать, которая в нем, одна и та же. (3-й.) Главный субъект из них один, а именно, Сам Христос. Но вот упоминание о
«обещания» (1-й). Потому что одно и то же обещание неоднократно возобновлялось Аврааму, так что формально он получил много обетований, хотя материально они были лишь одним. (2-е.) Различные вещи, содержащиеся в одном и том же обетовании разной природы, составляют разные обетования.
Описание природы, предмета и цели этих обетований см. в изложении к гл. 6:13–18.
[2] Эти обетования применимы к Исааку. Ибо, когда речь шла о семени, о нем было сказано, что «в Исааке наречется семя его» (Быт. 21:12). Он не только обещал, что у него будет сын от Сарры, его жены, поэтому он был назван ребенком или сыном обетования, Гал. 4:23, 28; но также исполнение обетования было явно поручено ему самим Богом.
Вер. 18. «О котором сказано: в Исааке наречется тебе семя».
Πρὸς ὅν. «О ком это было сказано». «О» или «о ком» — то есть от Исаака к Аврааму; не Аврааму относительно Исаака, хотя оба утверждения одинаково верны. Слова были сказаны Аврааму об Исааке; но слово «кого» непосредственно относится к Исааку.
Ἐλαλήθη. «Так было сказано» — то есть самим Богом; это не был вывод, который он сделал из других обещаний, никто другой об этом не сказал, но был прямо сказан ему самим Богом, и что по случаю отправки Измаила из его семьи, чтобы он мог иметь полное уверенность в исполнении обетований в нем. И это было то, что дало величайшее упражнение его вере, как мы сразу увидим.
Κληθήσεταί σοι σπέρμα. Гебраизм в оригинале, א קּ
רֵָ
ק צ
חְָ בְ
ע זָ
רַ ל
ךְָ, «В Исааке наречется тебе семя», сохраняется у апостола: Ἐν Ισαὰκ κληθήσεταί σοι σπέρμα, то есть: «Семя, обещанное тебе от начала, будет дано в нем; тот
Передача этого в мир должна осуществляться через него, а не через кого-либо другого».
(3) Тогда остается только рассмотреть, что же было таким обещанным семенем или что было главным предметом этих обещаний. Гроций со своим последователем и социнианскими толкователями сводят эти обещания к двум главам: [1] К многочисленному потомству. [2] Что это потомство будет населять землю Ханаанскую и пользоваться ею в качестве наследия. Но это прямо противоречит апостолу, который утверждает, что, когда они владели землей Ханаанской почти до самого конца срока ее дарования им, они не получили обетований; то есть исполнение их, стих 39.
Я не отрицаю, но то, что эти вещи также были в обетованиях, приложенных к тому, что было главным в них, в качестве средств и залогов его выполнения, как я в целом продемонстрировал в другом месте; но главным предметом обетования был не кто иной, как сам Христос со всей работой Его посредничества для искупления и спасения церкви. Это настолько очевидно, начиная с уважения к первому обетованию, данному нашим прародителям, и веры Церкви в это, которая не должна быть ослаблена обетованиями низшего характера; из повторяющихся слов обетования, а именно, что «в сем семени благословятся все народы земли», в которых нет ничего истинного, кроме как относительно Христа; от веры всех святых Ветхого Завета со всеми их богослужебными учреждениями; и из объяснения, данного в Новом Завете, как Деяния 2:38, 39, Гал. 3:16; что это не нуждается в подтверждении.
Предположим поэтому то, что мы говорили ранее относительно проявления веры, исходя из его естественных привязанностей, в отношении его единственного сына, и это был нынешний случай Авраама: Бог призвал его из всех его отношений и наслаждений, чтобы следовать за Ним. и живите Ему во всем. Чтобы ободрить его к этому, он торжественно обещает ему, что из его чресл произойдет благословенное Семя, Искупитель его самого и мира; это была высшая привилегия, которой он мог быть удостоен, а также то, что что касается пути и средств исполнения этого обетования, у него должно было быть многочисленное потомство, которое Бог хотел укрепить и сохранить в земле Ханаанской, до тех пор, пока первоначальное обещание не будет фактически выполнено. В этом обещании Божием
поместил ли он все свое временное и вечное блаженство; в чем он был благословлен и без чего он был наиболее несчастен. Со временем, согласно этому обетованию, у него рождается сын, о котором Бог прямо заявляет, что в нем и через него это обещание должно исполниться. При этом вся истина и вся польза обетования абсолютно зависели от жизни и потомства Исаака, без которых оно не могло быть исполнено. Добавьте к этому, что до этого Авраам молился о том, чтобы обетование могло быть сохранено в Измаиле; в чем Бог явно отрекся от него (Быт. 17:18, 19), ограничив это сыном Сарры. При таком положении вещей, когда он находился под полным убеждением и высочайшим удовлетворением от того, что он увидел и наслаждался надежными средствами исполнения обетований, Бог повелевает ему взять этого Исаака и принести его во всесожжение. ; то есть сначала убить его, а затем сжечь дотла.
Кто может представить себе, с каким сердцем Авраам воспринял гром этого повеления? в какие затруднения он попал или, по крайней мере, был бы таковым, если бы вера не провела его через все их? Кажется, что на него неизбежно давит то или другое из величайших зол в мире, каждое из которых губительно для него навечно: либо он должен не повиноваться повелению Бога, либо он должен отказаться от своей веры в обетование; любой из них наполнен вечными руинами.
Какова была вера Авраама в частности, как его мысли действовали в нем, в оригинальной истории не выражено, однако в ней ясны две вещи; [1] Что он не был погружен в какое-либо рассеяние ума, в какие-либо беспорядочные страсти, жалобы или ропот; [2] Он немедленно, без промедления, взялся за пунктуальное послушание повелению Божьему, Быт. 22:1–3. Что касается обетования Божьего, то в рассказе нет никаких намеков на то, что он думал по этому поводу; только в целом кажется, что он предоставил Богу заботу о своей истине и правдивости, заключив, что так же, как тому, кто повелел, нужно было повиноваться, так и тому, кто обещал, нужно верить, причем он больше заботился о исполнение обетования, чем мог бы быть сам Авраам. Посему, укрепив себя против внушений, искушений, плотских рассуждений и полностью отдав себя владычеству Бога, он продолжал свое послушание.
Тем не менее, наш апостол делает более конкретное открытие о действии веры Авраама во время этого испытания в следующем стихе, где мы его рассмотрим. И мы видим здесь, —
Обс. I. Что в великих и непреодолимых трудностях обязанность, мудрость и природа веры - сосредоточиваться на огромных свойствах божественной природы, посредством которых она может совершать вещи непостижимые и непостижимые.
— Так было и в случае с Авраамом. См. Ис. 40:28–31.
Обс. II. Бог может справедливо требовать согласия и уверенности веры во всем, что может совершить бесконечная сила и мудрость, хотя мы не можем ни видеть, ни понимать, ни постичь способ, посредством которого это может быть достигнуто. Бог, как Бог всемогущий и бесконечно мудрый, наш долг верить в любую бесконечную силу и мудрость, на которую может распространяться, если это потребуется от нас в каком-либо случае, как это было здесь от Авраама, по божественному откровению. См. Ис. 50:10.
Обс. III. Отношения Бога с Его церковью иногда таковы, что, если мы не закроем глаза и не заткнем уши перед всеми возражениями и искушениями против Его обетований, открывая их только божественному владычеству, мудрости и правдивости, мы никогда не сможем оставаться на комфортном пути жизни. послушание. – Так обстоит дело и в наши дни, когда все положение вещей в мире состоит в заговоре против исполнения божественных обетований по отношению к церкви. См. Иезек. 37:1, 2, 11–14.
Обс. IV. Слава веры состоит в том, что она может духовно собрать душу среди всех бурь и искушений, во мраке событий, чтобы она должным образом выполняла все обязанности поклонения и послушания, чтобы освящать в них имя Божие и не раздражать Его никакими неправильностями ума или поступков; как однажды это поссорилось с Моисеем.
Обс. V. При любом неожиданном столкновении с, казалось бы, непреодолимыми трудностями наш долг — немедленно привести веру в действие; не советоваться с плотью и кровью и не слушать плотских рассуждений или ухищрений, которые лишь запутают нас и усугубят наши страдания. Так поступил Авраам, который немедленно, по повелению Бога, приступил к исполнению своего долга.
В таких случаях, какие бы споры или рассуждения ни возникали в нашем сознании,
До того, как вера проявит должное проявление в смирении, доверие и согласие с волей Божьей губительны для души или разрушительны для ее утешения. Они ослабляют его, запутывают его и делают непригодным для действий и страданий. Но когда вера совершила свое дело и привела душу к должному хладнокровию в воле Божией, она может спокойно рассмотреть все разумные средства облегчения в свою пользу.
Обс. VI. Иногда, благодаря провиденциальному распоряжению Бога всем сущим, может возникнуть видимость такого противоречия и несоответствия между Его повелениями и обетованиями, что ничто, кроме веры, подчиняющей душу божественному владычеству, не может примирить их, Быт. 32:8–12.
Этому и многим другим вещам подобного характера мы можем научиться из этого великого примера веры отца верных, предложенного нам здесь: все, что заслуживает более широкого рассмотрения, чем природа настоящей работы. позволять.
Особое действие веры Авраама в случае бедствия и его наступлении провозглашается в стихе 19.
Вер. 19. — «Поскольку Бог [смог] воскресить [Его] даже из мертвых, откуда и принял Его в образе».
1. Непосредственным объектом его веры вообще была сила Божия; что
«Бог смог». 2. Применение этой силы по вере было направлено на воскресение мёртвых; «чтобы воскресить его из мертвых». 3. Способ эффективного действия в нем; это был способ рассуждения или вычисления одного из другого. 4. Событием этого было: (1) возвращение к себе сына, которого он предложил вышеописанным образом. (2) Каким образом это произошло; это было «в цифре». Какие вещи необходимо объяснить.
1. [Непосредственным объектом его веры была сила Божья.] Но для правильного понимания этого необходимо предположить некоторые вещи, которые предполагаются в словах; как,-
(1) Авраам твердо верил не только в бессмертие душ человеческих, но и в воскресение из мертвых. Если бы он этого не сделал, он
не мог бы прибегнуть к такому облегчению в своем горе. Он мог бы подумать и о других вещах, в которых Бог мог бы проявить Свою силу; но он не мог поверить, что сделает это в том, во что само по себе он не верил. И напрасно спрашивать, какое особенное откровение имел об этом Авраам; ибо воскресение из мертвых, включающее в себя и другое, было существенной частью первого обетования, и в нем не содержится никакого облегчения против проклятия, которое было возвращением в прах. И,-
Обс. I. Для нас полезно иметь нашу веру, прочно основанную на фундаментальных принципах религии, подобных этим; без чего мы не можем действовать в особых случаях и испытаниях, когда такие фундаментальные принципы применяются к нашим настоящим случаям.
Δύνατος ὁ Θεός. (2) Он признавал всемогущество Бога, способного произвести невообразимые последствия. Он не ограничивал Бога, как это было в пустыне, как описывает их неверие псалмопевец (Пс. 78:19, 20, 40, 41. Он основывался на том, что сила Божья могла распространиться на вещи, которые Он не мог обнаружить и непостижимо. Это была жизнь и душа веры Авраама; он верил, что силы Божьей было бесконечно достаточно, чтобы обеспечить его истинность и правдивость в его обещаниях, хотя он не мог ни представить, ни понять, каким образом это должно было быть сделано. И,-
Такова жизнь веры в настоящее время для всех истинно верующих. Кажется, что все в мире направлено на достижение самых выдающихся божественных обетований, и в этом церковь, наряду с вещами вечными, заинтересована в первую очередь; но, несмотря на то, что дела обстоят очень мрачно и ужасно, они не находятся в таком удручающем положении, как тогда, когда отец верующих приставил нож к груди того, от чьей жизни действительно зависело исполнение всех обетований. И все же он полагался на силу Божью, чтобы обеспечить свою правдивость; и мы можем поступать так же и сейчас. А потому,—
(3) Авраам все еще твердо верил в исполнение великого обетования, хотя и не мог предвидеть, каким образом оно будет исполнено. Если бы его вера в этом потерпела неудачу, его послушание было бы ненужным и бесполезным. И это последний якорь веры. Он прилипает и опирается на
истина Божья в Его обетованиях, несмотря на все возражения, искушения и противодействия, хотя они таковы, что разум в своем высшем упражнении не может ни конфликтовать, ни побеждать. И с этой целью Бог, который допускает возникновение таких возражений против этого или того, что Он обещал, да, располагает к нему такие испытания и трудности, которые будут непреодолимы для всех разумных сил наших душ, дает безопасность внутри и снаружи. сам один против них всех. «Бог, который не может лгать, обещал», Тит. 1:2. И в дальнейшее подтверждение этого для нас: «Он клялся Самим Собою», Евр. 6:13.
И та вера, которая не может опираться на самого Бога и рассмотрение Его свойств, задействованных для исполнения Его обетований, без другой помощи или подтверждающих свидетельств, да, вопреки всем выводам и определениям чувств и разума, слаба, если она искренна. , Это. 50:10.
Руководствуясь этими принципами, непоколебимо закрепившимися в его сознании, он:
Λογισάμενος. 2. Размышлял внутри себя о том, каким образом и каким образом сила Божия осуществит Его истину в исполнении обетования: «Отчет»; то есть расчеты, рассуждения в себе, исходя из принципов веры, которые были закреплены в его уме. Бог, заключив с ним завет или взяв его в завет с самим собой, особым образом открыл Себя ему под именем Бога Всемогущего, Быт. 17:1. Поэтому Авраам главным образом учитывал это во время своего хождения перед собой. И теперь он подумал, что настало время, когда он должен увидеть пример всемогущей силы Бога. Как это будет работать и проявляться, он пока не мог понять; ибо он не имел в виду, чтобы Исаак не умер. Поэтому, на основании вышеизложенных принципов, ему впервые представилось, что если бы не было другого пути, то после того, как он убил его и сжег дотла, Бог мог бы снова воскресить его из мертвых.
Καὶ ἐκ νεκρῶν ἐγείρειν. 3. Манера выражения свидетельствует о величии сказанного в его понимании: «Даже из мертвых». Не сказано, как мы это представляем, «воскресить Его из мертвых», но только «воскресить из мертвых». Воскресение мертвых — это то, что предлагается в качестве предмета его веры; применение этого к Исааку и в то время включено в то, что здесь выражено. Вот на что он рассчитывал в себе: (1) Что Бог вообще был способен воскрешать мертвых. (2) Что Он смог воскресить Исаака после его смерти; что в этом
рассуждая, он предположил. (3) Что после этого воскресения, если оно произойдет, это будет тот же самый человек, который был принесен в жертву; посредством чего слово, которое он сказал своим слугам о том, что он и отрок пойдут, поклонятся и снова придут к ним (Быт 22:5), оправдается.
Но эти рассуждения были не непосредственными актами веры, как их объект в применении к Исааку, а их последствиями. Выводы, которые он сделал, были истинными и правильными, но само это событие, или воскрешение Исаака из мертвых, не было предметом веры; ибо этого не должно было быть, и с божественной верой можно верить только в то, что является истиной и тем, что в конечном итоге станет истиной. Ни один человек никогда не был и не может быть обязан верить в то, чего нет; или то, что будет, чего никогда не будет. Однако, несмотря на то, что здесь не было ничего, что противоречило бы какому-либо божественному откровению, он лишь согласился с возможностью этого события, чтобы успокоить свой разум в работе и долге, к которым он был призван.
Таким образом, очевидно, что верою он вверил все происходящее суверенитету, силе и истине Бога; и в своих рассуждениях по этому поводу он считал наиболее вероятным, что Бог воскресит его из мертвых.
4. Наконец, Событие вещей выражено, полностью отвечая вере Авраама, а также его рассуждениям, в образном соответствии им: «Откуда и получил Его в образе».
(1) Обетование было полностью выполнено; Исаак был сохранен живым, чтобы в нем призвалось семя его.
Ἐκομίσατο. (2) Послушание Авраама было полностью осуществлено. Ибо он полностью расстался с Исааком; он принадлежал ему не больше, чем если бы он был действительно мертв; откуда сказано, что «он снова принял его». Он был создан, чтобы принадлежать Богу, принадлежать Ему одному, как преданный; и Бог снова отдал его Аврааму.
Ὅθεν καί. (3) Исаак считался мертвым, то есть находящимся под повелением Бога и по решению своего отца; так что, как говорит апостол, он «принес его в жертву»; и поэтому сказано, что он «принял его» из этого состояния. «Откуда также»: Один толкователь предполагает, что здесь имеется уважение к первому принятию Авраамом Исаака в его
рождение из чрева Сарры, которая была как мертвая; Ничто не может быть более далеким от смысла места, чем это, если только это не какие-нибудь другие догадки того же толкователя в подобных случаях.
(4) Но хотя Исаак не умер и не был на самом деле мертв, о нем сказано, что
«принять его» из этого состояния только «в фигуре». См. различные переводы слова, использованного здесь ранее. О значении этого слова множились догадки: «в образе, притче, изображении, сходстве». Я не буду утомлять ими читателя; это не моя манера. И мне здесь нечего добавить к тому, на чем впервые остановился самый рассудительный Кальвин, за которым последовали все трезвые толкователи: «Он принял Его как из мертвых, в образе или подобии воскресения из мертвых». ." Ибо в то время как он принес его в жертву с верой и после этого смотрел на него как на мертвого, полагая свою душу только в силе Бога, чтобы воскресить его из мертвых, его восстановление или возвращение ему было полным представлением о воскресение мертвых в последний день.
Итак, я вкратце рассмотрел этот великий пример веры отца верующих, с некоторыми соображениями о борьбе его с искушениями и его победе над ними. А эти вещи, признаюсь, требуют более полного исследования и размышления, если это допускает природа моего нынешнего замысла. Но, тем не менее, когда я должен был сделать все возможное, я могу легко увидеть, как мало я должен упасть не только в раскрытии глубины сокровищ божественной мудрости, но также в действиях и действиях веры во всех способностях и с помощью всех способностей. его души в самом Аврааме. Поэтому я оставляю их как объекты их медитации, которые имеют больше навыков и опыта в этих божественных тайнах, чем я достиг. Некоторые вещи мы еще можем наблюдать в целом; как,-
Обс. II. Привилегии и преимущества, которые Авраам получил в этом испытании, проявлении и победе своей веры. Ибо: 1. При этом он получил самое прославленное непосредственное свидетельство с небес о принятии и одобрении Его Богом, какое когда-либо имел кто-либо в этом мире, если только это не был сам Иисус Христос, Быт. 22:11, 12. 2. Обетование было было торжественно подтверждено ему клятвой Божией, которая давала ему абсолютно непогрешимую уверенность в том, что в ней нет никаких оговоренных условий, на которых ее
свершение было приостановлено, стихи 16–18. 3. Он был составлен
«наследник мира», стихи 17, 18; и 4. «Отец верующих». И 5. Был положен конец всем его испытаниям и искушениям. После этого он больше не испытывал трудностей и ходил в мире до конца своих дней. И мы можем быть уверены, что —
Обс. III. Вера, одержавшая победу в великих испытаниях (как страдания за истину) и проведшая нас через трудные обязанности послушания, получит награду и в этой жизни многими неизреченными духовными привилегиями и преимуществами.
Одного этого примера достаточно, чтобы подтвердить утверждение апостола и все его намерения, а именно, относительно силы и действенности веры в проведении верующих через все трудности и препятствия, с которыми они могут столкнуться в исповедании Евангелия и ход их послушания. Ибо если мы рассмотрим обе части испытания Авраама: 1. Что касается природы, то принесение в жертву своего единственного сына, ради которого он претерпел утомительное паломничество; 2. Что касается самой благодати и веры, то в страхе перед повелением и открытой видимостью поражения обетования; ничто равное этому не может случиться с нами в нашей профессии.
Обс. IV. Этот пример был особенно убедительным для евреев, которые гордились тем, что они дети Авраама, от которого они получили все свои привилегии и преимущества. Посему, как и прежде, наш Спаситель справедливо давил на них этим примером, когда Он сказал им, что
«Если бы они были дети Авраама, то дела Авраамовы делали бы», Иоанна 8:39. И для них было ободрением оставаться в той вере, в которой он добился такого славного успеха.
Обс. V. Мы также можем считать, что: 1. Если мы дети Авраама, у нас нет оснований ожидать освобождения от величайших испытаний, поскольку та же самая вера, которая была в нем, способна противоречить им. 2. У нас нет причин бояться самых лютых и суровых испытаний, которые могут выпасть на нашу долю, имея столь великий пример, что вера способна провести нас через все их победоносно. 3. Тяжелые обязанности послушания, гарантированные Божественным повелением, и успехи веры в испытаниях получат награду в этой жизни. «В соблюдении заповедей Твоих великая награда». 4.
Хотя кажется, что смерть передаёт любое из обетований, касающихся
церкви, однако ничто не должно поколебать нашу веру, пока мы можем верить в воскресение мертвых. Они будут даны как на рисунке.


Евреям 11:20
Πίστει περὶ μελλόντων εὐλόγησεν Ἰσαὰκ τὸν Ἰακὼβ καὶ τὸν Ἠσαῦ.
Вер. 20. Верою Исаак благословил Иакова и Исава на будущее.
Исаак был святым человеком, который, хотя и был странником, тем не менее, судя по всему, проводил большую часть своего времени в мире, без больших опасностей и опасностей.
Поэтому о нем и об испытаниях его веры говорят меньше, чем о его отце или его сыне. Однако нет никаких сомнений в том, что этот сын обетования прожил свою жизнь с верой обетования; и обетование было особенно возобновлено ему, Быт 26:4.
Апостол решил показать свою веру в отношении благословения своих сыновей, которое произошло в его старости и было самым выдающимся его действием, поскольку через него было передано обетование его потомству.
История, которую он сообщает, записана в Быт. 27. И нет в Писании ничего более запутанного и трудного, чем правильное суждение о рассказанном, хотя суть факта изложена ясно и ясно.
Все это представляет для нас божественное владычество, мудрость и верность, эффективно действующие через слабости, немощи и грехи всех людей, вовлеченных в этот вопрос. Все они считали само собой разумеющимся, что по Божьему установлению и назначению обетование со всеми вытекающими из него преимуществами и привилегиями должно было быть передано по отцовскому благословению одному из сыновей. Здесь были различные указания на замысел Божий относительно человека, которому оно должно было быть сообщено. Так было в ответе Бога Ревекке, когда
дети боролись во чреве ее, когда Он сказал ей: «старший будет служить младшему» (Быт. 25:23). И непосредственное указание на это было дано при их рождении, когда Иаков схватился за пяту Исава, как бы вытеснив его, ст. 26. Это также проявилось, когда они выросли, отчасти благодаря нечестию Исава, проявленному в женитьбе на злых людях. и жены-идолопоклонницы; и отчасти в том, что он продал свое первородство за похлебку (стихи 32–34). Однако не все это предотвратило неудачи всех их в общении и получении сего блага; а именно, Исаака, Ревекки и Иакова. Для,-
1. Что бы ни говорили в оправдание Исаака, несомненно, он сильно потерпел неудачу в двух вещах: (1) В своей чрезмерной любви к Исаву, о котором он не мог не знать как о нечестивце, и что по столь незначительному поводу считать, что он ел его оленину, Быт 25:28. (2) В том, что он недостаточно вник в мысли Божьи в пророчестве, которое его жена получила об их сыновьях. С одной стороны, не подлежит сомнению, что он знал об этом; ни с другой стороны, что он этого не понимал. Ибо если бы святой человек знал, что это была определенная воля Божия, он бы не противоречил ей. Но это произошло из-за отсутствия усердного исследования посредством молитвы разума Божия.
2. Что касается Ревекки, то нет никаких сомнений в том, что она была безошибочно уверена, что по замыслу и воле Бога Иаков должен был получить благословение.
До сих пор у нее было достаточно оснований для веры. Но ее стремление добиться этого, хотя она должна была доверить это событие провидению Божьему, чье слово было задействовано для этого, не может быть одобрено; и то, что она сделала, не может служить примером для подражания.
3. Иаков, вне всякого сомнения, также имел достаточно доказательств того, что право первородства было передано ему; тем не менее, хотя он следовал указаниям своей матери и подчинялся ее приказам в том, что он делал, его ошибки в получении этого благословения отца, которых было немало, не могут быть оправданы.
Но под всеми этими ошибками и выкидышами мы можем наблюдать две вещи:
1. Эта истинная вера действовала сама по себе во всех вовлеченных людях. Вера
Исаак был прав и прав в том, что обетование было обязательно для его потомков в силу завета, и что он должен был инструментально, посредством внешнего доказательства, передать его своим торжественным благословением. Первое было выражено в завете, второе он получил благодаря непосредственному откровению и вдохновению; ибо его благословение было «пророчеством о будущем», как указано в тексте. Но он упустил это в применении к объекту в своем собственном намерении, хотя на самом деле, по божественному распоряжению обстоятельств, он был прав. Эта ошибка не помешала ему благословить Иакова с верой.
Один толкователь, изобилующий догадками и несчастный в них настолько, насколько это возможно для любого человека, полагает, что благословение Иакова в вере не принадлежит или не может быть приписано тому торжественному благословению, которое он произнес над ним. когда он ошибочно принял этого человека, предполагая, что это Исав, Быт. 27:27–29, но на то, что он сказал впоследствии о нем Исаву, стих 33: «Я благословил его, и он будет благословен»; ничто не может быть более отдаленным от разума Святого Духа. Ибо в этих словах Исаву он прямо утверждает, что благословил его, а теперь объявляет только следствие этого, а именно, что он должен насладиться благословением: «Он будет благословен». Это имеет отношение к тому прежнему благословению; следовательно, это было в вере, несмотря на предыдущую ошибку человека, которую он теперь понимал по своим делам как находящуюся под непосредственным руководством Духа Божия.
Так истинная вера действовала как в Ревекке, так и в Иакове, и они были правы, по божественному откровению, что обетования действительно принадлежали Иакову.
Однако они по-разному терпели неудачи, пытаясь получить залог в отцовском благословении.
Поэтому нельзя отрицать, что иногда, когда истинная вера правильно фиксируется на божественных обетованиях, те, в ком она есть и кто искренне верит, могут, из-за тьмы, немощей и искушений, встать на неправильный путь для их исполнения. . И поскольку на этом пути они могут потерпеть неудачу и потерпеть неудачу, что приведет к позору религии и опасному потрясению их собственной веры; поэтому, если они преуспеют в таких делах, как это сделал Иаков, их пути не будут приняты или одобрены Богом, как они быстро поймут. Но хотя эти ошибки могут исказить их дела и сделать их неприемлемыми для Бога, тем не менее,
они не осуждают свою личность в глазах Бога ни здесь, ни в будущем.
Таким образом, несмотря на то, что еще предстоит выполнить много обетований, касающихся церкви и ее состояния или состояния в этом мире; как наш долг твердо верить им, так и наша мудрость, ни при каких искушениях,
провокации,
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преимущества,
к
пытаться
их
достижение любым недопустимым способом и предприятием.
2. Мы можем видеть здесь бесконечную чистоту божественной воли, эффективно осуществляющей свои собственные цели и замыслы посредством ошибок и ошибок людей, без малейшего примеси или одобрения их беззаконий или ошибок. Так Бог выполнил свою цель и обещание, данное Иакову, направляя внешние обстоятельства неправильных действий его и его матери к Его собственным благословенным целям. И хотя он не приказывал и не одобрял этих нарушений в них, тем не менее, несмотря на то, что в самих людях была истинная вера, хотя и ошибочная в отношении некоторых внешних действий; и это действовало, как они считали, в соответствии с его волей, без малейшего намерения причинить вред кому-либо другому (ибо они не стремились ни к чему, кроме того, что принадлежало им благодаря его дару и пожертвованию); он принял их личности, простил их грехи и действовал согласно их желанию.
И мы еще можем заметить:
Обс. Неудача, ошибка или ошибка любого руководящего человека в отношении божественных обетований и их исполнения могут иметь опасные последствия для других; подобно тому, как в данном случае неудача Исаака была поводом для того, чтобы ввергнуть Иакова и Ревекку во все их нарушения. .
Учитывая все это, что касается истории, которой здесь уделяется внимание, сами слова могут быть кратко раскрыты. И в них есть три вещи: 1. То, что приписывается Исааку; а именно, что «он благословил своих сыновей». 2. Как он это сделал; и это было «верою». 3. Каков был предмет его благословения; и это было «будущее».
Хорошо. 1. Он благословил их. Эти патриархальные благословения были частично эвктическими, или молитвами; частично пророческие, или предсказания. И дело в
Им было обетование, данное им, с тем, что в них содержалось, и ничего больше. Они не молились и не могли предсказать ничего, кроме того, что обещал Бог. Они были авторитетным применением Божьих обетований к людям, которым они принадлежали, для подтверждения их веры.
Поскольку они были просто эвктическими или заключались в торжественной молитве, они были следствием и обязанностью обычного родительского служения и как таковые должны использоваться всеми родителями. Не так, как некоторые, по пустяковому обычаю ежедневно просить и давать благословение, тогда как, возможно, несчастные примеры навлекают проклятие на семьи; но посредством торжественной повторной молитвы с этой целью. Но в них было две необычные вещи: (1) Определенное определение обетования конкретным людям, как это было сделано здесь Исааком; что не входит в рамки обычного отеческого служения. Мы можем потерпеть неудачу в наших самых искренних желаниях и искренних усилиях передать обетование тому или иному ребенку. (2) Предсказание конкретных будущих событий, находящихся в пределах и на грани обетования. То же самое было и с торжественными благословениями Исаака, Иакова и Моисея. В этом они действовали в духе пророчества и непосредственного откровения.
Хорошо. 2. Так он благословил своих сыновей; и он сделал это «верою». Но все же есть затруднение, возникающее с обеих сторон, от одного благословения и от другого. Ибо благословение Иакова произошло по непосредственному вдохновению и не предполагалось Исааком быть примененным к Иакову; оба эти соображения, по-видимому, исключают его веру из какого-либо интереса к этому благословению. И благословение Исава относилось только к временным вещам, а не к какому-либо особому обетованию.
Я отвечаю: что касается первого благословения Иакова, (1) у него был надлежащий объект веры, на котором она была сосредоточена, а именно, обетование завета, что Бог будет для него Богом. и семя его, и что в семени его благословятся все народы земли. В этом заключалась его вера в благословение Иакова; чему никоим образом не препятствовала его ошибка человека. Вера действовала обетованием и направлялась к своей цели Божьим провидением. (2) Непосредственное вдохновение никоим образом не препятствует действию веры в отношении предшествующих откровений. Он имел гарантию слова Божьего, прежде чем оно было открыто на основании его веры, и его
немедленное вдохновение побудило его действовать в соответствии с этим. И (3) Что касается благословения Исава, хотя оно относилось только к временным вещам, тем не менее, он дал его ему также с верой, поскольку оно было плодом его молитвы за него и содержало предсказания, которые он получил через божественное начало. откровение.
Еще раз. 3. Предметом обоих этих благословений было будущее; то есть вещи, которые еще не были и еще не достигли своего нынешнего завершения. Ибо та часть благословения Иакова, что он должен быть господином своих братьев, как это выражено в благословении Исава:
«Служи брату твоему» не было исполнено в их дни, и была явная видимость обратного. Поэтому вещи, содержащиеся в этих благословениях, если рассматривать их абсолютно, были будущими и еще грядущими, во дни и среди их потомков.
Благословение Иакова заключало в этом мире не только лучшую долю, чем благословение Исава, как того хотел Гроций; и не было никакой необходимости в таком большом споре о разнице между землей Ханаанской и землей Эдома, поскольку она охватывала также многочисленное потомство Иакова, их спокойное проживание, власть и владычество в земле Ханаанской: так Главной темой его было ограждение церкви, ограничение завета и наслаждение обещанным благословенным Семенем ему и его потомству. И именно за презрение к этому, а не к двойной доле земных вещей, Исава клеймят как «нечестивца».
Евреям 11:21
Πίστει Ἰακὼβ ἀποθνήσκων ἕκαστον τῶν υἱῶν Ἰωσὴφ εὐλόγησε, καὶ
προσεκύνησεν ἐπὶ τὸ ἄκρον τῆς ῥάβδου αὐτοῦ.
Ἀποθνήσκων, «moriens», «moriturus», «cum moreretur»; «когда он был близок к смерти» — настоящее время; то, что было тогда в следующем расположении к фактической смерти, которая вскоре последовала; вероятно, за несколько дней до его смерти.
Ἕκαστον, «singulos filiorum», вместо ἑκάτερον или ἄμφω, «каждый» или «оба».
«Утрумке». Сыр., ח
דַ ל ל
כְֻ, «каждый». «Оба сына Иосифа»
отчетливо.
Ἐπὶ τὸ ἄκρον τῆς ῥάβδου αὐτοῦ. Вульг. Лат., «et adoravit fastigium virgae ejus», «он обожал вершину своего стержня». Оставляя предлог ἐπί,
«на» оно искажает смысл и заставляет слова быть жезлом Иосифа; отсюда возникло тщеславное и глупое мнение о поклонении существам или поклонении им, столь же далекое от смысла этого места, как и от истины. Собственно сирийский, הּרֵ ח
וּ
טְ
שׁ ר
יִ ע
לַ גֵ
ד וַ
סְ, "он
поклонялся» (или «обожал») «на вершине своего посоха».
«innixus», что мы переводим как «наклоняющийся».
Вер. 21. Верою Иаков, умирая, благословил обоих сыновей Иосифа, [каждого из них], и поклонился, [опираясь] на верхушку своего посоха.
В этих словах упоминаются две вещи: 1. Что «Иаков благословил сыновей Иосифа». 2. Что он «поклонялся, опираясь на верхушку своего посоха».
Но они не располагались в том порядке, в котором они здесь выражены. Последний из них записан раньше первого, Быт. 47:31: «И поклонился Израиль на изголовье постели». К этому добавляется, что после всего этого Иосиф привел к себе детей своих, гл. 48:1.
Ἀποθνήσκων. Из гл. 47:29 и до конца Книги Бытия нам дается повествование о смерти Иакова и о том, что он сделал для этого, — как выразился апостол, «когда он умирал». Что
время или сколько дней это заняло, неизвестно; вероятно, не так много. Первое, что он сделал для этого, — это послал за своим сыном Иосифом, чтобы поручить ему погребение в земле Ханаанской; что было действием и долгом веры по отношению к обетованию, стихи 29–31. Когда это было сделано, сказано, что «Израиль поклонился изголовью кровати»; то есть он поклонился и поклонился Богу. Во всей истории это упоминается лишь однажды; но там дается намек на то, что делал Иаков в подобных случаях, особенно во всех отрывках из его предсмертных поступков и слов. Когда он говорил или делал что-нибудь, он сразу же удалялся к Богу, признавая Его милость и прося о большей благодати.
И действительно, таково телосложение и поведение святых людей в их умирающие времена. Ибо, как им приходится иногда заниматься другими делами, так и во всех благах они склоняют свою душу и тело, насколько могут, в делах веры, молитвы и благодарения.
Ἰακώβ. Во-первых, человек, чья вера здесь представлена, — это Иаков; но есть некоторая трудность в выборе конкретного действия или обязанности, которую апостол решил привести в качестве примера. Ибо Иаков, поскольку он изобиловал испытаниями и искушениями больше всех других патриархов, поэтому он дал различные прославленные свидетельства своей веры, кажущиеся быть более большим доказательством благословения сыновей Иосифа, чем это. Особенно то, что записано Святым Духом в Ос. 12:3, 4: «Силою своей он имел власть пред Богом; да, он имел власть над Ангелом и одолевал; он плакал и молился ему; он нашел его в Вефиле и там говорил с нас." По сравнению с этим этот акт благословения сыновей Иосифа имеет второстепенное значение.
Это единственная трудность этого места; на что толкователи пока не обращают внимания. Но если мы посмотрим на саму вещь, мы обнаружим, что именно божественная мудрость в апостоле остановилась на этом примере веры Иакова. Ибо, благословляя сыновей Иосифа, благочестивый человек, находясь при смерти, подводит итог всем главным заботам своей жизни, поскольку это была жизнь веры; и поэтому мы рассмотрим некоторые из этих обстоятельств, которые показывают, насколько этот пример соответствовал цели апостола.
1. Это было проявление его веры в старости; и не только так, но и тогда, когда у него была определенная перспектива внезапного приближения его смерти, Быт.
47:29, 48:21. Таким образом, мы имеем здесь свидетельство, что, несмотря на все испытания и конфликты, с которыми он столкнулся, несмотря на слабости и разочарования старости, он оставался твердым в вере и энергичным в ее осуществлении. Его естественный упадок не привел к упадку его духовной силы.
2. В этом благословении Иосифа и его сыновей он торжественно признал, защищал и утверждал завет, заключенный с Авраамом: «Бога, перед которым ходили отцы мои Авраам и Исаак», Быт. 48:15; то есть с кем Бог заключил вечный завет и которые ходили по нему перед Ним во все свои дни. Это жизнь веры, а именно – держаться завета; что он и сделал здесь прямо.
3. Поскольку он торжественно признал все духовные милости в силу завета, он добавил к этому также и все временные милости:
«Бог, который кормил меня всю мою жизнь до сего дня». Это было делом веры – сохранить драгоценную, благодарную память о божественном промысле, постоянно обеспечивая все необходимые временные блага, от начала до конца, на протяжении всей своей жизни.
4. Он размышляет обо всех опасностях, испытаниях и бедах, постигших его, а также о проявлении своей веры в них всех: «Искупил меня от всякого зла». Теперь все его опасности миновали, все его зло побеждено, все его страхи удалены, он верой сохраняет чувство благости и доброты Бога, спасающего его от всего этого.
5. В частности, он особенно помнит действие своей веры в вопросе, описанном Осией, о котором упоминалось ранее, и в этом отношении свою веру в Сына Божьего, поскольку он был Ангелом завета, Ангелом-Искупителем. : «Ангел, — говорит, — от всякого зла меня искупивший, благослови отроков». Что под этим Ангелом подразумевается Личность Сына Божьего, поскольку Он должен был стать Посланником Завета и Искупителем Церкви, я доказал в другом месте, и таково было мнение всех древних авторов храм; однако некоторые представители римской церкви злоупотребляли бы этим свидетельством, чтобы поддержать призыв ангелов, а это немногим меньше, чем богохульство. Поэтому в
признание этого вера в высшей степени действовала сама по себе.
6. Различение сыновей Иосифа одного от другого, когда он был слеп; расположение рук его: правая рука его — к главе Ефрема, а левая — к голове Манассии, вопреки желанию отца их; и предложение их ему; с предсказанием их будущего состояния много веков спустя; все это было свидетельством особого присутствия Бога с ним, а следовательно, и его собственной веры в Бога.
7. Были и другие обстоятельства, которые сделали это благословение Иакова выдающимся актом веры: (1) то, что он заложил основание для него в особом откровении, Быт. 48:3: «И сказал Иаков Иосифу: Бог Всемогущий» (Бог в завете со мной) «явился мне в Лузе, в земле Ханаанской, и благословил меня» и т. д. (2) Что он торжественно, по божественному повелению, усыновил Ефрема и Манассию своими детьми. ; посредством чего они стали иметь долю отдельных колен в Израиле, стих 5. И тем самым (3) Он передал Иосифу право первородства, как двойную часть, утраченную Рувимом. (4) Он помнит о доброте Божией в том, что, хотя его возлюбленная жена Рахиль умерла незрелым от своего второго сына (стих 7), тем не менее Бог дал ему от нее многочисленное потомство,
— то, чего так сильно желали и он, и она.
По всем этим соображениям очевидно, что апостол по великим и веским причинам остановился на этом примере веры Иакова, что он «благословил обоих сыновей Иосифа». И мы можем увидеть, что —
Обс. I. Это выдающаяся милость, когда вера не только держится до конца, но и укрепляется перед последней битвой со смертью; как это было с Иаковом.
Обс. II. То же самое можно сказать и о том, чтобы иметь возможность верой, в конце нашего странствования, подытожить все отрывки нашей жизни, в милостях, испытаниях, скорбях, чтобы воздать славу Богу в отношении всех них; как сделал Иаков в этом месте.
Обс. III. То, что оживляет и укрепляет веру, как и все остальное, — это особое почтение к Ангелу-Искупителю, через которого нам сообщается всякая благодать и милость.
Обс. IV. Наш долг – жить в постоянном проявлении веры, чтобы мы могли быть готовы и сильны в ней, когда умираем.
Обс. V. Хотя мы должны умирать каждый день, однако есть особое время умирания, когда смерть уже близка, и это требует особых действий веры.
Во-вторых, последняя часть слов, или другой пример веры Иакова, которому «он поклонился, опираясь на верх посоха своего», имеет особую трудность из-за различия между словами апостола и те, что Моисея, касаются того же самого. Слова Моисея
являются,
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«И поклонился Израиль на изголовье постели». Септуагинта передает это следующим образом: Καὶ προσεκὑνησεν Ἰσραὴλ ἐπὶ τὸ ἄκρον τῆς ῥάβδου αὐτοῦ,
— «И поклонился Израиль на верхушке жезла своего». Народная латынь в этом месте следует оригиналу: «Adoravit Israel Deum conversus ad lectuli caput» — «И поклонился Израиль Богу, обратившись к изголовью постели».
Апостол в этом месте использует эти слова в том виде, в каком они есть в переводе LXX; и трудность усугубляется тем, что народный перевод в этом месте, в котором без предлога ἐπί, передает слова: «И он поклонялся верху своего посоха», или «жезлу»; то есть, говорят некоторые, скипетр Иосифа. Это словесное различие достаточно подробно освещено критиками всех мастей: я кратко изложу свои мысли по этому поводу.
1. Слова Моисея завершают 47-ю главу Книги Бытия: «И поклонился Израиль во изголовье постели». Хотя это может означать только естественное действие старика, который, сел, чтобы посовещаться со своим сыном Иосифом, будучи немощным и утомленным, когда он закончил свою речь и принес клятву своего сына, он «поклонился перед изголовье кровати». Но народная латынь хорошо передает слово «Бог» — он «поклонялся Богу у изголовья кровати»; то есть поклоняясь ему. И так ח
וָ
ה ֲ שׁ
חַּ ְ הִ
чаще всего используется для выражения акта божественного поклонения; и что это было так, здесь утверждает апостол.
2. То, что Иаков поклонялся вершине посоха или скипетра Иосифа, который он носил как знак своей власти и силы, отвергается всеми трезвыми толкователями. Действительно, ему придано двойное лицо в
Вульгарный перевод: (1) Из-за отсутствия предлога ἐπί, «на» или
«на», которое должно включать «опираясь» или какое-либо слово того же значения; и (2) Передавая αὐτοῦ словом «ejus» и относя его к Иосифу; тогда как оно часто используется для ἑαυτοῦ или, наоборот, «его собственный»;
что здесь и следует предположить, иначе оно не соответствует оригиналу. А что касается какого-либо поклонения Иакову Иосифу, то оно весьма далеко от текста. Ибо не только в этот момент Иосиф положил руку свою под бедро отца своего и поклялся ему, тем самым признав свое превосходство, но и немного позже «поклонился» ему «лицом своим на землю», Быт. 48:12.
3. Апостол в этом послании не привязывает себя к выраженным словам оригинального текста в своих утверждениях из Ветхого Завета, а лишь дает в них определенный смысл и значение Святого Духа.
4. В оригинале слово ה מּ.
טִָּ, который может иметь другое
произношение с разным запасом гласных; и поэтому другое значение. Если мы прочитаем это слово «митта», это означает «ложе», как мы передаем это слово в Бытии; если мы читаем его «маттех», это означает «посох» или «жезл», на который человек может опереться; оба от одного и того же глагола, ה נָ
טָ — «продлевать», «наклонять».
Отсюда и возникает разница. И мы можем заметить по этому поводу:
(1) Несомненно, во времена Иеронима чтение на иврите, несомненно, было «митта», «ложе», как и сейчас; ибо он винит LXX. за неправильное толкование этого слова. Квест. евр.
(2) При этом некоторые говорят, что перевод LXX. будучи общеупотребительным среди иудеев во всех их рассеяниях, и даже в самой Иудее, апостол свободно следовал ему, сообразно с ними, и в нем не было ничего противоречащего истине по существу. Каково мое мнение об этом предположении, я уже заявил в другом месте.
(3) Другие говорят, что апостол использует это разнообразие в выражениях, чтобы представить всю позу и действия Иакова в этом поклонении. Ибо, хотя он был очень слаб и немощен, находясь недалеко от времени своей смерти (что отмечено в истории), когда Иосиф пришел к нему, он сел на край его кровати со своим посохом в руке; поза, в которой можно легко представить, что он находится. В конце беседы с ним
обращаясь к торжественному поклонению Богу, он так склонился к изголовью кровати, что поддерживал себя своим посохом, чтобы сохранить себя в позе благоговения перед своей божественной медитацией.
А потому,—
(4) Хотя я не буду утверждать, что слово в этом месте имеет двойное значение: «ложе» и «посоха», тем не менее, это истинное решение этой трудности. Апостол не замышлял точного перевода слов Моисея, а намеревался лишь выразить то же самое. И хотя это, несомненно, была позиция Иакова в поклонении Богу, о которой мы заявили, апостол пользуется своей свободой, выражая ее в своих словах.
«опираясь на свой посох». В том, что он сделал и то, и другое, а именно «поклонился в изголовье ложа» и в то же время «опирался на свой посох», в этом мы уверены, сравнивая между собой божественных писателей.
(5) Подобное выражение есть и в отношении Давида, 3 Царств 1:47, ב שׁ.
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ְ — «И поклонился царь на своей постели»; то есть он склонился к изголовью кровати в своей великой слабости, чтобы поклониться и поклониться Богу. И то, что Иаков опирается при этом на свой посох, завершает символ и изображение его благоговения и веры: одним он преклонялся, другим он поддерживал себя; ибо все, что поддерживает и поддерживает, в Писании называется посохом. И мы можем заметить, что:
Обс. VI. Во всех актах поклонения Богу, как явных, так и случайных, мы обязаны привести свои тела в такую позу благоговения, которая может отражать внутреннее состояние нашего разума. Так поступил здесь Иаков, и это считается действием и долг веры.
Обс. VII. В нашем внешнем поведении во время богослужения учитываются немощи возраста и болезни, чтобы не было потворства лени или обычаям, но сохранялось свидетельство должного почтения к Богу и святым вещам. позы, которые восхваляются у Иакова, возможно, не сравнятся с другими по своему здоровью и силе. Так Давид утверждает, что в полночь он встанет с постели своей, чтобы воздать благодарение Богу (Пс. 119:62.
Евреям 11:22.
Πίστει Ἰωσὴφ τελευτῶν περὶ τῆς ἐξόδου τῶν υἱῶν Ἰσραὴλ ἐμνημόνευσε, καὶ τερὶ τ ῶν ὀστέων αὑτοῦ ἐνετείλατο.
Вер. 22. Верою Иосиф, умерев, упомянул об уходе сынов Израилевых; и дал повеление о костях его.
Здесь предлагаются два примера веры Иосифа: 1. Он «упомянул об исходе сынов Израилевых» из Египта. 2. Что он
«дал повеление о костях его». Отчет об этом дан в конце книги Бытия.
1. Первым примером веры Иосифа является то, что он «упоминает об исходе сынов Израилевых» из Египта. А для описания этого места мы можем рассмотреть:
(1) Кому Он сказал эти слова и дал такое поручение. Слова, которые он сказал своим братьям: «Иосиф сказал братьям своим» (Быт. 50:24).
Некоторые из его братьев были еще живы, как это видно на примере Левия.
Ибо Иосифу, когда он умер, было всего сто десять лет, стих 26; а Левий жил сто семь и тридцать лет, будучи не старше Иосифа на двадцать лет. И, вероятно, Бог мог бы сократить жизнь Иосифа, чтобы освободить место для бедствия народа, которое он предсказал и которое немедленно последовало за этим. Также под именем своего
Под «братьями» могут подразумеваться, как обычно, сыновья его братьев.
А что касается повеления о костях его, то выражение изменилось. Ибо сказано, что «он дал клятву сынов Израилевых»; и так снова повторяется, Исх. 13:19, «он прямо поклялся сынам Израилевым» — то есть он привел весь народ к этому обязательству через глав их колен, чтобы они могли быть обязаны участвовать в нем через поколения; ибо он предвидел, что это будет дело не тех, кто тогда жил.
Τελευτῶν. (2) Время, когда все это делалось; это было, когда он умирал: «И сказал Иосиф братьям своим: я умираю». Этим он свидетельствовал о стойкости своей веры, что она сопровождала его во всех его невзгодах и во всем его процветании, не оставив его и теперь, после его смерти. Он долго жил в славе, власти и богатстве; но несмотря на все это он сохранил свою веру в обетование Божие. И если бы был
ничего в этом обещании, кроме наследства земли Ханаанской, как полагают некоторые, он не сохранил бы своей веры в отношении нее до самой смерти и при своем исходе из мира, наслаждаясь в Египте гораздо большим, чем то, что там содержалось. Но,-
Обс. I. Для назидания церкви очень полезно, чтобы верующие, добившиеся выдающихся исповеданий, перед смертью свидетельствовали о своей вере в обетования Божьи. То же самое сделал Иаков и Иосиф; и другие сделали это, к большой выгоде для них.
(3) В том, как он выражал свою веру, мы можем заметить: [1] Цель ее или то, во что он верил, а именно, «выход сынов Израилевых» из Египта; [2] Поступая с этой верой, он «упомянул» о том, во что он действительно верил.
Περὶ τῆς ἐξόδου. [1] Этот исход сынов Израилевых не подразумевается абсолютно, как простой уход оттуда; но такие, посредством которых обещание, данное их отцам, должно быть исполнено. Ибо так сказано в истории: «И посетит тебя Бог, и выведет тебя из земли сей, в землю, о которой клялся Аврааму, Исааку и Иакову».
Быт. 50:24. Исполнение этого обещания было тем, что было особой целью его веры, а этот отъезд был средством, служащим этому. И он, кажется, уважает обещание, данное Аврааму, Быт. 15:13, 14; в котором пребывание и страдания его потомства в чужой земле были определены до их входа в землю Ханаанскую.
Обс. II. Испытав все, что мог себе позволить этот мир, умирая, он выбрал обещание своей доли и удела.
[2] Способ действия его веры по отношению к этой цели заключается в том, что он
«упомянул об этом». И мы можем рассмотреть в нем:
1-й. Как он это сделал. И это было в стиле публичной профессии. Он призвал к себе братьев своих и рассказал им всем об этом, Быт 50:24. И он сделал это как для исполнения своего долга (ибо «устами исповедуется ко спасению»), так и для укрепления их веры. Ибо, когда они обнаружили, что он, во всей своей славе и богатстве, все же принял обетование и умер в
вера в это была великим ободрением и побуждением для тех, кто находился в более бедном положении, твердо держаться того же обетования.
И когда люди, которые великие, могущественные и богатые в мире, в своем публичном исповедании предпочитают обетования Евангелия своим нынешним удовольствиям, это приносит огромную пользу церкви.
Ἐμνημόνευσε. 2 раза в день. Он «упомянул об этом» или напомнил об этом. Это было не то, что он получил в момент непосредственного откровения; но это произошло из-за того, что он полагался на обещания, данные задолго до этого.
И их было два: (1) Великое обещание, данное Аврааму, что Бог отдаст землю Ханаанскую семени его во владение, Быт. 15:7; и (2-й) что они будут избавлены от великого рабства и страданий, прежде чем они войдут в него, стихи 13, 14. Здесь он исповедует свою веру в эти обетования.
3 раза. Он предвидел угнетение и рабство, которым им пришлось подвергнуться до исполнения этого обещания. Ибо так он говорит своим братьям: «И посетит вас Бог, и выведет вас из земли сей» (Быт. 50:24). И снова: «Бог посетит тебя», стих 25. Он уважает слова Бога Аврааму (Быт. 15:13, 14): «Знай наверняка, что семя твое будет пришельцем в земле, которая не их, и будут служить им; и будут угнетать их четыреста лет; и также тот народ, которому они будут служить, Я буду судить; и потом они выйдут с великим имуществом». Он верил и предвидел это, и поэтому упоминает о «посещении их» Богом; то есть проявлять уважение к ним в их бедствиях и обеспечивать их избавление.
4-й. Перспектива их рабства и их беспомощное состояние нисколько не ослабили его веры в исполнение обетования.
Поэтому, когда апостол говорит, что «он упомянул об исходе сынов Израилевых» (то есть из Египта), он имел в виду не только само событие, но также способ и обстоятельства его; а именно, что это должно произойти после великого угнетения и действием всемогущей силы.
5-е. Это было подходящее время для Иосифа, чтобы упомянуть об обетовании и его исполнении; поскольку мудрость веры заключается в том, чтобы припоминать обетования в те времена, когда они подходят. Он
теперь умирал, и после его смерти его братья, потомки Иакова, не знали, что с ними будет, и каково будет их положение, будучи лишенными того, кто был их единственным защитником. В это время, чтобы засвидетельствовать свою веру в обетование, теперь его больше не заботил этот мир, и чтобы ободрить их к такой же уверенности в нем, он упоминает об его исполнении. И мы видим, —
Обс. III. Никакие трудности не должны ослаблять нашу веру в исполнение обетований Божиих.
Ἐνετείλατο. 2. Есть особый пример веры Иосифа:
«Он дал повеление о костях своих». И это было свойственно только ему одному. Своим повелением или повелением апостол выражает то, что он приносил клятву своим братьям и их потомству в них, Быт 50:25. Он прямо обвинил детей Израиля в клятве, Исх. 13:19. Поскольку для него это было действием власти (ибо он управлял своими братьями), это было повеление; обязательство по его исполнению заключалось в присяге. Итак, Авраам дал повеление и повеление слуге своему Элиезеру взять жену Исааку с клятвой (Быт 24:2,3,9). но заключенные по согласию, хороши сами по себе, а в некоторых случаях необходимы.
Апостол говорит только, что «он дал повеление о костях своих», но не раскрывает, что именно он дал о них. Но это выражено в истории, а именно, что, когда Бог посетил их и освободил из Египта, они должны были унести кости Его с собой в Ханаан, Быт 50:25. Для этого «его забальзамировали и положили во гроб в Египте» (стих 26). Вероятно, египтяне предоставили заботу о его похоронах его братьям, и его гроб остался на попечении их потомков, возможно, и его собственного в В частности, до момента их отъезда. Затем Моисей взял их под свою опеку, Исх. 13:19. А итогом всего было то, что они были благополучно перенесены в землю Ханаанскую, по клятве народа, и похоронены в Сихеме, на участке земли, который Иаков купил и оставил его в наследство. детям Иосифа, Иошу. 24:32.
Так обстояло дело и в этой истории; но можно провести расследование
Причины, по которым Иосиф дал такое поручение о своих костях своим братьям, хотя все их кости покоились в Египте, не были перенесены в Ханаан, и они не позаботились о том, чтобы это было так. Но были некоторые особенности Иосифа, которые побудили его веру действовать таким образом в отношении избавления от его костей. Для,-
(1) Он пользовался огромной властью, авторитетом и достоинством среди египтян. Его слава и репутация благодаря мудрости, праведности и законотворчеству были велики среди народов. Поэтому он мог справедливо опасаться, что, если бы он таким образом открыто не отказался от всякого родства и союза с ними, то среди потомков он мог бы считаться египтянином; который он ненавидел. Поэтому он установил этот вечный памятник своего происхождения от семени и потомства Авраама, а не египтянина.
(2) Поскольку предполагается, что Бог похоронил тело Моисея там, где оно никому не должно было быть известно, чтобы люди, склонные к суевериям и идолопоклонству, не поклонялись ему, как они делали впоследствии медному змею; так же, если бы кости Иосифа остались в Египте, этот глупый народ мог бы превратить их в идола, что тем самым было предотвращено.
Да, обычно считается, что в последующие века они поклонялись ему под именем Сераписа и символом быка. Но тому, что лежало в нем, он воспрепятствовал удалением его костей.
(3) Он сделал это явно для того, чтобы укрепить веру и ожидание Своих братьев и их потомков относительно уверенности в их будущем избавлении; а также отстранить их от всякого намерения обосноваться или обосноваться в Египте, поскольку у него, у которого были все преимущества перед ними для этой цели, не было даже костей, чтобы остаться на земле.
(4) Здесь он также мог бы проявить уважение к доброте своего отца, который дал ему особый участок наследства в земле Ханаанской, где, помня о своей вере в Бога и любви к Нему, он мог бы быть похороненный.
Как бы то ни было, совершенно очевидно, что этот святой человек жил и умер в вере, получив тем самым возможность предпочесть обетование Божие всем земным наслаждениям. Структура его духа сейчас, когда он умирал, представляет собой
достаточное указание на то, что это было на протяжении всей его жизни. Он не заботится о том, чтобы распорядиться своим богатством и доходами, которые, несомненно, были очень велики; но его мысли полностью сосредоточены на обетовании и, следовательно, на завете с Авраамом. Весьма вероятно, что он обратил свою жену Асенефу, женщину царственного рода, от идолопоклонства к познанию Бога и вере в Него. После этого, что вполне вероятно, она также была удовлетворена тем, что ее дети и потомство лишились родительской чести и доходов и заняли свою долю среди страждущего народа Божьего. Могучее действие его веры сияет во всем этом.
И если добровольный отказ от всех земных наслаждений, путем предпочтения обетований Божиих перед и превыше всех них, будет не менее славным и приемлемым в глазах Божиих, не менее выдающимся следствием веры, чем терпеливое перенесение утраты их силой преследования врагов; тогда этот пример апостола в высшей степени соответствует аргументу, который он имеет в виду.
Призывы некоторых представителей римской церкви из этого места о сохранении и почитании реликвий или костей усопших святых слабы до крайнего презрения. Ибо, кроме того, что обвинение Иосифа относительно его костей и их распоряжения было исключительным, таким плодом веры, которому не могло быть места ни у одного другого человека, и никогда не может быть подобного случая в мире, все это было сделано в соответствии с это обвинение заключалось в том, чтобы перенести их запертых в гробах в землю Ханаанскую и там прилично похоронить. Взять отсюда пример: выкапывать человеческие кости из могил, хранить их и помещать на алтари, носить их вверх и вниз в процессии, поклоняться им со всеми признаками религиозного почитания, применять их для чудесных действий, при исцелении болезни, изгнание бесов и тому подобное – это мило и смешно.




Евреям 11:23
Исследуя священные записи в поисках выдающихся примеров силы и действенности веры, апостол пришел к вере Моисея. И поскольку это величайший пример, следующий за примером Авраама, он настаивает на различных действиях и их плодах. И действительно, если мы правильно рассмотрим его личность и его обстоятельства; дело, к которому он был призван; испытания, трудности и искушения, с которыми ему пришлось столкнуться; забота о славе Божией и всей Церкви в Нем; блестящее изображение искупления и избавления церкви Христом в том, что Он сделал; с его успехом и победой над всякой оппозицией; — мы должны признать, что не может быть более превосходного примера силы веры, чем то, что было дано в нем. По этой причине апостол делает шаг назад, чтобы заявить о вере своих родителей в его сохранение в младенчестве, от которого зависела его будущая жизнь и все, к чему он был призван. Часто, когда Бог предназначает людей для великой работы, Он дает какое-то предварительное указание на это, в их рождении или около него: не посредством вымышленного гороскопа или положения и аспекта планет, что является общим для всех, рожденных в одно и то же время. к самым разным событиям; но благодаря какой-то особой работе и собственному божественному предупреждению. Так было при рождении Самсона, Самуила, Иоанна Крестителя и других. И так было при рождении и сохранении этого Моисея, как сказано в этом стихе.
Вер. 23.— Πίστει Μωϋσῆς γεννηθεὶς ἐκρύβη τρίμηνον ὑπὸ τῶν πατέρων
αὑτοῦ, διότι εἶδον ἀστεῖον τὸ παιδίον, καὶ οὐκ ἐφοβήθησαν τὸ διάταγμα
τοῦ βασιλέως.
Вер. 23. Верою Моисей, когда он родился, был спрятан родителями своими на три месяца, потому что они видели, что [он был] достойным ребенком; и они не устрашились повеления царя.
Здесь прославляется вера родителей Моисея. Но поскольку это упоминается главным образом для того, чтобы представить речь о нем самом и его вере, а также о том, что сказанное принадлежит к его чести, это выражено особым образом. Он не говорит: «Верою родители Моисея, когда он родился, спрятали его»; но: «Верою Моисей, родившись, был сокрыт»;
то есть по вере его родителей, которые его спрятали.
Рождение Моисея выпало на самый разгар и ярость гонений.
После того как фараон потерпел неудачу в своем замысле уничтожить еврейских детей мужского пола с помощью акушерок, он поручил исполнение этого закона всему народу, то есть начальникам среди них; которые, без сомнения, были достаточно прилежны и настойчивы в порученной им работе.
О самом начале этого нового, эффективного способа уничтожения детей мужского пола, когда их ярость была наиболее яростной, никоим образом не угасаемой состраданием, не утомленной длительным пребыванием и не ослабленной никаким убеждением в отсутствии успеха, которое использует чтобы смягчить остроту преследований,
— в мудром распоряжении божественного Промысла рождается и сохраняется Моисей, которому предстояло быть избавителем всего народа от всех его страданий.
Как слепы бедные, грешные смертные во всех своих замыслах против Церкви Божией! Когда они думают, что все в безопасности и что они не потерпят неудачу в достижении своей цели; что их советы заложены настолько глубоко, что их нельзя раздуть; их сила настолько неконтролируема, а способ их применения настолько эффективен, что сам Бог едва ли может высвободить ее из их рук;
Сидящий на высоте насмехается над ними и со всемогущей легкостью готовит все необходимое для избавления Своей церкви и ее полного разрушения.
Иосиф Флавий, рассказывая о рождении Моисея, сообщает нам, что его отец Амрам получил откровение от Бога или божественное оракул о том, что от него и его жены Иохаведы он должен произойти и родиться, через кого народ должен быть избавлен от рабство. И что после этого, увидев выдающуюся красоту этого ребенка, когда он родился, он и его жена приложили все свои усилия, рискуя своей жизнью, для его сохранения; ибо они твердо верили, что божественное предсказание должно свершиться. И поскольку сказано, что они скрыли Его верою, некоторые толкователи считают, что в своей вере они уважали какое-то непосредственное божественное откровение.
Но мы увидим, что у них было достаточно основания веры для того, что они делали, без какого-либо немедленного откровения, которое не является необходимым для проявления веры во всех случаях. А что касается Иосифа, то очевидно, что в рассказе о жизни Моисея до его бегства из Египта он записывает многие вещи без достаточного обоснования, а некоторые из них не согласуются с Писанием.
При изложении слов следует учитывать пять вещей: 1.
Кем были те, чья вера здесь восхваляется; родители Моисея. 2.
В чем они действовали и проявляли свою веру; они «спрятали его три
месяцев». 3. Каковы были их мотивы для этого; «они увидели, что он был достойным ребенком». 4. Как они это сделали; «верой». 5. Какая сила этой веры позволила им выполнить этот долг; «они не убоялись повеления царя».
Ὑπὸ τῶν πατέρων αὑτοῦ. 1. Предполагаемыми лицами были родители Моисея. Πατέρες, «отцы», иногда используется в общем роде вместо γονεῖς, «родители», как здесь. В рассказе упоминается только его мать Исход. 2:2. И это произошло потому, что ей было поручено исполнение совета или совета; при этом она также использовала помощь своей дочери, как сказано в стихе 4. Но из этого места ясно, что его отец был занят этой работой и обязанностями не меньше, чем его мать. Он был в совете и совете, а также в опасности того, что было сделано, не меньше, чем она. И это повлияло на успех. Для,-
Обс. I. Там, где между мужем и женой существует согласие в вере и страхе Господнем, оно открывает путь к благословенному успеху во всех их обязанностях; в противном случае ничто не приносит им утешения. И,-
Обс. II. Когда в этих отношениях на человека ложатся трудные обязанности, каждый из них мудро посвятить себя той части и доле, для которой он лучше всего подходит. Так было и в этом случае; Амрам, без сомнения, был главным в советах и замыслах, как и его жена в их фактическом исполнении.
Ἐκρύβη τρίμηνον. 2. Они скрывали Его три месяца: Он «был спрятан ими три месяца». Здесь они действовали и проявляли свою веру. И это, по-видимому, они сделали двумя способами: (1) Они скрыли его рождение, насколько могли, и не дали знать, что в семье родился ребенок мужского пола. (2) Они держали его не в обычном месте, где размещали детей, а спрятали в какой-то потайной части дома. Здесь он пробыл три месяца; Примерно в конце этого времени, вероятно, начали распространяться слухи о том, что там родился ребенок мужского пола; что повлекло бы за собой немедленный строгий обыск и проверку, от которой они не смогли бы его уберечь. И,-
Обс. III. Это вершина гонений, когда кровавые офицеры обыскивают частные дома во исполнение тиранических законов;
и предельное отступление от невиновности, ибо та защита, которая полагается ему законом Бога и природы, а также общими правилами человеческого общества, не может быть убежищем от злой ярости и ярости.
Несомненно, в это время их усердие сопровождалось горячими воззваниями к Богу и проявлением доверия к Нему. Повод был великим со всех сторон, и они не пренебрегали ни одной частью своего долга.
Внешнее сокрытие ребенка было всего лишь показателем внутреннего действия их веры.
Διότι. 3. Их мотивом и поощрением к проявлению веры в таком способе сокрытия ребенка было следующее: «Потому что они увидели, что он был достойным ребенком». Διότι, некоторые переводят «quia» или «quoniam», некоторые — «quum»;
«потому что они видели», или «когда», или «тогда как они видели». Оно не включает в себя всю причину того, что они сделали, как если бы это была единственная причина или основание, по которому они это сделали; но оно уважает то впечатление, которое произвел на них вид ребенка, побуждая их к тому долгу, для которого у них были другие основания и причины, как мы сейчас увидим. Таким образом, следует признать, что вид ребенка (лицо которого дважды способствовало спасению его жизни: сначала улыбкой его красоты, а затем плачем, Исх. 2:2,6) сильно возбудил их естественные привязанности, благодаря которым их умы были более готовы принять участие в опасности, к которой вера призывала их ради его сохранения.
Ἀστεῖον τὸ παιδίον. Они «увидели, что он был настоящим ребенком». Евр., כּ
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1:31. И это относится, в частности, к красоте лица: Быт.
24:16, Ревекка была האֶ מ
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בַ, «хорошее лицо». Именно в этом месте отображается LXX. ἀστεῖος, — то есть «elegans, venustus, festivus, scitus, bellus, pulcher». Мы переводим его здесь как «правильный», «правильный ребенок»;
правильно это или нет, должно определять использование нашего языка и обычаев в разговоре. Это слово означает «красивый, красивый, добрый»; ἀγαθός, καλός. Святой Стефан выражает силу еврейского слова посредством ἀστεῖος
τῷ Θεῷ, «справедливый перед Богом» или в глазах Бога, Деяния 7:20; который мы оказываем
«превышает справедливость». Без сомнения, это необыкновенная природная элегантность, сладость,
и красота лица предназначены. И не только это, но я убежден, по этому выражению Стефана, что имело место θεῖον τι, явление несколько божественное и сверхъестественное, которое привлекло мысли и умы родителей к глубокому рассмотрению ребенка.
Они быстро подумали, что не зря Бог дал младенцу такое необычайно милостивое и многообещающее лицо. Это не только привлекло их внимание и вовлекло их, но и побудило их умы и суждения использовать все законные способы для его сохранения. И,-
Обс. IV. Хорошо, когда что-то выдающееся в наших детях настолько возбуждает нашу привязанность к ним, что делает их полезными и подчиненными усердию в использовании их во славу Божию. В противном случае привязанность родителей, возникающая из-за природных способностей детей, обычно вредна и часто губительна для тех и других.
Хорошо. 4. Принципом их действий по его сохранению, при его сокрытии, а также в последующих использованных средствах была их «вера». Но как и на каком основании они действовали здесь верой, надо исследовать. И,-
(1) Я считаю само собой разумеющимся, что у них не было особого, особенного откровения относительно жизни и деятельности этого ребенка. Ничего подобного не упоминается, ничего подобного не было необходимо для действия веры в этом вопросе; и манера их поведения в целом показывает, что ничего подобного у них не было.
(2) Они имели твердую веру в избавление народа от рабства в назначенное время. Для этого у них было четкое обещание, и они вновь уверовали в это благодаря свидетельству, данному Иосифом, и его поручению им нести с собой его кости. И что касается этого, то в конце стиха сказано, что они не должны бояться царского повеления, которое является следствием их веры; с которым теперь можно поговорить.
Οὐκ ἐφοβήθησαν τὸ διάταγμα τοῦ βασιλέως. Это был διάταγμα, «постановление, статут, указ», имевший силу действующего закона; и это установлено царем по совету царства, как сказано в Исх. 1:9–11. И этот закон прямо противоречил исполнению обетования; ибо целью его было истребление всей расы, чтобы не осталось никого, кого можно было бы избавить.
Как говорит историк о группе мужчин, основавших Рим, «Res unius aetatis respublica virorum», — «Содружество только мужчин, без женщин, было бы лишь вопросом одной эпохи», оно, должно быть, прекратило свое существование из-за отсутствия потомство; Итак, если бы все сыновья евреев мужского пола погибли, согласно этому закону, еще через один век народ вымер бы. Этого родители Моисея не боялись: они знали, что обещание Божие об их сохранении, умножении и избавлении произойдет, несмотря на все человеческие законы и высочайшую ярость при их исполнении. И так будет и по сей день: пусть люди создают те законы, которые им нравятся, и исполняют их со всей хитростью и яростью, которые, по их мнению, приемлемы. Сообщается, что этот совет фараона и его народа был мудрым и хитрым, направленным на достижение поставленной цели (Исх.
1:9, 10; Деяния 7:17–19. Однако они включили в свой закон одно слово, которое сделало его «ipso facto» недействительным и неэффективным. Это было для того, чтобы они не размножались в Египте. Ибо Бог, пообещав Аврааму, что он умножит семя его, и конкретно Иакову, что он сделает это в Египте (Быт 46:3), Он полностью упразднил этот закон с момента его первого принятия, в результате чего он оказался безуспешным. И то же самое происходит со всеми законами, и то же самое будет с ними в конечном итоге, которые противоречат любому из обетований Бога, данных церкви.
Да, вполне вероятно, что примерно в это же время или вскоре после этого Бог исполнил свой замысел в этом законе, который частично был предназначен Моисею к такому образованию, которое могло бы подготовить его и сделать его, как естественного. квалификацией, соответствующей работе, к которой он его призвал, - что при ее выполнении было некоторое освобождение от кровавой жестокости. Ибо до освобождения народа прошло восемьдесят лет после рождения Моисея, и за это время они чрезвычайно умножились, так что этот закон не мог быть исполнен. Сила этого, вероятно, была сломлена в сохранении Моисея, поскольку Бог в своем чудесном избавлении дал залог того, что Он сделает со всем народом.
(3) Они также были убеждены, что Бог усмотрит человека, который станет средством их освобождения и который выведет их из рабства. Это осознал сам Моисей, когда убил египтянина, и начал судить, что он сам может быть этим человеком, Деян 7:24,25.
занятый этой работой, тем не менее он сохранял убежденность в том, что Бог предназначил для этой работы какого-то определенного человека и что Он пошлет его в назначенное время. Отсюда и была его молитва, когда Бог начал призывать его к работе: «Господи мой, пошли Тебя рукою того, кого Ты пошлешь» (Исх. 4:13. Он был уверен, что отправит одного, но молился, чтобы это был не он. Теперь, родители Моисея, имеющие это убеждение, глубоко укоренившееся в них и поднятые своими страданиями к желаниям и ожиданиям его пришествия, созерцая необычную, божественную красоту своего ребенка, вполне могли возродиться к некоторым справедливым надеждам, которые задумал Бог. его к этому великому делу. У них не было особого откровения об этом, но они имели такое представление о какой-то великой цели, для которой Бог задумал его, что они не могли не сказать: «Кто знает, не мог ли Бог подготовить этого ребенка для этой цели?» И иногда, что касается событий, вера не поднимается выше, чем до такого допроса; как Иоиль 2:13, 14.
5. Их вера была выдающейся в том, что при исполнении своего долга они не боялись царского указа. В приказе нет никаких упоминаний, кроме того, что каждого ребенка мужского пола следует бросать в реку (Исх. 1:22. Но обычно и разумно считается, что им было запрещено скрывать своих детей под страхом смерти. Они не настолько боялись этого, чтобы пренебречь своим долгом. И страх, который они имели, был не от их собственной опасности, которую вера возносила их выше, а только за жизнь ребенка.
Это заставило их изменить свой метод и, когда они больше не могли скрывать его в доме, предать его провидению Божьему в ковчеге и ждать, что произойдет. И дело действительно быстро показало, что ими руководил тайный инстинкт и поведение божественного Промысла.
Поэтому нет никаких оснований обвинять здесь родителей Моисея в неоправданном страхе или недостатке веры. Ибо что касается их самих или их собственной жизни в царском указе, то они не устрашились, как утверждает апостол. И такой страх, какой должна вызывать заботливая забота о жизни ребенка, в таких случаях неотделим от нашей природы и не подлежит порицанию. Их обвинение в методе было не следствием недостатка веры, а, скорее, следствием и плодом ее. Ибо, когда один законный способ защиты от преследований, угнетения и жестокости больше не будет нас защищать,
наш долг — отдать себя кому-то другому, кто с большей вероятностью поступит так. Ибо вера действует через упование на Бога, пока мы пользуемся законными средствами. И здесь мы имеем очевидное свидетельство того, что:
Обс. V. Гнев человеческий и вера церкви будут способствовать осуществлению замыслов и обетований Бога во славу Его, несмотря на все затруднения и трудности, которые могут возникнуть на пути к этому.
— Так они и сделали в данном случае превосходным образом.
Евреям 11: 24–26.
Πίστει Μωϊσῆς μέγας γενόμενος ἠρνήσατο λέγεσθαι υἱὸς θυγατρὸς
Φαραώ· μᾶλλον ἑλόμενος συγκακουχεῖσθαι τῷ λαῷ τοῦ Θεοῦ, ἢ
πρόσκαιρον ἔχειν ἁμαρτι̇ας ἀπόλαυσιν· μείζονα πλοῦτον ἡγησάμενος
τῶν ἐν Αἰγύπτῳ θησαυρῶν τὸν ὀνειδισμὸν τοῦ Χριστοῦ· ἀπέβλεπε γὰρ
εἰς τὴν μισθαποδοσίαν.
Μὲγας γενόμενος. Сыр., ארָ גַ
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דַ, «когда он стал мужчиной».
Других значительных вариаций в переводах нет.
Последнее предложение стиха 25, ἢ πρόσκαιρον ἔχειν ἁμαρτίας ἀπόλαυσιν, переведено в народном языке как «quam temporalis peccati habere jucunditatem»:
что наши ремисты переводят как «чем получать удовольствие от временного греха», по двойной ошибке; ибо вместо πρόσκαιρον читают προσκαίρου, присоединяя его к ἁμαρτίας, вопреки всем древним спискам и изложению греческих схолиастов. И ἀπόλαυσις, то есть
«плод» или «наслаждение» они передают словом «jucunditas», или «удовольствие». Как мы увидим, смысл слов, переведенных таким образом, не соответствует этому месту. Сыр., «чем на короткое время насладиться грехом».
Ἑλόμενος. Сыр., הּלֵ א וַ
גְ
בָּ; «и он выбрал» или «для себя»; он определил в себе и для себя.
Ἡγησάμενος. Сыр., י ר
עִַ
וֶ
א
תְ; "и он подумал"; Вульг. лат., "эстиманы"; как мы,
«уважающий»; «арбитраж», «репутаны». Τὸν ὀνειδισμόν, «пробрум»,
«позор». Вульг. Лат., «импробриум»; что ремисты передают
«упрек».
Вер. 24–26. — Верою Моисей, когда он достиг лет, [будучи взрослым], отказался называться сыном дочери фараоновой; предпочитая страдать вместе с народом Божьим, чем какое-то время наслаждаться удовольствиями греха, [временным удовольствием греха]; почитая поругание Христово большим богатством, нежели сокровища Египетские, ибо он ждал воздаяния воздаяния.
Этот пример замечательный и сигнальный. Апостол, как мы показали ранее, берет свои примеры из трех состояний церкви ветхого завета.
Первым было то, что было составлено при даче первого обетования, продолжающегося до призвания Авраама. Здесь его первым примером является пример Авеля, в чьей жертве впервые публично исповедалась вера этого состояния церкви и чьим мученичеством она была подтверждена. Следующее состояние имело свое начало и подтверждение в призвании Авраама, в завете, заключенном с ним, и в знаке его. Таким образом, он является вторым великим примером в списке свидетельств. Установление и освящение третьего состояния церкви заключалось в даровании закона; и здесь пример дан на примере самого законодателя. Все для того, чтобы продемонстрировать, что, каким бы внешним изменениям ни подвергалась церковь и под каким бы влиянием она ни подпадала, тем не менее, вера и обетования были одинаковыми, имели одинаковую действенность и силу при всех них.
Πίστει Μωϋσῆς. Человеком, о котором здесь идет речь как о человеке, который жил верой, является Моисей. И это выдающийся пример, соответствующий его целям, особенно в его отношениях с евреями, и это по разным причинам:
1 О своем человеке. Никто в старом мире не был более отмечен Провидением в своем рождении, образовании и действиях, чем он сам. Поэтому слава его и тогда, и во все последующие века была очень велика в мире. Отчет и оценка его деяний и мудрости были известны среди всех народов земли. Однако этот человек жил, действовал и делал все свои дела верой.
2. О его великой работе, которая была типичным искуплением церкви. Дело это было великое само по себе, как выразил его Бог, и такое, какое еще никогда не совершалось на земле, Втор. 4:32–34, – еще больше в том типичном отношении, которое оно имело к вечному искуплению церкви Иисусом Христом.
3. На счет своей конторы. Он был Законодателем: откуда видно, что закон не противоположен вере, поскольку Законодатель сам жил им.
Обс. I. Какими бы ни были привилегии у кого-либо, какова бы ни была его работа или должность, только верой они должны жить для Бога и получить Его одобрение. Сам законодатель был оправдан верой.
В словах, излагающих веру Моисея, в целом есть три вещи: 1. Что он сделал на самом деле, чем была доказана его вера, ст. 24. 2. Истолкование того, что он сделал, по характеру и последствиям. об этом, стих 25. 3. Основание и причина, по которой он так поступал и проявлял свою веру, стих 26.
Μέγας γενόμενος. В ПЕРВОМ из них первое, что выражено, — это время или сезон, или состояние, в котором он таким образом действовал по своей вере. Скажем, мы,
«когда он достиг преклонного возраста»; не точно. Μέγας γενόμενος, «cùm esset grandis», «cùm grandis factus esset»; «когда он стал великим». Сыр.,
«когда он был мужчиной». Но слово может относиться либо к состоянию и состоянию, либо ко времени жизни и росту. «Стать великим» в Писании и в обычной речи значит стать таковым в богатстве, богатстве или власти, Быт. 24:35, 26:13. Так было и теперь с Моисеем. Он обрел богатство, власть и славу при дворе фараона; и уважение к этому, по-видимому, подчеркивает величие его самоотречения, которое является выдающимся плодом его веры, восхваляемой здесь. Он сделал это, когда был велик при дворе короля.
Но хотя это верно в материальном отношении и имеет особое влияние на похвалу веры Моисея, однако в этом выражении это не подразумевается. Ибо, объявив в предыдущем стихе о вере своих родителей и промысле Божием по отношению к нему в его младенчестве, апостол здесь показывает, каков был его собственный образ действий после того, как он вырос до лет разума. Таким образом, μέγας используется для обозначения того, кто вырос и стал
«sui juris», или быть мужчиной: Νῦν δʼ ὅτε δὴ μέγας εἰμί, Hom. Од. ii. 314; — «Я был младенцем, — говорит Телемах, — но теперь я вырос» или стал великим. Это «grandis» абсолютно по-латыни, хотя «grandis natu» может быть у человека преклонного возраста: «At ego nunc grandis, hunc grandem natu ad carnificinam dabo», Plaut. Капитан; — взрослея, взрослея мужчиной.
«Cum adoleverit» — «когда он вырастет»; то есть прийти к многолетнему пониманию, чтобы исполнить долг, к которому он был призван.
Большинство толкователей полагают, что это отражает время, когда ему было сорок лет; ибо они относят отказ называться сыном дочери фараона к тому деянию, которое он убил египтянина, «когда ему было сорок лет», Деян 7:23. И этому дается одобрение от того, что утверждается, Исх. 2:11: «И было в те дни, когда Моисей подрос, вышел он к братьям своим»; где иврит, ה מ
ֹ
שׁ
ֶ לּ
וַ
יִּ
גְ
דַּ отображается с помощью LXX. μέγας γενόμενος, слова, употребленные здесь апостолом.
Но хотя это время и факт также включены сюда, тем не менее, весь долг не может ограничиваться ими. Поскольку это был акт веры, Моисей задолго до этого отказался называться «сыном дочери фараоновой»; то есть отказаться от своего народа и присоединиться к египтянам. Поэтому самое широкое и полное толкование слов лучше всего соответствует ощущению места или разуму Святого Духа, находящегося в нем. «По мере того как он рос в духовном росте и понимании, он действовал с верой в обязанности, к которым был призван». Ибо история, упомянутая Иосифом Флавием, о том, что он сделал в младенчестве, растоптав царскую корону, когда хотел возложить ее себе на голову, несомненно, баснословна. И,-
Обс. II. Хорошо наполнять каждый век и время соответствующими обязанностями. И обязанность всех молодых состоит в том, чтобы, в зависимости от времени и обучения, они пришли к познанию того, что от них требуется, энергично и усердно прилагать к этому усилия. Не так, как большинство людей, чья склонность служить своим похотям растет с возрастом и ростом.
Во-вторых, то, что он сделал в то время, объявлено первым следствием, плодом и признаком его веры. Он «отказался называться сыном дочери фараона».
Здесь необходимо исследовать три вещи: 1. Как и за что его почитали и обычно называли «сыном дочери фараона». 2.
Как и каким образом он узнал, что принадлежит к другому роду?
и раса. 3. Как он отказался называться «сыном дочери фараона»?
Υἱὸς θυγατρὸς φαραώ. 1. Во-первых, это видно из истории Исх.
2; — впервые обнаружив его в реке и спасая ему жизнь, она приказала его матери, которая явилась в качестве кормилицы, чтобы она кормила его для себя и платила ей плату, стих 9. Здесь она владела им или взяла на себя заботу о нем. Но она могла бы сделать это, но при этом уважать и хранить его только как служанку. Итак, «сервус» называется «а сервандо».
Она спасла его, и он стал ее. Но когда его отняли от груди, мать отнесла его к себе домой, вероятно, за это время она часто его видела. И надо признать, что здесь была не меньшая опасность, не меньшее испытание веры его родителей, чем когда они посадили его в ковчег из камыша и пустили плавать по реке. Ибо выносить нежного младенца, вероятно, около трех лет, чтобы его вырастили в идолопоклонническом и преследующем дворе, было не менее опасно для его души и вечного состояния, чем выставление его в реке для его естественной жизни. Но нет никаких сомнений в том, что его родители, которые были истинно верующими, теперь были удовлетворены тем, что во всех этих чудесных отрывках, касающихся его, был какой-то необычайный замысел Провидения, эффективно действовавший для какой-то особой божественной цели. Поэтому они решили подчиниться его поведению и предоставить его верховной заботе и распоряжению Бога.
И это, между прочим, не дает ни малейшего одобрения тем родителям, которые ради выгоды или выгоды или для удовольствия своего юмора склоняют своих детей к людям, путям, местам, занятиям, в которых они не могут избежать опасных и непреодолимых искушений.
Но когда Моисей таким образом был приведен на суд к дочери фараона, сказано: «Он стал ее сыном». Вероятно, у нее не было другого ребенка, независимо от того, была она замужем или нет. Поэтому, будучи склонна как по своей привязанности к ребенку, который был прекрасен, так и по чудесному способу найти и спасти его с согласия отца, она торжественно усыновила его своим сыном и, следовательно, наследником всего ее честь и богатство, полученные после усыновления. После этого она дала ему его имя, как это обычно бывает в случаях усыновления, взяв его с первого раза, когда он стал ее владельцем. Она назвала его именем Моисей; и она сказала: «Потому что я вытащила его из воды». Было ли у него какое-либо другое имя, данное ему
в доме своих родителей неуверенно. Это то, что Бог хотел, чтобы он использовал как вечное воспоминание о своем избавлении, когда он был в беспомощном состоянии.
Будучи таким образом публично усыновлен и признан, он всеми почитался, почитался и назывался «сыном дочери фараона», без всякого уважения к его происхождению от евреев, хотя, несомненно, это также было широко известно среди египтян; хотя истории, которые Иосиф Флавий, Филон, Клеменс из Иезекииля Трагика рассказывают о нем, и об их страхе перед ним, справедливо заслуживают подозрения.
Некоторые думают, что у тогдашнего царя Египта не было ребенка, кроме той единственной дочери, которую они называют Термутидой; и что этот ее приемный сын должен был унаследовать корону. Но это также сомнительно и маловероятно.
Но мирские интересы, власть, слава, честь и богатство, которые принадлежали ему в силу этого усыновления, были такими, которые апостол называет «сокровищами в Египте», тогдашнем одном из самых богатых и густонаселенных народов в мире. Но,-
2. Можно спросить, как это произошло и какими средствами (предположим, что Моисея отнесли к дочери фараона сразу после того, как он был отнят от груди и с тех пор воспитывался при дворе) мог он узнать свое происхождение, расу, и родственников, чтобы, несмотря на все трудности, держаться за них, отказываясь от своего нового, царственного родственника. Я отвечаю: существовало много средств, которые Бог привел в действие для этой цели.
(1) Его обрезание. Он оказался обрезанным и поэтому принадлежал к обрезанному народу. После этого Бог поручил ему исследовать причину и природу этого отличительного характера. И так он узнал, что это был знак завета Бога с народом, потомством Авраама, из которого он был. Это был благословенный вход в познание и страх перед истинным Богом. И что бы некоторые ни утверждали об обратном, это самая выдающаяся божественная привилегия – передать печать завета при крещении детям верующих в их младенчестве; и это было средством уберечь многих от фатального отступничества.
(2) Его кормилица, которая была его матерью, как это обычно бывает в таких случаях, часто бывала с ним; и, вероятно, его отец тоже по той же причине.
Я очень сомневаюсь, были ли они когда-либо известны египтянам как его родители. Но нет никаких сомнений в том, что они, будучи людьми, истинно боящимися Бога и заботящимися о Его вечном состоянии, позаботились о том, чтобы сообщить ему принципы истинной религии, с отвращением к египетскому идолопоклонству и суевериям.
(3) Слава об этом факте постоянно была перед ним. Во всем Египте было известно, что он был еврейского происхождения и теперь вошел в состав царской семьи Египта. Тут он задумался, что это за два человека, в чем разница между ними; и быстро нашел, кто из них был народом Божьим и как они стали таковыми.
Благодаря этим средствам его разум был пропитан принципами веры и истинной религии до того, как он был отдан на изучение «мудрости египтян» и до того, как искушения богатством, властью и славой оказали какое-либо влияние на его привязанности. . И,-
Обс. III. Это благословение, когда принципы истинной религии закрепились в умах детей и их привязанность к ним, прежде чем они подвергнутся искушениям, связанным с ученостью, мудростью, богатством или продвижением по службе. – И небрежность большинства родителей в этом отношении , у которых нет ни одной из тех трудностей при исполнении своего долга, с которыми пришлось столкнуться родителям Моисея, является предательством, за которое они должны нести ответственность.
Ἠρνήσατο. Обс. IV. Знак Божьего завета, полученный в младенчестве, если его должным образом принять во внимание, является наиболее эффективным средством сохранения людей, исповедующих истинную религию, от отступничества из-за внешних искушений.
3. Наш третий вопрос: как и когда Моисей «отказался называться сыном дочери фараона?»
Некоторые отмечают, что ἀρνέομαι иногда означает не только «отказаться».
едва ли, а «с негодованием отвергнуть». Но нет необходимости придавать этому месту какое-либо такое значение. Смысл его определяется в противоположном акте «выбора», о котором говорится далее. Выбор и отказ — противоположные действия ума, оба одного и того же рода.
Некоторые ограничивают этот отказ тем его поступком, когда он убил египтянина, когда он заявил, что не признает своего союза с египетским двором. Но хотя здесь подразумеваются внутреннее устройство и действие его ума, оно не должно ограничиваться каким-либо конкретным внешним действием, а тем более тем, которое не выпадало до тех пор, пока ему не исполнилось сорок лет, Деян 7:23. и перед этим сказано, что он считал израильтян своими братьями: «Он выходил к братьям своим и смотрел на ноши их».
Исх. 2:11; чего он не мог сделать, не приняв решения отказаться от своих отношений с дочерью фараона.
Поэтому этот отказ заключался в целом в трех вещах: (1) В спокойном решении его ума не оставаться окончательно и не продолжать в том состоянии, в которое его привело усыновление. И это было достигнуто не без большого размышления, с большим проявлением веры в молитве и упования на Бога. Ибо этот отказ был актом и плодом веры, сила которой здесь приведена в качестве примера. Наименее серьезное размышление о его обстоятельствах, о том, кем он был, что ему пришлось оставить, что ему пришлось пережить (о чем говорится в следующих стихах), покажет любому, какие конфликты в уме, какие рассуждения и страхи он испытывал при этом. ; каким самоотречением и отказом от всех земных преимуществ он при этом занимался. В этом главным образом заключался отказ, который здесь прославляется как плод и свидетельство веры. (2) Несомненно, но, когда у него была возможность, он беседовал и совещался со своими братьями, признавая, что он не только принадлежит к их потомству и расе, но также принадлежит к их вере и религии и принадлежит к одному и тому же завету. (3) Когда между его верой и исповеданием больше не было соответствия, которое можно было бы продолжать с его положением при дворе, он открыто и полностью потерял всякое уважение к своему усыновлению и присоединился к другим людям, как мы это увидим. см. следующий стих. Отсюда мы можем заметить, что:
Обс. V. Дело веры во все времена Церкви по своей природе, эффективности и методу действия было единообразным и одинаковым. — У них в древности не было веры одного рода, а у нас — другого. В целом именно это и намерен доказать апостол во всей этой главе. Внешние откровения меняли степень его света, но сам по себе от начала до конца он все тот же. И пример, на котором здесь настаивают, является наиболее наглядной демонстрацией. Первый акт чисто евангельской веры – это самопожертвование.
отрицание, Мэтт. 16:24; Луки 9:23. И какой лучший пример этого, если не в самом Иисусе Христе, может быть приведен со времени основания мира, чем то, что здесь записано о Моисее? Он спокойно обладал всеми светскими преимуществами, которыми мог наслаждаться человек, не рожденный в королевской семье, и, возможно, также справедливо ожидал их.
Он был во всех отношениях способен с честью занять свое место и довериться исполнению всех порученных ему государственных должностей; ибо «он был научен всей мудрости Египтян и был силен в словах и делах»
еще до того, как он упал со двора, Деян 7:22. Поэтому его личное превосходство над другими людьми в сочетании с его высоким положением и достоинством обеспечило ему все народное почитание, которого он только мог желать. И он был в том возрасте (ибо он оставался в этом состоянии с младенчества целых сорок лет), когда эти вещи приносят величайший порыв и удовольствие для умов людей. Ибо теперь он добровольно и по собственному желанию должен отказаться от всего этого и предаться опасностям, нищете, изгнанию, без всякой надежды на облегчение, и то лишь, как мы сейчас увидим, из-за обещания Следует признать, что Христос включает в себя все действия, части и обязанности евангельского самоотречения.
Ибо, поскольку то, что дает жизнь, форму и силу самоотречению, не состоит в уважении, которое оно оказывает к внешним вещам, от которых кто-либо может быть призван в нем отказаться; но в умерщвлении желаний и привязанностей ума, который хотел бы оценить эти вещи, когда они противостоят вещам небесным и духовным: так это было у Моисея в наиболее выдающейся степени. Он не оставил своих внешних наслаждений до тех пор, пока не распял для них свое сердце, почитая их лишь потерей и навозом по сравнению со Христом и тем, что в нем было достойным наслаждения.
Но в те дни, в которые мы живем, у нас больше Исаев, чем Моисеев, —
больше тех, кто ради кусков хлеба, ради внешних, светских выгод продаст свое первородство или расстанется с религией и исповеданием истины, переданной им родителями; чем те, кто откажется от себя со всем, что ему принадлежит, подчинившись воле Божией для своего полного удовлетворения и награды, вместо того, чтобы расстаться с одной крупицей истины.
Во-ВТОРЫХ, но следующий стих представляет собой изложение этого отказа Моисея, раскрывая его природу и то, что в нем содержалось.
Вер. 25. «Предпочитая страдать вместе с народом Божьим, чем какое-то время наслаждаться греховными удовольствиями».
В этих словах следует учитывать две вещи: 1. В это время Моисею были предложены две вещи; во-первых, «народ Божий» в их скорбном состоянии; во-вторых, наслаждение «греховными удовольствиями на время». 2. Решение, которое он принял в отношении своих собственных интересов и забот; он «выбрал скорее» и т. д.
1. В первую очередь можно рассмотреть различные вещи:
Τῷ λαῷ τοῦ Θεοῦ. (1) Кем был этот «народ Божий»; то есть в противопоставлении и противостоянии всем остальным народам и нациям, каким бы то ни было? Это были евреи, потомки Иакова, жившие тогда в Египте; то есть братья Моисея, Исх. 2:10, 11.
(2) Как эти евреи особым образом стали народом Божьим, в отличие от всех остальных народов? Это произошло на основании того особого завета, который Бог заключил с Авраамом и его семенем на протяжении всех поколений; знак чего они носят в своей плоти. Таким образом, Бог стал их Богом, а они стали Его народом: такое отношение не может быть установлено между Богом и кем-либо из детей человеческих иначе, как на основании завета. И,-
Обс. I. Поэтому пусть ни один человек никогда не обижается на низкое, низкое и преследуемое состояние церкви. Весь Божий народ и единственные люди, которые у Него были тогда в мире, были всего лишь компанией кирпичников, находившихся в тяжелых условиях. и жестокие надсмотрщики. И всякий, кто хотел принадлежать к народу Божьему, должен был разделить свою судьбу среди них; как это было с Моисеем.
А потому,—
Обс. II. Высшей мудрости Бога, управляющей внешним состоянием и состоянием Своего народа в этом мире, следует подчиняться. Он знает только то, что хорошо для них и для Его славы в них.
Обс. III. Несомненно, в этом титуле и привилегии содержится что-то такое, что бесконечно превосходит все внешние вещи, которыми можно наслаждаться в этом мире, и что невыразимо перевешивает все зло, существующее в нем. В противном случае люди могли бы оказаться в проигрыше в ближайшем отношении к Богу; и он не должен сам быть вполне удовлетворительной наградой.
Обс. IV. Церковь, во всех своих бедах, в десять тысяч раз более почетна, чем любое другое общество людей в мире: они — «народ Божий». И мы можем заметить: «То, что они таковы, а также заявляют и заявляют, что они таковы, - это то, что настраивает мир против них и является причиной всех их преследований. Мир не может вынести, чтобы слушать компанию бедных презренные люди, возможно, немногим лучше, по крайней мере, в их глазах, чем эти египетские кирпичники, должны взять себе и владеть этим славным титулом «народа Божьего». израильтян, а именно, что, хотя они являются народом, имеющим особые интересы, с их стороны существует опасность мятежа против государства (Исх 1:9, 10). ярость - это их заявление о том, что они являются народом Божьим и имеют право на все привилегии, сопутствующие этому титулу.
Συγκακουχεῖσθαι. (3) Этот народ Божий представлен Моисею, как показано ниже.
«немощью», так что если он присоединится к ним, то это должно произойти с участием внешних зол, которым они были подвержены.
Συγκακουχεῖσθαι. Это слово используется только в этом месте. Оно означает «досадовать и притесняться вещами злыми и тяжкими». И наше выражение «страдать» или «страдать от страданий», согласно обычному пониманию этого выражения, едва достигает акцента исходного слова – «быть стесненным, досадовать, огорчаться вещами злыми, обременительными, разрушительно для природы».
Каковы были скорби и страдания народа Божия в то время, известно. Об этом не только рассказывается в Священном Писании с сопровождающими их вздохами, скорбями и плачем, но они часто упоминаются впоследствии как величайшие бедствия, которым может подвергнуться человеческая природа.
Но можно спросить, каким образом участие в этих страданиях было предложено Моисею, ведь от него этого не требовалось, и он не был призван
ему, чтобы работать в тех же печах и горнах с братьями своими. Я говорю, что здесь вовсе не подразумевается, что он был таковым; но только, принимая во внимание их плачевное положение, он бросил среди них свою жребий, чтобы забрать ту часть, которая выпала на его долю. Он не заключал для себя никакой сделки или контракта, но, выбрав их условия, отдал себя со своей стороны и доли руководству божественного Промысла. И это выразилось в опасности его жизни, его бегстве из Египта, его долгом плохом состоянии в Мадиаме, со всеми бедами, постигшими его впоследствии.
Πρόσκαιρον ἔχειν ἁμαρτίας ἀπόλαυσιν. Во-вторых, то, что было предложено ему в противовес этому, было, как мы передаем эти слова,
«наслаждаться удовольствиями греха какое-то время» — иметь временное наслаждение грехом. Ἀπόλαυσις — это «плод» или «наслаждение» и обычно применяется для обозначения такого плода, который имеет порыв и удовольствие от него, доставляя радость и удовольствие тем, кто его имеет; как и все наслаждения в той или иной мере, и никто не говорит, что человек наслаждается тем, в чем он не получает некоторого удовлетворения. Поэтому мы перевели это как «удовольствия» во множественном числе. Ибо лучшее, на что может претендовать грех или что-либо, чем наслаждаются с грехом, — это лишь настоящее, преходящее удовольствие.
Чтобы прояснить смысл этих слов, мы должны заметить: (1) Ни один человек не делает грех, как грех, согласно его формальному понятию, объектом своих желаний, и нельзя сказать, что он имеет или обладает плодами этого греха. . (2) Здесь подразумевается то, что сопровождало его бытие сыном дочери фараона, названное в следующем стихе «сокровищами Египта». (3) Чтобы этими вещами можно было абсолютно и сами по себе наслаждаться и пользоваться без греха; и так они были рядом с ним, пока не наступило назначенное время, когда он был призван от них. (4) Поэтому они стали бы для Него грехом не сами по себе, а в своем наслаждении; и это по двум причинам: [1] Потому что они помешали бы Ему исполнить долг, необходимый для славы Божьей и его собственного спасения, как мы сразу увидим. [2] Поскольку он не мог так наслаждаться ими без соединения с египтянами, возможно, из-за их идолопоклонства, но, конечно, из-за преследований и угнетения народа Божьего.
Следовательно, иметь или удерживать плоды греха в этом месте — значит продолжать пользоваться всеми внешними преимуществами посредством величайших средств.
грех, который только можно вообразить, а именно пренебрежение единственным великим долгом, возложенным на нас в этом мире, или исповедание веры в Бога и истинной религии, с одной стороны, и преследование Церкви Божией, с другой.
Такое наслаждение грехом называется πρόσκαιρος, «временным», «на время»; подвержен тысяче перерывов в этой жизни и неизбежно заканчивается вместе с ней.
Так вещи действительно были представлены и предложены мыслям Моисея. Они были такими самостоятельными. Он не скрывал своих глаз от худшего, с одной стороны; и при этом он не позволял себе обманываться лестными проявлениями другого. Он не упустил ни одного обстоятельства, которое могло бы повлиять на правильное суждение в его выборе. Он считал худшими из народа Божия, что является их бедой; и лучшее в мире, которое есть не что иное, как мимолетное удовольствие греха; и предпочитали худшее из одного лучшему из другого.
Μᾶλλον ἑλόμενος. 2. Действие его веры выражается в действиях его ума по отношению к этим различным объектам. Он выбрал одно, а не другое. Они были предложены выборной власти или способности его души; то, посредством чего, после должного рассмотрения и размышления о вещах и их причинах, оно способно принять то, что действительно хорошо для него или лучше всего для него, и отказаться от всего, что находится с ним в конкуренции.
Таким образом, его выбор, после зрелого размышления, может быть выражен в выводах, которые он сделал в своем уме по этому поводу; как,-
(1) Эти два противоположных состояния были божественно предложены ему на рассмотрение, как те, которые действительно касались его и к одному из которых он должен был присоединиться. Он обнаружил, что не может быть счастлив в одиночку, ни выполнять свой долг, ни наслаждаться хорошими и желанными вещами. И эти два рода всегда присутствуют в мире и становятся заметными во время гонений. Некоторые думают, что они могут проводить здесь свое время, не имея никакого отношения или связи с каким-либо из этих обществ. Они не присоединятся, как они полагают, ни к преследуемой церкви, ни к преследующему миру. Но они обманывают себя; ибо если они не выберут одно, то будут принадлежать другому.
(2) Эти государства и интересы в них были непримиримы, так что
что он не может наслаждаться благами того и другого, но, придерживаясь одного, должен отказаться от другого. Если он прилепится к «сокровищам Египта», он должен будет отречься от «народа Божия»; и если он присоединится к народу Божьему, он должен будет отказаться от всех своих интересов в Египте. Он считал это необходимым, исходя из того исповедания, которого требовал от него Бог, и из природы обетования, которое это исповедание соблюдало.
(3) Он вынес правильное суждение относительно истинной природы и цели тех вещей, которыми ему предстояло наслаждаться, продолжая оставаться сыном дочери фараона. Несмотря на весь свой блестящий вид, они сами по себе были временными, увядающими, гибнущими; и для него это будет греховно, пагубно и разрушительно.
(4) При этом он был полон решимости и фактически сделал свой выбор состояния и условий, которые он хотел принять. Он «избрал лучше страдать» и т. д. Причина такого суда и выбора более полно выражена в следующем стихе. И мы можем заметить:
Обс. V. Что во время великих искушений, особенно со стороны яростных гонителей, необходимо степенное рассмотрение истинной природы всех вещей, которые нас интересуют, и их обстоятельств со всех сторон, чтобы дать нам возможность правильно выбрать свою судьбу, и должное исполнение нашего долга. Вещи, которые мы должны потерять в домах, землях, имуществе, свободе и самой жизни, создают видимость желательности, которую невозможно преодолеть. А бедствия гонимого сословия, напротив, кажутся очень ужасными. Если ум в этом вопросе предоставит себя руководству своих чувств, он никогда не сделает правильный выбор и определение. Вера позволяет душе избавиться от льстивой или пугающей внешности вещей и правильно оценить их природу и цели.
Обс. VI. Ни одна профессия не выдержит испытания во время гонений, кроме той, которая исходит из решительного выбора приверженности Христу и Евангелию, с отказом и отказом от всего, что конкурирует с ними, при должном рассмотрении соответствующей природы и цели предложенного нам с одной стороны и с другой, то есть утрата всех временных благ и претерпение всего временного зла. Те, кто занимается профессией в таком свете
убеждения в истине или другие низшие основания, как это было возможно, вряд ли выдержат испытание, подобное тому, которое претерпел Моисей.
Обс. VII. Он решил страдать вместе с народом Божьим; и так должен поступать каждый, кто хочет быть из них себе на пользу. Господь наш Иисус Христос предупреждает нас, что некоторые примут Евангелие, но когда наступит гонение за слово, они тотчас же отпадут. Они хотели его, но не с его крестом; и его Евангелие, но не с его бременем.
И одной и той же самаритянской секты существует множество во все времена. Они будут причислены к народу Божьему, но не будут иметь никакого отношения к своим страданиям. У них есть способы подчиняться, чтобы сохранить свой мир и богатство, это может быть их положение и прибыль, не беспокоясь о страданиях народа Божьего. Но те, у кого не будет своих страданий, никогда не получат своих привилегий; и поэтому все равно, заявляют ли они о своей принадлежности к ним или нет.
Обс. VIII. Люди в страхе обманывают себя, выбирая профессию во времена гонений. На самом деле им приходится делать выбор только между греховными удовольствиями и удовольствиями, которыми можно наслаждаться лишь на короткое время; и нынешние страдания сопровождаются вечной наградой, как утверждает следующий стих. Но по большей части люди имеют другие представления о вещах и полагают, что могут избавиться от некоторых различий или ограничений, как у Неемана, и спасти себя.
В-ТРЕТЬИХ. Основания, по которым действовал Моисей, выражены в следующем стихе.
Вер. 26. «Почитал поношение Христово большим богатством, нежели сокровищами Египта, ибо Он ожидал воздаяния за награду».
Ἡγησάμενος. В этих словах содержится основание и причина выбора Моисея, упомянутого в предыдущем стихе. И вот суждение, которое он вынес относительно того, что он выбрал, и того, от чего отказался, сравнивая одно с другим. «Уважающий» или почитавший, определивший и рассудивший. И,-
1. Высказаны сами вещи, относительно которых он вынес суждение, а именно: «поношение Христово», с одной стороны, и «сокровища Египетские», с другой. 2. Общее понятие, под которым он рассматривал их обоих, и особый интерес, в котором одно было предпочтено другому; и это было «богатство», — он считал человека
«большие богатства», чем другие. 3. Особая причина, по которой вещи, которые он выбрал, утвердились в его уме как большие богатства, чем другие, а именно, из-за «воздаяния за награду», которая принадлежала им и была неотделима от них.
Τὸν ὀνειδισμὸν τοῦ Χριστοῦ. 1. То, что он избрал, он называет «поношением Христовым». Это должно быть то же самое, что он называет бытием.
«страдающий с народом Божьим» в предыдущем стихе, только с добавлением соображения, при котором это было особенно подходящим. Что это за «поношение Христово», мы должны спросить.
Некоторые приложили немало усилий, чтобы убрать из слов мысль о Христе, как это тогда предлагалось церкви в обетовании. Гроций и его последователь хотели бы, чтобы «поношение Христово» было лишь такими видами поношений, страданий и скорбей, какие претерпел впоследствии сам Христос и христиане за Христа. Того же мнения придерживается Креллий, который, по крайней мере, симулирует катахрез в словах, возникающих из различных образов и метафор. Но он думает, что главным образом страдания народа Израилева назывались поношением Христовым, потому что они были прообразом Христа, то есть христиан в некотором смысле. Так не желают некоторые принимать какую-либо веру во Христа или знание о Нем в религию древних патриархов. Но,-
(1) Ὁ Χριστός, как и здесь, никогда не употребляется для обозначения какого-либо прообраза Христа, а только самого Христа. (2) Если Моисей подвергся поношениям как прообраз Христа и знал, что поступал так, то он уверовал во Христа; это то, что они будут отрицать. (3) Непосредственной причиной преследований израильтян было то, что они не хотели объединиться в один народ с египтянами, но по-прежнему сохраняли и подчинялись своим особым интересам и надеждам. Их настойчивость в этом была основана на их вере в обещание, данное Аврааму относительно Христа. Итак, в этих вещах нет ничего прочного.
Но в этом выражении виден ум апостола. Для,-
(1) С самого первого обещания о явлении Сына Божьего во плоти Христос был жизнью, душой и всей церковью во все времена.
От Него все произошло, и все сосредоточено в Нем: «Иисус Христос вчера, сегодня и во веки Тот же» — «Агнец, закланный от создания мира». Отрицать это — значит разрушить всю тайну премудрости Божией ветхозаветного и, в частности, опрокинуть все апостольское изложение ее в этом послании.
(2) Таким образом, Он был первопричиной или поводом страданий Церкви во все века. Все гонения на церковь возникли из-за вражды между двумя семенами, вошедшей в обетование Христа.
И приверженность верующих этому обетованию является единственной причиной отделения от мира, которое является непосредственной причиной всех их преследований. Поэтому «поругание Христово» в первую очередь означает поношение, которому они подверглись из-за Христа или своей веры в Него. Ибо все внешние обряды в церкви во все времена были лишь исповеданием этой веры.
(3) Христос и церковь с самого начала считались одним мистическим телом; так как то, что претерпел один, считается, что и другой претерпел то же самое. Поэтому сказано, что «во всех скорбях их он страдал», Ис. 63:9. А апостол Павел называет свои страдания «тот, что позади скорбей Христовых» (Кол. 1:24), т. е. которые принадлежали к полному распределению страданий того мистического Тела, главой которого является Христос. И в этом смысле скорби Церкви есть скорби Христовы.
(4) Отчасти то, что здесь названо «поношением Христовым», тот же апостол называет «знаками Господа Иисуса на теле Его», Гал.
6:17; или раны, которые он претерпел, со следами от них, которые остались, ради Иисуса Христа. И так все страдания церкви являются позором Христа, потому что только ради Него они претерпевают их, и только Его одного они ставят на весы против всех них.
2. Все страдания народа Божия ради Христа называются
его «упрек». Ибо предполагаются всякие скорби, гонения и притеснения со стороны людей за исповедание истины.
И они названы так по двоякой причине: (1) Потому что основание всего их всегда положено в поругании. Мир не сможет ни оправдать, ни поддержать себя в гонениях на церковь, если сначала они не покроют ее полностью упреками. Так поступили они с Самим Господом нашим Иисусом Христом. Они старались не лишить его жизни, прежде чем всякими упреками против него возбудилась ярость народа. Так бывает со всеми гонениями и страданиями церкви. Их всегда представляют как еретиков, раскольников или мятежников, противоречащих всякому хорошему порядку в церкви и государстве, прежде чем они подвергаются насилию. И это тоже обычно сопровождается презрением, презрением, насмешками и ложными обвинениями. Поэтому все страдания верующих можно назвать этим их появлением и входом. (2) В страданиях нет ничего острее и ужаснее для простодушных душ, чем этот упрек; нет ничего более сурового испытания. Поэтому псалмопевец от лица Христа жалуется, что «поношение сокрушило сердце его», Пс. 69:19, 20. И апостол упоминает «жестокие издевательства».
стих 36 этой главы, где мы будем говорить о них. (3) Они названы так, потому что все гонения на Церковь происходят из вражды, ненависти, презрения и презрения, которые мир питает к Самому Христу или к тайне премудрости Божией для спасения. грешников в нем и рядом с ним. И мы можем заметить в нашем отрывке, что:
Обс. I. Поругание во все века, от начала мира, преследовало Христа и всех искренних верующих в Него; что в глазах Бога является его заслугой. Одним из последних его поступков в этом мире было то, что он вступил в конфликт с позором и стыдом; которое он преодолел презрением, Евр. 12:2, 3. И его апостолы начали свое служение с
«терпит посрамление за имя свое», Деяния 5:41. Но когда тайна беззакония начала действовать, одним великим замыслом было то, чтобы правители церкви и их приверженцы избавились от этого поношения и презрения со стороны мира; чего они действительно не заслужили. Поэтому они изобрели все способы, которыми они могли бы достичь богатства, почета, величия и почитания в мире; в чем они преуспели, что привело к разрушению христианской религии.
τῶν ἐν Αἰγύπτῳ θησαυρῶν. 3. То, что Моисей сравнивал здесь, было «сокровищами Египта»; сокровища, которые были в Египте.
Собственно «сокровищами» являются богатства в золоте, серебре, драгоценных камнях и других весьма ценных вещах, которые хранятся, прячутся и складываются. Но когда упоминаются сокровища народа, они включают в себя также все те прибыли и преимущества, из которых собраны эти сокровища. В обоих отношениях Египет, хотя и процветал, не уступал ни одному царству в мире.
Каков был и какой мог быть интерес Моисея к этим сокровищам, мы уже заявили ранее. Но в этом вопросе он не столько или, по крайней мере, не только рассматривает их как свою долю и интерес, но и абсолютно то, чем они были сами по себе. Он размышлял над тем, чем они были, чего они могли бы достичь, что можно было бы с ними сделать или чего они могли бы достичь, и предпочитал поношение Христа всем им. Для,-
Обс. II. Пусть вещи этого мира увеличиваются и умножаются в величайших мерах и степенях, какие только можно себе представить, это не меняет их вида. Они временны, увядают и все еще погибают; такие, которые не принесут пользы людям ни в их величайшие события, ни в вечности.
Эти вещи не рассматривались Моисеем в их понятии, но он видел их каждый день явленными перед своим лицом. Он увидел «сокровища Египта» с состоянием, славой, доблестью и силой двора, которые пользовались ими и какое обеспечение они имели для всех своих похотей и желаний. И он увидел бедный, угнетенный, презираемый народ Божий, несущий «поругание Христово». Тем не менее, при таком нынешнем взгляде на них, когда это наиболее сильно затронуло его, он в своем разуме, суждении и решимости предпочел последнее первому, чтобы выбрать его и принять. Вот на что приведет вера. Давайте пойдем и сделаем то же самое.
Μείζονα πλοῦτον. 4. Эти вещи Моисей рассматривал под понятием
«богатство». Он «почитал поношение Христово большим богатством».
Богатство, изобилие, богатство — это все, что люди любят и ценят в этом мире; все, что им полезно для всех целей жизни; все, чего они желают и во что помещают свое счастье, — по крайней мере, настолько, что считают, что без этого они не могут быть счастливы. Следовательно, этим словом обозначаются две вещи: (1) То, что является главным средством достижения всех целей жизни. (2) В изобилии. По этим причинам это слово часто используется Святым Духом для обозначения духовных вещей, для которых Бог готовит и
дает верующим в величии, изобилии и превосходстве их. Их называют «богатствами», «вечными веществами», «сокровищами»; и о них говорят, что они «богаты» или «обильно извещены», ибо в них заключена вседостаточность во всем, для всех целей человеческой жизни и блаженства.
Так и апостол называет их здесь «богатствами», уделяя особое внимание «сокровищам Египта», которые были их богатством.
Обс. III. Поэтому существует всеудовлетворительная полнота духовных вещей, даже когда наслаждение ими находится под порицанием и гонениями, для всех истинных целей блаженства людей.
5. Наконец, в этих словах содержится основание, на котором Моисей вынес свое суждение об этих вещах, и то, что повлияло на его разум на такое решение. Хотя он и мог бы по некоторым причинам предпочесть «поругание Христово» «сокровищам Египта», однако не легко понять, на каком основании он мог бы судить, что это было «большое богатство», чем они, или что оно было более достаточным для всех концы человеческой жизни и блаженство. Поэтому основание этого суждения, взятое из должного рассмотрения того, что сопровождало это поношение Христа и было неразрывно с ним связано, выражено в этих словах: «Ибо Он ожидал воздаяния за награду».
Ἀπέβλεπε. «Он имел уважение», ἀπέβλεπε, «intuitus est»; он смотрел, он видел глазами веры, как представлено в обетовании; он принял во внимание.
Τήν μισθαποδοσίαν. «Возмездие за награду»; «премии возмездие», «ларгитием»; "Мерседис Реддишен"; безвозмездная награда, которую Бог приложил к вере и послушанию, не заслуженная и не заслуженная ими, но неизбежно приложенная к ним в виде суверенной щедрости.
Τάρ. Причинный союз «ибо» указывает на причину, по которой Моисей вынес ранее объявленное суждение.
Шлихтингий молчит об этой награде, не зная, как кажется, как избежать силы этого простого свидетельства о вере, которую имели верующие в Ветхом Завете в вечные награды, в силу
Божьего обетования. Гроций в своей обычной манере смело говорит о владении землей Ханаанской. Хаммонд оставляет своего наставника и распространяет его на вещи вечные. И нет ничего более невероятного, чем предположение Гроция; ибо Моисей никогда не входил в землю Ханаанскую, и интересы его потомков в ней никоим образом не могли сравниться с сокровищами Египта.
Но здесь апостол приводит нам яркий пример того описания веры, которое он дал нам в первом стихе главы, а именно, что она была
«существенность ожидаемого и очевидность невидимого»;
ибо и то и другое было видно в вере Моисея. Это дало ему свидетельство о невидимых вещах вечной награды; и заставил их так существовать в их силе и предвкушении в его уме, что он избрал и предпочел их превыше всего настоящего и видимого. И,-
Обс. IV. Такие выдающиеся примеры природы и эффективности веры в других, особенно когда она побеждает могущественное сопротивление, как это было у Моисея, являются для нас великим поощрением к аналогичному ее проявлению в аналогичных обстоятельствах.
Итак, поскольку, как было сказано и как ясно из текста, это является основанием, на котором Моисей вынес приговор, очевидно, что все это и его вера в него сводятся к этой определенной и непоколебимой истине, что Бог в Своем замысле, обетовании и конституции Своего слова неизменно приложил благословенную награду к поношению Христа или к тому, что верующие переносят его.
Поэтому мы должны задаться вопросом: (1) Что представляет собой это «воздаяние»; и (2) Как Моисей «уважал это».
(1) То, что это «воздаяние» включает в себя, да, главным образом, вечную награду гонимым верующим на небесах, не подлежит сомнению. Но хотя Бог в Своем завете является для них настоящей наградой, Быт. 15:1; и что в нынешнем соблюдении Его заповедей есть великая награда, Пс. 19:11; а также, что духовная мудрость, благодать, милость и утешение, которые верующие получают в этом мире, являются «богатством»,
«сокровища» и «вечное вещество»; Я не сомневаюсь, что они обретут благословенный мир, покой и удовлетворение,
сюда также включены их заветные интересы с Богом. Но даже они имеют свою силу и действенность благодаря своей неразрывной связи с вечной наградой.
(2) К этой награде он «уважал»; который включает в себя три вещи:
[1] Он поверил этому на основании Божественного откровения и обетования; и это так твердо и с такой уверенностью, как будто он держал ее или видел своими глазами. [2] Он оценил его по достоинству и заслугам, как то, что следует предпочитать несравненно выше всего существующего. [3] Он привел это к расплате и отчету в суде, который ему предстояло вынести в отношении поношения Христа и сокровищ Египта. И это была победа, благодаря которой он победил мир, даже свою веру.
И различные наблюдения для собственного использования и наставления мы можем извлечь из этого примера веры Моисея и ее успеха.
Но прежде всего надо заметить вообще, что рассмотрение этого примера требуется от нас главным образом в те времена, когда мы попадаем в одинаковые с ним обстоятельства, то есть во время великих страданий, притеснений и преследований храм; и к такому времени апостол применил здесь этот пример. Итак, мы можем узнать:
Обс. V. Наш долг – на протяжении всей нашей веры и послушания – уважать будущее вознаграждение, но это особенно важно во времена великих гонений и угнетения церкви, в которых мы находимся и решаем быть участники; - уважение, а не то, которое мы заслужим тем, что мы делаем или страдаем; ни как то, что главным образом влияет на наше послушание или страдание, а именно любовь Божия во Христе; и что между тем, что и что мы делаем, нет никакой пропорции, как между работой и заработной платой; но только в отношении того, что божественная щедрость предложила нам для нашего ободрения, или как то, что подобает божественной благости и праведности, которые мы можем свободно даровать тем, кто верит и повинуется. См. наше изложение в гл. 6:10. Но я добавляю, что мы должны прежде всего относиться к будущей награде или верить в ее осуществление во времена опасности, гонений и угнетения.
И это не касается награды, где-либо упоминается в Писании, но все же касается страданий и скорбей. См. Мэтт. 5:11, 12, 10:39; Луки 6:35; Евр. 10:35; Откр. 22:12. Ибо, как в такое время года, мы
действительно нуждаетесь в таком взгляде и рассмотрении будущей награды, которую мы можем положить на баланс всех наших нынешних страданий; так подобает величию, благости и праведности Бога, чтобы те, кто страдает от мира за Него и по Его воле, имели то, что предложено и гарантировано им для их ободрения, которое несравненно больше по благости и блаженству. чем то, что они могут пострадать от мира, так это зло, потери и неприятности. И поэтому часто, когда верующие ободряются ожиданием этой награды, они также думают о том воздаянии в виде мести и наказания, которое постигнет их нечестивых гонителей; оба они во многих отношениях одинаково подходили для их поощрения. См. Фил. 1:28; 2 Фес. 1:4–10.
Обс. VI. Только вера может провести нас через трудности, испытания и гонения, к которым мы можем быть призваны ради и во имя Христа. — Сам Моисей, со всей его мудростью, ученостью, мужеством и решимостью, никогда не был смог бы пройти через свои испытания и трудности, если бы вера не управляла и управляла его разумом и сердцем, если бы он не поддерживал ее во всех случаях. И напрасно кто-либо из нас в такое время будет ожидать избавления или успеха каким-либо другим путем или средством. Нам могут прийти на ум тысячи других вещей, призванных помочь нам или спастись в такое время; но все они окажутся бесплодными, бесчестными переменами или сетями и искушениями, к гибели наших душ. Мы «соблюдаемся силой Божией через веру ко спасению».
Обс. VII. Вера в проявлении проведет нас безопасно и надежно через все испытания, которые нам придется пройти ради Христа и Евангелия. Поскольку нет другого пути для нашей безопасности, успеха и победы, так и этот никогда не подведет нас.
Примите во внимание все обстоятельства, и почти невозможно, чтобы наши искушения и испытания были больше, чем искушения Моисея: однако вера благополучно провела его через все из них, как мы увидим далее в следующих стихах. Как он это делает, откуда он черпает свою силу и действенность для этой цели; каковы способы его работы и как он привлекает всю нашу милость к себе на помощь; какими средствами он сопротивляется, отталкивает и побеждает противоположности; как оно укрепляет, облегчает и утешает души верующих; Моя нынешняя работа не состоит в том, чтобы заявить: я только вместе с апостолом
предложить пример того, что оно сделало, в качестве документа и доказательства того, что оно будет делать в подобных случаях.
Обс. VIII. Вера в высшей степени разумна во всех своих действиях послушания Богу.
— Он считает, вычисляет, судит, выбирает, определяет в самых возвышенных действиях разума. Все это здесь приписывается Моисею в проявлении его веры. Я охотно настаивал бы на этом, чтобы оправдать честь веры от обвинений, которые возлагаются на все ее действия в мире как на слабые и глупые; или что это не что иное, как средство или притворство, созданное для разрушения разума и использования его в жизни людей. И если мы не сможем доказать, что мудрость веры и причина, по которой и на основании которой она всегда действует, являются наиболее выдающимися, на которые способна наша природа в этом мире, и что все, что противоречит им или несовместимо с ними, является явным безумием, и вопреки изначальному свету нашей природы и всем истинно так называемым принципам разума, мы добровольно отдадим дело веры самым тщеславным притязаниям разума, которые только могут сделать глупые люди. Но решение не участвовать в таких дискуссиях в данном случае не позволит мне приступить к дальнейшей демонстрации этой истины.




Евреям 11:27
Πίστει κατέλιπεν Αἴγυπτον, μὴ φοβηθεὶς τὸν θύμον τοῦ βασιλέως· τὸν
γὰρ ἀόρατον ὡς ὁρῶν ἐκαρτέρησε.
Τὸν θύμον. Вульг. Лат., «анимоситатем»; что переводят ремисты,
«жестокость». Сыр., הּ מּ
תֵָ חֵ ןמֵ, «от ярости царя». «Ирам»,
«иракундиам»; или, точнее говоря, «гнев».
Ἐκαρτέρησε. Вульг. Лат.: «invisibilem tanquam videns sustinuit». Рем.,
«невидимого он поддержал, как если бы видел его»; очень некорректно и без должного смысла. Они делают ἐκαρτέρησε глаголом переходным и воздействуют на «невидимого»; тогда как оно явно употребляется в нейтральном смысле или вообще не имеет его. И фраза
«sustinere Deum» используется где угодно. Сыр., בּ
דַ וְ
סַ, «и он надеялся» или «верил,
как тот, кто видел того, кто невидим». «Fortiter obduravit», «forti animo fuit». Мы правильно «пережили».
Вер. 27. Верою оставил он Египет, не убоявшись гнева царского, ибо он терпел, как бы видя Невидимого.
Провозгласив веру Моисея в отношении страданий народа Божьего, апостол продолжает аналогичным образом приводить пример силы и действия ее в отношении их избавления; о чем здесь он упоминает вообще, а потом настаивает на некоторых частностях.
В словах, приписываемых вере Моисея, есть три вещи: 1.
Что он сделал: «Он вышел из Египта». 2. Как он это сделал: «Не убоявшись гнева царя». 3. Причина или основание того, что он это сделал: «Ибо он терпел» и т. д.
Κατέλιπεν Αἴγυπτον. 1. Он сделал то, что «вышел из Египта»; и он сделал это «верою». Моисей дважды покидал Египет; сначала, когда он убил египтянина и бежал, обнаружив его, Исх. 2:14, 15; и во второй раз, когда он увел с собой народ из Египта, в который вошел, гл. 10:29.
Некоторые думают, что апостол намеревается совершить свой первый уход, и это по той причине, что об этом упоминается перед празднованием Пасхи, тогда как в истории очевидно, что его последний уход был после нее. И они полагают, что могут согласовать то, что утверждается в Исходе, а именно, что
«он боялся», то есть «гнева царя», который хотел убить его, гл.
2:14, 15; и что здесь заявляет апостол, что «он не убоялся гнева царского». Ибо они говорят, что, хотя у него был естественный страх, который побудил его использовать надлежащие средства для сохранения своей жизни, однако у него не было такого страха, который мог бы опрокинуть его веру или помешать ему вверить себя промыслу Божьему для его сохранение, когда он бежал от столь могущественного монарха, у которого были длинные руки, чтобы добраться до него, где бы он ни был.
Но маловероятно, более того, это неправда, что апостол намеревался первым выйти из Египта. Ибо (1) там прямо сказано, что он «бежал
от лица фараона», то есть в спешке и со страхом: вот, что он
«покинул Египет»; что выражает уравновешенный поступок его ума, и это в отношении всей страны и всех ее забот. (2) Маловероятно, что апостол будет брать пример победоносной веры Моисея из того факта и места, где не упоминается его вера, а из того, что противоречило ей, а именно из его страха. «Верою он оставил Египет» не является правильным толкованием слов «Он убоялся и убежал от лица фараона». (3) То, что задумал апостол, сопровождалось или сразу же последовало за совершением им пасхи, которая произошла через сорок лет или несколько больше после его первого бегства из Египта.
Поэтому, хотя этот выход из Египта может быть общим выражением всего его поведения народа оттуда в пустыню, тем не менее, апостол относится с особым уважением к тому, что записано, Исх. 10:28, 29:
«И сказал ему фараон: отойди от меня, внимай себе, не смотри более на лицо мое; ибо в тот день ты увидишь лицо мое, ты умрешь. И сказал Моисей: хорошо ты сказал, я еще увижу лицо твое больше не надо."
Никогда не было при этом более высокого выражения веры и духовного мужества: откуда сказано в гл. 11:8, что он угрожал фараону, чтобы все его слуги пришли и поклонились ему; и поэтому «вышел от него в великом гневе», или в вершине негодования против его упорного бунта против Бога. Перед ним стоял кровавый тиран, вооруженный всей властью Египта, угрожавший ему настоящей смертью, если он будет упорствовать в работе и долге, которые Бог поручил ему; но он был настолько далек от того, чтобы испугаться или хоть сколько-нибудь отказаться от своего долга, что заявляет о своей решимости действовать и объявляет о разрушении самого тирана.
Μὴ φοβηθεὶς τὸν θυμὸν τοῦ βασιλέως. 2. Вот как он покинул Египет: «Он не убоялся гнева царя». И приписывая его к этому своему действию и поступку, когда можно справедливо и правильно сказать, что он покинул Египет, когда он отказался от пребывания в нем и решил отправиться в путь, это правильно помещается непосредственно перед совершением им пасхи; что в достаточной степени разрешает трудность, предложенную первым мнением.
И мы можем наблюдать различные настроения, которые были у Моисея в этих нескольких случаях. В первом из них, когда сообщалось, что
Фараон хотел убить его, сказано: «Он испугался и убежал»; но здесь, когда, вероятно, другой фараон, не менее могущественный, жестокий и кровавый, чем первый, угрожал ему настоящей смертью, он настолько далек от этого, что заявляет о своей решимости упорствовать в своем долге и угрожает сам тиран. И причина этого различия заключалась в том, что в первый раз Моисей предпринял попытку выполнить то, что он считал своим долгом, без достаточного призыва и гарантии от Бога; в котором он не мог побудить веру к действию, которое не сдвинется с места без божественного слова, гарантирующего его; и природная смелость не помогла бы ему в его начинании: теперь, будучи уверенным в своем призвании, а также в своей работе, он смел, как лев, благодаря силе веры, регулярно действуя на основании слова обетования и повеления.
Обс. I. Во всех обязанностях, особенно таких, которые сопряжены с большими трудностями и опасностями, верующие должны заботиться не только о том, чтобы их дела были хороши сами по себе, но и о том, чтобы у них было справедливое и должное призвание к их исполнению. .— Когда они это сделают и будут удовлетворены этим, нет ничего, с чем вера не могла бы противоречить и побеждать; но если они слабы в этом основании долга, они обнаружат, что вера не поможет им.
Обс. II. Даже гнев величайших царей следует игнорировать, если он противоречит нашему долгу перед Богом. – См. великий и славный пример, Дан.
3:13–18.
3. Наконец, основание и причина того, что он сделал, а также внутреннее состояние его духа при совершении этого выражены: «Он терпел, как бы видя Невидимого».
Ἐκαρτέρησε. Слово ἐκαρτέρησε, которое мы переводим как «претерпевший», не используется в Новом Завете, а только в этом месте. Оно образовано от κράτος (путем перестановки буквы), что означает «сила, мощь и стойкость». Другие авторы используют это слово для того, чтобы «переносить зло или преодолевать опасности с терпением, мужеством и решимостью, чтобы не утомляться и не ослабевать под ними, но держаться до конца». Καρτερέω: «forti animo sum, non cedo malis» — слово, особенно подходящее для выражения настроения, которое было у Моисея в отношении этого дела веры при выходе из Египта. Ибо он столкнулся с длительным рядом различных трудностей и часто был
угроза со стороны короля; кроме того, с чем ему пришлось столкнуться из-за неверия народа. Но он укрепил и утвердил свое сердце духовным мужеством и решимостью оставаться в своем долге до конца.
То же самое относится и к καρτερία, соединенному с ἀνδρία, «силой духа», имеющими ту же самую природу; и противопоставляется μαλακία, «легкой мягкости природы», которая вынуждает людей отказаться от своего долга. А как глагол καρτερέω употребляется иногда с дательным падежом, иногда с винительным падежом, иногда с предлогами πρός, ἐπί, ἐν, иногда без; так же и нейтрально, не затрагивая каких-либо других лиц или вещей: Καρτερεῖν δὲ χρὴ καὶ
ἄλλων παίδων ἐλπίδι, Thucyd., lib. ii. кепка. xliv. Так что у простонародья не было необходимости присоединять его к τὸν ἀόρατον, «невидимому сустинуит».
Поэтому терпение верой — это не просто исполнение долга; но это пребывание в нем с мужеством и решительностью, без страха и уныния.
Обс. III. Для должного выполнения наших призваний во времена опасности требуется героический настрой и духовная сила духа, и которые дает вера в упражнении: 1 Кор. 16:13, Γρηγορεῖτε, στήκετε ἐν τῇ πίστει, ἀνδρίζεσθε, κραταιοῦσθε.
Τὸν ἀόρατον ὡς ὁρῶν. В этой рамке Моисея сохранило то, что «он увидел невидимого». Говорят, что Бог невидим (поскольку он абсолютно невидим) по своей сущности, и его часто называют так в Писании, Рим. 1:20, Кол. 1:15, 1 Тим. 1:17; но есть своеобразная причина такого описания его здесь. Моисей находился в таком состоянии и состоянии, и у него были такие дела, при которых он постоянно нуждался в божественной силе и помощи. Откуда это должно было произойти, он не мог понять своими чувствами. Его телесные глаза не могли видеть никакого помощника; ибо Бог невидим. И требуется особый акт ума, чтобы ожидать помощи от того, кого нельзя увидеть. Поэтому здесь это приписывается ему.
«Он увидел Того, Кто» сам по себе «невидим»; то есть верой он увидел Того, кого не мог увидеть своими глазами. «Как видящий» — это не «как будто он видел его», но видение его действительно и действительно; только таким образом и такими средствами, которые оставляли его еще в себе невидимым, но представляли ему теперешнюю помощь не меньше, чем если бы его видели.
Здесь подразумевается двойное действие веры Моисея: (1) Ясное, отчетливое видение и постижение Бога в Его вездесущности, силе и верности. (2) Постоянное доверие к Нему ради них, всегда и во всех случаях. На это он опирался, на это он полагался, что Бог повсюду присутствовал с ним, был способен защитить его и был верен в исполнении своего обещания; это суть откровения, которое Он дал о себе Аврааму (Быт. 15:1, 17:1). В этом он имел такую уверенность, как если бы своими телесными глазами он видел Бога, работающего с ним и для него. К этому видению Бога он постоянно прибегал во всех своих опасностях и трудностях; и после этого мужественно выдержал до конца.
И,-
Обс. IV. Нет ничего непреодолимого для веры, пока она может ясно видеть силу Божью и Его верность в Его обетованиях. И если мы не будем постоянны в этом проявлении веры, мы ослабеем и потерпим неудачу в великих испытаниях и трудных обязанностях. Отсюда мы можем получать оживление, обновление сил и утешения во всех случаях, как повсюду свидетельствует Писание, Пс. 73:25, 26; Это. 40:28–31.
Евреям 11:28
Πίστει πεποίηκε τὸ πάσχα καὶ τὴν πρόσχυσιν τοῦ αἵματος, ἵνα μὴ ὁ
ὀλοθρεύων τὰ πρωτότοκα θίγῃ αὐτῶν.
Πεποίηκε τὸ πάσχα, «он сделал», «он совершил пасху». Итак, сирийский, אחָ פ
צְֶ ד ע
בֲַ. Вульг., "праздновать пасху:" Рем., "праздновал пасху".
«Фечит», «перегит»; «он выступал», «держал». Ἐπασχοποίησε, ἑώρτασε, «он совершил пир».
Καὶ τὴν πρόσχυσιν τοῦ αἵματος. Сыр., אמָדְּ ס
סֵ וֵ
רְ «и он пролил кровь».
Vulg., «et affusionem sanguinis». Рем., «и пролитие крови»;
придерживаясь искаженного перевода, который принял πρόσχυσις за то же самое, что и ἔκχυσις, не только вопреки оригиналу, но и простому, выраженному смыслу Святого Духа. Ибо не пролитие крови, совершаемое при заклании агнца, имеет в виду окропление ею дверей и косяков. «И это обливание», «пролитие» или «кропление крови».
Ὁ ὀλοθρεύων τὰ πρωτότοκα. Vulg., «qui Vastabat Primitiva», «тот, кто опустошал первенцев»; и это лучший смысл, который может нести это слово. Ремисты переводят его как «первенец», «Qui perimebat», «который убил». «Qui destruxit», «кто уничтожил». תי שׁ
חִ ְ מַּהַ, «разрушитель»; ὀλοθρευτής, 1 Кор.
10:10. 

Θίγῃ αὐτῶν. Сыр., ן ה
וּ לְ ב ק
רַ
נ
ָ ֶ
תְ «должен подойти к ним».
Вер. 28. Верою совершил он пасху и пролитие крови, чтобы истребитель первенцев не коснулся их; [или то пролитие крови, чтобы губитель первенцев не коснулся их.]
История, к которой имеет отношение апостол, подробно описана в Исх.
12; На чем нам здесь не следует настаивать.
В этих словах есть две вещи: 1. Похваление веры Моисея вследствие должного соблюдения двойного Божественного установления поклонения.
Один из них должен был стоять и постоянно использоваться в церкви, а именно, Пасха; другой был временным, пригодным только для этого времени, а именно, пролитие крови; или его можно рассматривать как временное дополнение к другому. 2. Результат или следствие его веры в соблюдение этих постановлений, знаком которых они были; «тот, кто разрушил» и т. д.
Хорошо. 1. Первое, что ему приписывают как плод его веры, это то, что «он совершил Пасху». Используемое слово (πεποίηκε) имеет большое значение. Мы переводим это как «он сохранил». Но это не исчерпывает всего его смысла: ибо оно относится к пролитию крови не меньше, чем к Пасхе; и неправильно говорить, что он сохранил пролитие крови. Он
«совершив», он «исполнил» весь священный долг; то есть убить пасху и окропить кровью.
Τὸ πάσχα. «Пасха». Греки называют это πάσχα, «пасха»; которое некоторые могли бы получить от πάσχειν, «страдать», потому что ягненок страдал, когда его закалывали; – очень глупо; ибо это слово имеет еврейский оригинал и использовалось греками только после халдейского диалекта, в котором обычно добавляется א в конце слов. Итак, еврейское ס
חַפֶּ пришел халдей אחָ פּ
סְַ,
и отсюда греческое πάσχα. Еврейское слово «песах» происходит от ס
חַפָּ,
«пасах» — «проходить мимо». Это не значит, что «пасах» в собственном смысле или обычно означает «перейти», «пройти» или уйти, что является ר ע.
בַָ; но своеобразный
переходя, своего рода прыжком или прыжком, беря одно и оставляя другое. Следовательно, это похоже на движение хромого человека: он поднимается и падает. И такого зовут סּ
חֵַפִּ, «писах», Лев. 21:18, Мал. 1:13;
«Клауд» — «хромающий». Это слово было выбрано, чтобы обозначить способ различия, которое Бог провел через ангела-разрушителя между домами египтян и израильтян, когда он прошел через один нетронутым и вошел в другой, который может оказаться рядом с ним, со смертью.
Вера Моисея уважала различные вещи при соблюдении Пасхи: (1) Ее установление. (2.) Команда для его наблюдения.
(3) Его сакраментальный характер, в который было включено божественное обетование. (4) Его мистическое или прообразическое значение.
(1) Он уважал первоначальное учреждение этого таинства, которое он получил по божественному откровению. Бог открыл ему само таинство со всеми его обрядами и церемониями; который был его учреждением. И эта вера уважает в первую очередь; и при этом он не будет двигаться или действовать в отношении чего-либо в поклонении Богу, кроме того, для чего он имеет гарантию божественного установления.
Это записано в Исх. 12:1–4 и т. д.
(2) На повеление о его вечном соблюдении, в которое он затем должен был посвятить народ (стих 14): «Соблюдайте его праздником Господним в роды ваши; празднуйте его постановлением вовеки». ." Хотя божественное установление и является достаточной гарантией соблюдения чего-либо в богослужении, тем не менее, чтобы укрепить и укрепить нашу веру, Бог всегда подтверждал ее повелением послушания. Так Господь наш Иисус Христос не только установил таинство святой вечери, но повелел всем Своим ученикам соблюдать ее в память о Нем. И в отношении этого вера Моисея действовала на пути послушания. И активное послушание авторитету Христа в Его заповедях явно требуется во всем, что мы делаем в богослужении.
(3) Он верой уважал сакраментальную природу этого обещания. Ибо такова природа таинств, что они в видимом залоге заключают в себе обетование и показывают обещанное.
верующим. Это выражено в Исх. 12:11, где, говоря об агнце, который должен быть заклан и съеден, со всеми его обрядами и церемониями, Бог добавляет: «Это Пасха Господня»; где применение имени обозначаемой вещи к ее сакраментальному знаку посвящено использованию церкви. Так и наш Спаситель считал само собой разумеющимся при установлении таинства Своей вечери, когда Он говорит о хлебе и вине, что они суть Его тело и кровь; применяя имена означаемых вещей к тем, которые были назначены их знаками божественным установлением. И здесь было заключено и заключено обетование об избавлении людей; который был примером и представлен их вере во всех обрядах и обстоятельствах. И исполнением этого обетования было то, чему они обязаны были научить своих детей и потомство, как причину соблюдения этого богослужения, стихи 24-27.
(4) Он уважал мистическое или прообразное значение этого слова. Ибо то, что Моисей делал такого рода, было «для свидетельства о том, что должно было быть возвещено впоследствии», Евр. 3:5. Посмотрите экспозицию. И те свидетельства Моисея о Христе, к которым так часто апеллируют в Новом Завете, состоят больше в том, что он сделал, чем в том, что он сказал. Ибо все его учреждения были его изображениями и, следовательно, свидетельствами о нем. И этот пасхальный агнец был одним из самых выдающихся прообразов его служения. Поэтому апостол прямо называет Христа «пасхой нашей»: «Пасха наша Христос заклан за нас», 1 Кор. 5:7. Он в Своей жертве был тем реальным и существенным, прообразом, знаком и тенью которого был пасхальный агнец. И, возможно, не будет бесполезным отвлечением назвать некоторые из тех вещей, в которых действительно заключалась типичная связь между Христом в Его жертве и пасхальным агнцем или пасхой; как,-
[1] Речь идет об агнце, Исх. 12:3; и в связи с этим, как и с другими жертвами, которые были установлены впоследствии, Христос назван «Агнцем Божьим» (Ин. 1:29). [2] Этот агнец должен был быть взят из стада овец (стих 5): так и Господь Христос должен был быть взят из стада церкви человечества, в Его участии в нашей природе, чтобы Он мог быть достойная жертва за нас, Евр.
2:14–17. [3] Этот агнец, взятый из стада, должен был быть заперт отдельно от него (ст. 6).
среди людей, однако он был «отдельен от грешников», Евр. 7:26; то есть совершенно свободен от всей той заразы греха, которой заражены другие. [4] Этот агнец должен был быть без порока, стих 5; что относится к Господу Христу, 1 Пет. 1:19: «Агнец без порока и без пятна». [5] Этот агнец должен был быть заклан, и был заклан соответственно (стих 6): так был заклан за нас Христос; «Агнец», в силу Своей смерти, «закланный от создания мира», Откр. 13:8. [6] Этот агнец был заклан настолько, что стал жертвой (стих 27): «Это жертва Господня».
Пасха» и «Христос, Пасха наша, заклан за нас» (1 Кор. 5:7). [7]
Закланного агнца нужно было зажарить, стихи 8,9; что означало огненный гнев, которому должен был подвергнуться Христос ради нашего избавления. [8] То, что ни одна кость Его не должна быть сокрушена (стих 46), явно предназначалась для описания способа смерти Христа, Иоанна 19:33–36. [9] Вкушение Его, что также предписывалось, причем целиком и полностью (стихи 8, 9), должно было научить Церковь духовной пище из плоти и крови Христа, приобщению плодов Его посредничество нам верою. И можно было бы наблюдать множество других вещей того же характера.
Во всем этом Моисей верою совершил Пасху.
И,-
Обс. I. Для должного соблюдения таинства всегда требуется особое проявление веры.
Τὴν πρόσχυσιν τοῦ αἳματος. 2. Второе, что приписывают вере Моисея, — это «кропление кровью». Будь то особое, временное постановление или наблюдение, связанное с первым празднованием Пасхи, все это преследует одну и ту же цель. То, что оно не повторилось впоследствии, очевидно, не только потому, что оно нигде не упоминается как наблюдаемое, но главным образом потому, что основание и причина для него совершенно исчезли. И Бог не будет иметь никаких пустых знаков или церемоний в своем богослужении, которые не должны иметь никакого значения. Однако то первое значение, которое оно имело, имело постоянное значение в церкви, что касается веры верующих. Это учреждение записано в Исх. 12:7. Кровь закланного агнца хранилась в чаше; откуда они должны были взять его, обмакнув в него пучок иссопа (стих 22), и ударить им о два боковых косяка и верхний косяк дверей своих домов. И это должно было быть для них знаком того, что Бог пройдет мимо домов, которые были настолько
окроплены и отмечены кровью, чтобы никто не погиб в них, ст. 13. И это должно было навсегда остаться в своем мистическом значении, как нынешнее его употребление объявляется в следующих словах апостола. Но по сей день нас учат:
Обс. II. Что все, что не окроплено кровью Христа, Агнца Божия, закланного и принесенного в жертву за нас, подвергается погибели от гнева и неудовольствия Божия. А также —
Обс. III. Только это дает нам безопасность от того, кто имел власть смерти. См. изложение в гл. 2:14, 15.
Наконец, целью этого учреждения было то, «чтобы тот, кто уничтожил первенцев, не прикоснулся к ним».
(1) Агентом, задействованным в этой работе, был ὁ ὀλοθρεύων или ὀλοθρευτής, 1.
Кор. 10:10; «разрушитель» — то есть ангел, которого Бог использовал в этой работе как исполнитель Его приговоров; как он сделал это впоследствии при уничтожении армии Сеннахирима, как и раньше при уничтожении Содома.
Поэтому у некоторых иудеев нет оснований думать, что это был злой ангел, которого они называют ידומשא, «Ашмодей» в Книге Товита; и обычно מ
וֶ
ת ָ הַ אָ
ך
מ
ל
ְ ְ ַ, «ангел смерти»; или «имеющий державу смерти, то есть диавол». Ибо нет дела более святого и более подобающего святым служебным духам, чем исполнение судов Божиих над нераскаявшимися грешниками. Я допускаю, что при наложении казней на египтян вообще, особенно в работе по ожесточению их сердец и совращению их к заслуженной гибели, Бог использовал деятельность злых ангелов для таких целей; ибо так утверждает псалмопевец: «Он послал к ним злых ангелов», Пс. 78:49; но эта работа по убийству их первенцев настолько необычно и часто приписывается самому Богу, что я скорее думаю, что Он использовал для этого доброго ангела. И,-
Обс. IV. У Бога всегда есть инструменты, готовые исполнить самые суровые Его приговоры над грешниками, в их величайшей безопасности. Все они спали в полночь в Египте, когда этот вестник смерти пришел к ним. И,-
(2) «Он истребил первенцев»; τὰ πρωτότοκα, в среднем роде,—
то есть γεννήματα. Ибо истребление распространилось на первенцев из животных, как и среди людей, Исх. 12:29. И это было сделано одновременно по всей земле Египетской; то есть около полуночи, гл. 11:4, 12:29, 30.
Обс. V. Такова великая сила и активность этих огненных служебных духов, что в кратчайшие сроки, которые только можно вообразить, они могут совершать суды Божьи над целыми народами так же легко, как и над отдельными людьми, 4 Царств 19:35.
Завершение слов дает нам возможность окроплять кровью косяки дверей, а именно, чтобы это могло быть знаком и знаком для израильтян, что они будут сохранены от того ужасного разрушения, которое, как они знали, постигнет та ночь. Египтяне: Исх. 12:13: «Кровь будет у вас знаком на домах, где вы находитесь». И то, что добавлено, что, когда он увидит кровь, он пройдет мимо них, и чума не приблизится к ним, было только для того, чтобы обязать их со всем усердием и благоговением соблюдать его священное учреждение; ибо их освобождение было приостановлено на этом условии, и если бы они потерпели неудачу в этом, кто-либо из них, они погибли бы вместе с египтянами.
Μὴ θίγῃ αὐτῶν. «Не следует их трогать»; то есть израильтяне и их скот. Ибо хотя они и не упомянуты прежде, тем не менее они обязательно поняты. И это выражается таким образом: «Не прикасайтесь к ним», чтобы провозгласить абсолютную безопасность, которой они будут наслаждаться, пока египтяне будут поражены. Разрушитель не приблизился к их домам; они не боялись его. Итак, «не прикасаться» означает то же самое, что не причинять вреда или быть удаленным от него: Пс. 105:15: «Не прикасайтесь к помазаннику Моему и пророкам Моим не делайте зла». 1 Иоанна 5:18: «Злой не прикасается к нему».
Обс. VI. Этим постановлением Бог всегда будет наставлять церковь, что, если мы не окропимся кровью Христа, нашего пасхального Агнца, никакая другая привилегия не сможет защитить нас от вечной погибели.
— Хотя человек на самом деле был израильтянином и вместе с другими готовился в ту ночь к отъезду, что было высоким исповеданием веры, тем не менее, если бы косяк и косяки его двери не были окроплены кровью, он бы был уничтожен. А с другой стороны, где там
даже если это пролитие крови, пусть опасность никогда не будет столь велика или столь близка, но будет несомненное избавление. «Кровь кропления говорит лучше, чем кровь Авеля».
Евреям 11:29
Установив основание и начало избавления Церкви на проявлении веры в соблюдении святых установлений богослужения, предписанных быть знаками и знаками его, апостол переходит к примеру одного из самых замечательных случаев. отрывки божественного провидения, которые постигли их на пути их освобождения.
Вер. 29.— Πίστει διέβησαν τὴν Ἐρυθρὰν θὰλασσαν, ὡς διὰ ξηρᾶς· ἦς
πεῖραν λαβόντες οἱ Αἰγύπτιοι, κατεπόθησαν.

Τὴν Ἐρυθρὰν θάλασσαν. Сирийский язык сохраняет еврейское имя ס.
וּ
ף דְ א יָ
מָּ,
«Тростниковое море», море тростника или камыша, как это море постоянно называется в Писании.
Πεῖραν λαβόντες. Вулг., «эксперт», «проведение испытания». «Перикуло факто»,
«решиться сделать»; как мы, «анализируем». Сыр., י
ע
ל
וְ
הִ ֲ ח
וּ
מ
רְַ אַ כּ
דַ, «когда
они осмелились или осмелились войти в него».
Κατεπόθησαν, «деворати сунт». Вульг. Лат., «absorpti sunt». Сир., правильно,
«были поглощены», захлестнулись, утонули, задохнулись.
Вер. 29. Верою они прошли через Красное море, как посуху.
который египтяне, исследуя и [испытывая], были утоплены или проглочены.]
Во всей Книге Божией нет более подробного примера действия божественного провидения, силы веры, с одной стороны, и неверия с упрямой самонадеянностью, с другой.
Здесь мы видим конец и итог долгого спора, который был между
эти два народа, египтяне и израильтяне, — определенный прообраз и свидетельство того, чем станет последний конец борьбы между миром и церковью. Их долгий конфликт закончится полным уничтожением одного и полным спасением другого.
Διέβησαν. 1. Лица, чья вера здесь восхваляется, включены в это слово: они прошли; то есть все общество израильтян под руководством Моисея, Исх. 14. И целое определяется лучшей частью; ибо многие из них не были верующими в государстве, для освящения своей личности. Ибо «о многих из них», как говорит апостол, «неблаговолил Бог», хотя они «все крестились в Моисея в облаке и в море», 1 Кор. 10:2, 5. Но в исповедующем обществе Богу угодно вменить веру и послушание некоторых всему целому; как, с другой стороны, суды часто постигают целое по провокациям некоторых, как это часто случалось с тем народом в пустыне. Поэтому долг каждого человека в церковном обществе — стремиться, с одной стороны, к благу целого в своей личной вере и послушании; а также, с другой стороны, сохранить их в том, что в нем лежит, от греха, чтобы он не впал с ними под неудовольствие Божие.
2. Их вера действовала при переходе через море, а не при разделении вод – это было действием немедленной всемогущей силы; но верою они прошли, когда были разделены. Это правда, что Бог повелел Моисею разделить море, Исх. 14:16; но это было только служебно, когда он подал знак, простер свой жезл (стих 21).
Что касается их прохождения верой, можно отметить некоторые вещи.
Τὴν Ἐρυθρὰν θάλασσαν. (1) Они прошли через Красное море; та часть Эфиопского океана, которая лежит между Египтом и Аравией. На иврите его постоянно называют ס
וּ
ף
יָ
ם
־ , «Осоко-море», тростник или
тростники, из множества их, растущих на его берегу; как это есть и по сей день. Греки называют его Ἐρυθραῖος или Ἐρυθρά — слово, употребленное здесь апостолом. И оно было названо так не из-за красного цвета воды, появлявшегося таким из-за песка или солнца, как некоторые воображали, а из-за царя, которого они звали Эритреем; то есть Исав, или Эдом, который обосновал свое жилище и власть возле этого моря. Поскольку это имя означает
«красный», они дали ему имя того же значения на своем языке.
Отсюда возникло среди них море, которое назвали «Красным морем», которое евреи называли «Ям Суф».
(2) Через это море они прошли от египетского до арабского берега. Ибо то, что некоторые воображали, что они вошли в море и, сделав полукруг, вышли снова с той же стороны, оставив фараона и его войско утопленными позади себя, несовместимо с повествованием Моисея, что они прошли через море. . И нет никакого одобрения этому из того, что утверждается в Числ. 33:6–8, а именно, что, прежде чем они вошли в море, они расположились станом в Ефаме, и что, пройдя через его середину, они прошли три дня пути по пустыне Ефам. Ибо вся та полоса земли, где выходит и кончается Красное море, от которого они находились недалеко, принадлежала пустыне Этам как по одну сторону моря, так и по другую, как видно из истории.
Ὡς διὰ ξηρῶς. (3) Сказано, что они прошли, как посуху, Исх. 14:21, 22, 29. Некоторые думают, что дно моря, поскольку оно песчаное, было пригодным и пригодным для плавания, благодаря простому разделению вод; другие утверждают, что это было следствием сильного ветра, который Бог также использовал при разделении воды, хотя Он и проявил в нем действие Своей всемогущей силы. См. Ис. 63:11–13. Ибо никакой ветер сам по себе не мог произвести такого эффекта, а тем более удержать расступившиеся воды стоять, как стены; однако прямо сказано, что восточный ветер сделал море сушей (Исх. 14:21, 22). Как бы то ни было, земля стала пригодной и пригодной для того, чтобы они могли идти дальше и проходить через воды без затруднений и препятствий.
(4) Разделение вод было очень большим, оставляя пространство для столь большого множества людей, которое могло спокойно пройти между разделенными частями, возможно, на расстояние в несколько миль. Судя по всему, их путь составил шесть лиг от одного берега до другого; на некоторые гораздо больше.
(5) У израильтян был свет, чтобы распознать такое положение вещей; и, без сомнения, вид его был очень ужасен. Воды по необходимости должны быть подняты на очень большую высоту по обе стороны от них; и хотя они были и оказались силою Божией стеной для них справа и слева, тем не менее для них было высоким актом веры поставить себя между такими стенами, которые были готовы в их собственных природа падать
на них, к их уничтожению каждое мгновение, пребывая только под всемогущим сдерживанием. Но у них было повеление и обещание Божие для их гарантии и безопасности, которые позволят вере преодолеть все страхи и опасности.
(6) Я не сомневаюсь, что Моисей сначала вошел во главе их.
Поэтому сказано, что Бог вел их через море правой рукой Моисея, Ис. 63:11–13; — он входит перед ними в русло бездны, чтобы направлять и ободрять их. Некоторые из иудеев говорят, что это сделал Амминадиб, военачальник войска Иуды, который, когда весь остальной народ испугался, первым вошел со своим коленом; откуда упоминаются «колесницы Амминадиба», Пес. 6:12. Но увы! у них не было с собой ни колесницы, ни коня, и они шли все пешком.
Из всех этих трудностей и опасностей мы можем заметить:
Обс. I. Там, где Бог выполняет Свое слово и обещание, нет ничего столь трудного, ничего столь далекого от рационального понимания людей, но Он может справедливо потребовать от нас веры и доверия Ему в этом. Все, на что может распространяться всемогущая сила, является подходящим объектом для веры; в уверенности, что оно никогда не подведет.
Обс. II. Вера найдет путь через море трудностей по зову Божию.
Обс. III. Нет никакого испытания, никакой трудности, к которой можно было бы призвать церковь, но есть известные примеры силы веры в ее освобождении. египтяне и Красное море.
3. Осталось рассмотреть остальных людей, с тем, что они сделали по этому поводу, и к какому концу пришли.
Οἱ Αἰγύπτιοι. Этими людьми были «египтяне». Так их здесь вообще называют. Но из рассказа, данного нам Моисеем, явствует, что там присутствовал сам фараон, царь, со всей знатностью и властью своего царства. Именно с ним Бог обязался поступить особым образом; да, он вырастил его именно для этой цели,
чтобы Он мог показать в нем свою силу и чтобы таким образом имя Его было возвещено по всей земле, Исх. 9:16, Рим. 9:17. Соответственно, он носил его долгое время с невыносимой гордостью и упрямством. Следовательно, борьба между Богом и Ним и ее исход были настолько известны в мире, что слава Божья была чрезвычайно возвеличена; и ужас перед этим уступил народу дорогу при входе в Ханаан, и сердца жителей изнемогли из-за них. Здесь борьба подошла к концу и привела к полной гибели гордого тирана. Ибо нет никого столь великого, столь гордого, столь упрямого, но если Бог возьмётся разобраться с ними, то в конце концов Он победит. См. Исх. 15:3–10.
Πεῖραν λαβόντες. Этот фараон со своими египтянами (то есть всей его армией, лошадьми и колесницами) «пытался сделать» то, что, как они видели, делали дети Израиля до них; а именно, пройти через море, пока воды его были разделены. И это была величайшая высота, на которую когда-либо могли подняться закоренелые неверные в этом мире. Они видели все великие дела, которые Бог сотворил среди них ради Своего народа; они и их страна были почти поглощены язвами и карами, которые были наложены на них из-за них; и все же теперь, видя эту чудесную работу Божью, открывающую море, чтобы принять их от преследования, они отважились бы, как это означает это слово, последовать за ними в него.
И хотя эта самонадеянная попытка египтян должна была быть решена в той судебной суровости, которая была на них от Бога, чтобы они могли быть уничтожены, тем не менее, несомненно, но некоторые вещи пришли в их умы, которые могли бы привести их к ожесточению самих себя. ; например: (1) Чтобы они какое-то время не знали, что вошли в русло моря, поскольку вода удалялась далеко от них; но они, возможно, могли бы идти дальше ночью, ни разу не задумавшись, что люди, которых они преследовали, ушли посреди моря. (2) Когда они обнаруживали там что-то необычное, они могли предположить, что это произошло только по какой-то необычной естественной причине или событию; многие вещи такого рода выпадают во время приливов и отливов моря. Но (3) Их главным образом воодушевляло то, что они постоянно находились рядом или близко к израильтянам, готовые схватить их; как видно из истории. И они искренне верили, что у них все будет так же хорошо, как и у них. И для
по этой причине Бог начал мешать им в их переходе, чтобы они не догнали народ, а остались в море к своей погибели.
Но как бы эти и подобные им соображения ни могли в какой-то мере ослепить их умы, чтобы они забыли все прежние случаи божественной строгости, направленные против них по тому же делу, и не распознали неминуемой гибели, которая им была уготована, - главной причины от Причина, по которой они подвергли себя заслуженному наказанию, заключалась в действенности той слепоты и жестокосердия, которыми они были наказаны от Бога. И здесь, как было сказано, мы имеем самый яркий пример и пример силы неверия, подтвержденной судебным жестокосердием, который зафиксирован во всей книге Божией; и не осталось ни одного памятника такого же безумия и слепоты среди других памятников содеянного в этом мире. И мы можем заметить, что:
Обс. IV. Бог знает, как обеспечить нераскаявшихся грешников назначенной им погибелью, предавая их жестокосердию и упорному продолжению грехов, вопреки всем предостережениям и средствам покаяния. тьма. См. Рим. 1:24, 28, 29.
Обс. V. Бог никого не оставляет за грех в судебном порядке, но это наказание за предыдущие грехи и средство навлечь на них полное разрушение и разрушение.
Обс. VI. Давайте не будем удивляться тому, что мы видим людей в мире, упрямых в глупых советах и начинаниях, стремящихся к своей собственной неизбежной гибели, поскольку, вероятно, они находятся под суровым судебным наказанием от Бога, Ис.
6:9, 10, 29:10, 19:11–14.
Обс. VII. В умах и сердцах людей нет такой ослепляющей и ожесточающей похоти, как ненависть к народу Божьему и желание его гибели. Там, где это преобладает, как это было у этих преследователей египтян, оно лишает людей всякой мудрости и понимания. , что они будут делать что-то вопреки всем правилам разума и политики (на что они обычно претендуют) жестоко и упрямо, хотя и явно стремясь к собственной гибели и разрушению. Так было и с этими египтянами; хотя они и спроектировали
полное истребление людей, чтобы их больше не было в мире, — что они пытались сделать в законе об уничтожении всех детей мужского пола, который в один век полностью истребил бы их из Египта, — но теперь они пойдут на неминуемое всеобщее уничтожение, чтобы вернуть их обратно в Египет.
Обс. VIII. Когда угнетатели церкви близки к гибели, они обычно больше всего бушуют и проявляют самое упорство в своих кровавых преследованиях. То же самое происходит и в наши дни среди антихристианских врагов церкви; ибо, несмотря на всю свою гордыню и ярость, они, кажется, входят в Красное море.
Κατεπόθησαν. Наконец; Событием этого эссе или предприятия египтян было то, что они «потонули», были поглощены. Об этом славно рассказывается в торжествующей песне Моисея, Исх. 15, что в его дальнейшей иллюстрации ничего добавлять не нужно. И это уничтожение египтян, а вместе с ним и избавление Израиля, было прообразом и залогом победы и триумфа, которые церковь одержит над своими антихристианскими противниками (Отк 15:2–4).
Евреям 11:30
В этом стихе апостол добавляет еще один пример веры всего собрания в ранее заявленном смысле; ибо, хотя к вере Иисуса Навина, несомненно, следует относиться с особым уважением, тем не менее, выражается вера всего народа.
Вер. 30.— Πίστει τὰ τείχη Ἱεριχὼ ἔπεσε, κυκλωθέντα ἐπὶ ἑπτὰ ἡμέρας.
Вер. 30. Верою стены Иерихона пали, после того как они были окружены около семи дней.
В этих словах апостол дает нам краткое изложение истории взятия и разрушения Иерихона, которая в целом записана в шестой главе Книги Иисуса Навина, вместе с тем, что было сказано ранее о соглядатаях, во второй главе. Мне не нужно рассказывать об этой истории, она и так хорошо известна. Только я замечу некоторые вещи, в которых вера
люди действительно согласились на это великое дело божественного провидения, когда я немного раскрыл слова.
Еще раз. Их вере приписывают падение «стен Иерихона». Сам город, как видно, не был велик, потому что вся армия израильтян обходила его семь раз в один день. Но, скорее всего, он был укреплен и окружен стенами большой высоты и прочности; которым были напуганы соглядатаи, посланные Моисеем из пустыни, Чис. 13:28. И, по всей вероятности, у израильтян не было никаких военных машин, которые могли бы сбить их с ног или проделать в них брешь. И поскольку местный Юнг не пытался препятствовать переходу израильтян через Иордан, который находился всего в нескольких милях от города, когда он знал, что они замышляют его уничтожение; и ни разу не попытались противостоять им в поле, прежде чем они расположились вокруг города, как это сделали жители Гая; вполне вероятно, что он полагался на прочность стен и их укреплений. И неизвестно, как долго он находился в осаде израильтян, прежде чем Бог показал им, как разрушить эти стены; поскольку город был осажден Иисусом Навином, может пройти некоторое время, прежде чем он получит приказ окружить его, Джош.
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חְַ, Джош. 6:20; — «И стена упала под ним». Это, хотя и не доказывает, что стена погрузилась в землю, как считают некоторые евреи (да, это представление несовместимо со словами, которыми выражается ее падение), но все же подразумевает полное падение ее на землю. землю, и люди с легкостью перешли по ней в город. И поэтому это падение произошло не из-за пролома какой-либо части стены, а из-за упадка всей стены. Ибо люди, окружавшие город, когда он пал, не переходили с одного места на другое в поисках входа, но
"вошел в город, все прямо перед ним", на том месте, где он был; что совершенно лишило жителей всех преимуществ обороны. Однако нет необходимости распространяться так далеко, чтобы ни одна часть стены не осталась целой, где ее падение не принесло бы никакой пользы израильтянам. И та часть его, на которой был построен дом Раав, осталась стоять; ибо при падении она и все, кто был с ней
должно быть, был уничтожен. Но падение было таким, что лишило жителей всякой защиты и облегчило проникновение израильтян во все места одновременно.
Ἐπὶ ἑπτὰ ἡμέρας. Это, говорит апостол, было сделано «по прошествии около семи дней». «Обходной»; то есть войско израильтян, маршировавшее вокруг города в порядке, описанном Иос. 6:2, 3 и т. д. И это делалось «семь дней». Первое повеление Бога заключалось в том, чтобы это было сделано шесть раз в течение шести дней, стих 3; но особое повеление и указание было дано для седьмого дня, потому что тогда это должно было быть сделано семь раз, стих 4. Этот седьмой день, вероятно, был субботой. И число семь в этом месте, несомненно, таит в себе некоторую тайну. Ибо перед народом должно было быть семь священников, имеющих семь труб из бараньих рогов, чтобы трубить ими; и порядок должен был соблюдаться семь дней, а в седьмой день нужно было обойти город семь раз, что имело божественное назначение. Читатель может, если ему угодно, обратиться к нашему рассуждению о происхождении и установлении субботы, в которой говорится об этих вещах. Апостол не обращает внимания на то, что он обошел его семь раз в седьмой день, а только на то, что он обошел его семь дней. И есть некоторые вещи, в которых израильтяне проявили здесь свою веру.
1. Именно по повелению Бога и Его обещанию успеха в этом деле они вошли в землю Ханаанскую и начали свою работу и войну с осады этого сильного города, не ослабив ни одной предыдущей битвой жителей. Здесь они совершили с собой первый опыт присутствия Бога во исполнение обещания, данного Аврааму.
2. Они сделали это, будучи готовыми следовать предписанному им пути, обходя город в течение стольких дней с шумом труб, без малейшей попытки овладеть им. Ибо без уважения по вере к повелению и обетованию Божьему этот поступок был настолько далек от содействия их замыслу, что он подходил для того, чтобы подвергнуть их презрению и презрению со стороны их противников. Ибо что они могли думать о них, как не о группе людей, которые действительно желали завладеть своим городом, но не знали, как это сделать, или не осмелились предпринять это? Но этот путь был предписан им Богом, чтобы дать им ясное представление о том, что дело завоевания Ханаана было его делом, а не
их. Ибо хотя он и требовал от них при этом проявить все свое мужество, благоразумие и усердие, тем не менее он взял на себя выполнение самой работы, как будто они ничего в этом не содействовали.
И обход города один раз в день в течение шести дней и вход в него в седьмой день соответствовали делу творения. Ибо теперь Бог входил в Свой покой относительно Своего поклонения, в новом образе урегулирования и торжественности, которого Он не устанавливал и не использовал от начала мира. Поэтому он часто называет это своим покоем, как было заявлено в толковании четвертой главы, Пс. 95:11, 132:8, 14; Евр. 3:11, 4:3, 11. И это был прообраз нового творения с остатком Христа на нем и верующими в Него.
Поэтому Бог хотел бы дать здесь подобие той первой работы в шестидневном труде и награды, которую они получили на седьмой.
Кроме того, тем самым он завладел как бы городом себе, не желая допускать к народу какой-либо доли в его добыче; ибо оно было полностью посвящено.
3. В победном крике, который они издали, прежде чем стены зашевелились или сдвинулись с места.
Они использовали знак своего падения еще до того, как означенное дело было совершено; и восторжествовал верою при разрушении стен, пока они стояли в полной силе.
Поэтому апостол мог бы справедливо похвалить их веру, которая действовала, несмотря на столь многие трудности, используя невероятные средства, с постоянством и настойчивостью в соответствии с назначенным временем и событием. Для,-
Обс. I. Вера будет охватывать и использовать средства, предписанные Богом, хотя она и не сможет распознать их эффективное влияние на достижение поставленной цели. — По этому соображению Нееман был побужден омыться в водах Иордана для исцеления от болезни. его проказа, 4 Царств 5:13, 14.
Обс. II. Вера разрушит стены и крепкие башни, стоящие на пути дела Божьего. Это правда, что у нас нет ни каменных стен, которые можно было бы разрушить, ни городов, которые нужно было бы разрушить; но от нас требуется одна и та же вера в применении во всем. наши заботы, как и у Иисуса Навина, когда он начал завоевание Ханаана; как заявляет апостол, Евр. 13:5. И в нашем разуме есть твердыни греха, которые ничто, кроме веры, не может разрушить.
 



Евреям 11:31
До сих пор мы имели примеры мужчин, только с одной женщиной в сочетании со своим мужем. В этом стихе апостол завершает свой частный случай с одной одинокой женщиной, сопровождаемый многими выдающимися обстоятельствами, как мы увидим.
Вер. 31.— Πίστει Ῥαὰβ ἡ πόρνη οὐ συναπώλετο τοῖς ἀπειθήσασι δεξαμένη
τοὺς κατασκόπους μετ ̓ εἰρήνης.
Вер. 31. Верою Раав блудница не погибла с неверовавшими [или ослушавшимися], когда она приняла соглядатаев с миром.
История об этой Раав, ее вере и делах подробно описана во второй и шестой главах Книги Иисуса Навина. Что касается объяснения этих слов, а также великого примера благодати Божией и действенности веры в них, можно выразить в некоторых наблюдениях; как,-
Ῥαάβ. 1. Эта Раав была по природе язычницей, чуждой рода и завета Авраама. Поэтому, поскольку ее обращение к Богу было своеобразным актом свободной благодати и милосердия, оно было прообразом и залогом призвания церкви из язычников; как и все те, кто обратился к Богу после внешнего заключения обетования в семью Авраама посредством завета и его знака.
2. Она была не только язычницей, но и амореей; той расы и семени, которое в целом было предано полному уничтожению. Таким образом, она была примером суверенитета Бога, который обходился с Его положительными законами так, как Ему было угодно; ибо просто ради своего удовольствия он освободил ее от приговора, вынесенного против всех ее оригиналов и традиций.
Ἡ πόρνη. 3. Она была блудницей; то есть та, которая ради выгоды обнажила свою личность в блуде. Ибо то, что говорят иудеи, что ז
וֹ
נָ
ה означает также
«питальщик» или тот, кто содержал дом для общественных развлечений, они не могут доказать это ни одним примером в Писании, поскольку это слово постоянно используется для обозначения блудницы; и она дважды упоминается в Новом Завете, где она высоко ценится
восхваляемая, названная явно πόρνη, которая не способна иметь такого значения, следует признать, что она была блудницей, хотя, может быть, и не той, которая обычно и беспорядочно разоблачала себя: ה
זֹּ
נָ
ה ַ,
«благородный шортум». Но что она также содержала трактир, это видно по сообщениям шпионов, ходивших туда; что они сделали, как в таком доме, а не как в простом рагу. И в этом мы имеем благословенный пример как верховенства Божией благодати, так и ее силы: ее свободы и суверенитета в призвании и обращении человека, отданного по своему собственному выбору на самый гнусный из грехов; и о его силе, в обращении человека, занятого служением этой похоти, и о привычном поведении того вида греха, который из всех других наиболее эффективен в удержании людей под его властью. Но нельзя отчаиваться ни в чем, ни в одном человеке, ни в каком грехе, в исцелении которых участвует суверенная, всемогущая благодать, 1
Кор. 6:9–11.
Τοῖς ἀπειθήσασι. 4. Она обратилась к Богу до того, как к ней пришли соглядатаи, благодаря тому, что она слышала о нем, его могущественных делах и его особой собственности на народ Израиля. Ибо Бог предназначил и задумал, чтобы сообщение об этих вещах было действенным постановлением, чтобы устрашать упрямых неверующих и призывать других к покаянию и обращению от своих идолов; поэтому, без сомнения, это подействовало на других так же, как и на Раав, как и на гаваонитян в целом. Ибо он заявляет, что делал и будет делать такие вещи, чтобы прославить свою силу и возвысить свое имя, чтобы другие могли знать, что он один был Богом и что по благодати он взял Израиль в качестве своего народа. Поэтому о тех, кто погиб, говорят, что это неверующие: «Она погибла не с теми, которые не веровали» или «которые были непокорны». Ибо у них было достаточно откровения о Боге и Его воле, чтобы сделать их веру и послушание необходимыми, как мы увидим в рассказе Раав о себе; вещи, о которых были известны им так же, как и ей, и это посредством тех же самых средств. И если бы они поверили и покаялись, они могли бы быть спасены. Хотя это и не могло произойти в отношении целых народов (хотя их жизнь также могла бы быть сохранена, если бы они, согласно своему долгу, искали мира с Израилем на условиях Бога), тем не менее, множество людей могли бы были спасены, которые погибли в своем неверии. Поэтому, хотя их уничтожение было справедливым из-за их прежних грехов и провокаций, следующая причина, почему
их не пощадило лишь их неверие. И поэтому они так описаны здесь апостолом: «Неверовавшие». И их гибель приписывается ожесточению их сердец, чтобы они не смогли заключить мир с Израилем, Иос. 11:19, 20. А потому:
Обс. I. Хотя неверие не является единственным губительным грехом (ибо возмездие за каждый грех — смерть, и многие из них сопровождаются особыми провокациями), тем не менее, это единственный грех, который делает вечное разрушение неизбежным и безнадежным. И,-
Обс. II. Там, где имеются средства откровения Бога и Его воли, именно неверие является величайшим и наиболее провоцирующим грехом, и отсюда Бог прославляется в Своих самых суровых судах. другими их грехами и представляет их упрямыми неверующими. И,-
Обс. III. Там, где это откровение разума и воли Бога наиболее открыто, полно и очевидно, а средства его наиболее выражены и подходят для передачи познания о нем, там наблюдается высшее обострение неверия. жители Иерихона погибли в своем неверии, потому что они не поверили донесенной до них вести о могущественных делах Божьих; каков будет конец тех, кто живет и умирает в своем неверии под ежедневной и постоянной проповедью Евангелия? , преславнейшее откровение разума и воли Божией для спасения людей! Евр. 2:3.
Обс. IV. Все, что Бог задумал как постановление, приводящее людей к покаянию, должно тщательно соблюдаться и соблюдаться, поскольку пренебрежение этим или призывом Божьим в нем будет сурово отомщено. Таковы были Его могущественные дела в те дни. ; и таковы Его суждения во все века.
5. Раав при первой возможности прекрасно исповедовала свою веру и средства своего обращения к Богу. Это признание записано на свободе, Джош. 2:9–11. Она признает, что Господь Иегова — единственный «Бог на небе вверху и на земле внизу»; в котором она отреклась от всех идолов, которым прежде поклонялась (стих 11).
взял их своим народом по обетованию и завету; за что в этом исповедании она держится верой; «Господь, Бог твой, Он есть Бог».
И она объявляет средства своего обращения; Это было ее слушание о могущественных делах Божьих и о том, что Он сделал для Своего народа, стих 10. И, кроме того, она добавляет путь и средства, которыми была подтверждена ее вера, а именно, ее наблюдение за эффектом, который оказала весть об этих вещах. на умы и сердца своих нечестивых соотечественников: «Их сердца от этого растаяли, и не осталось уже в них мужества», стих 11. Поскольку она испытала на себе божественную силу благодати, производившую в ней противоположное действие, а именно, вера и послушание; поэтому она ясно видела, что в том ужасе, ужасе и страхе, которые обрушились на ее соотечественников, была рука Божья. Их сердца растаяли, ослабели, упали; и это непогрешимое правило во всех делах, особенно на войне: «Qui animis cadunt, excidunt omnibus rebus bonis»; «Те, кто падает сердцем и духом, падают от всего». это хорошо, полезно или полезно». Это наблюдение подтвердило ее веру. Итак, в первый раз после своего обращения она стала свидетельницей доброго исповедания. Этим подтверждается правило, которое мы имеем в Рим. 10:10.
Обс. V. В природе истинной, настоящей, спасающей веры немедленно или при первой же возможности заявить о себе и протестовать на исповеди перед людьми; или исповедание совершенно неотделимо от веры. — Когда люди, исходя из некоторого света и убеждений, полагают, что имеют веру, но из-за страха или стыда не доходят до способов выражения ее в исповедании, предписанных в Писании, их религия напрасно. И поэтому Господь наш Иисус Христос в Евангелии постоянно придаёт исповеданию то же значение, что и самой вере, Мф. 10:33; Луки 9:26. А «боязливые», то есть те, кто бежит от публичного исповедания во времена опасности и гонений, будут не менее верно исключены из небесного Иерусалима, чем сами неверующие (Отк 21:8).
6. Она отделила себя от дела и интересов своего народа, среди которого жила, и присоединилась к делу и интересам народа Божьего. Это также необходимый плод веры и неотъемлемый спутник исповедания. К этому призывал ее Бог, этому она подчинилась, и именно это сделало все, что она делала по приему, сокрытию и сохранению шпионов, хотя они и приходили.
приказ об уничтожении ее страны и народа, справедливый и оправданный. Ибо, хотя люди не могут оставить дело и интересы своего народа, чтобы присоединиться к своим врагам по легким причинам или причинам, поскольку свет самой природы показывает, как много на нас лежит обязательств искать блага своей собственной страны, но где люди, из которых он состоит, являются упрямыми идолопоклонниками, и дело, которым они занимаются, является нечестивым, и, находясь в прямом противостоянии Богу, всеобщее отделение от них в интересах и соединение с их врагами является долгом, почетным и справедливым, как это было в ней. Поэтому, хотя это может показаться трудным, чтобы она, родившаяся и живущая в городе, его гражданка и подданная короля, должна старательно и усердно получать, скрывать, передавать информацию и безопасно увозить шпионов. который пришел, чтобы найти способ полного разрушения этого места; тем не менее, она, по призыву и повелению Бога, отказавшись от интереса и отношений с этим нечестивым, идолопоклонническим, неверующим народом, который, как она знала, был предан полному уничтожению, с ее стороны было справедливо и праведно помогать их врагам. .
Обс. VI. Такое отделение от дела и интересов мира требуется от всех верующих и будет сопровождать истинную веру, где бы она ни была. Я говорю не о различиях, которые могут возникнуть между нациями, а о объединении советов и действий одного народа против другой; ибо в таких случаях мы не можем покинуть нашу собственную страну без вероломного предательства, если только это не оправдано такими чрезвычайными обстоятельствами, в которых находилась Раав. себя от, как необходимую часть своей профессии.
Δεξαμἐνη τοὺς κατασκόπους μετʼ εἰρήνης. 7. Она показывала, свидетельствовала, проявляла свою веру своими делами. Она «приняла шпионов с миром». В этих нескольких словах апостол излагает всю историю о том, как она их получила, о том, как она старательно их скрывала, о разумности, которую она им давала, о том, какие усилия она приложила, и об опасности, которой она подверглась при безопасной доставке их в их армия; все, что в целом записано, Джош. 2. Это ее дело прославляется там, а также Иакова 2, как выдающийся плод и проявление той веры, посредством которой она была оправдана. Так оно и было. Что это само по себе было законно, справедливо и хорошо,
было объявлено. Ибо то, что не так, не может быть представлено таковым ни по каким другим соображениям. Опять же, это была работа огромной пользы и важности для церкви и дела Божьего. Ибо если бы эти соглядатаи были схвачены и убиты, это привело бы в сильное разочарование весь народ и заставило бы его задуматься, будет ли Бог с ними в их предприятии или нет. И очевидно, что весть, которую они принесли Иисусу Навину и народу, исходя из сведений, которые они получили от Раав, была для них сильным ободрением. Ибо они сообщают о своем открытии ее словами.
Они сказали Иисусу: «Воистину, Господь предал в руки наши всю землю, ибо даже все жители страны изнемогают от нас», — Иисус. 2:24. И это была работа, сопряженная с величайшим риском и опасностью для нее самой. Если бы дело было раскрыто, то, несомненно, она и все, что у нее было, были бы полностью уничтожены. И все это придавало большой блеск этой работе, посредством которой она доказала свою веру и свое оправдание.
И поскольку этот пример чрезвычайно соответствует цели апостола — вооружить и воодушевить верующих против трудностей и опасностей, с которыми им пришлось столкнуться в своем исповедании; поэтому достаточно осудить среди нас множество людей, которые после долгого исповедания истины готовы трепетать при первом же приближении опасности и считают своей мудростью держаться на расстоянии от тех, кто подвергается опасности и страданиям. .
Еще раз. 8. Плодом этой веры Раав было то, что «она не погибла», то есть не была уничтожена. Факт заявлен, Джош. 6:25,
«И сохранил Иисус Раав блудницу в живых и дом отца ее, и все, что у нее было, и живет она в Израиле до сего дня». Хорошо, а иногда и полезно иметь отношение к верующим; как это было с родственниками и домашними этой Раав. Но то, что добавлено о ее пребывании в Израиле, ясно указывает на ее торжественное соединение с народом Божьим в вере и поклонении. Да, я убежден, что с этого момента она стала такой же выдающейся в вере и святости, как раньше в грехе и безумии; ибо не из-за своего богатства она впоследствии вышла замуж за Салмона, сына Наассона, князя колена Иудина, Мф. 1:5, тем самым удостоившись чести места в родословной нашего благословенного Спасителя и прообраза интересов
Язычники в его воплощении. Также Святой Дух, дважды воспользовавшись случаем, чтобы упомянуть ее в знак похвалы и представить ее в качестве примера веры и послушания, дает ей такое одобрение, которое свидетельствует о том, что она была выдающейся и образцовой в этих делах.
На этом апостол заканчивает свои частные примеры, переходя к более общему, краткому подтверждению истины о силе и действенности веры, которую он взялся доказать.
Евреям 11:32
В этом стихе и до конца стиха 38 он подводит итог остальным свидетельствам, на которых он мог бы в дальнейшем настаивать в частности; с намеком на то, что зарегистрировано еще больше подобных случаев, о которых он даже не хотел упоминать. Но он меняет метод, который соблюдал до сих пор. Ибо он не выделяет своих свидетелей и не приписывает каждому из них отчетливо то, в чем проявлялось проявление их веры; но он предлагает две вещи для общего подтверждения: 1.
Эта вера будет совершать великие дела всех видов, когда мы к ним призваны. 2. Это также позволит нам пережить самые большие, самые тяжелые и самые ужасные вещи, которым может подвергнуться наша природа. И примерами этого последнего рода он завершает свою речь, потому что они были наиболее приспособлены для усиления его особого замысла: это было воодушевить и побудить евреев к страданиям за Евангелие; давая им уверенность этими примерами в том, что вера победоносно проведет их через все испытания.
Итак, хотя он рассматривает эти вещи отчетливо, в доказательстве первого или великих дел, которые может совершить вера, он сначала называет людей, с которыми она делала это в древности, а затем добавляет то, что они сделали; не раздавая их конкретно каждому, кто их сделал, а оставляя это собирать из священной истории. Для его цели было достаточно того, что все они были найдены среди них, некоторые в исполнении одних из них, а некоторые - другими. А что касается второго, или великих событий, которые вера позволит верующим пережить и выстрадать, о которых он говорит в стихе 35, он называет то, что было перенесено, но не людей, которые пострадали от них; потому что, как я полагаю, их имена не были
записаны в Священном Писании, хотя сами эти вещи были общеизвестны в церкви.
Что касается первого, мы можем заметить две вещи: 1. Называя их Гедеон, Варак, Самсон, Иеффай, Давид и Самуил, он не соблюдает порядок времени, в котором они жили; ибо Варак был прежде Гедеона, Иеффай прежде Самсона, а Самуил прежде Давида. 2. Он не подсчитывает дела, которые они сделали, в том же порядке, в котором он назвал этих людей; так что первое упомянутое должно быть приписано тому, кого назвали первым, и так далее по порядку. Но он пользуется своей свободой, записывая как имена людей, так и приписываемые им вещи, причем точный порядок и распределение их никоим образом не соответствуют его цели. Да, сразу же выдвигая имена людей и затем собирая вместе великие и могучие плоды их веры, это придает убедительную силу этому примеру. Опять же следует отметить, что хотя в первой части он перечисляет имена многих из тех, кто сотворил эти дела веры, тем не менее он намекает, что их было больше; и поэтому вещи, о которых он упоминает, не могут быть полностью применимы и применимы к названным лицам, но некоторые из них были созданы другими, чьи имена он не называет.
Дав такое описание масштабов и аргументов апостола, я буду очень краток в изложении деталей.
Вер. 32. — Καὶ τί ἔτι λέγω; Ἐπιλείψει γάρ με διηγούμενον ὁ χρόνος περὶ
Γεδεὼν, Βαράκ τε, καὶ Σαμψών, καὶ Ἰεφθάε, Δαυΐδ τε καὶ Σαμουὴλ, καὶ
τῶν προφητῶν.
Ἐπιλείψει γὰρ με Сир., א תּ
עֵַ שְׁאדֶּ נָ
א זַ
בְ ל
יִ ה
וּ


זְ
ע
וּ
ר
, «У меня есть только
«мало времени» или «у меня осталось лишь немного времени, о котором я должен сообщить»:
это иной смысл слов, чем в оригинале, хотя и с той же целью, поскольку это оправдание его будущей краткости, что не является прямым смыслом фразы. «Время подвело меня» — это обычное выражение в отношении того, к чему мы готовы и в изобилии, но подавляем это по нынешним причинам.
Καὶ τῶν προφητῶν. Сыр., יֵ
א
דּ
נְ
בִ ַ אכָ ש
רְ ַ ל וְ
עַ; "и остального
пророки», что вполне естественно, поскольку Давид и Самуил, люди, названные последними, также были пророками.
Вер. 32. — И что мне еще сказать? [что мне еще сказать?] ибо у меня не хватило бы времени рассказать [заявить, разъяснить] о Гедеоне, и [о] Вараке, и [о] Самсоне, и [о] Иеффае; [из] Давида также, и Самуила, и [из остальных] пророков.
Манера выражения, используемая апостолом, подходит для его перехода от настойчивого рассмотрения частных случаев, хотя он мог бы добавить еще много, если бы это было удобно, к общему изложению того, что осталось в том же роде.
Καὶ τί ἔτι λέγω; 1. Он останавливает свою собственную процедуру допросом: «И что мне еще сказать?» или «Почему я дальше так говорю?» И в этом выражении подразумеваются две вещи: (1) Он уже достаточно подтвердил истину примерами, на которых настаивал ранее, так что она не нуждалась в дальнейшем подтверждении. Однако (2) Что в случае необходимости у него было наготове еще много примеров того же рода. И,-
Обс. I. При подтверждении важных истин необходима осторожность, чтобы дать им полное доказательство и демонстрацию, чтобы не умножать аргументы и свидетельства сверх того, что необходимо, что служит только для того, чтобы отвлечь ум от внимания к самой истине к быть подтверждено.
Ἐπιλείψει γάρ με χρόνος. 2. Он обосновывает решение, указанное в предыдущем допросе, например, вводит тот новый способ процедуры, который он теперь разработал путем краткого изложения веры других людей, о которых он счел необходимым упомянуть: «Ибо время было неподходящее. мне;"
то есть «это будет произведение такой длины, которое не уместится в пределах, которые я определил для этого послания» — обычная пословица в подобных случаях:
«Ante diem clauso componet vesper Olympo».
Διηγούμενον. 3. Отказом рассматривать ясно и отдельно лиц, которых он называет: «У меня нет времени говорить о них»; то есть, «если бы я так заявлял об их вере и ее плодах, в частности, как я
сделал то, что было раньше», — он называет их так, чтобы привести их в качестве свидетелей по этому делу.
Что касается людей, чей пример он приводит в целом, мы должны исследовать две вещи: 1. Как оказывается, что они делали то, что им приписывают, по вере и по вере. 2. Как их вера и ее эффективность могут быть ободрением для нас, не призванных ни к каким делам и действиям, которыми они занимались.
1. В ответ на первый вопрос следует рассмотреть следующие вещи:
(1) Все они, или большинство из них, имели особые призывы от Бога к делам, которые они совершали. То же самое сделал Гедеон через ангела, Суд. 6; Варак по пророчеству Деворы, гл. 4; Самсон по указанию ангела своим родителям, гл. 13. То же самое было, как известно, с Самуилом и Давидом; они немедленно получили призыв от Бога. А что касается Иеффая, то он сначала был призван и избран народом на свою должность и работу, гл. 11:11; что Бог одобрил, даровав Ему Свой Дух необыкновенным образом, ст. 29. Здесь заложено основание их действий, то, что они делали с верой: Они были удовлетворены своим призывом от Бога и поэтому доверяли Ему в Его помощи и содействии. .
(2) Дело, которое им предстояло совершить, было делом Божьим, а именно, избавление церкви от бед и угнетения. В общем, это была работа всех; ибо здесь проявляется уважение ко всем основным избавлениям людей, записанным в Книге Судей. Поэтому они могли с уверенностью поручить эту работу Богу в молитве, и они это сделали. И в этом их вера действовала эффективно. Да, что касается их самих, то здесь с особым уважением говорится, что они делают что-либо верой, а именно потому, что молитвой веры они одержали победу в том, что они предприняли.
(3) К их делам прилагалось обетование, если они предпринимались согласно замыслу Божьему; да, многие обетования с этой целью были записаны для их ободрения, Втор. 32:30 и т. д. На это обещание они опирались с верой во всех своих начинаниях. И к этому справедливо приписывается то, что они произвели.
(4) Некоторым из них, например Гедеону, Вараку и Давиду, были обещаны особые успехи в том, к чему они были призваны. И хотя поначалу они могли медлить с верой в них, как Гедеон, который настаивал на умножении чудесных знамений для подтверждения своей веры; или могли поколебаться в своих умах относительно их достижения из-за опасностей и трудностей, с которыми им пришлось столкнуться, как это было с Давидом, когда он сказал, что «все люди были лжецами» и что он «однажды падет от руки Саула»; однако в конечном итоге их вера победила, и они
«получил обетования», как сказано в следующем стихе.
На этом основании они совершали все свои великие дела с верой, посредством чего они привлекали к себе присутствие Бога и Его помощь им; и поэтому являются достойным примером, который можно предложить для нашей поддержки.
2. Но в то время как дела, которые они совершали, по большей части были героическими поступками доблести, мужества и силы, на войне и в сражении христиане, как христиане, не призваны, что мы можем почерпнуть, из чего они были и делали, а те дела и обязанности, к которым призвана наша вера, совершенно иной природы? Но в их примере есть много вещей, которые способствуют нашему ободрению; как,-
(1) В чем бы ни проявлялась их вера, они были людьми, подверженными тем же страстям и немощам, что и мы. Это соображение использует апостол Иаков, чтобы побудить нас к молитве, примером Илии, чьи молитвы имели чудесный эффект, гл. 5:16–18. Уверив нас, что «много может действенная горячая молитва», он подтверждает это примером молитвы Илии, который своей молитвой затворил и открыл небо, как для дождя. И хотя можно было бы возразить, что мы не похожи на Илию и наши молитвы не похожи на его, он предотвращает это, утверждая, что «он был человеком, подверженным таким же страстям, как и мы». Его молитва имела такой успех не благодаря его личности или заслугам дел, которые он совершал, а благодаря благодати Божией, благословившей его собственное учреждение. И если мы посвятим себя тому же долгу, что и тому, к чему мы призваны, мы достигнем того же успеха по той же благодати, что и он. То же самое и с верой этих достойных. Его успех зависел от Божьего постановления и благодати; ибо они были людьми, подверженными тем же страстям, что и мы.
(2) Вера, посредством которой они совершили эти великие дела, была той же самой природы и рода, что и в каждом истинно верующем.
А потому, как это было действенно в отношении тех дел и обязанностей, к которым они были призваны, так же будет и в нас, как и во всем, к чему мы призваны или к чему можем быть призваны.
(3) В то время как их вера проявлялась в борьбе с врагами Церкви и их победе, мы также участвуем в войне, в которой нам приходится бороться с не менее сильными противниками, чем они, хотя и другого рода. Уничтожить в нас царство сатаны, разрушить все его твердыни, победить мир во всех его попытках обеспечить нашу вечную безопасность, однажды окажется не уступающим завоеванию царств и ниспровержению армий. См. Еф. 6:10–12 и т. д.
(4) Большинство из упомянутых лиц сами впали в такие грехи и выкидыши, что свидетельствует о том, что они так же, как и мы, нуждались в прощающей благодати и милости; и поэтому наша вера может быть действенной благодаря этому, так же как и их. Изготовление Гедеоном ефода из добычи Мадианитян не может быть оправдано и осуждено Святым Духом, Суд. 8:27. Необдуманный обет Иеффая и, как предполагается, еще более опрометчивое его исполнение зачисляют его в число грешников (гл. 11. Самсон, взяв жену филистимлянку, а затем связавшись с блудницей, был грехом, вызывающим серьезную провокацию; не говоря уже о самоубийстве в конце всего, на что у него, кажется, была божественная гарантия. И известно, в какие великие грехи впал сам Давид. И мы можем узнать отсюда:
Обс. II. Не достоинство человека придает действенность вере, а именно вера делает человека принятым.
Обс. III. Чтобы ни вина за грех, ни ощущение его не препятствовали нам действовать с верой Богу во Христе, когда мы к этому призваны.
Обс. IV. Эта истинная вера спасет великих грешников. Для того и спаслись все, кто находится в этом списке верующих, ясно утверждает апостол в стихе 30.
В целом нас учат тому, что...
Обс. V. Нет ничего столь великого, или трудного, или, казалось бы, непреодолимого, ни столь сильного уныния от чувства собственного недостоинства из-за греха, ни противодействия, возникающего против нас со стороны того и другого вместе, что могло бы помешать нам уверовать и упражняться. веры во все, когда мы к этому призваны. Истина в том, что первый призыв людей к вере происходит тогда, когда они находятся под величайшим чувством греха; и некоторые из них, возможно, совершили великие и гнусные грехи, как это было с теми, кто был соучастником убийства Самого Христа (Деян. 2). земные царства.
Евреям 11:33
Перечислив уверовавших, апостол продолжает рассказывать о том, что они сделали верою; все ради одной цели,
— чтобы побудить нас использовать одну и ту же благодать во всех наших случаях. И в этом стихе он приводит четыре примера.
Вер. 33.— Οἳ διὰ πίστεως κατηγωνίσαντο βασιλείας, εἰργάσαντο
δικαιοσύνην, ἐπέτυχον ἐπαγγελιῶν, ἔφραξαν στόματα λεόντων.
Διὰ πίστεως, «через веру»: то же самое, что и πίστει на протяжении всей главы абсолютно, инструментальная причина. Слова общеупотребительные, и в их переводе нет разницы.
Вер. 33.— Который верою покорял царства, творил правду, получал обещания, заграждал пасть львов.
ох. Лица, которым приписываются эти вещи, включены в артикль οἵ: и это относится не только к названным, но и к другим, чья вера в эти вещи записана в Писании. Добавив в конце перечисления имен «и пророков», он намекает, что имеет в виду их всех.
Καταγωνίζομαι. 1. Первое, что им приписывают, это то, что они
«покоренные королевства». Ἀγωνίζομαι — «бороться», «бороться», вступать в испытание силы и мужества на театре или в поле; и оттуда
Слово καταγωνίζομαι, использованное здесь, означает «победить в битве», победить, подчинить.
Βασιλείας. «Они покоряли царства». Обычно это справедливо приписывают Иисусу Навину и Давиду. Иисус Навин подчинил все царства Ханаана; и Давид и все окрестные: Моав, Аммон, Едом, Сирия и Филистимляне.
Но можно спросить, как следует считать это завоевание царств плодом и действием веры; ибо большинство из тех, кто покорил царства в мире, были не только неверующими, но большей частью злыми и кровавыми тиранами. Именно такими были все те, благодаря кому великие монархии мира были подняты из руин других меньших королевств.
Поэтому я говорю, что царства, покоренные верой, были двух видов: (1) Царства в земле Ханаанской, которые были разрушены Иисусом Навином. И все они из-за своих грехов и нечестия лишились своей земли и жизни ради божественного правосудия, поскольку Бог отдал страну израильтянам.
А потому, завоевывая их, они лишь исполняли суды Божии и овладевали тем, что принадлежало им. (2) Те, кто находился в этой земле, которая была наследием и владением Церкви, и были ее врагами из-за поклонения истинному Богу. Таковы были те, кого победил Давид. Воля Божья заключалась в том, чтобы они были настолько покорены, чтобы эта земля могла стать тихим жилищем для Его народа.
Посему «верою» они подчинили себе эти царства; в том, что они сделали это (1) по повелению Бога. По воле и повелению Бога они должны были подчинить их таким образом. (2) В исполнении Своих обещаний; ибо он дал им все эти царства по обещанию, прежде чем они были покорены. Должное уважение к этому повелению и обещанию сделало то, что они сделали, плодом веры. (3) Люди, уничтоженные ими, были преданы уничтожению за свои грехи; люди лишь исполнили над ними праведный суд Божий, так что то, что они сделали, было на благо церкви. Так что это было по справедливым причинам. (4) Это подчинение царств было актом веры, поскольку оно было прообразом победы Христа над царством дьявола и всеми силами тьмы в искуплении
церковь. Следовательно, и Иисус Навин, и Давид были его особенными прообразами.
Мы можем еще заметить, что хотя они и покоряли царства верой, тем не менее при этом они использовали все героические добродетели, такие как мужество, доблесть, военное искусство и тому подобное. Никогда, вне всякого сомнения, не было на земле более доблестных людей, чем Иисус Навин и Давид, и которые не подвергались бы большим лишениям и опасностям на войне. Ибо эти вещи согласуются друг с другом и взаимополезны друг другу. Ибо, как вера пробуждает все благодати и добродетели, которые полезны в любой работе, к которой призваны люди, как это было в войне и покорении царств; поэтому они подчиняются вере в то, к чему она призвана.
Поэтому Бог установил закон, чтобы боязливые и малодушные были освобождены от участия в деле покорения царств.
Теперь, хотя мы и не призваны к этой работе, тем не менее, мы можем отсюда заключить, что если на земле есть какие-либо царства, которые стоят на пути веры и исполнения божественных обетований, вера все равно будет иметь тот же эффект, и при этом рано или поздно, тем или иным способом покорить их всех.
Εἰργάσαντο δικαιοσύνην. 2. Второе, что приписывают этим достойным, это то, что верою они «делали правду». Эти слова имеют тройное толкование относительно тройного состояния жизни и тройной праведности, а именно: военной, моральной и политической.
(1) Во-первых, творить правду — это то же самое, что совершать суд, а именно суд Божий над врагами церкви.
Но эта фраза речи едва ли выдерживает такое толкование, и она нигде не используется для этой цели. Но если таково значение слова, то оно полностью раскрыто (Пс. 149:6–9: «Да будет хвала Божья в устах их и меч обоюдоострый в руке их, чтобы совершать отмщение язычникам и наказания народам, сковывать царей их цепями и их знатных в оковах железных, чтобы исполнить над ними написанный суд: сию честь имеют все святые Его. Хвалите Господа».
(2) В нравственном смысле это включает уважение ко всем обязанностям второго стола. Итак, ἐργάζεσθαι δικαιοσύνην то же самое, что ποιεῖν.
δικαιοσύνην, 1 Иоанна 3:7, «делать правду»; то есть «отвергнув нечестие и мирские похоти, чтобы жить трезво, праведно и благочестиво в нынешнем мире», как говорит Тит. 2:12. И это тоже плод веры. Люди могут совершать поступки, которые сами по себе хороши, праведны и справедливы, как это делали многие среди язычников; но универсальная праведность, основанная на правильных принципах и с правильными целями, является плодом только веры. Но хотя это в своей мере является общим для всех верующих, кажется, что это не то, что особым образом приписывается этим достойным.
(3) Совершать праведность в политическом смысле — значит быть праведным в правлении и управлении, вершить правосудие и суд всем, кто находится под их властью. Все упомянутые лица явно являются правителями или судьями, и эта праведность имеет столь выдающуюся пользу для церкви и мира, что, вероятно, именно она здесь и приписывается им. Отчет об этом Давид дает сам, Пс. 101 повсюду; кто, следовательно, здесь имеется в виду. Как и Самуил, чье праведное дело записано в 1 Цар. 7:15–17.
И плод веры для правителей и судей заключается в том, чтобы творить правду, учитывая многочисленные искушения, которые они испытывают к пристрастию, посредством взяток и принятия людей; а также сопротивление, с которым они обязательно встретятся во многих случаях выполнения своих обязанностей. И именно недостаток веры является причиной всей несправедливости и угнетения, существующих в мире.
3. О них сказано, что они «получили обетования». Различные толкователи постарались согласовать это с тем, что сказано в стихе 39, как будто
«Они получили обещанное» и «они не получили обещанное» были противоречивыми. Но они сами создают трудности там, где их нет; которые, когда они это сделают, они не могут легко решить. Для ἐπέτυχον
ἐπαγγελιῶν, «они получили обещания», а именно то, что было особенно обещано им в их случаях, вполне может состоять из οὐκ ἐκομίσαντο τήν ἐπαγγελίαν, «они не получили того «великого» обещания»
о пришествии Христа во плоти, а именно, в фактическом его совершении. Поэтому подразумеваемые здесь обетования, которые они получили верой, были такими, которые были даны конкретно им самим: как и Иисусу Навину, что он должен завоевать Ханаан; Гедеону, чтобы он победил Мадианитян; и Давиду, чтобы он был царем всего Израиля.
И говорят, что они «получили» эти обещания из-за трудностей, с которыми было связано их выполнение, а иногда и из-за кажущейся невозможности. Как часто вера Иисуса Навина подвергалась испытанию при завоевании Ханаана! однако в конце концов он «получил обещание». Гедеон подвергся невероятному испытанию, когда ему было приказано с тремястами людьми атаковать бесчисленное войско; и все же он «получил обетование» в их уничтожении. И известно, как долго и какими различными способами испытывалась и проявлялась вера Давида, прежде чем данное ему обетование исполнилось.
Обс. I. Нет ничего, что могло бы помешать осуществлению какой-либо из целей Бога, но оно преодолимо верой. вера, он в конечном итоге получит обещания; то есть обещанное, во что он верит.
4. Им приписывается, что они «заграждали пасть львам».
Затыкать пасть львам может означать предотвращение их разрушения и пожирания любыми средствами. Они пожирают своими устами, и можно сказать, что тот, кто мешает им пожирать, затыкает им уста. В этом смысле это можно приписать Самсону, который, когда молодой лев зарычал на него, собираясь сожрать его, заградил ему уста, разорвав его на куски (Суд 14:5,6). Подобным же образом Давид заградил уста льва, когда он убил его, 1 Цар.
17:34, 35. Но если это слово следует понимать в его правильном значении: «приложить узду или остановить пасть льва, чтобы он не причинял вреда и не пожирал, даже если он останется живым и на свободе», тогда это применимо только к Даниилу; ибо о нем прямо сказано, когда он был брошен в ров со львами, что Бог послал Своего ангела и заградил пасти львов, и они не причинили ему вреда. Он «заграждал пасть львам», Дан. 6:22. И он сделал это верой; ибо хотя там и использовалось служение ангелов, тем не менее оно было сделано «потому что он веровал в Бога своего», стих 23. И:
Обс. II. Та вера, которая таким образом заградила пасть львов, может сдержать, разочаровать и остановить ярость самых жестоких угнетателей и гонителей церкви.
Евреям 11:34, 35.
Ἔσβεσαν δύναμιν πυρὸς, ἔφυγον στόματα μαχαίρας ·, ἐνεδυναμώθησαν
ἀπὸ ἀσθενείας, ἐγενήθησαν ἰσχυροὶ ἐν πολέμῳ, παρεμβολὰς ἔκλιναν
ἀλλοτρίων· ἔλαβον γυναῖκες ἐξ ἀναστάσεως τοὺς νεκροὺς αὑτῶν.
Вер. 34, 35. — Угашает силу [силу] огня; убежал [убежал от] острия [края] меча; из слабости сделались сильными; вощеные [сделались] доблестными [могучими, сильными] в бою; обратил в бегство армии чужеземцев [или разрушил шатры и лагеря чужеземцев.]
Женщины получили своих мертвых [путем воскресения] снова воскрешенными к жизни.
К предыдущим добавляются еще шесть примеров силы веры; и это взято из всякого рода вещей, чтобы дать нам знать, что нет ничего такого, что могло бы нас беспокоить, но что вера будет в этом полезна и полезна.
Ἔσβεσαν δύναμιν πυρός. 1. Во-первых, они «угашали силу огня». Он не говорит, что они потушили огонь, что можно сделать естественными средствами; но они снимали, утихали, сдерживали силу огня, как будто сам огонь совершенно угас. Таким образом, это принадлежит трем товарищам Даниила, которые были брошены в «раскаленную печь», Дан. 3:23. Огонь все еще продолжался и имел в себе свою обжигающую силу, потому что он убил людей, бросивших их в печь; но верою они «угашали» или сдерживали силу и насилие ее по отношению к себе, так что «ни один волос на голове их не был опален»,
стих 27.
И вера этих людей была значительной, поскольку она заключалась не в уверенности в том, что они будут таким чудесным образом освобождены, а только в том, чтобы вверить себя всемогуществу и суверенитету Бога в исполнении своего долга; как сказано в стихах 16–18. Решимость исполнить свой долг, каковы бы ни были события, вверив себя владычеству Бога, с полной уверенностью в Его силе делать все, что Ему угодно, и в том, что Он сделает все, что угодно, для Его собственной славы, было вера, посредством которой они «угашали силу огня».
И,-
Как эта вера подражаема в нас (ибо хотя на ней и последовало чудо, но это не была вера в чудеса), так и она никогда не утратит тех благодатных действий, которые стремятся к славе Божией и благу Церкви.
Ἔφυγον στόματα μαχαίρας. 2. Они «избежали острия меча»; края его — мечи с двумя лезвиями. По-гречески это «пасть меча»; от иврита ב ח
רֶֶ פּ
יִ: и обоюдоострый меч, который они называют «а
«Меч уст», как в греческом μάχαιρα δίστομος, Евр. 4:12. «Они спаслись»: вульг. лат., «истуканье», посредством побега, для «блескания». Путь их спасения от смерти, когда в опасности от меча подразумевается бегство от опасности, при которой Бог присутствовал с ними для их избавления и сохранения.Так часто происходило с Давидом, когда он бежал от меча Саула, который был у него под угрозой. несколько раз перерезал горло, и он спасался бегством, при этом Бог был с ним, как и Илия, когда Иезавель угрожала ему убить, 3 Царств 19:3.
Казалось бы, это скорее результат страха, чем веры; однако он имел хороший успех. Но,-
Обс. I. Мудрость и обязанность веры — применять все законные пути и средства избавления от опасности. Не использовать средства, когда Бог предоставляет их нам, — значит не доверять Ему, а искушать Его. Страх будет во всех случаях опасности, и все же вера может иметь главное поведение души. А победа иногда достигается бегством.
Ἐνεδυναμώθησαν ἀπὸ ἀσθενείας. 3. Некоторые из них «от слабости стали сильными». Ἀσθενεόα – это любая слабость или немощь, нравственная или телесная. В каждом из этих значений оно используется в Писании: «быть без силы или хотеть иметь какую-либо силу». Часто его применяют к телесным расстройствам, Луки 13:11, 12; Иоанна 5:5, 11:4; Деяния 28:9. Так оно и здесь используется. Ибо предположение Златоуста и других греческих схоластов о том, что здесь имеется в виду уважение к иудеям, находившимся в вавилонском плену, которые были ослаблены в нем, а затем восстановлены в силе и могуществе, не имеет в себе никакой достоверности. Это слова Исаии, которые почти передает апостол: «Написание Езекии, царя Иудейского, когда он был болен и выздоровел от болезни своей»
глава 38:9. Ибо это произошло через веру, как видно из истории, и было отчасти чудесно.
Обс. II. Нам следует проявлять веру в мирское милосердие; В чудесном исцелении многих болезней Самим нашим Спасителем произошло совпадение веры исцелённых: «Вера твоя исцелила тебя». ."
Ἐγενήθησαν ἰσχυροὶ ἐν πολέμῳ. 4. Некоторые из них через веру «воскрялись»,
были сделаны «доблестными», сильными «в бою» или битве. Как это можно применить ко многим из них, как к Иисусу Навину, Вараку, Гедеону, Иеффаю, так и Давид утверждает о себе, что «Бог научил его руки войне, так что стальной лук был сломан руками его»; и что «Он препоясал Его силой на битву» (Пс. 18:34, 39; — то же самое, что и здесь утверждается.
Παρεμβολὰς ἔκλιναν ἀλλοτρίων. 5. То же самое относится и к следующему: они «обратили в бегство армии чужеземцев». Эразм переводит эти слова как «incursiones averterunt exterorum» — они «отвратили вторжения чужеземцев»; как многие заметили, ошибаясь в обоих словах. Παρεμβολαί — «лагеря», укрепленные палатки армии; но это слово используется для обозначения самой армии; как Быт. 32:7; 1 Сэм. 4:16;—
войско расположилось станом, подобно тому, как было у Мадианитян, когда Гедеон приходил к нему, Суд. 7:10. И здесь главным образом предполагается его свержение этого войска; ибо так во сне было обозначено, что шатры будут разбиты и опрокинуты, ст. 13. Но поскольку апостол употребляет это слово во множественном числе, оно включает в себя и другие предприятия аналогичного характера, как дела Варака и Ионафана. против филистимлян с победами Асы и Иосафата; во всем этом было выдающееся проявление веры, как свидетельствуют их рассказы. И этими «пришельцами» были те, кого Писание называет םי זָ
רִ; то есть не только «иностранцы», но и «пришельцы» и «враги» Церкви Божией. А там, где этой защитой от иностранных вторжений пренебрегают, не может быть гарантированной основы безопасности или освобождения, каким бы ни был успех.
Ἔλαβον γυναῖκες ἐξ ἀναστάσεως τοῦς νεκροῦς αὑτῶν. 6. Добавлено,
«Женщины снова получали своих мертвецов воскрешенными к жизни». Этими женщинами были вдовы Сарепты, сына которого Илия воскресил из мертвых, 3 Царств 17:22–
24; и сонамитянку, сына которой воспитал Елисей (4Цар 4:36).
О них сказано, что они приняли детей своих из мертвых; ибо в обоих местах пророки, воскресив их из мертвых, дали им
в объятия своих матерей; которые приняли их с радостью и благодарностью.
Их вера не выражена; но скорее следует уважать веру пророков, которые верой получили это чудесное действие. Однако по крайней мере один из них, а именно сунамитянка, похоже, проявил большую веру во все это дело. И сказано: «они получили своих мертвецов».
их дети, которые были мертвы, ἐξ ἀναστάσεως, «из» или «путем воскресения».
Эти десять примеров апостол выбрал для того, чтобы привести великие дела, совершившиеся через веру, чтобы заверить евреев и нас вместе с ними, что нет ничего слишком трудного или трудного для того, чтобы вера могла совершить дело, когда она приступила к делу. и применялось по замыслу Божьему.
Евреям 11: 35–37.
Далее он переходит к примерам совершенно иного характера, которые более всего соответствовали состоянию евреев.
Услышав об этих великих и славных вещах, они могли подумать, что они не так непосредственно заинтересованы в них; ибо их положение было бедным, преследуемым, подвергавшимся всякому злу и самой смерти за исповедание Евангелия. Поэтому их интересом было выяснить, какую помощь, какое облегчение от веры они могут ожидать в таком состоянии. Что будет делать вера там, где людей будут угнетать, преследовать и убивать?
Поэтому апостол, обращаясь непосредственно к их состоянию, к тому, чего они страдали и чего боялись из-за своего исповедания Евангелия, приводит множество примеров, как свидетельств силы веры в защите и сохранении душ верующие, переживающие величайшие страдания, которым может подвергнуться человеческая природа. И многие вещи очевидны в этой речи апостола:
—

1. Что он не будет скрывать от этих верующих то, с чем они могут столкнуться и что им придется пережить в своей профессии и ради нее. Он дает им понять, что многие из тех, кто шел до них в том же деле, претерпели из-за этого всевозможные несчастья. Поэтому не должно им думать, что это «странно», если и они будут призваны к подобным испытаниям и страданиям. Господь наш Иисус Христос говорил об этом открыто и ясно.
иметь значение; он ничего не скрывал о том, что могло случиться с теми, кого он призывал быть своими учениками, но прямо заявлял, что ни на каких других условиях не признает их своими учениками, но что они отреклись от себя и взяли крест или обязулись претерпевать всевозможные страдания ради него и Евангелия. Он никого не обманывает добрыми обещаниями в этом мире; нам не следует ни удивляться, ни жаловаться на все, что может случиться с нами, следуя за Ним; нет, не «огненного испытания»,
1 Пет. 4:12, 5:9. Итак, апостол здесь привел примеры великих и славных дел, которые были совершены даже в этом мире верой, чтобы те евреи не могли ожидать, что они также будут призваны наслаждаться такими же успехами и победами, потому что они имели те же самые успехи и победы. дух веры с теми, кто это сделал, он вспоминает о них как о тех, кто был призван проявить свою веру в величайших страданиях, которые только можно было пережить.
2. Что все перечисленные здесь бедствия постигли задуманных лиц из-за их веры и ее исповедания. Он не представляет им компанию жалких, несчастных существ, которые впали в это состояние по собственному несовершенству или просто из-за общего провидения, повергшего их судьбу в этом мире в такое состояние несчастья, как это бывает с много; но все упомянутое они претерпели только и исключительно из-за своей веры в Бога и исповедания истинной религии, так что их положение ничем не отличалось от того, к чему они могли быть призваны. И из того и другого мы можем узнать:
Обс. I. Что угодно Богу принадлежит управлять внешним состоянием и состоянием церкви в зависимости от периодов ее процветания и гонений. А также —
Обс. II. Что те, чья доля выпадает во времена величайших бедствий и страданий, принимаются им не меньше, чем те, кто наслаждается высшим земным счастьем и успехом.
3. Для духовного ока в последующем списке действий веры столько же славы, как и в предыдущем. Церковь не менее прекрасна и славна, когда она окружена и, казалось бы, переполнена всеми описанными здесь пороками и ужасными страданиями, чем когда она находится в величайшем мире и процветании. Действительно, смотреть только снаружи — это ужасная, нежелательная перспектива. Но чтобы увидеть
вера и любовь к Богу эффективно действуют под всеми ними, видеть сохранение утешений, да, утешений изобилует, святость укрепляется, Бог прославляется, мир осуждается, души человеческие получают пользу и, наконец, торжествуют над всем; это прекрасно и славно .
4. Совершать величайшие дела и тяжелейшие страдания — это все, что необходимо вере. Оно одинаково готово для обоих, как призовет Бог; и одинаково эффективен в обоих случаях. Для плоти эти вещи отличаются от рая и ада: они оба похожи в вере, когда этого требует долг.
5. Перечисленные здесь зла настолько разнообразны, что включают в себя все, что может случиться с верующими из-за их исповедания: искушение,
презрение,
насмешки,
бичевания,
облигации,
тюремные заключения, бедность, страхи и опасности; и те, которые длились долго, с самой смертью от всевозможных пыток и крайностей. Невозможно, чтобы какой-либо верующий мог быть призван претерпеть что-либо и каким бы то ни было образом за исповедание Евангелия, но чтобы он мог найти пример этого в страданиях этих мучеников. И в величайших бедствиях утешает память о том, что другие, участвовавшие в том же деле, претерпели их и прошли через них с победой. Можно с пользой использовать записи о страданиях первобытных христиан под властью языческих угнетателей и верующих позднейших веков под властью антихриста.
6. Можно заметить, что, поскольку апостол не обязывал себя порядком времени, называя вышеупомянутых свидетелей, так и здесь он использует свою собственную свободу в изображении этих страданий Церкви, не принимая во внимание какой-либо метод связи между вещами. сами по себе, или порядок времени относительно времен года, в которые они выпадали. Поэтому в середине описания различных видов смерти, которым они подверглись, он вставляет, что они были «искушены»: в стихе 37: «Их побивали камнями, распиливали, искушали, убивали мечом». Это дало повод многим усомниться в том, действительно ли слово «соблазненный» принадлежит тексту, или же это не ошибка в копиях, ибо слово почти похожего по звучанию, но совсем другого значения, а именно: были «сожжены», но без причины; ибо очевидно, что апостол не обязывает себя к такому порядку, чтобы предметы одного и того же характера располагались вместе, без промежутка чего-либо.
еще. И мы увидим, что был повод вставить это выражение:
«Они были искушены» в том месте, где это поставлено апостолом.
7. Можно также заметить, что апостол берет большинство из этих примеров, если не все, со времени гонения на Церковь при Антиохе, царе Сирии, во времена Маккавеев. Относительно этого времени мы можем предположить, что (1) это произошло после закрытия канона Писания или после того, как последняя рука была приложена к писаниям по божественному вдохновению в соответствии с Ветхим Заветом. Посему, хотя апостол представлял эти вещи по известности фактов, тогда еще свежих в памяти, и, может быть, из некоторых книг, написанных тогда об этих вещах, таких как книги Маккавеев, но еще сохранившихся; однако, когда они были переданы им церкви, они исходили из божественного вдохновения. (2) В те дни, когда все это произошло, в церкви не было выдающегося пророка. Пророчество, как признают иудеи, прекратилось под вторым храмом. И это делает очевидным, что правила слова и обычного служения церкви достаточно, чтобы поддерживать верующих в исполнении своего долга, несмотря на все препятствия. (3) Что это последнее гонение на церковь при Ветхом Завете, совершенное Антиохом, было типичным для последнего гонения на христианскую церковь при Антихристе, как это очевидно для всех, кто сравнивает пророчество Даниила, гл. 8:9–14, 23–25, 11:36–39, а также текст Откровения в разных местах. И действительно, мартирологи тех, кто пострадал от римского антихриста, представляют собой лучшее изложение этого контекста, чем все, что можно передать словами.
Вер. 35.— Ἄλλοι δέ ἐτυμπανίσθησαν, οὐ προσδεξάμενοι τήν ἀπολύτρωσιν
ἵνα κρείττονος ἀναστάσεως τύχωσιν.
Ἐτυμπαυίσθησαν. Сыр., ת
וּ מ
יִ א שׁ
נְ
דֵֶ בְּ, «они умерли в муках». Вульг. лат.,
«район Сунт»; Rhem., «были растянуты», вытянуты — в отношении такого рода пыток, при которых их растягивали на колесе, как кожу на головке барабана. Итак, Беза и Эразмус. Мы используем более общее слово,
«были подвергнуты пыткам».
Οὐ προσδεξάμενοι τήν ἀπολύτρωσιν. Сыр., י
וּ פ
צָָ מ
תְֶ לְ י
ו ס
כִַ א וְ
לָ. Трем.,
«не намерены ожидать свободы». Другие переводят это как «non speraverunt». «Они не искренне ждали избавления», «они не надеялись на него»; то есть они не рассматривали это. Vulg., «non suscipientes
redemptionem.» «Не принимая искупления», то есть избавления;
«освобождение».
Ἳνα κρείττονος ἀναστάσεως τύχωσιν. Сыр.,
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а
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отличный
воскресение.» Вульг., «ut meliorem invenirent Sundayem». Рем.,
«чтобы они могли найти лучшее воскресение». «Invenio» часто используется для
«достичь» или «получить». Другие — «ut consequerentur», «nanciscerentur»,
«чтобы они могли получить».
Вер. 35. — Других пытали, не принимая избавления; чтобы они могли получить лучшее воскресение.
Апостол переходит ко второму типу тех, в чьих страданиях вера проявляла свою силу и действенность. Он говорит, что это были «другие»;
люди другого рода, которые были призваны к другим обязанностям, чем те, которые были упомянуты выше. И это различие далее обозначается частицей δέ, «но» — «были и другие».
В этом первом случае он упоминает о них три вещи: 1. Какие страдания они претерпели. 2. Как они действовали с верой в своих страданиях. 3. На каком основании они это сделали.
1. Во-первых, он утверждает, что их «пытали». Употребленное здесь слово ἐτυμπανίσθησαν было настолько пропущено критиками и другими авторами через самых разных авторов, что нет необходимости его дальнейшего поиска. Суть их открытий состоит в том, что τύμπανον, «тимпан», откуда и образовано это слово, означает либо машину, на которой растягивались подвергавшиеся пыткам, как натягивается кожа на головке барабана; или инструменты, которые использовались для ударов и избиения тех, кто был прикреплен к этой машине, как у тех, чьи кости сломаны о колесо. Поэтому некоторые переводят это слово как «fustibus multati, contusi, caesi». Но хотя это слово часто используется для обозначения «лишения жизни людей посредством любых пыток или мучительной боли», здесь не стоит особо учитывать точное его обозначение в оригинале. Поэтому мы передали это, и в целом правильно, «пытили»; то есть до смерти.
Нет сомнения, что здесь апостол отдает должное истории, записанной в шестой и седьмой главах Второй книги Маккавеев. Ибо эти слова представляют собой краткое изложение вещей и слов, приписываемых Елеазару, который был избит до смерти, когда его убедили и соблазнили принять освобождение, преступив закон.
Подобное уважение можно отнести и к матери и ее семи сыновьям, история которых и их мучения также записаны там.
И это вершина того, чего мог подняться и достичь старый убийца.
Он начал с внезапной смерти, насилия и крови. Но когда он получил преимущества, он не удовлетворился ими. Он хотел, чтобы слуги живого Бога умерли от всевозможных пыток. Это был его ад, ад, созданный им. Но он никогда не мог вложить в это недовольство Бога или сделать это продолжительным. Божественный гнев и вечность под ним — его собственная доля. Но самое чудесное здесь то, что он попал среди людей, способных осуществить его адскую ярость и злобу. Никогда не было более великого примера вырождения человеческой природы по образу и подобию дьявола, чем то, что их было найдено так много, и что на высоких постах власти находились императоры, цари, судьи и священники, которые не удовлетворились тем, что лишили жизни истинных поклонников Бога мечом или другими способами, убивая худших из злодеев, но изобрели всевозможные адские пытки, чтобы уничтожить их. Хотя здесь были открыты и очевидны ухищрения сатаны, который хотел этими способами получить время и пользу для своих искушений, чтобы отвлечь их от исповедания веры, чего он не мог бы получить при быстром исполнении, тем не менее, это Удивительно, что природа человека способна на столько подлости и бесчеловечности.
Но Бог счел благом допустить и это в том терпении, посредством которого Он с большим долготерпением переносит «сосуды гнева, готовые к погибели». И он делает это ради многих благословенных целей своей славы и вечного спасения своей церкви, а не для того, чтобы на этом настаивать.

«Их пытали». Это предел, до которого может дотянуться дьявол и мир, весь ад, которым он может грозить своим врагам. Но когда он сделал все возможное, оно падает только на тело — оно не может достичь души; оно кратковременно и дает уверенность в входе в блаженную вечность. Оно не может заслонить божественного утешения от
умы тех, кто страдает; немного «драгоценной веры» победоносно проведет верующих через самые худшие испытания.
Дело веры в отношении этих пыток, которые являются величайшими испытаниями, можно свести к следующим главам: (1) Устойчивое видение обещанной вечной славы, вступление в которую они находятся, 2 Кор. 4:17, 18. (2) Должное сравнение нынешних страданий с вечными страданиями проклятых в аду, Мф. 10:28. (3) Твердая уверенность в том, что эти вещи не будут создавать разделения между Богом и ними, Рим. 8:35–39. (4) Получение нынешней помощи, силы и утешения от Бога путем смешивания с Его обетованиями. (5) Должным вниманием к присутствию Христа с нами и Его участию в наших страданиях. И есть множество других способов подобной природы, посредством которых вера действует сама по себе и побеждает в пытках; чтобы никто из нас не дрожал при мысли о пламени Смитфилда.
Οὐ προσδεξάμενοι ἀπολύτρωσιν. 2. Способ, которым пытаемые доказали свою веру, заключался в том, что они «не приняли избавления»; то есть свободу от пыток, которая была предложена им в случае, если они откажутся от своей профессии. Это прямо подтверждается Елеазаром и семью братьями. Да, им предлагалось не только освободиться от пыток и смерти, но и получить большие награды и повышения по службе, от чего они великодушно отказались. И так было не только с ними, но так было всегда со всеми, кто подвергался пыткам за религию. Ибо главная цель дьявола, подвергающего их пыткам, состоит не в том, чтобы умертвить таким образом их тела; хотя на случай, если его первый замысел потерпит неудачу, он стремится к следующему: уничтожить их души. И поэтому во все времена, особенно в первые времена христианства, мы находим, что когда жестокие гонители подвергали кого-либо пыткам, после того, как они начали с них, они все же давали им пространство и передышку, в которых они расправлялись с ними справедливыми средствами и мольбами. , а также угрожая дальнейшими мучениями отказаться от своей профессии. И у некоторых они преобладали; но те, кто был тверд в вере, отказались принять освобождение на таких условиях.
История Бландины, девы и служанки, из превосходного Послания венских и лионских церквей об их гонениях достойна прочтения всех добрых христиан.
Теперь то, за что эти люди намеревались, подверглось этим пыткам, и
от чего они не приняли избавления, было только потому, что они не ели свиного мяса. И Елеазару было предложено, чтобы он «принес мясо из своего запаса» в то место, где он должен был есть, и только сделал вид, будто он ел свиное мясо; от чего он отказался, 2 Мак. 6:21. Может быть, некоторые посчитали бы это незначительным делом, и из-за отказа от которого мудрым людям не следовало бы подвергаться мученической смерти через пытки. Но то, что заповедано или запрещено Богом, следует оценивать не по их сути или тому, чем они являются сами по себе, а по власти Того, Кто повелевает или запрещает это. И это одинаково как в малейших, так и в величайших вещах религии. Авторитет Бога можно презирать как в мелочах, так и в великих делах. И поэтому Бог обычно избирает произвольные учреждения в качестве испытания и пробного камня веры церкви. Так и здесь, в Англии, мученики умерли из-за таинства Вечери Господней. И если мы в какой-то момент начнем предполагать, что, чтобы спасти свою жизнь, мы можем выполнить некоторые меньшие вещи (например, поклониться в доме Риммона), которые Бог запретил, то и вера, и исповедание будут потеряны. Мы не знаем, какое повеление, какое постановление, какое учреждение, какой запрет Бог выберет в качестве средства и предмета нашего испытания страданиями. Если мы не готовы одинаково страдать за каждого, мы вообще не будем страдать ни за кого. См. Иакова 2:10.
Ἳνα κρείττονος ἀναστάσεως τύχωσιν. 3. Основанием их стойкости в своем исповедании и под пытками было то, «чтобы они могли получить лучшее воскресение». Итак, один из братьев Маккавеев, гл. 7:9, прямо подтверждает, что он перенес эти муки и саму смерть, поскольку верил, что Бог воскресит его в последний день. Это, по словам сирийцев, было «намерением».
И это апостол называет «лучшим воскресением» не только в противоположность избавлению, от которого они отказались, воскресению, которое было лучше, чем это избавление, но и потому, что он желает лучшего воскресения, которое означает жизнь, видя, что все воскреснет снова, но кого к жизни, а кого к вечным мукам.
Итак, эта вера в воскресение мертвых является краеугольным камнем всей структуры, системы и здания религии; то, что устанавливает вечные награды и наказания и дает жизнь нашему послушанию и
страдания. Ибо без него, как свидетельствует апостол, «мы несчастнейшие из всех человеков». Итак, это то, на чем были сосредоточены их мысли при всех своих мучениях и чем они поддерживали себя, а именно, что после всего этого они должны иметь блаженное воскресение. См. Фил. 3:10, 11.
Шлихтингий на этом месте признал, что верующие по Ветхому Завету имели надежду на блаженное воскресение, но не в силу какого-либо обетования Божия, а лишь собирали ее из некоторых соображений о Его благости и о том, что Он вознаградил их. ищущие Его; – тщетное, глупое мнение, подрывающее самое основание всякой религии, кладущее основание веры на догадки человеческие, а не на правдивость и верность Бога. Но,-
Обс. Страдания побудят нас к проявлению веры в самых трудных вопросах и принесут утешение от них в наши души.—
Вера в воскресение всегда была наиболее выдающейся в тюрьмах и под пытками.
Вер. 36. Далее мы видим пример тех, кто также пострадал, но не от пыток и не до смерти, но таким образом, что это было великим испытанием их веры.
Вер. 36.—Ἓτεροι δὲ ἐμπαιγμῶν καὶ μαστίγων πεῖραν ἔλαβον, ἔτι δὲ
δεσμῶν καὶ φυλακῆς.
Сирийский язык выделяет здесь два различных рода, повторяя ר
נֵ
א ָ אַ
חֲ, «алии», «другие»,
после πεῖραν ἔλαβον: как и в следующем стихе, одно и то же слово повторяется четыре раза, чего в оригинале нет ни разу. Πεῖραν ἔλαβον оно отображается с помощью ע
ל
וַּ,
«они подвергали себя издевательствам и наказанию».
Вер. 36. — Другие прошли испытание [имели опыт или были осуждены] [жестоко]
насмешки и бичевания, а также узы и тюремное заключение.
Ἕτεροι. Δέ. 1. О тех, о ком говорится, говорится, что это ἔτεροι, а не просто ἄλλοι; не только «иные», но и «иного рода», а именно такие, которые пострадали за веру, но не от пыток и не до смерти. И исключительная частица δέ
подразумевает введение другого рода страданий.
2. Бесполезно связывать упомянутые подробности с определенными личностями, такими как Иеремия или другие; ибо, видя, что апостол оставил это неопределенным, можем поступить и мы. Несомненно, что в те дни были верующие, которые через веру терпеливо и победоносно претерпевали все это.
В этом разделе четко упоминаются четыре вещи: 1.
«Издевательства». 2. «Бичевание». 3. «Облигации». 4. «Тюрьма», или
"лишение свободы." И в них заключаются все внешние пути страданий Церкви, когда Бог сдерживает ярость мира, чтобы она не дошла до крови и смерти.
Поэтому он часто выпадает. Сатана и мир всегда стремятся к полному разрушению церкви; но часто их ярости устанавливаются такие границы из-за разногласий в их собственных мнениях, из-за их предполагаемых интересов, из-за более мягких наклонностей некоторых Гамалиэлей среди них или из-за отсутствия предлога для совершения крайней кровавой жестокости, что они увлекаются издевательствами, порками, тюремными заключениями, порчей товаров и тому подобным.
Πεῖραν ἔλαζον. Об этих вещах сказано, что они «прошли испытание». «Эксперти Сунт»,
у них был опыт их, они действительно прошли через них; и, следовательно, их вера была испытана вместе с ними.
Ἐμταγμῶν. И первое, что упомянуто, это, как мы это переводим, «жестокие издевательства». Ἐμταίζομαι — слово, постоянно употребляемое для обозначения насмешек над Самим Господом нашим Иисусом Христом, Мф. 20:19, 27:29, 31, 41; Марка 10:34, 15:31; Луки 14:29, 18:32, 22:63, 23:11, 36. В Новом Завете этот глагол не используется ни в активном, ни в пассивном залоге, а только в применении к Христу. И оно соединяется с μαστιγόω, «бичевать», как здесь с «полосами». Ἐμπαιγμός, нигде не употребляемый, кроме этого, означает «людибриум»,
«насмешка с упреком и оскорблением или презрением». Поэтому мы назвали это «жестокими издевательствами». Они упрекали их Бога, их религию, глупость, мнимые преступления. Подобные издевательства зафиксированы во всех рассказах о гонениях и страданиях церкви. Мир никогда не бывает более остроумным и не доставляет себе больше удовольствия, чем тогда, когда он может изобретать укоризненные имена, термины и преступления, чтобы обрушить их на страдающих верующих. И поскольку это слово происходит от παίζω (поскольку
от παῖς,) «играть и издеваться по-детски», он может уважать клеветнические упреки, которые часто на улицах бросает страждущим профессорам грубая, глупая толпа, подобно детям, которые бежали за Елисеем, насмехаясь и издеваясь над ним .
И это причисляется к тяжким страданиям, поскольку для простодушных умов нет ничего более сурового, и нет ничего, чему бы они не претерпели с такой готовностью. И нет ничего, что их противники причиняли бы им с большим самоугождением и ликованием ума. Насмешки – это триумф преследователей. Но и с ними вера будет бороться и побеждать: так было во все века. И это плод веры, к которому мы должны стремиться, а именно: сохранять спокойствие духа до презрения и стыда под самыми жестокими и презрительными насмешками.
Μαστίγων. К этому иногда добавляются «нашивки» — рабское наказание, применяемое к бродягам и самым гнусным из людей.
О двух последних способах испытания, а именно «узах и тюремном заключении», в наши дни мы получили столь полное изложение, что они не нуждаются в дальнейшем объяснении. И,-
Обс. Могут быть страдания, достаточные для испытания веры Церкви, когда мир удерживается от крови и смерти. Но как долго это будет продолжаться в настоящее время, одному Богу известно.
Вер. 37.— Ἐλιθάσθησαν, ἐπρίσθησαν, ἐπειράσθησαν, ἐν φόνῳ μαχαίρας
κακουχούμ ενοι.
Ἐπρίσθησαν, «dissecti», «secti sunt», «они были рассечены на части»; «serrati sunt», «они были распилены», — распилены пилой; что обычно относится к Исаии, но без всякого основания из Писания: наказание и мучение, применявшиеся на Востоке, 2 Цар. 12:31; Амос 1:3.
Ἐπειράσθησαν. Это слово опущено в сирийском языке; и Златоуст не обращает на это никакого внимания. Вулг. лат. сохраняет его; и это есть во всех одобренных греческих копиях. Но поскольку оно содержит смысл, который, по-видимому, не соответствует тому месту, которое оно занимает в тексте, критики осмелились
умножайте предположения по этому поводу. Некоторые говорят, что это слово «предыдущее», сначала написанное второй раз по ошибке, а затем измененное добавлением одной или двух букв, чтобы придать ему отчетливое значение; одни говорят, что это должно быть ἐπυράθησαν, а другие ἐπυρώθησαν, — «они были сожжены огнем»; и каждый хорошо опровергает догадки других.
Мы сохраним это слово в его надлежащем месте и значении.
Ἐν φόνῳ. Сыр., אמָ בּ
פ
וּ ְ, «во рту» или «острие меча». Вульг. лат., «in occisione Gladii», «caede Gladii occubuerunt»; «они пали» или «умерли от меча».
Περιῆλθον. Vulg., "circiiverunt", "они ходили". Сыр., «они бродили». Беза, «оберраверунт».
Ἐν μηλωταῖς. Сирийское вставляет ן שׁ
י ִ י ל
בְִ, «индути», «амикти», «одетый»;
что необходимо для чувства. Вульг. Лат., «в мелотисе». Все полагают, что переводчик не понял смысла греческого слова и поэтому сохранил его. И Эразм очень веселится, размышляя о Фоме, который дает некоторые дикие интерпретации этого. Μῆλον — «овца».
«В овечьих шкурах».
Ἐν αἰγείοις δέρμασιν. Сирийский перенес это слово и приставил его к другому: «в овечьих и козлиных шкурах»; без необходимости, ибо μηλωτή есть «овечья шкура».
Ὑστερούμενοι. Вульг., «эгентес»; Сыр., ןי נִ
י
ק
ו
ִ
ַ
סְ; «жаждущий», «бедный»; правильно,
«нищий», «лишенный всего».
Θλιζόμενοι. Вульг., лат., «ангустати», «сжатый». Сыр., ןי י
צִ א
לֲִ, «угнетенный».
«Пресси», «огорчения»; «давленный», «страдающий».
Κακουχούμενοι. Вульг. Лат., «огорчение». Сыр., ןי ר
פְִ מ
טְַ, «конкуассати»,
«контурбати»; «потрясенный», «встревоженный». «Мале хабити», «мале вексати».
«Мучимся», — говорим мы, хотя, по моему мнению, это не совсем правильно. «Злоупотребляемый», раздосадованный злом.
Вер. 37. — Их побивали камнями, их распиливали, подвергали искушению, убивали мечом, [умерли от меча:] они скитались
о в овечьих и козлиных шкурах, будучи нищими, страждущими, мучимыми,
[зло умоляюще.]
Здесь нам представлены два рода людей и два рода страданий: 1. Те, которые подпали под величайшую ярость мира, страдая от самой смерти. 2. Такие, которые, чтобы избежать смерти, подвергали себя всевозможным страданиям, которым предстоит подвергнуться в этой жизни.
Одна и та же вера одинаково действует как в тех, кто умирает насильственно, так и в тех, кто, чтобы избежать смерти, подвергает себя другим страданиям, при условии, что призыв к тому или другому будет от Бога.
1. Представители первого рода были убиты тремя способами или умерли тремя видами смерти; то есть некоторые из них так, а некоторые иначе, поскольку сирийский перевод различает их, добавляя префикс «некоторые» или «другие»,
каждому роду: «Иных побили камнями, некоторых распилили, некоторых закололи мечом». Среди этих внешних телесных страданий апостол помещает внутренние страдания их разума: «Они были искушены»; или же это означает особый вид страдания, мы рассмотрим позже.
Ἐλιθάσθησαν. (1) Первым способом их смерти было то, что их «побивали камнями». Такая смерть была свойственна иудейскому народу. И поэтому не будет ошибкой применить это к Навуфею, 3 Царств 21:13; и Захария, 2 Пар. 24:20, 21. Это наказание было назначено законом только для богохульников, идолопоклонников, лжепророков и тому подобных осквернителей истинной религии. Но когда преследующий мир достиг вершины нечестия, его стали применять к тем, кто был истинными его последователями. Так же была пролита кровь первого христианского мученика под предлогом этого закона (Деяния 7:59). И действительно, дьявол никогда не становится более дьяволом и более возмутительным, чем тогда, когда он получает в свои руки мнимое Божье оружие. Таково было имя «церкови» и тому подобное.
Ἐπρίσθησαν. (2) Они были «распилены». Некоторые из них были такими, хотя их имена и конкретный факт не зафиксированы. Дикий вид пытки, свидетельствующий о злобе дьявола, со зверской яростью и безумием преследователей.
Ἐπειράσθησαν. (3) Добавляется, что они были «искушены». Кажется, это испытание иного рода, чем те, с которыми оно связано; ибо оно упоминается среди различных видов насильственной смерти. Но мы не должны подвергать сомнению порядок или метод слов апостола. Выражение может обозначать либо отдельный вид страдания, либо то, что постигло их при других страданиях, с которыми оно соединено. Во-первых, оно позволяет нам узнать, насколько велико испытание искушений в период страданий и какая сила веры требуется, чтобы противостоять им. Это раскаленные стрелы, которыми сатана в такое время сражается против душ верующих; и при этом зачастую он побеждает больше, чем внешние и телесные боли.
И когда приближается время гонений, нет ничего, к чему нам следует быть более подготовленными и против чего вооружаться. Или это слово может обозначать искушения, которыми их искушали гонители во время страданий, и угрозы смерти им. Ибо, как мы уже заявляли ранее, во все такие времена хитрость и злоба дьявола и его орудий, не ведающих о скрытой силе веры, пытались воздействовать на человеческие слабости, убеждая их щадить себя, требуя лишь немногого от них для их освобождение с обещанием награды, если они откажутся от своей профессии. А что это происходит от хитрости сатаны, говорит Господь наш Иисус Христос, тем, что, когда апостол Его Петр хотел отговорить его от страданий, он дал ему понять, что это было не от него самого, а от внушения диавола, Мф. 16:22, 23. Таким образом, это искушение было движущей силой, с помощью которой он вызвал все эти страдания, — тем, что придало им всю силу и эффективность для достижения его главной цели — уничтожения их душ. Ибо Он охотно пощадит жизнь многих, чтобы погубить душу одного. Что ж, следовательно, это можно было бы причислить к их испытаниям, в преодолении которых их вера была выдающейся. И поэтому особое обещание Господа нашего Христа состоит в том, что, когда придет гонение, Он сохранит Его от часа и силы искушения, Отк 3:10. Таким образом, это слово может сохранить свое положение в этом месте, несмотря на все возражения.
Ἐν φόνῳ μαχαίρας ἀπέθανον. (4) Третий пример того, как они претерпели смерть, состоит в том, что они были «убиты мечом», или
«умер от удара меча». Предполагаемый меч — это либо меч несправедливости и угнетения в форме закона, либо насилие и простая сила.
Иногда против этих святых мучеников выступали в судебном порядке, и
приговорил их к деколированию или отсечению головы мечом; способ наказания, использовавшийся у греков, а впоследствии и у римлян. И если это иметь в виду, то это, вероятно, относится ко временам Антиоха, когда многие были уничтожены. Или это может быть меч насилия, когда гонители в своей ярости преследовали, нападали и уничтожали мечом множество людей за их исповедание. И Иезавель убила пророков Господних мечом (3 Царств 19:10). И во все времена повсеместного распространения гонений множество людей подвергалось такому уничтожению.
И то же самое было продолжено и в новом завете.
Многие были «обезглавлены за свидетельство Иисуса» (Откр. 20:4); как и его предшественник Иоанн Креститель, Луки 9:9. И бесчисленное множество людей было убито мечом как под языческой, так и под антихристианской тиранией.
Так и всякие смерти были посвящены славе Божией в страданиях Церкви. Сам Христос, великомученик Божий, аминь и верный свидетель, был распят; Иоанн Креститель, его предшественник, был обезглавлен; Стефан, его первый свидетель по смерти, был побит камнями. Нерон первым изобрел пытки в отношении религии, на которую впоследствии дьявол и мир возлагали свои величайшие надежды на господство.
Обс. I. Никакие орудия жестокости, никакие изобретения дьявола или мира, никакие ужасные приготовления к смерти, то есть никакие попытки приблизиться к вратам ада, никогда не одолеют веру избранных Божиих.
2. Последняя часть стиха дает нам отчет о других, которые, хотя и избежали ярости своих противников, как и смерти на всех ее путях, тем не менее дали свое свидетельство об истине и через веру принесли эту долю. в страданиях, к которым призвал их Бог. И две вещи говорит о них апостол: (1) Что они сделали; и (2) Каково было их внутреннее и внешнее состояние при этом?
(1) Что касается того, что они делали, то «они ходили в овечьих и козлиных шкурах».
Περιῆλθον. [1] Они «бродили». Они ходили с места на место. «Скитаться», как мы передали это слово, означает переходить с места на место без какого-либо постоянного места жительства или какого-либо определенного, спокойного места.
жилье. Так было и с ними. Они были изгнаны из собственных домов законом или насилием. Да, города, районы, корпорации становились для них небезопасными, а иногда и деревни под тем или иным предлогом. Это заставило их скитаться взад и вперед, иногда бегая из одного города в другой, иногда принуждаясь оставить всех и уйти в пустыню, как сразу заявляет апостол. Однако своего постоянного, тихого жилья у них не было.
Лучшее толкование этого слова и места даёт нам апостол на примере самого себя, 1 Кор. 4:11: Ἀστατοῦμεν, — «мы странствуем»; у нас нет постоянного места, и мы движемся вверх и вниз, как люди, совершенно не знающие, где остановиться». И действительно, то представление, которое он дает о положении апостолов в те дни, 1 Кор. 4:9–13 и 2 Кор. 11:23–27 — полное и ясное объяснение этого места. И,-
Обс. II. Это немалое страдание для людей, когда их силой или законом изгоняют из тех мест их собственного жилища, которые им предназначили промысел Божий и все справедливое среди людей. Такое состояние испытали многие в наши дни. опыта, которые, не сознавая в себе никакого зла по отношению к каким-либо людям, но только ради исповедания Евангелия и осуществления своего служения, были изгнаны из своих домов, изгнаны из всех мест, которые могли бы дать им какое-либо освежение бродить взад и вперед, чтобы найти место, где можно спокойно переночевать.
Ἐν μηλωταῖς, ἐν αἰγείοις δέρμασιν. [2] Но можно сказать, что хотя они и путешествовали таким образом вверх и вниз, тем не менее, они путешествовали в хорошем снаряжении и имели всевозможные удобства; что не является худшим видом пребывания здесь, в этом мире. Но у них все было иначе.
Таким образом, они бродили «в овечьих и козлиных шкурах». В этих выражениях подразумевается не что иное, как то, что во время их скитаний их внешнее состояние было бедным, подлым и презренным. Ибо, как он полностью заявляет об этом в следующих словах, он также дает пример этого в одежде, которую они носили, которая была самой подлой и отвратительной из всех, какие только можно использовать, - необработанные шкуры овец и коз. Некоторые действительно добровольно носили такую одежду как свидетельство своего униженного состояния. То же самое сделал и Илия, о котором говорили, что это был «волосатый человек, подпоясанный кожаным поясом»;
не от волос на лице его или на теле его, но от вида одежды его, 2
Царств 1:8. Так Иоанн Креститель «носил одежду из верблюжьего волоса», тогда как
«Пищей его была саранча и дикий мед», — Мф. 3:4. И поэтому многие из лжепророков, бывших среди народа, носили одежды из волос, которые мы называем «грубыми одеждами», Зах. 13:4; чтобы породить мнение о том унижении, на которое они притворялись. Ничто здесь не подразумевает выбора, а необходимость. Это были бедняки, которые бродили взад и вперед в плохой одежде.
Так и святые Божьи в разные времена года доводились до крайних пределов нищеты и нужды, которым может подвергнуться любой человек. И здесь провозглашается всему миру эти две вещи: 1-е. Что есть удовлетворение в вере и послушании Богу; в этом состоянии есть такие внутренние утешения, которые перевешивают все внешние бедствия, которым можно подвергнуться за их исповедание. Без них мир мог бы узнать, если пожелает, что те, кто подвергает себя этим лишениям и трудностям ради сохранения своей совести целиком перед Богом, знают так же, как и они сами, как ценить блага этой жизни, которые необходимы для обновления их природы. 2 раза в день. Что существует будущее состояние, что существуют вечные награды и наказания, которые все исправят, во славу божественной справедливости и вечную славу пострадавших.
(2) Апостол более подробно описывает их состояние такими выражениями: «нищие, страждущие, измученные» или подвергшиеся злой мольбе.
[1] Он использует множество слов, чтобы выразить разнообразие их страданий в их странствиях. Не было ничего такого, что могло бы сделать его хлопотным и огорчающим. Поэтому, хотя, может быть, мы и можем упустить это в особом намерении каждого слова или выражения, однако мы не можем сделать этого в отношении общего намерения, которое состоит в том, чтобы объявить все свойства и сопутствующие бедственному состоянию. И они здесь изложены таким образом, чтобы ни один верующий в любое время не мог упасть в обморок или впасть в уныние из-за чего-либо, что может оказаться под властью мира, причинить ему вред.
[2] В частности, о них сказано:
Ὑστερούμενοι. 1-й. Быть «нищим». Сирийцы и народные переводят это слово как «egentes» или «indigentes», «бедняк»; «бедный», «нуждающийся»,
«желание». Все хорошие переводчики латинского языка переводят это слово как «destituti»: это слово по употреблению в нашем языке более значимо, чем любое другое, имеющее ту же цель; по этой причине мы заимствовали это слово из латыни, как и бесчисленное количество других слов, — «нищий». Ὑστερέω и ὑστερέομαι используются в Новом Завете иногда в их собственном значении, которое означает «отставать», и, таким образом, отставать или отставать, Рим. 3:23, 1 Кор.
1:7, 2 Кор. 11:5; но чаще всего «желать» или «недостатать» чего-либо, «быть лишенными» того, в чем мы нуждаемся, Луки 15:14, Фил. 4:12. Относясь, как здесь, к жизненному пути, это значит «хотеть», «быть лишенным» необходимых приспособлений — оставаться без друзей, родственников, жилья и таких других жизненных благ, как это делают другие. наслаждаться. Итак, ὑστέρημα — это «пенурия», «нищета», бедное, нуждающееся состояние, Луки 21:4.
Я считаю, что наиболее конкретно подразумевается под этим словом отсутствие друзей и всех средств помощи от них или через них. А это, как известно некоторым, является серьезной составляющей страдания. Но, как сказал Господь наш Иисус Христос Своим ученикам, все они должны оставить Его и оставить Его одного, однако он был не один, ибо Отец был с Ним, Иоанна 16:32; то же самое и со страдающими верующими: хотя они внешне нищие, оставленные и лишенные всех средств утешения и облегчения, тем не менее, они не совсем таковы; они не одни, ибо с ними Христос.
Θλιβόμενοι. 2 раза в день. В этом состоянии они были «страдающими». Первое слово указывает на то, чего у них не было, а именно, на внешние блага и удобства; это говорит о том, что у них было, что при них было, —
они были стеснены или сокрушены. Вульгарный язык передает это слово
«angustiati» — «поставленный в затруднительное положение»: по-сирийски «pressi» или «oppressi»;
«притесняемый», «угнетенный»: мы постоянно передаём это слово во всех его вариациях как «страдание» и «страдающий». Но это имеет общее значение: все, что является тяжким, злым или беспокойным. Здесь слово, кажется, выражает особое уважение к великим трудностям, в которые они были поставлены, из-за великих опасностей, которые постоянно на них давили.
Это состояние было очень мучительным; то есть тягостно, тревожно и тревожно для их разума. Ибо, когда мы призваны страдать за Евангелие, воля Божия состоит в том, чтобы мы осознавали и переживали зло, которому подвергаемся, чтобы сила веры могла проявиться в победе над ним.
Κακουχούμενοι. 3 раза. Добавляется, что их «мучили». Итак, мы
передать слово; Вулг. лат. читается «омрачения»; что является правильным значением предыдущего слова: по-сирийски «conquassati», «conturbati»;
«потрясенный», сильно встревоженный; другие правильно называют «malè habiti» или «malè vexati»; "злоумоляемый" - вот значение этого слова, а не
«мученный», как мы это передали. В этом состоянии странствий они столкнулись с очень жестоким обращением в мире. Разные люди пользовались случаем, чтобы досаждать и давить их всевозможными злодеяниями. И это постоянное развлечение, с которым такие странники встречаются в этом мире.
Все, что считается для них злом и досадным, во всех случаях обрушивается на них. Упреки, клевета, поношения, угрозы, презрение — вот то, с чем они постоянно сталкиваются. И,-
Обс. III. Тот будет обманут, кто в любое время, искренне исповедуя Евангелие, будет искать в мире любого другого, лучшего обращения или развлечения.




Евреям 11:38
Апостол еще не закончил своего рассказа о страданиях этих достойных; однако он счел уместным указать на характер их личностей.
Ибо на людей в этом образе жизни можно было смотреть (и некоторые так считали) как на «отбросы всего сущего», не отвечающие ни человеческому общению, ни каким-либо благам этого мира, а, скорее, рассматривать их как звери полевые. Эти мысли апостол отклоняет в другом свидетельстве о них и так переходит к концу своего повествования об их страданиях:
Вер. 38.—Ὧν οὐκ ἦν ἄξιος ὁ κόσμος· ἐν ἐρημίαις πλανώμενοι, καὶ ὄρεσι, καὶ σπηλαίοις, καὶ ταῖς ὀπαῖς τῆς γῆς.
Вер. 38.— Которых мир не был достоин: они скитались по пустыням, и [в] горах, и [в] логовах и пещерах земли.
В этих словах есть две вещи: 1. Характер, который апостол дает этим страдальцам; «Мир был недостоин их». 2. Остальные страдания, которые он будет представлять; «Они странствовали по пустыням» и т. д.
Ὁ κόσμος. 1. Их характер таков, что «мир оказался недостоин их».
Под «миром» подразумевается не ткань неба и земли. Ибо в этом смысле Бог назначил этот мир для обитания Своего народа; поэтому оно достойно и достойно их, пока продолжается их смертная жизнь. И потому наш блаженный Спаситель утверждает, что Он не молился о том, чтобы Бог забрал их из этого мира, но только о том, чтобы Он сохранил их от зла, которое в нем, Ин 17:15. Под «миром» подразумевается не просто человечество, живущее в мире. Ибо согласно этому соображению они пригодны для общества, и народ Божий может сделать им добро, Мих 5:7. Но под «миром» понимаются его жители, в их интересах, намерениях, целях и действиях, их успехах в них и преимуществах, получаемых от них, поскольку они противоположны истинным интересам Церкви и народа Божьего. В этом смысле «мир»
имеет высокое мнение о себе, как обладающем всем желанным, презирая и ненавидя тех, кто не находится с ним в соединении в этих вещах: мир в его власти, гордость, пышность, наслаждения и тому подобное.
Ὧν οὐκ ἦγ ἄξιος. Об этом мире говорят, что он «не достоин» этих страдальцев. Не так было в те времена и времена, когда они жили; то же самое относится и к тем, кто страдает в какую-либо другую эпоху. Мир считает, что они недостойны того, чтобы жить в нем, пользоваться каким-либо именем или местом среди его людей. Вот свидетельство обратного: мир их не достоин. И ничто не может быть сказано с большей провокацией. Сказать великим, сильным, богатым, правителям мира, что они недостойны общества таких, как в их дни бедных, обездоленных, презираемых, странников, которых они причиняют боль и преследуют, как
«осквернение всего» — это то, что наполняет их негодованием. Нет информатора или аппаратора, который считал бы себя униженным этим.
Но они могут относиться к этому, как им заблагорассудится; мы знаем, что это свидетельство истинно, и однажды мир признает, что это так. И надо посмотреть, в каком смысле это здесь утверждается.
Златоуст и последующие за ним греческие толкователи предполагают, что
Здесь проводится сравнение между ценностью мира и ценностью страдающих верующих; и что апостол утверждает, что эти страдальцы, да любой из них, дороже всего мира. В некотором смысле это может быть правдой; но эта истина не является смыслом этого места. Ибо цель апостола состоит в том, чтобы избежать возражения, что эти люди были справедливо изгнаны как недостойные общества человечества; что он и делает, утверждая обратное, что мир не достоин их. И это было не так в двух отношениях: (1) Он был недостоин их общества или беседовать с ними; не больше, чем рабы достойны общества принцев и подходят для него. Ибо он говорит о мире, подвергающемся гонениям; и потому недостойно обращения с гонимыми святыми. (2) Недостойно тех милостей и благословений, которые сопровождают присутствие таких людей там, где они дают вам спокойное жилище. И,-
Обс. I. Пусть мир думает о себе так же высоко и гордо, как ему хочется, когда он преследует, подло и недостойно общества истинно верующих и тех милостей, которыми оно сопровождается. И;-
Обс. II. Уважение Бога к Своему народу никогда не становится меньше из-за его внешних страданий и бедствий, что бы ни судил о них мир. Они не могут думать о них иначе в своих страданиях, чем они думали о Христе в Его страданиях. Они «почитали его пораженным, пораженным Богом и сокрушенным», Ис. 53:4; как отвергнутый Богом и человеком. Таково их суждение обо всех его страдающих последователях; и при этом они не будут думать о себе больше. Но у Бога другое мнение.
2. Дав такой характер этим бедным страдальцам, он приступает к изложению своего отчета об их страданиях, и это в дальнейшем описании того блуждающего образа жизни, который он ранее приписывал им.
И сначала он снова утверждает, что они «бродили», а затем дает отчет о местах, по которым они странствовали и где они располагались в своих странствованиях.
Πλανώμενοι. То, что он прежде выразил через περιῆλθον, они
«ходил вверх и вниз», здесь он говорит через πλανώμενοι; то есть, непосредственно, они совершали «беспорядочное движение» — бродили без какого-либо определенного правила или цели, как и в любом месте отдыха. Ранее я показывал, как их изгоняли из городов, поселков, поселков и деревень частично по закону, частично по
сила. Им теперь остается лишь пустыни, уединенные и необитаемые места. Но так как продолжение человеческой жизни не способно к покою и спокойствию, то апостол распределяет места их блуждающего состояния по двум главам, соответствующим этим двум актам движения и покоя. К первому виду относились «пустыни и горы».
необитаемые отходы; а среди последних были «логова и пещеры», находившиеся в них. Пустыням и необитаемым горам все знают, что предназначено; и их было много в тех частях земли, где совершались подобные вещи. Нет необходимости в каком-либо точном различении логовищ и пещер, да и значение слов не позволяет этого; хотя, возможно, одно может обозначать большие, а другое меньшие подземные сосуды: но обычное употребление первого слова, по-видимому, обозначает такие полые места под землей, в которых дикие звери укрываются от преследования людей.
Таково было положение этих рабов Бога живого: когда они были изгнаны из всех населенных мест, они не находили покоя в пустынях и горах, а скитались вдоль и поперёк, находя себе приютом логовища и пещеры. И примеры того же рода умножались в языческих и антихристианских гонениях на церкви Нового Завета.
Совершенно очевидно, что отшельническая жизнь по добровольному выбору, а тем более ужасное злоупотребление ее первым изобретением в папстве, не придается окраски. И мы можем узнать, что —
Обс. III. Зачастую для святых Божиих лучше и безопаснее находиться в пустыне среди полевых зверей, чем в диком мире, воспламененном диаволом до ярости и гонений.
Обс. IV. Хотя мир может одержать победу и загнать церковь в пустыню, к гибели всего публичного исповедания в своих собственных опасениях, тем не менее, она сохранится там до назначенного времени своего избавления; мир никогда не одержит над ним победу.
Обс. V. Нам подобает наполняться мыслями и привязанностями к духовным вещам, трудиться в предвкушении славы, чтобы мы не ослабели при рассмотрении зол, которые могут постичь нас из-за
Евангелие.
СТИХИ 39, 40.
Καὶ οὗτοι πάντες, μαρτυρηθέντες διὰ τῆς πίστεως, οὐκ ἐκομίσαντο τὴν
ἐπαγγελίαν· τοῦ Θεοῦ περὶ ἡμῶν κρεῖττόν τι προβλεψαμένου, ἵνα μὴ
χωρὶς ἡμῶν τελειωθῶσι.
Вер. 39, 40. — И все они, получив добрую молву верою, не получили обещанного; Бог предусмотрел для нас нечто лучшее, чтобы они без нас не достигли совершенства.
В этом заключении речи апостола, представляющей собой наблюдение относительно всех случаев веры верующих в Ветхом Завете и его суждений об их состоянии, есть четыре важных момента: 1. Кто они, о ком он говорит; и это «Все это».
2. Что он допускает и приписывает им: «Они получили добрую молву верою». 3. В чем он им еще отказывает; то есть получение обетования: «Они не получили обетования». 4. Причина этого; что является суверенным распоряжением Бога состояниями, временем, сроками и привилегиями церкви: «Бог предусмотрел» и т. д.
Во всем этом послании нет ни одного места, которое давало бы более ясное и определенное представление о нем, чем это, если внимательно отнестись к замыслу и фразеологии апостола. Но поскольку некоторые поставили перед собой задачу привнести в него трудности, чтобы казалось, что оно соответствует другим их собственным ложным представлениям, в нашем отрывке они должны быть отброшены и удалены с дороги.
Οἷτοι πάντες. 1. Лица, о которых идет речь: «Все эти». «То есть, — говорит Шлихтингий, — все эти последние упомянутые, которые претерпели такие тяготы, и саму смерть. Ибо они не получили никаких таких обещаний избавления, как те, о которых говорилось выше, имевшие большой успех в своих начинаниях». За его предположением (как почти постоянно) следует Гроций: «Другие, — говорит он, — получили обетования, ст. 33; а те, которые не могли мирно пребывать в земле обетованной, не получили». На что Хаммонд добавляет: «Они не получили в этой жизни обещания, данного Аврааму, и не имели в этой жизни избавления от гонений».
Но при благосклонности не может быть более нежного истолкования этих слов и более противоречащего замыслу апостола. Ибо (1) Те, о ком он говорит в конце своей речи, что «верою приобрели добрую славу», — это те же самые, о которых он утверждает в начале своей речи, стих 2, что «верою они получил хороший отзыв» — то есть сделали это все те, кого он вначале намеревался перечислить; и все те, о ком он говорил в заключении, сделали то же самое: о каком-либо различии между ними нет ни малейшего намека. (2) Об Аврааме, Исааке и Иакове прямо сказано, что «они не получили обетованного» (стих 13), а также о тех, кто сейчас упомянут. (3) Одно дело «получать обетования», ἐπαγγελίας, обещания любого рода, как говорят некоторые (стих 33), и другое — получить τὴν ἐπαγγελίαν, то знаменательное обещание, данное отцам. (4) Ничто не может быть более чуждым замыслу апостола, чем применить обетование, направленное на временное избавление и свободу от страданий. Ибо если бы это было так, то Бог не «предусмотрел нечто лучшее для нас», то есть христианской церкви, чем для них; ибо страдания христиан без избавления от гонений были в тысячу раз больше, чем страдания иудейской церкви при Антиохе, к которой уважает апостол.
Посему под «всем этим» подразумеваются все те, кто был исчислен и приведен в пример от начала мира, или от давания первого обетования о Спасителе и Искупителе Церкви, с разрушением дел дьявол.
Μαρτυρηθέντες διὰ τῆς πίστεως. 2. Из всего этого утверждается, что они
«получил добрую славу верою». Они были «хорошо засвидетельствованы».
Они были мучениками Божиими, а он был их мучениками — он свидетельствовал об их вере. См. объяснение стиха 2. О том, что все они были засвидетельствованы таким образом на основании своей веры, нам не нужно никакого другого свидетельства, кроме свидетельства апостола; однако нет никаких сомнений в том, что на протяжении нескольких веков существования церкви, в которой они жили, они славились своей верой и плодами ее в том, что они делали или страдали. И,-
Обс. Наш долг также не только верить в то, что мы можем быть оправданы перед Богом, но и доказывать нашу веру плодами ее, чтобы мы могли получить добрую славу или быть оправданными перед людьми.
3. То, что он отрицает в отношении них, является получением обетования:
«Они не получили обещанного». И что это было за обещание, мы должны выяснить.
(1) Об Аврааме утверждается, что «он получил обетование» (стих 17).
И то обетование, которое было дано ему, апостол провозглашает великим фундаментальным обещанием Евангелия, Евр.
6:13–18; то же обетование, которое является предметом веры церкви во все века. В то время как здесь сказано, что «они не получили обещания», обещание, формально рассматриваемое как обещание, должно быть прежде всего намеренным; а в последнем это рассматривается материально, как и сама обещанная вещь. Обещание, как верное обещание будущего блага, они получили; но само добро в те времена не выставлялось напоказ.
(2) Некоторые говорят, что здесь имеется в виду обещание вечной жизни.
При этом, говорят они, верующие Ветхого Завета не имели никакого обещания; никто не был создан для них, ничему они не поверили. Так рассуждает Шлихтингий; которого здесь оставляют Гроций и его последователи. Но это мы уже отвергли, и глупость воображения достаточно обнаружена.
(3) Другие, как эти двое упомянули, останавливаются на таком изложении обетования, которое, я бы не сказал, я не могу понять, но я достаточно уверен, что они не понимали ни себя, ни того, что они имели в виду; хотя они и сделали то, что им запретили. Итак, один из них объясняет или, скорее, затрагивает себя в стихе 40 после того, как он упомянул это обещание, которое они не получили, об избавлении от своих преследователей: «Бог определил это как наиболее подходящее время, в Своей мудрости, чтобы дать все возможное». завершение всех этих пророчеств и обетований, послать Мессию в мир и, как следствие Его воскресения из мертвых, даровать нам те привилегии и преимущества, которыми не пользовались отцы, — отдых после долгого гонения, победу над всеми противниками Церкви Христовой, то есть то, что было обещано семени Авраама, Быт.
22:17, что «они овладеют вратами врагов своих», будучи лишь несовершенно исполненными для отцов, могло бы иметь полное завершение в победе и процветании христианской веры над всеми врагами ее».
Помимо того, что говорится о последствиях посредничества Христа или о последствиях Его воскресения (которое, как мы хорошо знаем, из чьей лавки оно пришло), подразумеваемое здесь обетование истолковывается не как обетование, данное Аврааму, как это было, но как то, что сделанное его семени победой над всеми своими врагами в этом мире; которого, по-видимому, они не получили, потому что оно не было полностью исполнено по отношению к ним, но должно быть таковым для христианской церкви в победе над всеми ее противниками. И это в предыдущем стихе названо избавлением от гонителей. Но каким бы ни было это обещание, апостол уверен, что его получили не они, а христиане или верующие во Христа в те дни. Но мы знаем, что не только тогда, но и почти триста лет спустя христиане подвергались гонениям больше, чем когда-либо была иудейская церковь; и поэтому менее получили это обещание, если таковое существовало, чем они. В пришествии Христа действительно есть что-то, что еще больше затуманивает дело; но это относится только ко времени и сроку исполнения этого обетования, а не к самому обетованию. Поэтому такие пересказы годятся только для того, чтобы отвлечь внимание читателей от должного рассмотрения замысла Святого Духа.
(4) Поэтому не только неверно и небезопасно, но и противоречить фундаментальным принципам нашей религии, вере христиан всех времен и замыслу апостола во всем этом послании интерпретировать это обещание как-либо иначе, чем о пришествии Христа во плоти, о совершении Им дела нашего искупления с невыразимыми привилегиями и преимуществами, которые благодаря этому получила церковь. Что это обещание было дано старейшинам от начала мира; что оно на самом деле не было для них исполнено, поскольку оно обязательно было ограничено одним временем, называемым «полнотой времени», но они лишь верой получили сообщение о пользе от этого; и в этом заключается великое различие двух состояний церкви: ветхого завета и нового, с прерогативой последнего над первым; являются такими священными истинами, что без признания их ни в Ветхом Завете, ни в Новом нельзя правильно понять.
Таким образом, именно таким было состояние верующих в Ветхом Завете, как оно представлено нам апостолом: Они имели обетование явить Христа, Сына Божьего, во плоти, для искупления
храм. Они получили это обетование, издалека увидели его фактическое исполнение, были убеждены в его истинности и приняли его (ст. 13). Фактического исполнения они желали, жаждали, заботились и ожидали, Луки 10:24; прилежно вопрошая о содержащейся в нем благодати Божией, 1 Пет. 1:10, 11. Тем самым они пользовались преимуществами этого, как и мы, Деяния 15:11. Однако они приняли это не как фактическое исполнение в пришествие Христа. И причину этого апостол дает в следующем стихе.
Вер. 40. — «Бог предусмотрел для нас нечто лучшее, чтобы они без нас не достигли совершенства».
Провозгласив в этом последнем стихе победоносную веру верующих согласно Ветхому Завету, рассказав о том, что она позволяла им делать и страдать, и дав отчет о своем состоянии относительно фактического исполнения того обетования, которым они жили и которому доверяли. в этой главе он сравнивает их положение с положением верующих под Евангелием, отдавая предпочтение последнему, с указанием причины, по которой это произошло. И есть в словах:
1. Причина различия, существовавшего между двумя состояниями церкви; и это было Божье распоряжение вещами в таком порядке: «Бог предусмотрел». 2. Сама разница, а именно «что-то лучшее», что нам так предусмотрели. 3. Провозглашение того лучшего, в отрицание которого им: «чтобы они без нас не достигли совершенства».
Излагая эти слова, Шлихтингий исходит из различных принципов, некоторые из которых принимаются его последователями, а другие отвергаются ими: 1. Что задуманное обетование (стих 39) — это обещание вечной жизни. 2. Что в Ветхом Завете верующие не имели такого обещания, какие бы надежды или предположения они ни питали по этому поводу. 3.
Что и они, и мы по смерти перестаем существовать душой и телом до воскресения, никто прежде не войдет в жизнь вечную. 4. Здесь он спрашивает, как Бог предусмотрел для нас что-то лучшее, чем для них; которые он преследует с такими замысловатыми диковинками, которые больше напоминают остроумие Креллия, чем его собственное. Но все это бессмысленно и глупо. Ибо если кто-нибудь умирает, он есть ничто или как ничто, то для него это всего лишь один момент между смертью и воскресением, как он утверждает.
состояние всех относительно вечной жизни и входа в нее совершенно одинаково, и ни в чем одно не лучше другого, хотя бы они и умерли за тысячи лет один за другим. Но так как все это явно ложно и противоречит главным принципам христианской религии, то они совершенно далеки от разума апостола, как мы увидим при изложении этих слов.
Поэтому представители Римской церкви воображают себе лимб, подземное вместилище душ, в котором, по их словам, души верующих в Ветхом Завете удерживались до воскресения Христа, чтобы они без нас не достигли совершенства. А то, что святые, отошедшие от начала мира, были лишены покоя и освежения пред лицом Божиим, есть ложь и противоречит Писанию. Однако апостол говорит здесь вовсе не о различии между одним родом людей и другим после смерти, а о том, что было между теми, кто жил при ветхозаветном церковном государстве, пока они жили, и теми, которые живут и наслаждаются привилегии нового; как это видно при самом чтении послания, особенно седьмой главы, и прямо заявлено Им самим в следующей к этому главе, стихах 18-24, как, если Бог даст, мы увидим на месте.
Эти открытые искажения смысла отвергаемых слов могут быть более краткими в их изложении.
Τοῦ Θεοῦ προβλεψαμένου. 1. Первое в них — причина утверждаемого различия. И это значит, что Бог обеспечивает все в таком порядке. Это слово в собственном смысле означает «предвидение». Но Божье предвидение — это Его обеспечение, поскольку оно всегда сопровождается Его предопределением: Его предвидение — Его указом. Ибо «известны Ему все дела Его от создания мира» (Деяния 15:18). Это положение Божие есть οἰκονομία τοῦ
πληρώματος τῶν καιρῶν, Еф. 1:10 — устроение или устройство состояния, времен и сроков Церкви, а также откровение Себя ей; которое мы подробно открыли в первом стихе послания, к которому и отсылается читатель. И,-
Обс. I. Распределение состояний и времен Церкви в отношении распространения света, благодати и привилегий зависит просто от суверенного желания и воли Бога, а не от каких-либо заслуг или подготовки.
в человеке. — Пришествие Христа в то время, когда Он пришел, было столь же мало заслужено людьми того века, в который Он пришел, как и любого другого века от основания мира.
Обс. II. Хотя Бог дает церкви больше света и благодати в одно время года, чем в другое, тем не менее, в каждое время года Он дает то, что достаточно, чтобы направлять верующих в их вере и послушании к вечной жизни.
Обс. III. Долг верующих в каждом состоянии церкви — использовать и улучшать духовное обеспечение, которое Бог создал для них; всегда помня, что кому много дано, с того много и спросится.
Κρεῖττον. 2. То, что Бог таким образом предусмотрел для нас, то есть для тех, кто во все времена верил во Христа, явленного во плоти, согласно откровению, данному от Него в Евангелии, называется «чем-то лучшим»;
то есть, более превосходное, состояние выше их или всего, что им было даровано. И мы можем спросить: (1) Что такое «лучшее» или это «лучшее»; (2) Как в отношении этого «они не достигли совершенства без нас».
(1) Во-первых, я полагаю, что для всех христиан не должно быть и речи о том, что это фактическое явление Сына Божьего во плоти, пришествие обещанного Семени с совершением им дела искупление церкви и все привилегии церкви в свете, благодати, свободе, духовном поклонении, со смелостью доступа к Богу, которые вытекают из этого, и которые предназначены. Разве не это они получили по ветхому завету? разве не это было обещано с самого начала? которых ожидали, жаждали и желали все верующие древности, которые все же видели их только издалека, хотя через веру они были спасены благодаря им? и разве не именно благодаря этому состояние церкви Евангелия было усовершенствовано и завершено, и разве не только это наше состояние лучше, чем у них?
Что касается внешнего вида вещей, то в их богослужении они имели больше славы и дорогого церемониального великолепия, чем положено в христианской церкви; и их мирское процветание в течение долгого времени было очень большим, намного превосходящим все, чем может наслаждаться христианская церковь. Поэтому отрицать, что это «лучшие вещи», которые Бог предусмотрел для нас,
значит ниспровергнуть веру Ветхого Завета и Нового.
Ἵνα μὴ χωρὶς ἡμῶν τελειωθῶσι. (2) Мы можем спросить, почему в связи с этим сказано, что «они без нас не достигли совершенства». И я говорю,-
[1] «Без нас» — это то же самое, что и то, что нам действительно показано, то, что предназначено для нас, и наше участие в этом.
[2] Они и мы, хотя и разделены божественным провидением на отдельные состояния, однако по отношению к первому обетованию и его обновлению, данному Аврааму, представляем собой всего лишь одну церковь, построенную на одном и том же основании и оживляемую одним и тем же Духом милость. А потому, пока мы не вошли в это церковное состояние, они не могли быть совершены, поскольку само церковное состояние было не таковым.
[3] Все преимущества благодати и милости, которые они получили и которыми они наслаждались, произошли благодаря тем лучшим вещам, которые на самом деле были показаны нам и применены верой, а не благодаря чему-либо, что было им вверено и чем они наслаждались. . А потому,—
[4] Апостол утверждает, что они так и не были приведены в то совершенное, завершенное духовное состояние, которое Бог задумал и приготовил для Своей Церкви в полноту времен и которое, как они предвидели, должно быть даровано. другим, а не себе, 1 Пет. 1:11, 12.
[5] Что представляет собой это совершенное, завершенное состояние Церкви, я так полно заявил в толковании седьмой главы, где апостол намеренно говорит об этом, что здесь не следует повторять это; и к этому я отсылаю читателя.
Я не могу не удивляться тому, что столь многие, как и большинство, споткнулись при изложении этих слов и ввязались в трудности, придуманные ими самими. Ибо они представляют собой ясное изложение всей доктринальной части послания; так что ни один умный и рассудительный человек не может избежать чувства, которое они выражают, если только не отвлечет свой ум от
весь размах и замысел апостола, укрепленный всеми обстоятельствами и целями; это не способ или средство помочь кому-либо в правильном толковании Писания. И завершая эту главу, мы можем заметить:
—

Обс. IV. Бог распределяет всему Своему народу его долю в служении, страданиях, привилегиях и наградах по Своему благоволению.—
И поэтому апостол завершает эту беседу о вере, послушании, страданиях и успехах святых ветхого завета заявлением о том, что Бог все же предусмотрел для Своей церкви более превосходные вещи, чем все, в чем они были причастниками. Все, что он делает таким образом, — это просто милость и щедрость; и поэтому он может распределять все эти вещи по своему усмотрению.
Обс. V. Только Христос должен был дать и один только мог дать церкви совершенство или завершение. Он должен был во всем иметь первенство.
Обс. VI. Все внешнее славное поклонение Ветхого Завета не имело в себе совершенства; и поэтому никакой славы по сравнению с той, которую приносит Евангелие, 2 Кор. 3:10.
Обс. VII. Все совершенство, все завершение находятся только во Христе. Ибо «в Нем обитает вся полнота Божества телесно, и мы имеем полноту в Нем, Который есть глава всякого начальства и власти».
Μόνῳ τῷ Θεῷ δόξα.
———

ГЛАВА 12
ЭТА глава содержит применение доктрины, провозглашенной и подтвержденной в предыдущей главе, к евреям.
Учение и применение были методом апостола; и должны, по крайней мере фактически, принадлежать и тем, кто в своей проповеди учитывает либо смысл, либо разум, либо опыт. Это была бы неуклюжая проповедь, которую следовало бы обойти без
учение и использование.
И есть три основные части этой главы: 1. Изложение увещевания, основанного на ранее настоянных свидетельствах, с новыми дополнительными мотивами, ободрениями и указаниями до конца 11-го стиха. 2. Указание на особые обязанности, необходимые для должного соблюдения общего увещевания и способствующие его полному соблюдению, стихи 12–17. 3. Новый убедительный аргумент для той же цели, взятый из сравнения двух состояний закона и Евангелия, их происхождения, природы и последствий; до конца главы.
В первой общей части, или усилении увещевания, есть четыре вещи: 1. Выведение его из предыдущих примеров и примеров, стих 1. 2. Подтверждение его из рассмотрения Самого Христа и Его страданий, стихи 2, 3. 3. То же самое вытекает из их известного долга, стих 4. И 4. Из природы вещей, которые им предстояло претерпеть в своей терпеливой настойчивости, насколько они были скорбящими; с определенными преимуществами и выгодами, которые они получат от них, стихи 5–11.
Евреям 12:1
Долго настаивая на множестве примеров, чтобы провозгласить и доказать силу и действенность веры, помогающей и защищающей верующих от всех обязанностей и трудностей, с которыми они могут столкнуться на пути своего исповедания, он продолжает настойчиво призывать к Евреям к терпеливой настойчивости в исповедании Евангелия, несмотря на все страдания, с которыми они могут столкнуться. И его рассуждения на эту тему чрезвычайно насыщены аргументами для этой цели. Ибо оно одновременно объявляет, какова была участь истинно верующих во все века с самого начала, чему теперь никто не должен удивляться или думать о чем-то странном; каким образом они действовали так, чтобы угодить Богу; и какой успех или победа они получили в конце: все это было для них мощным мотивом для усердного исполнения своих нынешних обязанностей.
Вер. 1.— Τονγαροῦν καὶ ἡμεῖς, τοσοῦτον ἔχοντες περικείμενον ἡμῖν νέφος
μαρτύρων, ὄγκον ἀποθέμενοι πάντα καὶ τὴν εὐπερίστατον ἁμαρτίαν, διʼ
ὑπομονῆς τρέχωμεν τὸν προκείμενον ἠμῖν ἀγῶνα.
Τονγαροῦν, «ideoque», «quamobrem», «igitur», «proinde», «quoniam»;
Сир., «propter hoc», «по этой причине» — страстная нота вывода.
Τοσοῦτον и т. д., «и мы, имеющие всех этих свидетелей, которые окружают нас, как облако». Хорошо. Вульг. Лат., «impositam nubem»; Рем.,
«облако, наложенное на нас» — то есть ἐπικείμενον, которому здесь нет места, но оно весьма неприлично. Ὄγκον ἀποθέμενοι πάντα. Вульг. лат., «depentes omne pondus»; Рем., «отложив всякое бремя», значит «всякое бремя».
«Abjecto omni pondere», «сбрасывая всякое бремя». Другие — «deposito omni onere», «сложив с себя всякое бремя», бремя, которое обременительно и поэтому является препятствием. Сыр., «теряем себя от всякого груза».
Εὐπερίστατον ἁμαρτίαν. Вульг. Лат., «и обстоятельствами нос пекатум»;
Рем., «и грех, который окружает нас», «который стоит вокруг нас». Беза,
«peccatum ad noscircingendos proclive», что мы переводим как «грех, который так легко постигает нас»; то есть противодействовать нам и препятствовать нашему прогрессу, который нас окружает. Сир., «грех, который во всякое время уготован нам»; то есть действовать в нас или против нас. Эразм, «tenaciter inhaerens peccatum», «грех, который так упорно присущ нам или прилипает к нам»;
возможно, в смысле места, хотя и ошибается в точном значении этого слова. Smid., «peccato facilè noxio», «грех, который так легко ранит нас»; соответствовать изложению слов, которые он охватывает. Мы должны глубже исследовать разум Святого Духа в этом выражении.
Τρέχωμεν τὸν προκείμενον ἡμῖν ἀγῶνα. Вульг. Лат., «curramus ad propositum nobis certamen»; Рем.: «Побеждёмся на предложенную нам битву». Но ἀγών не является собственно битвой; и вставка предлога ad, «чтобы», искажает смысл: хотя сирийский язык, сохранивший греческое слово, по-видимому, признает это,
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אלַ, «лигона», «на скачки», конечно.
Но мы должны участвовать в гонке, а не бежать к ней. Ἀγῶνα, «стадион», «гонка»;
«сертамен» — соревнование в забеге или дистанции.
Вер. 1. Посему, видя, что и мы окружены столь великим облаком свидетелей, давайте свергнем [сбросим] всякое бремя [или бремя] и грех, который так легко одолевает [нас], и побежим с терпение
раса, которая предстоит нам.
В отношении этих слов можно заметить некоторые вещи, касающиеся манеры речи, используемой в них; 1. Все это образно и состоит из различных метафор, основанных на главном, а именно на сравнении нашего пациента, пребывающего в исповедании Евангелия, с бегом или состязанием в гонке за приз. 2. Будучи простыми и знакомыми, намеки, как мы увидим, проливают великий свет на разум и оказывают большое воздействие на чувства. 3. В таком случае изложение слов следует исходить не столько из их точного значения, сколько из содержания, явно подразумеваемого в них. 4. Структура слов жалкая, что становится увещеванием столь важного значения.
В самих словах есть: (1) нотка вывода из предыдущего рассуждения, указывающая на влияние, которое оно оказывает на последующее: «Поэтому» — «Видя, что так обстоит дело с нами в отношении тех, кто был до нас, чьи вера записана для нашего использования и примера». 2. Призыв к терпеливой настойчивости в исповедании Евангелия, несмотря на все трудности и препятствия; метафорически выражается как «терпеливо проходить предлежащее нам поприще». 3. Мотив и поощрение к этому, взятые из нашего нынешнего состояния по отношению к тем, кто шел до нас в исповедании веры и примеру которых мы обязаны следовать: «Видя, что и мы окружены столь великим облаком свидетелей ." 4. Декларация чего-то необходимого для исполнения этого увещевания и обязанности, требуемой от нас; то есть «сбросить всякое бремя и грех, который так легко запинает нас».
Я раскрою слова в том порядке, в котором они расположены в тексте.
1. Первое, что выражается, — это мотив и поощрение нашего усердия в выполнении возложенного на нас долга: «Видя, что и мы окружены таким великим облаком свидетелей». «Мы располагаем таким огромным облаком свидетелей».
Καὶ ἡμεῖς. (1) Речь идет о «мы», «и мы» или «даже мы».
Апостол присоединяется к этим евреям не только для того, чтобы лучше
не только проникнуть в их умы, но и дать понять, что величайшие и сильнейшие из верующих нуждаются в этом ободрении. Ибо это обеспечение, которое Бог предусмотрел для нашей пользы и которое полезно и необходимо для нас. Поэтому выражение «даже мы» включает в себя всех верующих, которые были тогда в мире или будут таковыми до конца его.
(2) Нам предлагается следующее: [1] Мы должны иметь «свидетелей». [2.]
Что у нас их «облако». [3] Что они расположены «около» нас, или мы «объединены» с ними. Этими свидетелями являются все святые Ветхого Завета, чья вера записана в Писании; как те, которые поименно названы апостолом, так и все прочие, о которых вообще засвидетельствовано. И как они называются свидетелями по отношению к нам, необходимо выяснить.
[1] Свидетели бывают двух видов: 1-й. Такие, которые наблюдают за выполнением какого-либо дела и свидетельствуют об этом, когда оно совершается. 2 раза в день. Такие, которые свидетельствуют о чем-либо, что это должно быть сделано; или к какой-либо истине, что это так, посредством которой люди могут заниматься тем, к чему она направляет.
Если смысл этого слова регулируется метафорическим выражением призываемого долга, а именно, участвовать в забеге, то предполагаемые свидетели относятся к первому типу. Ибо во время состязаний и состязаний в тех публичных играх, о которых идет речь, присутствовало множество, тучи зрителей, которые своими аплодисментами ободряли состязавшихся и свидетельствовали об их успехах.
То же самое и с нами в нашей терпеливой настойчивости; все святые Ветхого Завета как бы стоят, глядя на нас в наших усилиях, ободряя нас в исполнении нашего долга и готовые своими аплодисментами засвидетельствовать наш успех. С этой целью все они размещены вокруг нас; мы
«слился» с ними. И они таковы в Писании; при этом они, будучи мертвыми, все же видят, и говорят, и свидетельствуют. Писание окружило нас ими; так что, когда мы находимся в наших испытаниях, куда бы мы ни посмотрели, мы могли видеть лица тех или иных из этих достойных людей, смотрящих на нас и ободряющих нас. Итак, апостол возлагает на Тимофея обязанность не только «пред Богом и Господом Иисусом Христом»,
которым он должен был дать отчет, но и «пред избранными ангелами»,
которые должны были быть свидетелями того, что он там сделал, 1 Тим. 5:21. И нам полезно во всех наших испытаниях за исповедание веры учитывать, что на нас обращены взоры всех, кто прошел до нас в таких же, или подобных, или более великих испытаниях, чтобы засвидетельствовать, как мы оправдываем себя.
Но намерение апостола лучше понять из его общей сферы, которая требует, чтобы свидетели были второго рода, а именно такими, которые свидетельствуют о том, что должно быть сделано, и об истинном основании, на котором это должно быть сделано. Ибо он особенно имеет в виду людей, которых он ранее перечислил: и они свидетельствуют о том, что вера благополучно проведет верующих через все, что они могут быть призваны делать или страдать в исповедании Евангелия; поэтому даже мы должны со всем терпением соблюдать это. Все они вместе свидетельствуют о следующем: - что лучше всего для нас верить и повиноваться Богу, что бы ни случилось с нами при этом; эта вера, если она истинна и искренна, вовлечет тех, кому она предназначена, пойти на величайшие опасности, опасности и несчастья в мире, а не отказаться от своего исповедания; и что он благополучно проведет нас через них всех. Те, кто свидетельствует об этом, являются важными свидетелями в этом деле. Ибо когда при приближении опасности и беспокойства это может быть сама смерть, мы вынуждены оспаривать вещи в своем уме и спорить о том, что лучше для нас делать, - при этом сатана не захочет увеличивать наши страхи. и беспорядки от его раскаленных стрел, - не может не быть невыразимым преимуществом и ободрением то, что все эти святые и блаженные люди стоят вокруг нас, свидетельствуя о безумии наших страхов, ложности всех внушений неверия и обмана искушения сатаны; а также превосходство обязанностей, к которым мы призваны, и уверенность в нашем успехе в них через веру.
И в этом смысле я беру свидетелей, которые здесь подразумеваются, как из-за объема места, так и из-за того, что мы знаем по опыту, какую пользу могут принести такого рода показания. Но если кто-то думает лучше о первом смысле, я не буду ему возражать. Ибо во всем стихе апостол как бы изображает верующих в своем исповедании стремящимися к победе, как на театре. Христос сидит во главе или в конце его, как великие агонотеты, судья и вознаграждающий тех, кто борется законно и оправдывает себя упорством до конца. Все усопшие святые божественно свидетельствовали о
стойте и сидите со всех сторон, наблюдая и ободряя нас в нашем пути; обычно это было мощным стимулом для людей приложить все свои силы в публичной борьбе за победу. Оба эти чувства последовательны.
Νέφος τοσοῦτον. [2] Об этих свидетелях говорится, что было «облако»; и это не только положительно, но большое облако, «такое большое облако». Облако на иврите называется ע
בָ; то есть «вещь толстая, запутанная или сгущенная». И Аристотель говорит: Τὸ νέφος πάχος ἀτμῶδες συνεστραμμένον, De Mundo, cap. iv.; — «Облако — это густое скопление влажных паров». Поэтому Бог сравнивает грехи Своего народа с «облаком» и «густым облаком».
из-за их множества, и пар от них сгущался, как облако, Ис. 44:22. И у всех авторов густое тело людей или солдат, сплотившихся вместе, обычно называется их тучей. Итак, Хом. Илиада. 4, Ἅμα δὲ νέφος εἵπετο πεζῶν, — «За ним следовала туча лакеев».
Итак, Ливий: «Peditum equitumque nubes» — «облако коней и пеших».
Следовательно, «такое огромное облако» — это метафорическое выражение для «такого большого числа»: «такое огромное множество людей одновременно явилось вместе, чтобы свидетельствовать об этом деле». И в этом слове он сразу представляет нам силу своей предыдущей речи, в которой он назвал многих своих свидетелей поименно, а затем собрал их в одно тело, как большое облако, гл. 11:32–35 и т. д.
Περικείμενον ἡμῖν. [3] «Этим облаком, — говорит он, — мы «охвачены», оно расположено вокруг нас»; где и как не выражено. Но оно помещено в Писании, где оно расположено вокруг нас, чтобы мы могли его созерцать. Ибо то, что сделано в Писании для нашего использования, немедленно делается для нас; и то, что сказано в нём, сказано нам. Итак, стих 5, слова из Книги Притчей: «Сын мой, не пренебрегай наказания Господня»
он утверждает, что это увещевание, обращенное к нам. И запись этих свидетелей в Писании — это фактическое общение нас с ними.
Поскольку наша жизнь и наше хождение находятся в Писании, то, что помещено в него для нашего использования, мы окружены им.
И в выражении есть большой акцент. Ибо когда великое множество людей окружает людей по какому-либо делу, окружая их и приближаясь к ним, чтобы дать им ободрение, они не могут не оказывать им большую поддержку и не продвигать их на их пути. Так же и это облако
свидетельствуют верующие.
Что же касается наших собственных указаний, то мы можем отсюда заметить:
Обс. I. Во всех примерах из Священного Писания мы должны старательно учитывать нашу собственную заинтересованность в них и то, чему они нас наставляют. Этот вывод апостол делает из собранной им коллекции:
«Даже мы тоже».
Обс. II. Бог не только предусмотрел в Писании, но и обильное обеспечение для укрепления нашей веры и нашего ободрения в исполнении долга: «Облако свидетелей».
Обс. III. Бог оказывает честь Своим усопшим святым, особенно тем, кто пострадал и умер за истину, что даже после своей смерти они будут свидетелями веры и послушания во всех поколениях. мученики. Верное изложение их страданий и свидетельств, которые они принесли в пользу Евангелия, принесло исключительную пользу церкви. Так же и Книга Мучеников была среди нас, хотя теперь ее презирают те, кто никогда не намеревался следовать содержащимся в ней примерам.
Обс. IV. Упасть в обморок в нашем исповедании, когда мы окружены таким облаком свидетелей, является большим усугублением нашего греха. Нам предложено все это, чтобы мы не унывали.
2. Второе в этих словах — это предписание средств, которые мы должны использовать, чтобы выполнить обязанность, к которой нас призывают. А это значит, что мы «сбрасываем с себя всякое бремя и запинающий нас грех».
Нет сомнения, что при изложении этих слов следует отдать должное метафоре, посредством которой апостол выражает призываемый к исполнению долг; а именно, что мы должны «с терпением проходить предлежащее нам поприще». Те, кто должен был участвовать в забеге, всегда освобождались от всего того, что могло помешать им в этом. И они были двух видов: (1) Такие, которые были для них бременем или бременем; любая тяжелая вещь, с которой люди не могут бегать. (2) Такие, которые могут запутать
они в пути; как длинная одежда, прилипающая к ним, будет постоянным препятствием на каждом шагу, который они должны сделать. В соответствии с этим сравнением апостол предписывает нам, согласно этим двум выражениям, сложить с себя: (1) «всякое бремя»; и (2) «Грех, который так легко постигает нас». И что именно Он имеет в виду, мы должны исследовать, как относительно способа отстранения, так и относительно самих вещей.
Ἀποθέμενοι. (1) Способ исполнения этой обязанности выражается в словах «отложить» или, как другие переводят это слово, «отбросить». Ἀποτίθημι
однажды используется в Новом Завете по отношению к вещам естественным: Деяния 7:58: «Свидетели ἀπέθεντο τὰ ἱμάτια αὐτῶν», — «положенные» (т. е.
«сняли» и положили) «свою одежду», что проливает свет на метафору. Во всех других местах оно используется в отношении порочных привычек или причин греха, от которых нам следует расстаться, от которых нужно избавиться, как от препятствий на нашем пути и в работе. Итак, Еф. 4:22, 25; Кол. 3:8; Иакова 1:21; 1 Пет. 2:1. Это слово, в котором выражается наш долг в отношении всех порочных привычек ума, особенно тех, которые являются реальными препятствиями на нашем христианском пути. Ибо во всяком месте, где оно употребляется, оно совершенно не уважает отбрасывание самих вещей, но поскольку они являются препятствиями нашей вере и послушанию; как это делает здесь апостол, как мы сразу увидим. Естественно, означаются такие вещи, которые находятся в нас, на нас и прилеплены к нам; как и великие препятствия в нашей христианской расе. Пусть ни один человек не будет уверен в себе. У него нет ничего своего, кроме того, что помешает ему на пути святого послушания. Если все это не свергнуто, не отброшено, не отброшено, мы не сможем успешно пробежать поприще, к которому мы призваны. Как это сделать, будет объявлено позднее.
(2) Слова, которыми выражаются сами вещи, подлежащие отложению, являются метафорическими и больше нигде в Писании не используются с той же целью; это послужило поводом для различных предположений об их смысле и точном назначении. Особенно последнее слово, εὐπερίστατος, употребленное лишь один раз в Новом Завете и редко, если вообще вообще, у какого-либо другого автора, дало возможность многим испытать свои критические навыки в полной мере. Я не буду заниматься ни одним из них, чтобы одобрять или опровергать их. Те, которые согласуются с
аналогию с верой можно принять, как любой увидит разум. Я знаю, что истинное толкование этих слов или применение их к намеченной цели должно быть взято из других правил Писания, данных в том же случае и с той же целью, на основе опыта тех, кто был подвергался испытаниям в исповедании Евангелия. Только этим я займусь при их толковании; что даст нам смысл, никоим образом не противоречащий точному значению самих слов, а это все, что необходимо.
Ὄγκον πάντα. [1] То, что мы должны прежде всего отложить, — это «всякое бремя».
Это выражение вряд ли допускает, чтобы это ограничивалось какой-либо одной вещью или вещами какого-либо одного рода. Кажется, больше ничего и не предполагается, кроме как расстаться со всем, какого бы рода оно ни было, что могло бы помешать нам в нашем роде. И поэтому оно имеет такое же значение, как и великое повеление самоотречения, которое наш Спаситель дает в таком строгом указании всем, кто принимает на себя исповедание Евангелия, как и то, без которого они не смогли бы упорствовать в нем, Мф. 16:24, 25. На нас может быть возложен крест, хотим мы того или нет, но мы не сможем взять его, чтобы следовать за Христом, если сначала не отречемся от себя. И отречься от себя в этом или от этой цели принятия креста — значит отвлечься от уважения и ценности всего, что могло бы помешать нам в нашем евангельском прогрессе. Метафорически выражаясь, это значит «сбросить с себя всякое бремя» в отношении нашего послушания как расы. И поскольку это чувство совпадает с великим евангельским правилом, данным нам в том же случае, оно соответствует опыту тех, кто призван страдать. Они обнаруживают, что первое, что им нужно сделать, — это повсеместно отречься от себя; если они смогут достичь этого, то они освобождаются от всякого груза и ускоряются в своем пути. И в этом изложении мы можем придерживаться.
Но поскольку в том же случае есть еще одно великое евангельское правило, которое ограничивает это самоотречение одним видом вещей, на которые, по-видимому, указывает слово и которое также соответствует опыту, здесь ему следует уделить особое внимание. И это правило мы можем узнать и из слов нашего Спасителя, Мф. 19:23, 24: «Иисус сказал ученикам Своим: истинно говорю вам, что богатый едва ли войдет в Царство Небесное. И еще говорю вам: легче верблюду пройти сквозь глаз иглы, чем богатому войти в Царствие Божие». Ничего, кроме
чрезвычайное величие силы Божией и благодати Его может благополучно доставить богатого человека во время страданий к небу и славе. И это подтверждает апостол, 1 Тим. 6:9, 10: «А желающие обогатиться впадают в искушение и сеть, и во многие глупые и пагубные похоти, которые топят людей в погибель и погибель» и т. д. Богатство мира сего и любовь они являются своеобразным препятствием на пути к постоянству в исповедании Евангелия по многим причинам. Поэтому они кажутся бременем, особым образом мешающим нам в нашей расе.
И эти вещи называются «бременем» не по своей природе, поскольку они легки, как суета, а по причине того, что мы обращаем к ним свои сердца и привязанности. Когда мы так принимаем их, настолько придерживаемся их, что принимаем их в свои умы и привязанности, они становятся бременем, с которым ни один человек не может вести христианский побег. Если, когда мы призваны к страданиям, любовь к этому миру и всему, что в нем, и наша жизнь, наслаждаясь ими, будут преобладать в нас, мы обнаружим, что они оказывают на нас такое бремя, которое полностью лишит нас возможности выполнять наши обязанности. долг. Человек может отягощать себя перьями или мякиной, а также вещами, более тяжелыми сами по себе.
Остается только объяснить эти слова: как следует сбросить с себя это бремя; хотя это и является главным моментом, на который следует обратить внимание, тем не менее, он полностью контролируется толкователями, как и большинство практических вещей.
Предположим, что бремя, которое нужно отложить в пользу благ этой жизни, с привлечением к ним нашей привязанности; затем к этому, отложив их в сторону, —
1-й. Обычно не требуется, чтобы мы полностью расставались с ними и отказывались от законного владения ими: я говорю, что это не так обычно. Но были и могут быть времена, когда должно было произойти указание нашего Спасителя молодому человеку: «Пойди, продай, что имеешь, и раздай бедным, и следуй за Мною». В первобытные времена многие продавали свое имущество, раздавая то, что имели, бедным (Деян. 4). как было тогда. Но обычно этого не требуется
из нас. Да, бывают времена, когда удовольствия и богатство некоторых людей могут не быть помехой для них самих и приносить большую пользу всей церкви благодаря их вкладам в ее помощь; которыми часто руководят апостолы. И в исполнении этого долга будет заключаться декретное определение искренности их веры и профессии.
2 раза в день. Это отстранение от них включает в себя желание, готовность и решимость с радостью расстаться с ними ради Христа и Евангелия, если они будут к этому призваны. Так было и с теми, которые «радостно восприняли порчу своего имущества». Когда эта решимость преобладает в уме, душа будет значительно освобождена от тяжести тех вещей, которые мешали бы ей в ее беге. Но пока наши сердца прилепятся к ним с неоправданной оценкой, пока мы не сможем достичь радостной готовности отнять их у нас или самих себя ради Евангелия, они будут для нас невыносимым бременем. в нашем курсе. Ибо поэтому разум будет оспаривать всякую опасную обязанность, прислушиваться ко всякому греховному замыслу ради безопасности, удивляться по собственной воле каждой появляющейся опасности и во всех случаях приходить в смятение в своих рамках. Такое бремя не может нести ни один человек в гонке.
3 раза. Прилежное и ежедневное умерщвление наших сердец и привязанностей по отношению ко всем вещам такого рода — это то, что главным образом предписано нам в повелении отложить их как бремя.
Это избавит их от всего, что действительно обременительно для нас.
Умерщвление — это разрушение связи или союза между нашими привязанностями и земными вещами, которое одно только придает им вес и обременение. См. Кол. 3:1–5. Когда эта благодать и долг используются должным образом, эти вещи не могут привести к какому-либо беспорядку в уме, сделать его неготовым к гонке, громоздким или неторопливым в ней.
Это то, что предписывается нам в этом выражении; и поэтому, чтобы объявить всю требуемую от нас обязанность, необходимо было бы раскрыть природу умерщвления вообще, с его причинами, средствами и последствиями; что, поскольку я уже сделал это где-то еще, я здесь опущу.
4-й. Для этого требуется постоянное наблюдение за тем, какие трудности и препятствия эти вещи могут создать в нашем уме, как в нашем общем курсе, так и в отношении конкретных обязанностей. Они
действуют на наши умы любовью, страхом, заботой, наслаждением, ухищрениями, множеством смущающих мыслей о них. Если мы не будем постоянно следить за всеми этими способами занятия нашего ума, чтобы избежать их инсинуаций, мы обнаружим их бременем и бременем во всех частях нашей расы.
Таковы некоторые из путей и средств, с помощью которых те, кто посвятил свои сердца постоянной, терпеливой настойчивости в исповедании Евангелия, могут настолько отбросить бремя земных вещей и распутать свои привязанности к ним, чтобы они могли с комфортом пройти дальше и завершить свою помолвку.
И дни, в которые мы живем, дадут нам лучшее понимание предписанного нам здесь долга, чем то, что мы можем узнать из догадок людей, спокойных о точном значении того или иного слова, которое, будучи использовано метафорически, способен к различным приложениям. Но в настоящее время мир полон страхов, опасностей и гонений за Евангелие. Те, кто хочет жить благочестиво во Христе Иисусе, должны ожидать гонений. Им постоянно грозит потеря имущества, поместий, свобод, жизней. Они, и никто другой, знают, насколько эти вещи волнуют умы верующих, какое впечатление они производят на них и каким препятствием они призваны быть и в какой-то мере являются для них в их прогрессе; и только они понимают, что значит сбросить с себя бремя, выполняя упомянутые выше милости и обязанности. Вера, молитва, умерщвление плоти, высокая оценка вещей невидимых и вечных, постоянное предпочтение их всему настоящему и видимому — все это предписывается в этом слове «сложить с себя всякое бремя».
Τήν ἀμαρτίαν εὐπερίστατον. [2] Второе, что следует отбросить, — это «грех, который так легко запинает нас». Я уже говорил ранее, что, поскольку это слово больше нигде не употребляется во всем Писании, многие умножили свои предположения относительно его значения. Я, без какого-либо тщательного их изучения, проведу здесь исследование разума Святого Духа, которым Бог направит и поможет.
1-й. Большое разнообразие переводов этого слова делает очевидным, что из его точного значения невозможно уловить какой-либо определенный смысл.
значение. В остальном, как в своем первоначальном, так и в двойном составе, слова сами по себе обыкновенны и общеупотребительны. См. различные переводы, упомянутые выше, к которым можно добавить множество других, причем едва ли два из них совпадают в одних и тех же словах.
2 раза в день. Мы можем быть удовлетворены тем, что никакое простое рассмотрение этого слова, ни как простого, ни по его составу, ни по его употреблению у других авторов, само по себе не даст нам полного и правильного значения его в этом месте. И отсюда для меня очевидно, что те, кто самым прилежным образом исследовал это явление и проследил его через все его формы, наиболее далеки от согласия в том, что является или должно быть точным значением этого явления, но закрывают свои рассуждения с различными и противоположными предположениями. И что еще хуже, то, на чем они по большей части концентрируют свое внимание, — это всего лишь звук слов, который не несет реального смысла в опыт тех, кто верит. Однако в намерения апостола не входило вводить нас в замешательство, используя двусмысленное слово; но то, что он задумал, было в то время общеизвестно и не было скрыто новой одеждой, приданной ему, чтобы приспособить выражение этого к настоящей метафоре.
3 раза. Поэтому я буду уделять внимание ранее упомянутым руководствам, а именно другим указаниям и правилам Писания в том же случае, с учетом опыта верующих, которые упражняются в этом, и использования тех других слов, с которыми здесь соединено это ἅπαξ λεγόμενον.
1-й. Слово ἀποτίθημι, «отложить», никогда не употребляется в Писании по отношению к тому, что является злым и греховным, но по отношению к изначальной испорченности природы и порочным привычкам, в которых она состоит, и их последствиям. . Это одни только места: Еф. 4:22, Ἀποθέσθαι ὑμᾶς, — «чтобы вы отложили прежнее общение ветхого человека, развращающегося по лживым похотям». Никто не сомневается, что здесь имеется в виду изначальная испорченность нашей природы. Стих 25: Διὸ ἀποθέμενοι τὸ ψεῦδος — «Итак отвергните ложь»; ветвь, исходящая от того же корня. Кол. 3:8, Νυνὶ δὲ ἀποθέσθε
καὶ ὑμεῖς τὰ πάντα, — «Но и вы теперь отложите все это»; то есть то, о чем он говорит, или первоначальное разложение, со всеми его плодами и последствиями. Иакова 1:21, Διὸ ἀποθέμενοι πᾶσαν ῥυπαρίαν, — «Итак отложите всякую нечистоту и излишек нечестия»; что то же самое.
1 Пет. 2:1, Ἀποθέμενοι οὐν πᾶσαν κακίαν, — «Отложив всякую злобу»; к
та же цель. В других местах это слово не используется. Поэтому очевидно, что во всех других местах оно применяется только к нашему долгу и действиям в отношении изначальной испорченности нашей природы, с порочными привычками, из которых она состоит, и греховными последствиями или последствиями ее. И почему здесь должно быть другое намерение, поскольку оно не только соответствует аналогии с верой, но и наиболее соответствует замыслу апостола, я не знаю. И правда в том, что отсутствие должного внимания к этому единственному слову и его употреблению, которое толкователи повсеместно упускают из виду, вызвало множество бесплодных догадок на этом месте.
2 раза в день. Общая природа зла, которое должно быть свергнуто или отброшено, выражается ἁμαρτία, а с префиксом артикля τὴν ἁμαρτίαν,
«этот грех». И если нет ничего, что ограничивало бы это, то это следует понимать в самом большом, обычном и выдающемся значении. И что это изначальная испорченность нашей природы, нельзя отрицать. Об этом особо сказано в Рим. 7, где оно постоянно называется этим именем: Стих 13, ἡ ἁμαρτία, «грех»; то есть грех нашей природы. И ἡ
οἰκοῦσα ἐν ἐμοὶ ἁμαρτία, стих 17, «грех, живущий во мне», имеет ту же силу и значение, что и ἡ ἁμαρτία εὐπερίστατος, «грех, который так легко постигает нас»; хотя намеки разные: один взят изнутри, другой извне. См. стихи 20, 23. Но:
3 раза. Я не считаю, что первородный грех здесь подразумевается абсолютно, но только в отношении особого способа проявления его эффективности и определенной цели; а именно, поскольку неверие мешает нам и отвращает нас от исповедания Евангелия. Итак, указание согласуется с правилом, данным нам в том же случае в других местах послания; как гл. 3:12: «Берегитесь, братия, чтобы не было у кого из вас лукавого сердца неверия, отступившего от Бога живого». Отойти от живого Бога и оставить курс нашего исповедания — одно и то же. И причина их — «злое сердце неверия». Ибо так изложено в следующем стихе: «Чтобы вы не ожесточились обольстительностью греха».
Подобное правило дано нам в этой главе, стих 15. Таким образом, подразумеваемый грех – это внутренний грех; что в отношении исповедания Евангелия и постоянства в нем с терпением действует через неверие; посредством чего оно подвергает нас всевозможным искушениям, дает преимущество всем разочаровывающим, ослабляющим, обескураживающим соображениям, все еще стремясь
заставит нас ослабеть и, в конце концов, отступить от живого Бога.
Поскольку все это установлено, все равно, интерпретируем ли мы εὐπερίστατος,
«то, что легко окружает нас», то есть всегда готово так поступить; или
«это легко подвергает нас злу»; за которые с любой вероятностью ведутся споры о двух смыслах этого слова. Оба приходят к одному и тому же.
Осталось еще два момента для разъяснения этих слов: 1-й.
Говорят, что этот грех легко одолевает нас; и, 2 раза. Как мы должны отложить это в сторону.
1-й. И о первом говорят, потому что оно имеет все преимущества, чтобы отвлекать и отвлекать наши мысли от этого долга, а также ослаблять нас в его исполнении. Это подтверждается опытом всех, кто участвовал в этом деле, кто столкнулся с большими трудностями и был призван страдать за исповедание Евангелия. Спросите их, что они нашли в таких случаях своим самым опасным врагом, что имело наиболее легкий и частый доступ к их разуму, тревожило и приводило их в уныние, о силе, которой они больше всего боялись: они все ответят. в один голос, это зло их собственных неверующих сердец. Это постоянно пыталось запутать их, предать их, принимая участие во всех внешних искушениях. Когда это преодолено, все становится для них простым и простым. Возможно, у некоторых из них были свои особые искушения, о которых они могли поразмышлять; но никакого другого зла, вызванного грехом, которое является общим для них всех, как и для всех в подобном случае, они не могут зафиксировать ни на ком. И этот известный опыт вещи в данном случае я предпочитаю всем предположениям о значении этого слова, сделанным людьми, которые либо никогда не страдали, либо никогда хорошо не задумывались о том, что нужно делать.
Этот грех имеет легкий доступ к нашему разуму, мешает ему в нашей расе или легко подвергает нас опасности благодаря преимуществам, которые он имеет для этих целей. Для,-
(1-е.) Оно всегда присутствует с нами и поэтому никогда не бывает лишним ни при каких обстоятельствах. Он не нуждается ни в помощи, ни в поддержке каких-либо внешних преимуществ, чтобы посягать на наш разум. Обитая в нас, пребывая с нами, прилепляясь к нам, оно всегда готово засорить, помешать и потревожить нас. Дот
на пути появляются какие-либо трудности или опасности? уже близко крик: «Пощади себя», действуя посредством страха. Предлагается ли нам какое-либо греховное подчинение? оно готово отстаивать свое принятие, действуя плотской мудростью. Разве усталость плоти снижает настойчивость в выполнении необходимых обязанностей? он не хочет, чтобы аргументы способствовали его склонностям, действуя в духе сохраняющейся вражды и тщеславия. Неужели все дело и дело нашей профессии подвергаются сомнению, как во время жестоких преследований? оно готово пустить все свои машины на нашу гибель; страх перед опасностью, любовь к настоящему, надежды на выздоровление, запасы на лучшее время, примеры других, считающихся добрыми и мудрыми, — все это будет отдано в руки неверия, чтобы ими можно было управлять против веры, терпения, постоянства и настойчивости.
(2-й раз.) У него есть это преимущество, потому что он сохраняет интерес ко всем способностям нашей души. Оно в нас не как болезнь, поражающая и ослабляющая одну-единственную часть тела, а как дурная привычка, заражающая и ослабляющая все. Поэтому оно имеет готовность противостоять всем действиям благодати во всех способностях души. «Плоть» всегда и во всем,
«похочет против Духа». Но весь дискурс, который я уже давно опубликовал, о природе и силе остатков пребывающего в верующих греха, являясь лишь полным изложением этого выражения,
«Грех, который так легко постигает нас», я не буду здесь снова настаивать на этом.
2 раза в день. Последний вопрос заключается в том, как мы можем «отложить это» или убрать это от себя. Один ученый человек считает, что это достаточное основание, чтобы доказать, что здесь не подразумевается грех природы, потому что мы не можем отказаться от него, пока находимся в этой жизни. Но я показал, что это слово никогда не употребляется, когда оно предписывает нам долг, но только в отношении этого греха. А потому,—
(1-е) Мы должны полностью и повсеместно отложить это в сторону, как в плане замысла, так и в усилиях. Мы не можем в этой жизни достичь совершенства в святости, но это именно то, к чему мы должны стремиться все дни нашей жизни: поэтому, хотя мы не можем полностью и совершенно уничтожить тело смерти, распинайте ветхого человека в его похотях полностью посредством полную смерть и, таким образом, отбросить обитающий в нас грех, однако наш долг — стремиться к нему все наши дни. Итак, апостол одинаково предлагает нам и то, и другое, 2 Кор. 7:1: «Очистим себя от всякой скверны плоти и духа, совершая святыню в страхе перед
Бог». Мы должны одинаково следить за обоими и работать для обоих, хотя ни в том, ни в другом мы не можем достичь абсолютного совершенства в этой жизни. К этому мы всегда должны стремиться и молиться, 1 Фес. 5:23.
(2-е.) На самом деле нам следует отложить его в такой мере и степени, чтобы он не был для нас преобладающим препятствием в выполнении каких-либо обязанностей христианского послушания. Ибо оно может иметь в нас различную степень силы и действенности, и имеет это в зависимости от того, пренебрегают ли им или постоянно умерщвляют его. И оно часто, в сочетании с внешними искушениями, пользуется преимуществом, приводя к нашему невыразимому предубеждению. Нам следует трудиться над уменьшением этих степеней, над ослаблением его силы, чтобы, хотя он и будет бороться и восставать против закона Духа жизни в наших умах, он не смог препятствовать, запутывать или ослаблять нас в каком-либо духовном долге, а также не досаждать нам и не осквернять нас настолько, чтобы лишить нас той святой уверенности в нашем хождении перед Богом, которую мы должны сохранять. И это действительно достижимо в этой жизни; и это от нашего прискорбного пренебрежения и греха, а не иначе. И если пренебречь умерщвлением его в какой-либо одной ветви или в каком-либо из проявлений его силы, если потворствовать какому-либо греху, это разрушит всю силу и решимость в страданиях из-за Евангелия. Так мы видим на ежедневном опыте; одного губит одна похоть, другого – другая. Следовательно, после того как апостол возложил ответственность за это умерщвление в целом, он применяет его ко всем видам частных грехов, Еф. 4:22–32. И мы можем заметить:
Обс. V. Всеобщее умерщвление греха является лучшим средством подготовки, сохранения и безопасности для постоянства в исповедании во время испытаний и гонений. Каковы бы ни были наши цели, решения и ухищрения, если грех не умерщвляется в какой-либо распространенной степени, как Любовь к миру, страх перед людьми, чувственные наклонности к плоти пребудут в нас, мы никогда не сможем продержаться в нашем поприще до конца.
Обс. VI. Хотя природа этого греха в такие времена заключается в том, чтобы посредством неверия способствовать отступлению от живого Бога или отказу от Евангелия и его исповедания, мы должны постоянно следить за всеми его аргументами и действиями, направленными на эта цель. — И немалая часть нашей духовной мудрости состоит в раскрытии ее обманчивого действия; о чем апостол строго предостерегает нас, Евр. 3. И главным образом это проявляется через помехи и помехи.
которое оно возлагает на нас в ходе нашего постоянного послушания. Поэтому многие думают, что, хотя сказано «легко оседлать нас», то есть нам позволять и препятствовать, намек взят из длинной одежды; который, если человек носит его во время бега, это будет мешать, сбивать с толку и запутывать его, а иногда и сбрасывать на землю; так что, если он не отбросит его, он не сможет добиться успеха в своем забеге.
3. Последнее, что выражено, — это сам долг, указанный и к которому призывается:
«Давайте с терпением пробежим предлежащее нам поприще». Какова вообще цель долга, было достаточно заявлено; но поскольку все термины, в которых оно выражено, все, кроме слова «терпение», являются метафорическими, их необходимо раскрыть.
Ἀγῶνα. (1) То, к чему нас увещевают, есть ἀγών,

«сертамен» — «спор или конфликт». Оно применяется к любому делу, работе или упражнению, к которым прилагаются усилия и борьба с максимальными способностями людей, например, которые использовались, когда люди боролись за мастерство и победу на Олимпийских играх: и таким образом оно применяется ко всем серьезные духовные усилия в любом виде, Фил. 1:30; Кол. 2:1; 1 Фес. 2:2; 1 Тим.
6:12. Во всех этих местах оно используется для выражения искренних усилий проповедников и служителей Евангелия по обращению душ и созиданию церкви, несмотря на все трудности и вопреки всем противодействиям. И через это апостол выражает весь ход своего служения и послушания, 2 Тим. 4:7, Τὸν ἀγῶνα τὸν καλὸν ἠγώνισμαι: что мы переводим: «Я вел добрый подвиг»; «Я прошел это состязание, против всех противодействий, которое мне предназначалось, и одержал победу». Здесь смысл этого слова ограничен конкретным примером забега, потому что нам предписано участвовать в нем; что является средством достижения успеха в гонке.
Но это такая гонка за победу, за нашу жизнь и душу; здесь необходимо приложить максимум наших сил и усердия. Это не просто
«курсус», а «сертамен». И глаголом выражена вся наша борьба за небо (Лк 13:24): Ἀγωνίζεσθε εἰσελθεῖν, — «подвизайтесь войти». Мы переводим это как «стремление к господству», 1 Кор. 9:25; где апостол имеет тот же намек на Олимпийские игры. И в том же намеке это называется «борьбой». Ἔστιν ἡμῖν ἡ πάλη, — «Есть брань, назначенная нам», назначенная нам, Еф. 6:12; это было главное соревнование в старых испытаниях на мастерство. И что для этого требуется от апостола
превосходно возвещает в этом месте, стихи 10–13. Поэтому в этом метафорическом выражении нашего христианского послушания и настойчивости подразумеваются самые разные вещи.
[1] Что это очень трудный вопрос, для которого требуется предельное приложение наших духовных сил. В этом должна быть борьба изо всех сил; без которого все ожидания успеха в гонке за мастерством тщетны и глупы. Поэтому апостол в качестве средства предписывает нам быть
«сильны Господом и могуществом силы Его», Еф. 6:10; подавая нам свой пример самым выдающимся образом, 1 Кор. 9:24–27.
[2] Это такое поприще, в котором нам приходится учитывать все то, что было у тех, кто стремился к мастерству в этих играх, откуда и взят намек: поскольку есть судья или βραβευτής, «награждающий» их. который побеждает – это Сам Христос; и там предлагается награда, которая, как говорит нам апостол, есть нетленный венец славы; и есть ободряющие зрители, даже все святые ангелы наверху и церковь внизу; с множеством других вещей, которые можно было бы с пользой улучшить.
[3] Поскольку это гонка, никому не выгодно просто начинать или вступать в нее. Каждый знает, что все потеряно в гонке, где человек не выдержит до конца.
Προκείμενον ἡμῖν. (2) Сказано, что это поприще «предстоит перед нами». Это не то, во что мы попадаем случайно, это не наш собственный выбор или проекция; но оно лежит перед нами. Тот, кто предлагает нам это, — это Сам Христос, призывающий нас к вере и послушанию. И в этой ситуации предстоящего нам забега Его целью является двойное действие: [1] Подготовка, или Его проектирование, подготовка и назначение этого забега. Он определил, каким должен быть путь послушания, ограничив его границы и упорядочив весь путь со всеми и всеми обязанностями, которые к нему относятся. Есть расы, которые люди выбрали, спроектировали и подготовили для себя сами; которым они занимаются со всей серьезностью. Таковы способы поклонения воле, суеверия и слепой, нерегулярной преданности, которыми изобилует мир. Верующие уделяют внимание только тому забегу, который Христос задумал и приготовил для них; что поэтому является прямым и святым. [2] Предложение: оно предложено нам, оно представлено нам в Евангелии. В нем он заявляет о
всю его природу и все обстоятельства, которые ей принадлежат. Он дает нам полное представление об этом, обо всех обязанностях, которые в нем требуются, и обо всех трудностях, с которыми мы встретимся при его осуществлении. Он ничего не скрывает от нас, особенно то, что мы несем крест; что наше вступление в него может быть актом нашего собственного выбора и суждения. Итак, с чем бы мы ни встретились в нем, у нас не может быть повода для сомнений или жалоб.
И то и другое он подтверждает своим примером, как показывает апостол в следующем стихе. Это то, чем верующие одновременно и обличают, и освежают себя, когда в какое-либо время впадают в скорбь за Евангелие. 'Почему ты теряешь сознание? почему ты отшатываешься? Обманул ли тебя тот, кто призывает тебя следовать за Ним в послушании? Он что-то скрывал от тебя? Разве он не предложил вам эти испытания как часть забега, который вам предстояло пробежать?» Поэтому они убеждают себя в святом согласии с Его мудростью и волей.
Это великое ободрение и уверенность верующих на протяжении всего их пути послушания: все, к чему они призваны, назначено для них и предписано им Иисусом Христом. Поэтому апостол утверждает, что он не «сражался неуверенно, как бьющий по воздуху», потому что перед ним был указан надежный путь и курс. «Это то, что назначил мне Христос; это то, что он предложил мне и поставил передо мной при первом моем зове», — вот успокаивающие душу соображения.
(3) Поскольку все наше евангельское послушание сравнивается с забегом, то наше выполнение его выражается в «беге», который присущ и необходим забегу. И послушание веры часто выражается так: Пс. 119:32; Не мочь. 1:4; Это. 40:31; 1 Кор. 9:24; Гал. 2:2; Фил. 2:16; Гал. 5:7.
Для бега необходимы две вещи: [1] Сила; [2.] Скорость; один к нему, другой в нем. Нет ничего, для чего требовалось бы больше силы, чем для бега на поприще: «Радуется, как сильный, бегущему поприще» (Пс. 19:5. Ему нужно было быть сильным человеком, который берётся участвовать в гонке за призом или победой. И скорость входит в значение этого слова. «Бежать» — значит идти быстро и быстро. Первое противостоит слабости, а второе — лени и нерадивости. И вот что требуется нашему христианскому роду: [1] Сила в благодати; [2.]
Усердие с упражнениями. Должное послушание Евангелию, особенно во времена испытаний и искушений, конечно, не является чем-то важным.
не следует посещать в обычном порядке. Для этого необходима духовная сила, проявленная с нашим величайшим усердием.
Поэтому, видя, что мы призваны участвовать в соревновании, нам следует внимательно задуматься о том, что может позволить нам это сделать, чтобы мы могли «бежать так, как можем». Но нашу слабость, вызванную недостатком усовершенствования принципов духовной жизни, и нашей ленью в применении благодати, по большей части, нельзя достаточно оплакивать; и я уверен, что они несовместимы с этим увещеванием апостола.
Δἰ ὑπομονῆε. (4) Последнее, что следует учитывать в этих словах, — это необходимое дополнение или сопутствующее прохождение поприща, а именно то, что оно должно быть «с терпением». Терпение — это либо тихое, смиренное страдание от зла, либо спокойное ожидание будущего добра с настойчивостью и постоянством, ради победы над одним или для наслаждения другим.
Слово, используемое здесь, чаще всего переводится как «толерантия», и поэтому оно главным образом уважает страдания зла и преследования, которым им пришлось подвергнуться. Но эти вещи можно различить, хотя и нельзя разделить, если терпение есть плод веры. Тот, кто спокойно, смиренно, с удовлетворением и удовлетворением терпит то, к чему он призван для исповедания Евангелия, также спокойно ждет и ожидает исполнения обетований, данных им, которые так страдают, а они велики и многочисленны.
В нашей расе есть множество вещей, которые соответствуют этому рецепту терпения; а именно: [1] Гонка долгая и продолжительная, а не обычная. Так оно и есть, и так кажется всем, кто этим занимается. [2.]
Что мы обязательно встретим трудности, сопротивления и искушения в этой гонке. [3] Что все это побудит нас остановиться и отказаться от нашего рода. В отношении всех них нам предписано терпение; который, когда он совершит свою «совершенную работу», защитит нас во всех них. См. изложение в гл. 6:12, 15. И:
Обс. VII. Награда, которая предлагается в конце этой гонки, во всех отношениях достойна всех усилий, усердия и терпения, которые необходимо предпринять и применить для ее достижения.


 

Евреям 12:2
Здесь апостол достигает высочайшего руководства, ободрения и примера в отношении того же долга, на который мы способны.
До сих пор Он предлагал нам пример тех, кто имел и исповедовал ту же веру, что и мы; теперь он предлагает Того, Кто является автором и совершителем этой веры во всех нас. И поэтому их вера предлагается нам только для подражания; его личность предлагается нам как основание надежды и ожидания.
Вер. 2.—Ἀφορῶντες εἰς τὸν τῆς πίστεως ἀρχηγὸν καὶ τελειωτὴν Ἰησοῦν·
ὅς ἀντὶ τῆς προκειμένης αὑτῷ χαρᾶς, ὑπέμεινε σταυρὸν, αἰσχύνης
καταφρονήσας, ἐν δεξιᾷ τε τοῦ θρόνου τοῦ Θεοῦ ἐκάθισεν.
Ἀφορῶντες. Вульг. лат., «аспициентес»; Eras., «respicientes»; Без.,
«интуэнтес»; Сыр.,
וַ
נְ
ח
וּ
ר
, "et respiciamus"; «смотря»: мы хотим, чтобы слово выражало тот акт интуиции, который предполагается.
Εἰς, «в», «объявление»; «на, к»; «смотрю»; или, как лучше, «к».
Ἀρχηγόν. Вульг. лат. «auctorem», «автор»; «дуцем», «капитан»,
лидер." Сыр., אשָׁ ר
יִ ה
וָ
א ֲ ה
וָדְּ, «кто был», или «кто был создан, начало», или «князь».
Τελειωτήν, «консумматорем», «перфекторем». Сыр., א מ
וּ
רָ גָ, «завершивший»
или «идеальный». Рем., «завершающий», «завершающий». В этом послании это слово обычно используется для обозначения того, что является полным или совершенным в своем роде.
Ἀντί в вульг. опускается; и приговор выносится Рем.,
«который, радость предложена ему». «Профи» может быть для ἕνεκα. Необходимо учитывать смысл этого.
Еще раз. Сыр., הּלֵ ה
וָ
א ֲ א
י
ת דִּ, «который у него был», который был
ему, сделал ему предложение.
Αἰσχύνης καταφρονήσας. Вульг. Лат. «смущение презрения». Рем.,
«во избежание путаницы». Сыр., ר מ
סְַ אַ אתָּ ה
תְַבְּ ל וְ
עַ, «и разоблачил
«Он презирал стыд». «Ignominiâ contemptâ», «презрительный стыд».
Вер. 2. — Взирая на Иисуса, начальника и совершителя веры; Который ради предлежавшей Ему радости претерпел крест, пренебрег посрамление, и воссел одесную престола Божия.
Здесь, как я уже сказал, апостол призывает к стойкости в вере и послушанию Евангелию. Прежде Он собрал для нашего примера отдельные примеры от начала мира. И Он избрал тех людей, которые были наиболее выдающимися, и то, в чем их вера была наиболее выдающейся, в чем они свидетельствовали об истине, которую Он подтверждает. Некоторые делали это, делая, а некоторые страдая; кто-то так, кто-то иначе. Но теперь он восходит к Тому, Кто имел все в Себе и дал универсальный пример веры и послушания во всем. От наших товарищей по вере он ведет нас к «начальнику и совершителю веры нашей». И поэтому он не предлагает его нам таким же образом, как он сделал лучших из них, как простые примеры и то в том или ином конкретном акте долга; но он предлагает на первое место свою личность как объект нашей веры, от которого мы могли бы ожидать помощи и содействия для соответствия ему в том, в чем он предлагается нам в качестве примера. И я сначала раскрою слова, а затем покажу, в чем состоит сила аргумента и увещевания апостола.
Ἀφορῶντες. 1. Предписан особый способ или способ нашего почтения к Нему; чего не происходит в отношении свидетелей, вызванных ранее. Это «смотрит» на него. А если поставить в настоящем времени, то подразумевается продолжающееся действие. Во всем, что мы делаем, в нашем исповедании и послушании, мы должны постоянно взирать на Христа.
«Взгляд» в Священном Писании, когда речь идет о Боге или Христе, означает акт веры или доверия, с надеждой и ожиданием. Это не просто акт понимания или рассмотрения того, на что мы смотрим; но это действие всей души в вере и доверии. См. Пс. 34:4–6. Это. 45:22: «Обратитесь к Нему, и будете спасены, все концы земли»; то есть верой и доверием к нему.
Таков взгляд верующих на пронзенного Христа, Зах. 12:10. См. Евр.
11:10, 9:28. микрофон. 7:7: «На Господа увижу, уповаю на Бога спасения моего: услышит меня Бог мой».
Поэтому Господь Иисус не предлагается нам здесь как простой пример для рассмотрения; но и как тот, кому мы возлагаем нашу веру, доверие и уверенность со всеми нашими ожиданиями успеха на нашем христианском пути. Без этой веры и доверия к нему мы не получим никакой пользы и преимуществ от его примера.
И использованное здесь слово так выражает взгляд на Него, что включает в себя отстранение от всего остального, что могло бы нас обескуражить. Таковы крест, противостояния, гонения, поругания, злые примеры отступников, презрение ко всему этому у большинства. Ничто не отвлечет и не отвлечет наш разум от обескураживающих взглядов на эти вещи, кроме веры и доверия Христу. Не смотрите на это во времена страданий, но смотрите на Христа. А потому,—
Обс. I. Основой нашей устойчивости в вере и исповедании Евангелия во времена испытаний и страданий является постоянный взгляд на Христа с ожиданием помощи и содействия; Он ободрил нас своим примером к выполнению нашего долга, как в следующих словах: «И мы не сможем терпеть дольше, чем пока очи нашей веры будут устремлены на Него. Только от него мы получаем освежение во всех наших испытаниях.
2. Цель этого действия или обязанности предлагается нам: (1) По Его имени,
"Иисус." (2) По своему служению или работе; «начальник и совершитель нашей веры».
Εἰς Ἰησοῦν. (1) Здесь Он представлен нам под именем «Иисус». Я прежде не раз замечал, что апостол в этом послании упоминает о нем всеми именами и титулами, благодаря чему он и называется в Писании, иногда одним, а иногда другим; и в каждом месте есть какая-то особая причина того имени, которое он употребляет.
Имя Иисус напоминает нам о Нем как о Спасителе и страдальце: первое, по значению, Мф. 1:21; последний, поскольку только под этим именем его знали и называли во всех его страданиях в жизни и смерти, —
то есть в той природе, которую обозначает это имя. Таким образом, под этим благословенным размышлением о том, что Он был Спасителем и страдальцем, нам здесь заповедано взирать на Него: и само это имя есть падение всех
поощрение к исполнению возложенного на него долга. Посмотрите на него, как на Иисуса; то есть одновременно и единственный Спаситель, и величайший страдалец.
Τὸν τῆς πίστεως ἀρχηγὸν καὶ τελειωτήν. (2) Он представлен по своему служению или делу: «Начальник и совершитель веры нашей». Он таков, и только он таков; и о нем можно сказать так по разным причинам.
[1.] О закупках и реальной эффективности. Он своим послушанием и смертью добыл для нас эту благодать. Оно «дано нам ради Него», Фил. 1:29.
И Он молится, чтобы мы могли получить это, Иоанна 17:19, 20. И Он производит это в нас или дарует нам Своим Духом в начале и во всех увеличениях его от начала до конца. Поэтому его ученики молились Ему: «Господи, умножь нашу веру», Луки 17:5. См. Гал. 2:20. Итак, Он является «автором» или началом нашей веры в эффективном действии ее в наших сердцах Своим Духом; и «совершитель» его во всех его последствиях, в свободе, мире и радости, и все плоды его в послушании: ибо «без Него мы не можем делать ничего».
[2] Можно сказать, что Он таков в отношении откровения объекта нашей веры, того, во что мы обязаны верить согласно Евангелию. Так
«благодать и истина пришли через Него», потому что «никто никогда не видел Бога, Единородного Сына, сущего в недре Отчем, Он явил Его» (Ин. 1:17, 18). он утверждает о себе: «Я открыл имя Твое человекам, которых Ты дал Мне от мира» (Ин. 17:6). И в отличие от всех откровений, данных пророками древности, сказано, что «в последние дни сии Бог говорил с нами через Сына Своего»
Евр. 1:1, 2. Поэтому он назван «Апостолом нашего исповедания», Евр. 3:1.
Посмотрите экспозицию. Итак, он начал это, или был автором той веры, которая является особенно евангельской, в своем пророческом служении, — слова, которое «начало говорить Господом», Евр. 2:3; и который он так закончил и завершил, что к нему ничего нельзя добавить. Но одного этого недостаточно, чтобы ответить на эти титулы. Ибо если бы это было так, Моисея можно было бы назвать автором, если не совершителем, ветхозаветной веры.
[3] Некоторые думают, что можно проявить уважение к примеру, который Он подал нам в послушании вере, во всем, что мы призваны делать или страдать из-за нее или из-за нее. И это было так, полный и совершенный пример для нас; но, по-видимому, в этих выражениях имеется в виду не это, особенно учитывая, что пример его непосредственно сам собой предлагается нам.
[4] Он делает это посредством водительства, помощи и направления. И это, безусловно, предназначено; но оно включено в то, на чем настаивали в первую очередь.
Это правда, что во всех этих смыслах наша вера от начала до конца исходит от Иисуса Христа. Но то, что [упомянуто] в первую очередь, является собственно значением слов; ибо они оба выражают действенность, реальную силу и действенность по отношению к нашей вере. Апостол говорит не о вере объективной, о вере открывающейся, а о той, которая находится в сердцах верующих. И он назван «начальником и совершителем веры»;
то есть о вере, о которой говорилось в предыдущей главе, как в тех, кто уверовал по Ветхому Завету, так и в самих себя. И,-
Обс. II. Могучим поощрением для постоянства и настойчивости в вере является тот факт, что Тот, в кого мы верим, есть «начальник и совершитель нашей веры». Он одновременно начинает ее в нас и продолжает ее до совершенства. Ибо хотя апостол намерен именно для этой цели предложить нам свои страдания, тем не менее он также показывает, почему его пример в них столь действенный, а именно, чем он является и что делает в отношении самой веры.
Обс. III. Проявление веры во Христа, позволяющее нам сохранять стойкость в трудностях и гонениях, уважает Его как Спасителя и страдальца, как автора и совершителя самой веры.
Ἀντὶ τῆς προκειμένηε αὑτῷ χαρᾶς. 3. Следующее в этих словах — это основание или причина, по которой Иисус совершил и претерпел то, что предложено нам в качестве примера для нашего ободрения; и это было «ради предлежавшей Ему радости».
Ἀντί. Двусмысленное значение предлога ἀντί дало повод к своеобразному толкованию этого слова. Чаще всего оно означает «вместо» одного за другим. Отсюда возникает такой смысл слов: «Хотя вся слава и радость в ней принадлежали ему, тем не менее, он расстался с ними, отложил их в сторону; и вместо этого предпочел страдать от позора и стыда». То же самое и с Филом. 2:5–8. Но нет никакой причины связывать себя обычным употреблением этого слова, если контекст, в котором оно помещено, требует другого смысла, не противоречащего ему. Поэтому здесь оно обозначает последнюю движущую причину в уме Иисуса Христа для совершения того, что Он сделал. Он сделал это из-за «
радость, которая была предложена ему». И нам следует спросить: (1) Что это за «радость»?
был; и (2) как оно было «представлено ему».
Τῆς χαρᾶς. (1) «Радость» означает то, чему он радовался; которые он так почитал и ценил, как за то, что они «претерпели крест и презрели посрамление»; то есть, скажут некоторые, его собственное славное возвышение.
Но это скорее следствие того, что он сделал, чем мотив его совершения; и как таковое выражено в конце стиха. Но эта радость, предлежавшая ему, была славой Божией в спасении Церкви. Ему было предложено исполнение всех замыслов божественной мудрости и благодати, к вечной славе Божией; так было и со спасением всех избранных. Это были две вещи, которые разум Христа ценил выше жизни: честь, репутация, все, что было ему дорого.
Ибо слава Божия здесь была и есть душой и центром всякой славы, поскольку она состоит в проявлении бесконечных совершенств божественной природы в их предельном проявлении, ограниченном бесконечной мудростью. Это Господь Христос предпочитал прежде, выше и превыше всего. И то, что ему было поручено возвысить ее, было для него необыкновенной радостью. И поэтому его любовь к избранным и его желание их вечного спасения были невыразимы. Эти вещи были предметом его радости. И то и другое содержится в обетовании, Ис.
53:10–12: «Когда ты принесешь душу его в жертву за грех, он увидит семя свое, продлит дни свои, и благоволение Господне будет процветать в руке его» и т. д. Посмотрите, как он выражает свои радость в этом, Евр.
10:5–9, с пояснением.
(2) Наш второй вопрос: как радость была «представлена Ему»? Это действие или действия Бога Отца, суверенного Господа всего этого дела. И здесь следует уважать три вещи: [1] Вечную конституцию Бога, заключающуюся в том, что Его страдания и послушание должны быть причиной и средством всего этого; а именно, вечная слава Божья и спасение церкви. В этом вечном постановлении, в этом совете божественной воли, совершенно известном Иисусу Христу, была предстала перед ним эта радость, как абсолютная уверенность в его исполнении. [2] К завету искупления между Отцом и Сыном, в котором все это было заключено и согласовано, как мы в целом заявили в другом месте. [3] Ко всем обетованиям, пророчествам и предсказаниям, которые были
данное по божественному откровению от начала мира. В них была эта радость перед Христом. Поэтому он делает основанием своего предприятия то, что в книге или главе Книги Божией о нем написано, что он должен творить волю Его, Евр. 10. Да, именно эти вещи были основным предметом и содержанием всех божественных откровений, 1 Пет. 1:11, 12. И уважение Христа к этим обетованиям и пророчествам, а также Его действия, необходимые для их исполнения, часто упоминаются у евангелистов. Такова была радость, предложенная ему или предложенная ему. И его вера в ее достижение, несмотря на все препятствия и несмотря на все страдания, ярко выражена в Ис. 50:6–9.
Обс. IV. В этом Господь Христос — наш великий пример в том, что Он находился под влиянием и действовал во всем, что Он делал и страдал, благодаря постоянному уважению к славе Божией и спасению Церкви. И,-
Обс. V. Если мы должным образом предложим себе эти вещи во всех наших страданиях, как они представлены нам в Писании, мы не ослабеем от них и не утомимся ими.
Еще раз. 4. Сами вещи, в которых Господь Иисус представлен нам в качестве примера, выражены: «Он претерпел крест и пренебрег посрамлением». Боль и стыд — две составные части всех внешних страданий. И они оба были выдающимися в смерти на кресте.
Нет смерти более длительной, мучительной и жестокой; нет ничего более постыдного ни в общественной репутации, ни в самом деле, в котором пострадавший в свои предсмертные часы был публично подвергнут презрению и презрению с оскорблениями худших из людей. Легко было показать, насколько крайними были они оба в смерти Христа по всем соображениям, касающимся Его личности, его природы, его отношений, учеников, учения и репутации во всех них.
И Писание больше настаивает на последнем, чем на первом. Часто упоминаются упреки, насмешки, жестокие насмешки и презрение, адресованные Ему, Пс. 22 и 69. Но нам не следует здесь распространяться об этих вещах. Достаточно того, что под этими главами содержится совокупность всех внешних зол, суть всего того, что может случиться с каждым из нас из-за исповедания Евангелия. Ни язычество, ни папство не могут пойти дальше мучительной смерти, позорного повешения и тому подобных последствий кровавой жестокости.
О первом из них сказано: «Он претерпел это». Он
«терпеливо переносил», как означает это слово. Непобедимое терпение Господа нашего Иисуса Христа, претерпевшего крест, проявилось не только в святом спокойствии Его души во всех Его страданиях до последнего вздоха, выраженном пророком Ис. 53:7; но и в том, что во время своих мучений, будучи так несправедливо, так неблагодарно, так подло обошлись с иудеями, он не поносил, не упрекал и не угрожал им той местью и уничтожением, которые в его власти было навлечь на них всякое момент; но он пожалел их и молился за них до конца, чтобы, если возможно, были прощены их грехи, Луки 23:34; 1 Пет. 2:21–23.
Никогда в мире не было такого примера терпеливого терпения, ни до, ни после; и ничего равного ему не может быть дано в человеческой природе.
Обс. VI. Этот способ претерпения Христом креста должен постоянно быть перед нами, чтобы мы могли прославлять Бога соответственно этому, по мере наших достижений, когда мы призваны к страданиям. мы в безопасности.
Αἰσχύνης καταφρονήσας. Что касается второго, или стыда, «он презрел его».
К непобедимому терпению он добавил героическое великодушие. Αἰσχύνη - это
«позор, презрение, стыд от упрека и презрения»; такие, которым подвергся Господь Иисус в Своей смерти. Позор, которым мир, как евреи, так и язычники, долгое время пользовался, чтобы утешить себя в своем неверии. Это он «презирал», то есть не поддавался этому; он не упал в обморок из-за этого; он не ценил этого в сравнении с блаженным и славным эффектом своих страданий, который всегда был в его глазах.
Обс. VII. Это благословенное состояние ума нашего Господа Иисуса во всех Его страданиях и есть то, что апостол предлагает для нашего ободрения и для нашего подражания. И это то, что содержит в себе проявление всякой благодати в вере, любви, подчинении воле Божией, ревности о славе Его и сострадании к душам человеческим в высшей степени. И,-
Обс. VIII. Если он прошел через свои страдания и одержал победу в этом исходе, то и мы можем сделать это в своих страданиях, благодаря его помощи, которая является «начальником и совершителем нашей веры». И,-
Обс. IX. У нас есть высший пример того, что вера может победить и боль, и боль.
и стыд. А потому,—
Обс. X. Мы не должны ни думать о них странно, ни бояться их из-за нашего исповедания Евангелия, поскольку Господь Иисус уже шел раньше, в борьбе с ними и в их победе; особенно учитывая то, что добавлено в последнем место, что касается плода и события его страданий, а именно, что он «воссажен одесную престола Божия»; в равной власти, славе и силе с Богом, в правлении и управлении всеми. О значении слов смотрите в изложении к гл. 1:3, 8:1.
В целом мы имеем точное очертание нашего христианского пути во время гонений: 1. В благословенном примере его, которым являются страдания Христа. 2. Несомненным следствием этого является вечная слава: «Если мы страдаем с Ним, то и царствовать с Ним будем». 3. В направлении правильного и успешного исполнения нашего долга: то есть проявления веры в Самого Христа для помощи: (1) Как страждущего и Спасителя; (2) Как начальник и совершитель нашей веры. 4. Намек на великое ободрение, на которое нам следует опираться во всех наших страданиях; а именно радость и слава, которые предстоят нам как результат их.
Евреям 12:3
И апостол продолжает тот же аргумент в отношении особого улучшения этого в этом стихе.
Вер. 3.— Ἀναλογίσασθε γὰρ τὸν τοιαύτην ὑπομεμενηκότα ὑπὸ τῶν
ἁμαρτωλῶν εἰς αὑτὸν ἀντιλογίαν, ἴνα μὴ κάμητε, ταῖς ψυχαῖς ὑμῶν
ἐκλυόμενοι
Ἀναλογίσασθε. Сыр., ח
זַ
וֲ, «видеть», «вот». Вульг., "припоминать". Рем., «прилежно думай»; не непригодно. Беза, «репутация, которая иллю сидит», «счет»,
«расплата», «суждение о том, кто он есть»; отсылая его к личности Христа.
Γάρ. Вульг., "эним". Сыр., י
ל ה
כִָ, «поэтому»; но когда γάρ является нотой вывода из сказанного, а не отражением причины сказанного, то на латыни его лучше передать словами
«нам», чем «эним», и включает в себя силу ον, «следовательно».
Τοιαύτην ἀντιλογίαν. Сыр., אמָכְּ, «квант» или «квант», «как великие дела»; имея в виду страдания Христа. И действительно ἀντιλογία
означает не только «противоречие в словах», но и «противоположность в вещах», или же переводчик совсем упустил это слово, передав τοιαύτην через אמָכְּ. Вульг., «talem contrectionem», «такое противоречие».
Ὑπὸ τῶν ἁμαρτωλῶν. Сыр., ן ה
נ
וּ ָ יֵ
א ח
טַָ ןמֵ, «от этих нечестивцев»;
ссылаясь на них, которыми он был распят.
Εἰς αὑτὸν, «adversus semet ipsum», «против самого себя». Сирийский здесь уходит
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были врагами» или «противниками собственных душ», намекая на гибель, которую навлекли на себя гонители Его.
Ἵνα μὴ κάμητε. Сыр., ן ל
כ
וּ ְ ןמַאתִּ א דּ
לְָ, «чтобы вы не были утомлены», что это
не будьте для вас утомительны. Вульг. Лат. «ut ne fatigemini». Rhem., «чтобы вы не утомлялись», в пассивном смысле: «fatiscatis», «не унывать».
Ἐκλυόμενοι, «дефициты», «фракти», «ремисси»; «упасть в обморок», «быть разбитым в уме». Мы читаем слова: «чтобы вы не утомились и не изнемогли умом вашим»;
но слова «и» нет в оригинале, и введение его исходит из смысла слов: ибо то, против чего увещевают, выражено в κάμητε, «уставать» или «ослаблять»; а другие слова выражают причину этого, а именно упадок нашего духа, или нарушение нашей решимости, или ослабление нашего ума.
Вер. 3. Ибо помыслите о нем [призовите к ответу], который претерпел такое [столь великое] противоречие грешников против себя, чтобы вам не утомляться изнеможением ума вашего.
Γάρ. Завершение этого увещевания взором на Иисуса - γάρ. Это не является причиной того, что было сказано ранее, но указывает на особый мотив выполнения возложенного на нас долга.
В некоторых экземплярах в прогрессивном наставлении читается ον, «поэтому».
Особый характер уважения веры ко Христу выражается в
ἀναλογίσασθε, что мы переводим как «рассматривать». Итак, нам указано рассмотреть его, Евр. 3:1. Но там в оригинале это κατανοήσασθε — слово другой формы, вновь употребленное в гл. 10:24. Поэтому мы также передаем θεωρεῖτε, гл. 7:4. Это слово больше нигде не используется в Новом Завете. Ἀναλογία, откуда оно взято, бывает только один раз, Рим. 12:6; где мы переводим это слово как «пропорцию», «пропорцию веры»: и то же самое слово используется в математических науках, которым оно принадлежит; должная пропорция одной вещи к другой; так что глагол должен сравнивать вещи по их должной пропорции друг к другу. Уважает ли оно личность Христа или его страдания, мы сразу увидим.
Объектом этого рассмотрения является «Тот, кто претерпел». Об этом постоянстве мы говорили в предыдущем стихе. Но поскольку упоминается о том, кто претерпел, и о том, что он претерпел, мы должны исследовать, где находится акцент, определяющий объект вычисления по пропорции, к которой мы направлены, хотя ни один из них не может быть исключен.
В первом случае сила увещевания апостола взята от личности Христа; в последнем — от его страданий. Как: 1. «Посмотри на него»;
«квалис сидеть»; сделайте справедливую оценку между ним и нами. Если он страдал, если он терпел такое, почему бы и нам не сделать то же самое? Ибо Он — Сын Божий, «начальник и совершитель веры нашей». Вся слава и власть были в его собственных руках». И: 2. Что касается места его страданий, то он восседает по правую руку Бога. «Посчитайте сами с собой, что если Он, будучи столь великим, столь превосходным, столь бесконечно превознесённым над нами, всё же «терпел такое противоречие грешников», то не должны ли мы поступать так же, если мы к этому призваны?»
В последнем случае, предположив, что в предыдущем стихе Он предложил нам Свою личность, он призывает нас к размышлению над тем, что Он претерпел в частности, как к «противоречеству грешников»; "такой", такой замечательный
"противоречие." И это слово применимо ко всем видам противоположностей, а не только к противоречию, и поэтому может включать в себя все страдания Христа. Об этом он призывает нас задуматься, сравнивая своих с ними.
К этому смыслу склоняются следующие слова: «Ибо вы еще не противились крови», как Он.
Но хотя эти вещи и различаются таким образом, однако их нельзя разделить. И личность Христа, и то, что Он претерпел, предлагаются нашему прилежному рассмотрению и подсчету относительно нас и наших страданий.
В этом стихе содержится: 1. предостережение против зла, которое противоречит призываемому долгу и разрушает его; «чтобы вы не были утомлены». 2. Как мы можем впасть в это зло; и это происходит путем «обморока в уме». 3. Способы предотвратить это и поддержать нас в выполнении нашего долга; это усердное рассмотрение Господа Христа, на которого мы должны взирать: (1) Что касается превосходства Его личности; и (2) Что касается его страданий в одном особенном смысле: «переносить противоречия грешников». (3) Что касается величия этого противоречия: «такое противоречие», или столь великое. 4. Необходимо объяснить силу этого соображения в отношении этой цели.
Ἵνα μὴ κάμητε. 1. Нас предостерегают: «чтобы мы не утомлялись». Κάμνω — «трудиться так, чтобы вызвать усталость»; и «болеть», что сопровождается утомлением, Иак 5:15, Σώσει τόν
κάμνοντα — «Спасет больного»; и «изнурять себя трудом, чтобы отдать»: то же самое здесь и в Откр. 2:3; в каких только местах используется это слово.
Κεκμηκότες, в войне и играх ради победы, противопоставляются ἀκμῆτες, «отважным и успешным»; что означает «например, впадать в отчаяние, терять сознание и сдаваться». Лукиан в Эрмоте. кепка. XL.: Καί ἔστι τοῦτο οὐ μικρὰ
εὐτυχία τοῦ ἀθλητοῦ, τὸ μέλλειν ἀκμῆτα τοῖς κεκμηκόσι συμπεσεῖσθαι,
«Немалая удача для чемпиона, когда тот, кто смел и отважен, попадает в схватку с малодушными людьми». И можно легко предположить, что апостол, говорящий ранее о гонке и нашей борьбе в ней, проявляет уважение к тем, кто упал в обморок от усталости в этих состязаниях. Но смысл этого слова полностью поясняется в другом месте, где оно употреблено в том же случае, Откр 2:3: «Ты переносил и имеешь терпение, и ради имени Моего трудился, и не упал в обморок."
Пребывать и упорствовать в страданиях и труде за имя Христово — значит не унывать и не утомляться. Поэтому быть «утомленным» в данном случае — значит быть настолько подавленным и обескураженным величием или продолжительностью трудностей и испытаний, что отступить, частично или полностью отказаться от исповедания Евангелия. Ибо есть такая усталость, от которой люди
не отказывайтесь полностью от работы или труда, которым они заняты, но им становится очень неприятно и утомительно, что они даже готовы так отказаться. И я считаю, что это образ мыслей, против которого здесь предостерегает апостол, а именно, недостаток жизни, энергии и жизнерадостности в исповедании, склонный к отказу от него. И отсюда очевидно,
—

Обс. I. Что на пути нашего исповедания Евангелия с нами могут случиться такие вещи, которые сами по себе способны утомлять и обременять нас, побуждая наш разум отказаться от евангелия. упомянутые упреки и противоречия людей, открывающие путь дальнейшим страданиям.
Обс. II. Когда мы начинаем быть бессердечными, отчаиваться и уставать от наших страданий, это опасное расположение ума к отступлению от Евангелия. Так было со многими, кто поначалу энергично занимался профессиональной деятельностью, но был приведен в соответствие с миром из-за усталости от своих испытаний. И,-
Обс. III. Ничто нам не следует остерегаться более усердно, чем незаметное, постепенное преобладание в нас такого склада ума, если мы хотим быть верными до конца.
Ταῖς ψυχαῖς ὑμῶν ἐκλυόμενοι. 2. В последних словах стиха описано, как мы попадаем в это опасное состояние; это происходит из-за «обморока в уме». Именно так я понимаю мысли апостола. Τῇ ψυχῇ
ἐκλύεσθαι — «Animo Defici et Concidere»; «растворить силу и энергию ума, чтобы потерять сознание и упасть»; быть похожим на умирающего человека, которому «solvuntur frigore membra» путем растворения всех телесных сил. И в чем это состоит, мы должны выяснить.
Для настойчивости в профессиональной деятельности во времена гонений необходимы духовная энергия и сила. Следовательно, наша обязанность здесь предписана нам под всеми названиями и условиями подготовки к суровому бою или сражению. Нам заповедано «вооружиться теми же умами, какие были во Христе», 1 Пет. 4:1; «взять на себя всеоружие Божие, чтобы нам можно было сопротивляться и стоять», Еф. 6:13; «бодрствовать, стоять в вере, оставить себя, как люди, быть сильными», 1 Кор. 16:13.
И во всем этом требуется постоянное и энергичное действие веры. Посему это «обморок ума» состоит в отказе от должного действия веры всеми благодатями и всеми обязанностями. Именно вера пробуждает и укрепляет духовное мужество, решимость, терпение, настойчивость, молитву, все сохраняющие благодати и обязанности. Если здесь это не удастся и наш разум будет вынужден бороться с нашими трудностями своими естественными силами, мы быстро устанем от преследуемой профессии. Здесь лежит начало всех духовных упадков, а именно, в недостатке должного проявления веры во все эти благодати и обязанности. На этом наша духовная сила растворяется, и мы утомляемся. И,-
Обс. IV. Если мы проявляем настойчивость во время скорби и гонений, то нашей мудростью и нашим долгом является сохранение веры для энергичных упражнений; недостаток чего приводит к ослаблению ума нашего. Это подобно рукам Моисея в битве против Амалика.
3. Третье в словах – это то, что положено в начале стиха; то есть путь и средства нашего сохранения от этой злой структуры и опасностей, связанных с ней. И это есть прилежное рассмотрение личности Христа и Его страданий, или Его личности в его страданиях.
Значение слов уже было сказано ранее. Сама обязанность, предписанная в предыдущем стихе, основана на указании взирать на Него.
Итак, смотрите на него, чтобы прилежно рассмотреть и то, кто он есть, и то, что он претерпел; и поэтому считайте это применением того, что мы находим в Нем и это, к нашему собственному случаю. Призваны ли мы страдать? давайте серьезно взвесим, кто здесь был до нас.
Превосходство Его личности в отношении Его страданий должно быть в первую очередь призвано к ответу и исправлено в отношении наших страданий. Это полностью предлагает нам наш апостол, Фил. 2:5–11.
А что касается его страданий, он предлагает рассмотреть их в одном особом случае, и в нем каждое слово подчеркнуто: (1) Ему пришлось пережить противоречие. (2) Оно было настолько великим, что его нелегко постичь. (3) Это было противоречие грешников. (4) Это сразу же было против него самого.
Ἀντιλογίαν. (1) Он претерпел «противоречие». Слово, как было замечено, употребляется для всякого рода противодействия, как в вещах, так и в словах, и поэтому может включать в себя все страдания Христа от людей, как на кресте, так и в его позоре; но, без сомнения, апостол с особым уважением относился к оскорблениям и упрекам, которым он подвергался, к противодействию его учению и служению, провозглашая себя обманщиком, а свое учение — выдумкой. И еще более особенно следует учитывать их победу над ним, когда он был распят: «Пусть Царь Израиля сойдет с креста, и мы поверим. Он спасал других, самого себя он спасти не может». Так было и с ним. И,-
Τοιαύτην. (2) Апостол подчеркивает серьезность и жестокость этих противоречий; и здесь он отсылает нас ко всей истории того, что произошло после его смерти. «Такое противоречие» — такое горькое, такое суровое, такое жестокое: все, что злобный ум людей или предложения сатаны могли изобрести или выдвинуть, что было ядовитым и злым, было обрушено на него.
Ὑπὸ τῶν ἁμκρτωλῶν. (3) Это было «противоречие грешников»; то есть такие, которые не давали границ своему гневу и злобе. Но в то же время апостол, кажется, размышляет о них относительно их состояния и состояния. Ибо именно священники, книжники и фарисеи от начала до конца разрешали это противоречие; и все они хвалились своей справедливостью и праведностью, да, что только они были таковыми, а все остальные по сравнению с ними были грешниками. Этим они угодили себе в разгар своего противоречия Иисусу Христу. И так было и есть со всеми их преемниками в гонениях на церковь. Но они обманули себя; они были грешниками, худшими из грешников, и им пришел конец грешников.
Εἰς αὑτόν. (4) То, что это противоречие против него было непосредственным и как бы бросалось ему в глаза, усугубляло его страдания.
В этом выражении есть ударение εἰς αὑτόν, «против самого себя» лично: поэтому ему сказали прямо в лицо, что в нем бес, что он соблазнитель и т. д.
Все это он «терпеливо переносил», как смысл этого слова был выражен в предыдущем стихе.
4. Наконец, рассмотрение здесь, а именно терпеливого терпения Господом Христом этих противоречий против самого себя, предлагается как средство уберечь нас от утомления и слабости ума.
Это так: (1) По мотиву; ибо если тот, кто в себе и в своей личности был бесконечно выше всякого противодействия грешников, как об этом говорит апостол, Фил. 2:5–8, хотя ради нас пришлось бы претерпевать и конфликтовать со всеми ними, это единственная причина в мире, что ради Него мы должны подчиниться своей доле в них. (2) В качестве прецедента и примера, как настаивает Петр, 1 Послание. 2:21, 22. (3) Путем получения от него силы; ибо должное внимание к Нему здесь приведет к тому, что наши умы и души будут соответствовать Ему в Его страданиях, что, несомненно, убережет нас от обморока. И мы можем заметить:
Обс. V. Что злонамеренное противоречие нечестивых священников, книжников и фарисеев против истины и тех, кто ее исповедует, из-за нее способно привести их в изнеможение, если ему не противостоит энергичное действие веры на Христа, и должное рассмотрение его страданий в том же роде.
Обс. VI. Кем бы они ни были, кто своими противоречиями истине и теми, кто ее исповедует, возбуждают против них гонения, пусть они притворяются, что хотят, о праведности, они грешники, и это в такой степени, что это будет неприятно для вечная смерть.
Обс. VII. Если наш разум ослабнет из-за отказа от энергичного действия веры во время великого противоречия нашему исповеданию, он быстро утомится и сдастся, если вовремя не восстановится.
Обс. VIII. Постоянное размышление о Христе в Его страданиях — лучшее средство сохранить веру и проявить ее во все времена испытаний.
Евреям 12:4
Οὔπω
μέχρις
αἵματος
ἀντικατέστητε
πρὸς
τὴν
ἀμαρτίαν
ἀνταγωνιζόμενοι.
Вер. 4. — Вы еще не до крови сопротивлялись, подвизаясь против греха.
Предложив великий пример Иисуса Христа и дав указания по его улучшению, апостол переходит к более общим аргументам для подтверждения своего призыва к терпению и стойкости во времена страданий. Это в этом стихе взято из рассмотрения их нынешнего состояния и того, к чему они еще могут быть призваны в деле, которым они были заняты. Ибо что может искупить от гибели в больших испытаниях тех, кто изнемогает от меньших?
Поскольку аргумент взят из сравнения их нынешнего состояния с тем, чего они могли справедливо ожидать, рассмотрение последующих событий необходимо для объяснения слов: 1. Каково было их нынешнее состояние относительно бед. 2. К чему они еще могут быть призваны. 3.
Причина, из-за которой произошли и должны были произойти их нынешние и будущие страдания. 4. Способ противодействия этим злам или опасности, исходящей от них. 5. Сила аргументации, заключенная в словах до конца увещевания.
οὔπω μέχρις αἵματος ἀντικατέστητε. 1. Первое из них, или их нынешнее состояние, выражено отрицательно: «Вы еще не противились крови». Он допускает, что они уже пережили много страданий; но они были удержаны, чтобы не перейти к крови и жизни. И он уважает то, что он утверждал об их прошлых и настоящих страданиях, гл.
10:32–34. Посмотрите экспозицию места. Во всем этом они хорошо себя зарекомендовали, как он там заявляет. Но этим они не были оправданы и освобождены от участия в войне; для,-
2. Он намекает, чего они еще могут ожидать; и это кровь. Сюда включены всевозможные насильственные смерти: от меча, от пыток, от огня. Это предел, до которого может дойти преследование. Мужчины могут убить тело; но когда они это сделают, они больше ничего не смогут сделать. Кровь дает предел их ярости. И хотя апостол говорит: «Вы еще не противились крови», сюда входят две вещи: (1) У тех, кто занимается исповеданием Евангелия, нет никакой безопасности, но они могут быть призваны до конца и последние страдания от крови из-за этого. Ибо это то, к чему стремились их противники во все времена, и то, чего они достигли в бесчисленных множествах.
И Бог в Своей бесконечной мудрости задумал, чтобы для Своей славы
славу Христа, и Евангелия, и самой Церкви, так будет.
(2) Что бы ни случилось с нами по эту сторону крови, следует рассматривать как плод божественной нежности и милосердия. Поэтому я не думаю, что апостол абсолютно определил, что страдания среди этих евреев в конечном итоге перейдут в кровь; но утверждает отсюда, что, хотя в страданиях Церкви и это уготовано, а именно, сама смерть в виде насилия, те, кому потворствовали, но еще не были призваны к ней, должны позаботиться о том, чтобы они не ослабели под действием насилия. те меньшие страдания, которым они подверглись. И мы можем увидеть, —
Обс. I. Что пропорциональность степеней страданий и их распределение по временам и временам находятся в руке Божией. Кто-то пострадает в своих благах и свободах, кто-то в своей жизни, кто-то в одно время, кто-то в другое, как ему будет угодно. Итак, давайте будем довольны каждый своей нынешней участью и долей в этом.
Обс. II. В высшей степени бесчестно падать в обморок во имя Христа и Евангелия, испытывая меньшие страдания, хотя мы знаем, что по той же причине нам и другим придется претерпеть и большие.
Πρὸς τὴν ἁμαρτίαν ἀνταγωνιζόμενοι. 3. Третье — это причина их страданий, или, вернее, сторона, с которой они боролись в том, что они страдали; и это был «грех». Апостол остается в своих намеках на борьбу или борьбу за победу в публичных играх. При этом у каждого, кто был призван к ним, был противник, с которым он должен был сражаться и бороться с ним. То же самое и с верующими своей расы; и их противник – грех. Не с их гонителями непосредственно, а с грехом в них им пришлось бороться. Но поскольку грех есть лишь случайность или качество, он не может действовать сам по себе, кроме как в субъектах, в которых он находится. Поэтому мы можем спросить, а именно, в ком находится этот грех и, следовательно, что это такое.
Грех, с которым мы можем бороться, находится либо в других, либо в нас самих.
Эти другие либо дьяволы, либо люди. Что у нас есть состязание, борьба в нашем исповедании с грехом в бесах, говорит апостол, Еф. 6:12, Ἔστιν
ἡμῖν ἡ πάλη, — «Наша борьба», «наша борьба с» или «против начальств и властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной». В таких людях, то есть в злых ангелах, грех постоянно проявляется и действует к погибели.
и разрушение церкви. Особенно это происходит, возбуждая против него гонения. «Дьявол ввергнет некоторых из вас в темницу», — Откр.
2:10. Мы должны бороться и бороться против греха в них и всех его последствий. Так бывает и с людьми, которыми преследуется Церковь. Они притворяются другими причинами того, что делают; но именно грех, действующий в злобе, ненависти к истине, слепой ревности, зависти и кровавой жестокости, вовлекает их, влияет и управляет ими во всем, что они делают. Верующие тоже борются со всеми последствиями и плодами греха.
Снова; они ведут борьбу с грехом внутри себя. Так апостол Петр говорит нам, что «плотские похоти» ведут «войну на душу», 1 Послание. 2:11. Они яростно пытаются свергнуть нашу веру и послушание. Как нам следует бороться с ними, было полностью заявлено в толковании первого стиха.
Таким образом, апостол, по-видимому, уважает все противодействие нашему постоянству в исповедании греха, в ком бы он ни действовал с этой целью, в нас самих или в других. И это безопасная интерпретация этого слова, заключающая в себе сигнальное предупреждение и наставление относительно выполнения возложенного на нас долга. Ибо это коварный, могущественный и опасный враг, с которым нам приходится сражаться, и который действует сам всеми возможными способами и всеми средствами. И это соответствует сравнению или намеку на публичное состязание, в котором пребывает апостол. а именно, может подразумеваться грех предательства и отступничества. С этим нам и предстоит бороться. Но эти вещи неразделимы. И мы можем заметить:
Обс. III. Такое выдающееся усердие и бдительность необходимы в нашем исповедании Евангелия, учитывая, с каким врагом нам предстоит бороться. Это грех во всех проявлениях его силы и тонкости, которые невыразимы.
Обс. IV. Вести войну против такого врага, каким является грех, — это почетная война. Это все враги, которые есть у христиан как таковые. Это действует на бесов, на других людей, на самих себя; однако не что иное, как грех, а он, как и грех, является их врагом. И поскольку это единственное противоречие природе и воле самого Бога, то весьма почетно заниматься
против этого.
Обс. V. Хотя мир не может или не хочет, христиане могут различать сопротивление власти людей, в чем их несправедливо обвиняют; и сопротивление греху под предлогом этой власти, отказываясь подчиняться ей.
Да. Ἀνταγωνιζόμενοι. 4. Необходимо рассмотреть способ или способ противодействия греху для сохранения нашего исповедания. И это посредством «сопротивления» и «стремления». Оба эти термина являются военными и выражают стойкость духа в решении и исполнении.
В них включено предположение о энергичном и жестоком нападении и сопротивлении, подобном тому, которое враги оказывают в бою или сражении. Мы призваны не к нелепому состязанию. За наши жизни и души борются; и наш противник не пожалеет ни усилий, ни риска, чтобы победить их. К этому, следовательно, относятся все наставления, данные нам в Писании: «вооружиться, взять на себя всеоружие Божие, бодрствовать, быть сильными, оставить себя, как люди». Все они включены в смысл этих двух слов. И,-
Обс. VI. В этом конфликте нет места лени и небрежности.
Обс. VII. Те, кто надеются сохранить свою веру во времена испытаний, лишь обманывают себя, не проявляя предельной бдительности против нападок и впечатлений греха. Да,-
Обс. VIII. Для этого необходима энергия нашего разума и постоянное проявление духовной силы.
Обс. IX. Без этого мы будем застигнуты врасплох, ранены и, наконец, уничтожены нашим врагом.
5. Наконец, сила аргумента в этих словах, подтверждающего настоящее увещевание, проистекает из его применения к нынешнему состоянию этих евреев. Ибо, хотя, взяв на себя исповедание Евангелия, они обязались нести крест и все, что в нем содержалось, они еще не достигли и не были призваны к высшей цели, а именно к сопротивлению крови; чтобы упасть в обморок в своем настоящем
государство при меньших испытаниях было для них крайне неподходящим. И,-
Обс. X. Те, кто хочет оставаться верным своему исповеданию во времена испытаний, должны постоянно помнить и быть вооружёнными против худшего зла, к которому они могут быть призваны из-за этого. Это убережёт их от потрясений и удивления. с теми меньшими бедами, которые могут с ними случиться, когда дело не доходит до крайности.




Евреям 12:5
Καὶ ἐκλέλησθε τῆς παρακλήσεως, ἤτις ὑμῖν ὡς υἱοῖς διαλέγεται· Υι̇έ μου, μὴ ὀλιγ Если вы хотите, чтобы это произошло, вы можете получить доступ к другим устройствам.
Παρακλήσεως. Вульг. лат., «consolationis», «утешения» или
"утешение;" это другое значение слова, но не соответствующее этому месту. Сыр.,
א
י
נָ
א ֵ נָ
א
ל
י
וּ
ל
פָ
ְ, «этой доктрины». «Увещевание»,
«адхортатионис»; «увещевания».
Ἥτις. Сирийский, передав это слово как «эта доктрина», добавляет далее:
«что мы говорили вам, как детям»; ссылаясь на некоторые наставления, данные апостолом.
Παιδείας. Вульг., «дисциплинам», «дисциплина». Сыр., הּ ד
וּ
תֵ
מ
רְַ, «исправление»,
«упрек»; «кастигационем», «наказание». Ἐκλύου. Vulg., «ne fatigemini»; «не утомляйся»; «ne sis remissus»; «Не падай в обморок».
Ὀλιγώρει. Vulg., «ne negligas»: другие «не пренебрегайте», мы «не презираем»,
правильно; ибо не только само это слово означает «освещать», но и еврейское סאָמְ
אַ
ל
־
תִּ
, пров. 3:11 – это «отрицать, отвергать и презирать». И ס
רָ מ
וּ — собственно «исправление».
Вер. 5. И вы забыли увещевание, обращенное к вам, как к детям: сын Мой, не пренебрегай наставлением Господним и не ослабевай [и не утомляйся], когда тебя упрекают в Нем.
В этих словах апостол переходит к новому аргументу, посредством которого усиливает свой призыв к терпению и стойкости в страданиях.
И это взято из природы и цели со стороны Бога всех тех страданий, которые Он посылает или к которым призывает нас. Ибо они не только необходимы как свидетельства истины, но и для нас являются наказаниями и страданиями, в которых мы нуждаемся и в которых Бог имеет благословенный замысел относительно нас. И этот аргумент он подкрепляет различными соображениями до конца стиха 13.
Обс. I. Благословенным действием божественной мудрости является то, что страдания, которые мы претерпеваем от людей за исповедание Евангелия, будут также наказаниями любви Божией для нашей духовной пользы. И,-
Обс. II. Евангелие никогда не требует наших страданий, но если мы проверим себя, мы обнаружим, что нуждаемся в божественном наказании в нем. И,-
Обс. III. Когда по мудрости Божией мы сможем понять, что наши страдания, с одной стороны, предназначены для славы Божьей и Евангелия, а с другой, необходимы для нашего собственного освящения, мы преодолеем терпение и настойчивость. И,-
Обс. IV. Там, где есть искренность в вере и послушании, пусть люди не унывают, если оказываются призванными страдать за Евангелие, хотя кажутся неподходящими и неподготовленными к нему; видя, что это замысел Божий, чтобы посредством тех страданий, к которым они призваны, публично очистить их от их нынешнего злого тела.
Это множество людей на опыте обнаружило, что их внешние тяжкие страдания между ними и миром были личными, очищающими наказаниями между Богом и их душами. Через них они были пробуждены, возрождены, умерщвлены для мира и, по выражению апостола, сделаны причастниками святыни Божией, к своей невыразимой пользе и утешению. И,-
Тем самым Бог побеждает советы и ожидания мира, имея замысел, который он должен осуществить посредством их посредничества, о котором они ничего не знают. За те самые упреки, тюремные заключения и нашивки, с утратой
благ и опасностей для их жизни, которые мир применяет к их гибели, Бог в то же время использует для их очищения, утешения и радости.
Во всем этом заключена божественная мудрость и благость Божия, в замысле и осуществлении всего этого во славу Его благодати и спасения церкви, достойные вечного восхищения.
Говоря словами, мы можем рассмотреть: 1. Их связь с предыдущими. 2. Введение нового аргумента посредством ссылки на божественное свидетельство; и характер аргумента, который состоит в призыве к долгу. 3. Их прежнее отсутствие должного внимания к этому вопросу.
4. Способ увещевания; оно «говорит как с сыновьями»: и 5. Суть его выражена в двух разделах, содержащих суть возложенного на него долга.
Γάρ. 1. Связь заключается в союзной частице «ибо». Оно обозначает причину того, что произошло раньше. Поэтому в предыдущих словах содержится молчаливый упрек, а именно, в том, что они были готовы ослабеть при меньших испытаниях, которым их подвергали. И апостол дает здесь отчет, как и откуда это было с ними; и делает это средством введения нового аргумента, который он разработал; как и его манера действовать во всем этом послании. «Причина, — говорит он, — почему с вами так происходит, что вы так готовы упасть в обморок, в том, что вы не вняли указанию и ободрению, которые вам даны». И именно в этом причина всех наших выкидышей, а именно в том, что мы не соблюдаем положения, предусмотренные в Писании для нашего предохранения от них.
2. Введение его аргумента осуществляется ссылкой на божественное свидетельство Писания, в котором оно содержится, и это соответствует его цели; ибо это предлагается в виде увещевания. И поскольку это само по себе имело огромную силу, евреи могли увидеть, что их случай не был особенным; что с ними было не иначе, как с другими детьми Божьими в прежние века; и что Бог задолго до этого предусмотрел условия для их ободрения, а это придает большой вес рассматриваемому аргументу. И оно имеет силу также по своей природе, которая является наставлением во имя Бога. За божественные увещевания
долг, — в котором Он умоляет тех, кто может и повелевать, — полны свидетельств любви, снисхождения и заботы о нашем благе. И это верх гордости и неблагодарности – не исполнить мольбы Божией.
Ἐκλέλησθε. 3. Апостол размышляет о том, что в прошлом они не уделяли должного внимания этому увещеванию: «Вы забыли». О том, чего мы не возражаем, когда следует и как следует, можно справедливо сказать, что мы забыли.
То же самое было в некоторой степени и с этими евреями; понимаем ли мы под «увещением» сами божественные слова, записанные в Писании, или то, к чему призывают, их содержание.
При своих бедах и гонениях им надлежало особенно помнить об этом божественном увещевании для своего ободрения и сохранения от изнеможения. Этого, кажется, они не сделали. И,-
Обс. V. Отсутствие тщательного рассмотрения условий, которые Бог предусмотрел в Писании для поощрения нашего выполнения долга и утешения в трудностях, является греховным забвением и имеет опасные последствия для наших душ. Ибо «все, что было написано прежде, было написано для нашего научения, чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду» (Рим. 15:4.
Снова; в их испытаниях и для предотвращения их обморока апостол посылает этих евреев к Священному Писанию, которое, доказывая, что им следует быть знакомыми с ним, показывает источники всякой духовной силы, руководства и утешения, которые должны содержаться в них. их. И если такова мысль Христа, то тот, кто хочет лишить людей постоянного, ежедневного использования Писания, есть Антихрист.
Ἥτις ὑμῖν ὡς υἱοῖς διαλέγεται. 4. По способу увещевания:
«Который говорит с вами, как с детьми», есть много весьма примечательных вещей.
(1) Сказано, что оно говорит. Священное Писание не является немым и молчаливым письмом, как богохульствуют некоторые. В нем есть голос — голос самого Бога.
И этому часто приписывается говорение, Иоанна 7:42, 19:37; ПЗУ. 4:3, 9:17, 10:11; Гал. 4:30; Иакова 4:5. И если мы не слышим в нем постоянно голоса Божия, то по неверию нашему, Евр. 3:7, 15.
(2) Слово, которое задолго до этого было сказано Соломоном церкви его поколения, сказано, что оно было сказано этим евреям. Ибо Святой Дух всегда присутствует в слове Писания и говорит в нем одинаково и одинаково с церковью во все века. В нем Он обращается к нам так непосредственно, как если бы мы были первыми и единственными людьми, к которым Он обращался. И это должно научить нас, с каким почтением нам следует относиться к Писанию, а именно к способам и средствам, с помощью которых Сам Бог говорит непосредственно с нами.
(3) Слово, использованное здесь, является особенным и только в этом месте применимо к изложению Писания. Διαλέλεται, — оно «спорит», оно «убеждает», оно поддерживает с нами священное совещание. Оно навязывает нам разум и волю Божию. И мы обнаружим силу его доводов, если не будем сдерживать их своим неверием.
(4) В том, что «Он говорит с нами, как с сынами», заключено бесконечное снисхождение Бога, что подтверждается применением текста: «Сын Мой».
Первоначально эти слова были словами Соломона; не как естественный отец, говорящий со своим сыном по плоти; но как пророк и учитель церкви, во имя Бога или Святого Духа, говорящего в нем и через него. Это представление власти и любви Бога как отца. Ибо хотя эти слова относятся ко времени скорби, скорби и обличения, для нас невыразимо важно рассматривать Бога в отношениях отца и то, что в них Он говорит с нами как с сыновьями. Слова, сказанные Соломоном, были сказаны самим Богом.
Хотя слова «Сын Мой» используются только для обозначения людей, которым дано увещевание, тем не менее, апостол в первую очередь смотрит на содержащуюся в них благодать. «Он говорит с нами, как с сыновьями». На это он делает замечание, потому что наше безвозмездное усыновление является основанием милостивого обращения Бога с нами. И это, во всяком случае, должно заставить наш разум усердно следовать этому божественному увещеванию, а именно бесконечному снисхождению и любви Бога, признающего нас как сыновей, во всех наших испытаниях и скорбях. И,-
Обс. VI. Обычно Бог дает наиболее очевидные обещания об их усыновлении верующим, когда они находятся в своих страданиях и под их влиянием.
омрачения. Тогда они больше всего в них нуждаются; тогда они более всего оттеняют любовь и заботу Божию к нам.
«Сын мой» — это обращение, которое мудрый и нежный отец будет использовать, чтобы привести своего ребенка к внимательности и душевному хладнокровию, когда он видит, что он находится на грани расстройства или уныния, в состоянии боли, болезни, неприятностей или чего-то подобного. «Сын мой, да не будет с тобой такого». Бог видит нас, под нашими скорбями и страданиями, готовыми впасть в расстройства, с излишествами того или иного рода; и после этого обращается к нам с этим милым выражением: «Дети Мои».
«Но если у Бога есть такая доброта к верующим, и никакие скорби и страдания не могут постигнуть их, кроме как по Его повелению и расположению, то почему Он не предотвращает их и не сохраняет их в лучшем состоянии и состоянии?» Я отвечаю, что мудрость, любовь и необходимость этого божественного домостроительства – это то, о чем, как мы увидим, апостол заявляет в следующих стихах.
5. Само увещевание состоит из двух частей: (1) «Не пренебрегать наказанием Господним». (2) «Не падать духом, когда нас упрекают в Его адрес».
Хотя главным образом сам Бог произносит слова в первом лице, однако здесь о Нем говорится в третьем: «Господь» и «о Нем»;
ибо «мой» и «через меня», что обычно встречается в Писании и оправдывает наше обращение к Богу в молитве иногда во втором, иногда в третьем лице.
Все наши выкидыши, вызванные нашими страданиями и скорбями, можно свести к этим двум главам. И мы склонны впадать в одну из этих крайностей, а именно, либо презирать наказания, либо ослабевать под ними.
(1) Против первого нас предостерегают в первую очередь; и слово предостережения записано в единственном числе, и мы правильно передали его: «Не презирай», чтобы каждый отдельный человек мог осознать, что к нему обращаются конкретно, и услышать, как Бог говорит ему эти слова. И мы можем задуматься: [1] Что такое «наказание Господне». [2] Что значит
«презирать это».
Παιδείας. [1] Это слово переводится по-разному: «учение», «установление», «установление».
«исправление», «наказание», «дисциплина». И именно такое исправление применяется при щедром и простодушном воспитании детей их родителями, как потом заявляют. Мы переводим это как «питание», Еф. 6:4; где оно соединяется с νουθεσία, то есть «наставление». И 2 Тим. 3:16, оно отличается как от «обличения», так и от «исправления»; поэтому мы переводим это как «инструкцию».
И παιδεύω, глагол, используется в обоих этих значениях; иногда «учить» или «быть наученным, познанным, наставленным», Деяния 7:22, 22:3; 1 Тим. 1:20; 2 Тим. 2:25: иногда «исправлять» или «наказывать», Луки 23:16, 22; 1 Кор.
11:32; Откр. 3:19. Следовательно, это «поправка к наставлению». Так выражается псалмопевец: «Блажен человек, которого Ты наказываешь, о
Господь, и научи его законом Твоим» (Пс. 94:12). Так поступает Бог с детьми Своими; так необходимо Ему поступать. Необходимо, чтобы божественное установление или наставление сопровождалось исправлением. Мы стоим нуждаюсь в этом в этом мире.
Κυρίου. Но то, что я хотел бы главным образом увидеть в этих словах, — это применение этого увещевания к нам в страданиях, бедах и гонениях за Евангелие, которое здесь использует апостол. Ибо тогда как мы не видим в них ничего, кроме гнева и ярости людей, считая их беспричинными, а может быть, и ненужными; это действительно Божье наказание нас за наше образование и наставление в Его семье. И если мы должным образом будем рассматривать их как таковые, прилагая все усилия для изучения того, чему нас учат, мы пройдем через них с большей пользой, чем обычно. Давайте сосредоточим свои мысли на том, что является надлежащей работой, к которой мы призваны лично, и мы обретем пользу от всех них.
Μὴ ὀλιγώρει. [2] Что касается наказания с этой целью, нас предостерегают от того, что мы «не презираем его». Это слово нигде не используется в Писании, но только в этом месте. Оно означает «не обращать внимания, мало уважать, не оценивать какую-либо вещь по ее ценности и назначению». Еврейское слово, которое здесь передает апостол, — םאַמָ; что обычно переводится как ἀποδοκιμάζειν, «отвергать, отвергать, презирать»; иногда через ἐξουθενεῖν, «pro nihilo reputare», «не иметь уважения». Мы передаем слово апостола словом «презирать»; которое, тем не менее, не предполагает презрения столь формального, а лишь интерпретативного характера. Непосредственно презирать и презирать или отвергать наказания Господни — грех.
в которую, возможно, не попадает ни один из его сыновей или детей. Но не ценить их так, как должно, не улучшать их для достижения их должной цели, не подчиняться воле Божией в них — значит, по истолкованию, презирать их.
Следовательно, зло, против которого предостерегают, – это: 1-е. Недостаточное внимание к божественным увещеваниям и наставлениям во всех наших бедах и скорбях.
И это происходит либо из-за (1-го) неосторожности; мы смотрим на них, возможно, как на обычные жизненные происшествия, в которых у Бога нет особой руки или замысла: или (2) отвага сердца; возможно, они заключаются лишь в меньших вещах, как мы их понимаем, таких, которые мы можем вынести с решимостью людей, без какого-либо особого приложения к воле Божией в них. 2 раза в день.
Недостаток проявления мудрости веры, чтобы различать в них то, что от Бога; как (1-е) Любовь к нашим личностям; (2-й раз.) Его недовольство нашими грехами; (3-й раз.) Цель, к которой Он стремится, — это наше наставление и освящение. 3 раза. Отсутствие усердного приложения наших душ к Его зову и разуму в них; (1) В святом подчинении Его воле; (2-й) В должном исправлении всего, чем он недоволен; (3-й.) В проявлении веры для поддержки под ними и т. д. Там, где есть недостаток этих вещей, о нас истолковано сказано, что мы «презираем наказание Господне»; потому что мы побеждаем цель и теряем от них пользу не меньше, чем если бы мы их презирали.
Обс. VII. Быть в бедах и скорбях – это нежный случай, который требует от нас предельного усердия, бдительности и заботы о нем. В нем присутствует Бог, действуя как отец и учитель. Если о нем не позаботятся должным образом, наши потери от них будут невыразимы.
(2) Второе предостережение состоит в том, что мы «не унываем, когда нас обличают»; ибо это второе зло, которому мы подвержены в бедах и скорбях.
Ἐλεγχόμενοι. [1] Это слово как на еврейском, так и на греческом языке означает «обличение посредством разумного убеждения». В материальном отношении подразумевается то же самое, что и «наказание»; но при этом формальном рассмотрении в этом наказании содержится убедительное обличение.
Бог, открывая нам наши сердца и пути, возможно, в вещах, на которые мы раньше не обращали внимания, убеждает нас в необходимости наших бед и скорбей. Он дает нам понять, почему он нами недоволен. И каков наш долг, здесь объявлено, Авв.
2:1–4; а именно, принять Его обличение, смириться перед Ним и обратиться к праведности веры для облегчения.
[2] То, чему мы подвергаемся, когда Бог делает Свои наказания также обличениями (что происходит не всегда, но когда мы особым образом не подчиняемся Его воле, за что и порицаем), состоит в том, чтобы
"слабый." Слово было открыто в 3-м стихе.
И это обморок под Божьими обличениями состоит в четырех вещах: 1-й.
Уныние и бессердечное уныние в нашем собственном сознании; против чего Давид ободряет себя, Пс. 42:5, 6, 43:5. 2 раза в день. Бессердечные жалобы, к разочарованию других. См. Евр. 12:12, 13. 3-й.
Упущение или отказ от нашего необходимого долга; что постигает многих во время гонений, Евр. 10:25, 26. 4-й. В неправильном суждении о действиях Бога, будь то относительно величия или продолжительности наших испытаний или Его замысла в них. Это. 40:27–31. И мы можем узнать, —
Обс. VIII. Что когда Божьи обличения в наших бедах и скорбях являются также обличениями, когда Он дает нам в них ощущение Своего недовольства нашими грехами, и мы обличаемся Им; но даже тогда Он требует от нас, чтобы мы не унывали и не унывали, а с радостью предавали себя Его разуму и призывам. совесть упрекает за грех.
Обс. IX. Ощущение недовольства Бога нашими грехами и того, что Он обличает нас за них, согласуется с свидетельством нашего усыновления, более того, может быть свидетельством этого, как доказывает апостол в следующих стихах.
Суть наставления в этом стихе такова:
Обс. X. Должное рассмотрение этой священной истины, а именно, что все наши беды, гонения и скорби являются божественными наказаниями и обличениями, посредством которых Бог свидетельствует нам о нашем усыновлении и наставляет нас для нашей пользы, является эффективным средством сохранения нам в терпении и настойчивости до конца наших испытаний. Те, у кого нет опыта в этом, не имеют знания об этих вещах.
Евреям 12:6
Если у вас есть какие-либо проблемы, вы можете использовать их в качестве источника питания.
Апостол, продолжая божественное свидетельство о своей цели, записанное Соломоном, точно сохраняя смысл целого, меняет слова в последнем предложении. Ибо вместо ה ר
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«и как отец, сын, которым он радуется», которым он доволен; он поставляет μαστιγοῖ δὲ πάντα υἱὸν ὃν παραδέχεται, «и бичует всякого сына, которого принимает». В Притчах слова являются экзегетикой вышеизложенного, намекая на земного родителя: «Ибо кого Господь любит, того наказывает, как отец сына, которого Он любит». У апостола они служат дальнейшим объяснением того, что было подтверждено ранее; но смысл тот же. И причина изменения, по-видимому, заключается в том, что апостол применял имя «сын», откуда он и утверждает, к тем, кому главным образом предназначено, а именно к детям Божьим; а не к тем, которые иногда упоминаются в упоминании, которые являются детьми земных родителей. Или мы можем сказать, что апостол добавляет это, подтверждая сказанное ранее; видя, что он полностью объясняет сходство последнего предложения в оригинале, в следующих стихах. Однако смысл в обоих местах абсолютно одинаковый.
Сирийское слово в последнем предложении читается как נָ.
יֵ
א
ל
בְַּ, во множественном числе, «
сыновья», а в последних словах сохраняется иврит, ן ה
וּ בְּ א צ
בֵָ ה
וָדְּ, «в
кого пожелает», от ה ר
צָָ, то есть «очень доволен».
В прочтении последнего пункта может возникнуть двойное различие. Некоторые помещают вырезку, или отличительный знак, в πάντα; и тогда смысл в том,
«Он бичует всякого, кого принимает или признает сыном»:
некоторые в υἱόν, как мы переводим, «каждый сын, которого он принимает»; какое чтение лучше.
Вер. 6. Ибо кого любит Господь, того наказывает и бьет всякого сына, которого принимает.
В этих словах нам дана причина, почему нам не следует падать в обморок под
божественные наказания, как это означает красный союз «ибо».
И эта причина состоит в общем правиле, согласно которому сказанное прежде подтверждается как весьма разумное и открывается путь к тому, что последует. И это правило имеет такую природу, поскольку оно подходит для ответа на все возражения против учения о страданиях и Божьего обращения с нами в них; когда мы придем к суду, мы обнаружим, что их много.
И это правило состоит в том, что все эти вещи должны относиться к суверенитету, мудрости и благости Бога. «Это, — говорит он, — путь Божий; так ему кажется хорошим поступать со своими детьми; так он может поступить благодаря своему суверенному владычеству над всем. Разве он не может делать со своими, что хочет? Он делает это с бесконечной мудростью ради их блага и пользы; а также чтобы доказать свою любовь к ним и заботу о них». И именно этому нас главным образом учат эти слова, а именно:
Обс. I. Что во всех наших несчастьях подчинение себя высшему удовольствию, бесконечной мудрости и благости Божией является единственным средством или способом уберечь нас от обморока, усталости или пренебрежения своим долгом. желания и мольбы — вот то, к чему мы должны прийти: блестящий пример и пример этого мы имеем в Иове. См. гл. 33:12, 13, 34:18, 19, 23, 31–33, 42:4–6.
Ὃν ἀγαπᾶ̣ Κύριος παιδεύει. Во-первых, в первой части свидетельства, данного о суверенитете и мудрости Бога, о путях и методах Его обращения со Своими детьми, нас наставляют:
Обс. II. Эта любовь предшествует наказанию: он наказывает того, кого любит. Так бывает с любым отцом. Прежде чем наказать сына, он прежде имеет любовь отца. Следовательно, все, что материально относится к наказанию детей, если оно не предшествует любви к усыновлению, является наказанием. Таким образом, здесь подразумевается любовь – это любовь усыновления; то есть любовь к доброжелательности, посредством которой он делает людей своими детьми, и его любовь к удовлетворению их, когда они таковы.
Обс. III. Наказание является следствием Его любви. Оно не только вытекает из нее, но и проистекает из нее. Поэтому в наказаниях верующих нет ничего собственно уголовного. Наказание исходит из любви к
справедливости, а не из любви к наказываемому. Наказание происходит из любви к наказываемому, хотя и смешанной с недовольством его грехом.
Обс. IV. Для обличения требуется, чтобы наказываемый человек находился в состоянии, в котором есть грех, или чтобы он был грешником; но он не подвергается наказанию должным образом, потому что он грешник, так что этот грех должен иметь непосредственное влияние на наказание как его достойную причину, благодаря чему человек должен получить за это достойное наказание. Но рассмотрение состояния греха необходимо для всякого наказания; ибо цель этого – убрать грех, подчинить его, умертвить его, дать рост благодати и святости, как мы увидим. Нет наказания ни на небесах, ни в аду. Не на небесах, потому что там нет греха; не в аду, потому что нет поправки. Наказание — спутник мешающих, и только их.
Обс. V. Божественная любовь и наказание неразделимы.
то есть того, кого он любит. Никто не выходит на свободу, как сразу заявляет апостол. Правда, существуют разные степени и меры наказаний; но божественное παιδεία, или поучительное наказание, распространяется на всех в семье Божией, как мы увидим.
Обс. VI. Там, где наказание доказывает (как это происходит во многих отношениях по отношению к Богу, его творцу, и тем, кто подвергается наказанию), что оно не является наказанием, оно является широкой печатью, поставленной на свидетельство нашего усыновления: что апостол доказывает в следующие стихи.
Обс. VII. Таков образ и манера обращения Бога со Своими детьми, поэтому в мире есть все причины, по которым мы должны согласиться с Его высшей мудростью и не ослабеть под Его обличением.
Обс. VIII. Ни у одного человека нет причины жаловаться на свою долю в наказании, поскольку именно так Бог поступает со всеми Своими детьми, 1 Пет. 4:12, 5:9.
Во-вторых, последняя часть этого божественного свидетельства, выраженная
апостола: «и бичует всякого сына, которого принимает», если бы это было, как обычно понимают, то же самое, что и первое утверждение, выраженное с несколько большей серьезностью, не нуждалось бы в дальнейшем изложении, поскольку та же самая истина содержится в одном и другой. Но, признаюсь, на мой взгляд, в этом есть что-то особенное; который я предложу и оставлю на усмотрение читателя. И,-
Δέ. 1. Частица δέ нигде не является просто соединительной, означая не что иное, как «и», как мы и другие здесь переводим это слово. Скорее это может быть «этиам».
"даже;" или «также», «более того».
Μαστιγοῖ. 2. Глагол «бичевать» указывает, по крайней мере, на особую степень и меру наказания, превосходящую обычную; и его используют только для выражения высокой степени страдания. Бичение – это самое большее, что используется в παιδεία, или «исправительном наставлении». Поэтому в это выражение входит все, что Бог причиняет кому-либо в этом мире.
Παραδέχεται. 3. Через παραδέχεται, «принимает, принимает, владеет, исповедует», апостол выражает ה ר
צְֶ в оригинале; слово, посредством которого
Бог объявляет Свой покой, согласие и благоугодие в Самом Христе, Ис. 42:1. Так что сюда включено особое одобрение.
Πάντα υἱόν. 4. «Каждый сын» не следует понимать универсально, поскольку не каждый сын подвергается бичеванию; но это ограничивается такими сыновьями, которых Бог принимает.
Исходя из этих соображений, я склонен судить о значении этих слов, а именно: «Да, даже (также) он сурово наказывает, сверх обычной степени и меры, тех сыновей, которых он принимает и которыми наслаждается в особом смысле». манере. Ибо: 1. Это придает отчетливый смысл этому предложению, а не делает его простым повторением другими словами того, что было сказано раньше. 2. Вводная частица и значение самих слов требуют, чтобы в них было продвижение, сверх того, что было прежде сказано. 3. Отношения Бога с Его детьми во все времена, как и в различных случаях, были подотчетны этому. 4. Истина, содержащаяся здесь, крайне необходима для поддержки и утешения многих детей Божьих. Ибо когда о них свидетельствует скорбь, когда все должны заметить, что они подвергаются бичеванию особым образом и страдают сверх обычной меры детей Божиих,
они готовы унывать, как это было с Иовом, Давидом и Еманом, и быть совершенно обескураженными. Но должное понимание этого (что является истиной, независимо от того, подразумевалось ли это здесь или нет, как я считаю), а именно, что это путь Бога - давать им самые суровые испытания и упражнения, бичевать их, когда другие будут более легкое наказание того, кого Он любит, принимает и радуется особым образом, заставит их поднять головы и радоваться всем своим невзгодам. См. Рим. 5:3–5, 8:35–39; 1 Кор. 4:9–13, 2
Кор. 6:4–10, 11:23–28.
Причины и цели такого обращения Бога с теми, кем Он владеет и которых принимает особым образом, с предоставлением небесного утешения церкви, святым оружием против силы искушений в таких случаях, как тот, на который жаловался Еман, Пс. 88, хранящиеся в этой священной истине, вполне достойны нашего подробного описания, если бы это соответствовало нашему нынешнему замыслу.
Евреям 12:7
Если вы хотите, чтобы это произошло, вы можете сделать это в любое время или в течение дня.
υἱὸς ὅν οὐ παιδεύει πατήρ;
Еще раз. Вульг. лат. «упорно соблюдать дисциплину»; Рем.,
«Настойчиво соблюдайте дисциплину»: ни в словах, ни в смысле места.
Ὑμὶν προσφέρεται ὁ Θεός. «Vobis Offert Se Deus», Вульг.; «Бог предлагает Себя вам». «Экспонат», или «экспонат». Сыр., וָ
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ב
וֲּ, «его отец».
Тремеллий переводит сирийский: «Итак терпите наказание, потому что Бог поступает с вами, как с детьми»; что несколько меняет смысл оригинала, но дает то, что хорошо и полезно.
Вер. 7. — Если вы терпите наказание, Бог поступает с вами, как с сынами; ибо какой сын тот, которого отец не наказывает?
Здесь приводится не новый аргумент, а вывод и особое применение предыдущего, а также увещевание, подтвержденное им. В этих словах есть три вещи: 1. Предположение об исполнении долга, к которому призывают: «Если вы претерпите» и т. д. 2. Полученная таким образом польза или преимущество: «Бог творит» и т. д. 3. Иллюстрация в целом, путем сравнения с людьми в их делах: «За какого сына?»
и т. д.
Эт. Что касается первого, то в народном языке, как мы уже заметили, говорится: «Упорно соблюдайте дисциплину»; вероятно, для εἰ чтения εἰς и принятия ὑπομένετε в повелительном наклонении. Но так как ὑπομένειν εἰς παιδείαν не является собственным греческим выражением, то смысл им затемняется. Следовательно, в словах: «Если вы подчинитесь увещеванию» содержится предположение.
Хорошо. Оба слова уже были открыты. Шлихтингий, Гроций и т. д. полагали бы, что ὑπομένετε означает только «переносить», «переносить печаль и боль скорбей, без уважения к их терпению или настойчивости в их перенесении». И именно такое слово, говорит Гроций, использовано в Иак. 1:12; а это совершенно иное, так как каждый увидит это, лишь взглянув на текст. И в Новом Завете оно никогда не употребляется, кроме как для выражения благодати в исполнении долга и терпеливой стойкости. Так оно уже дважды использовалось в этой главе, стихи 1, 2. И здесь нет причин придавать ему другой смысл. Кроме того, простое переживание бедствий, свойственных человечеству, не является свидетельством какого-либо милостивого принятия Богом. «Если вытерпите»; то есть с верой, покорностью, терпением и настойчивостью, чтобы не упасть в обморок.
О предполагаемом наказании мы уже заявили ранее.
Παιδείαν. Итак, именно это и имеет в виду апостол: «Если, — говорит он, —
«Скорби, испытания и беды постигают тебя, какие посылает Бог для наказания Своих детей и их воспитания в Его воспитании и страхе; и вы претерпите их с терпением и настойчивостью, если не ослабеете под ними и не пренебрегаете своим долгом и т. д.». И,-
Такое терпеливое перенесение наказаний имеет огромную ценность в глазах Бога, а также приносит исключительную пользу и пользу душам верующих. Для,-
Хорошо. Во-вторых, здесь «Бог поступает с вами, как с сыновьями».
Слово προσφέρεται в этом смысле своеобразно. «Он предлагает себя вам в σχέσις, «привычке» отца к своим детям». «Он предлагает себя вам [как отец] и действует соответственно; не как враг, не как судья, не как по отношению к чужим; но что касается детей. Я думаю,
«Он имеет дело с вами» едва достигает значения этого слова.
Ὡς υἱοῖς. Смысл не в том, что в дальнейшем, при исполнении этого долга, когда вы это сделаете, Бог будет действовать по отношению к вам как сыновья; ибо это он делает во всех их наказаниях, как доказывает апостол: но: «Из этого даже вам будет очевидно, что так поступает с вами Бог; во всех них вы сможете увидеть в нем дисциплину и поведение отца по отношению к своим сыновьям. Таким образом, он предстанет перед вами». А потому,—
Обс. I. Скорби и наказания не являются залогом нашего усыновления, но когда и где их переносят с терпением. Если с нами обстоит иначе, то они являются не чем иным, как знаками гнева и неудовольствия. Так что,-
Обс. II. Именно внутреннее состояние сердца и разума во время наказаний впускает и принимает в них ощущение Божьего замысла и намерения в отношении нас. В противном случае «никто не познает ни любви, ни ненависти во всем, что пред ним»; Отсюда нельзя сделать никакого вывода, что мы страдаем. Все такие, лучшие и худшие, или могут быть такими. Но для нас это зависит от нашей веры и терпения. Если душа регулярно и послушно переносит свои испытания, то всякая благодать будет действовать сама собой так, что породит в ней тайное свидетельство любви к Богу и взгляд на Него, как на отца. Если наши сердца волнуются, ропщут, изнемогают и утомляются, то никакое чувство отцовской любви не может войти в них, пока они не будут обличены и приведены в спокойствие.
Обс. III. Такой образ действий становится отношением между Богом и верующими, как между отцом и детьми; а именно, что он должен наказывать, а они должны терпеливо переносить это. Отсюда становится очевидным, что между ними существует такая связь. И это апостол иллюстрирует на примере поведения и поведения людей в отношении друг к другу.
В-третьих: «Ибо какой сын тот, которого отец не наказывает?» «Не думай
странно это; это то, что необходимо следует за их отношением: «для какого сына». Апостол основывает свои упоминания не на фактах, а на праве и долге: ибо есть много, слишком много сыновей, которые никогда не наказываются своими отцами; что обычно заканчивается их разорением. Но он предполагает две вещи: 1. Каждый сын в той или иной степени будет нуждаться в наказании. 2. Что каждый мудрый, заботливый и нежный отец в таких случаях наказывает своего сына. Поэтому иллюстрация аргумента взята из долга, неразрывно принадлежащего отношениям отца и сына; ибо отсюда очевидно, что Божье наказание верующих — это Его обращение с ними как с сыновьями.
Евреям 12:8
Εἰ δὲ χωρίς ἐστε παιδείας, ἧς μέτοχοι γεγόνασι πάντες, ἄρα νόθοι ἐστὲ, και οὐχ υἱο ί.
Нет. Сыр.,
יָ
יֵ
א
ג
וּ
כְ, «иностранцы», «иностранцы», «чужеземцы». Вульг. лат.,
"прелюбодеяние"; который Рем. перевести как «ублюдки» из-за явной ошибки в латыни. Без., «суппозититии»; что, как замечает Рений из Валлы, есть ὑποβολιμαῖοι, собственно «spurii», «бастарды», незаконнорожденные дети, не имеющие права на наследство.
Вер. 8. – А если вы останетесь без наказания, которого участвуют все, то вы внебрачные дети, а не сыновья.
Правило, которое установил апостол относительно наказаний, как необходимого, неразрывного дополнения отношений между отцом и сыном, настолько верно по своей природе и благодати, что к выводу, который он сделал, с одной стороны, о свидетельстве сыновства из них он прибавляет здесь еще один, не меньший, для своей цели на другом; а именно, что те, у кого нет наказаний, не являются ни сыновьями, ни детьми.
В словах говорится: 1. Предположение о состоянии без наказаний; 2.
Применение правила к этому состоянию: «Все сыновья наказываются»; 3. Вывод из обоих, что такие люди являются «ублюдками, а не сыновьями»:
поэтому мы должны добавить силу этого рассуждения к его настоящей цели.
Εἰ δξ. 1. Введение предположения через εἰ δέ, «но если», заявляет, что то, что он говорит, имеет другую природу, противоположную той, что была предложена ранее:
«А если с вами будет иначе, а именно, что вы без наказания».
Χωρίς ἐστε παιδείας. Воспринимайте «наказание» материально за все, что является тяжким или прискорбным, и ни один человек не останется без него. Ибо все люди должны умереть и пережить те слабости и беды, которые к этому ведут; и обычно это наиболее прискорбно для тех, у кого в жизни было меньше всего неприятностей. Но сравнительно некоторые даже в этом смысле освобождаются от наказания. О таких говорит псалмопевец: «Нет племени в смерти их, но сила их тверда. Они не в беде, как другие люди, и не измучены, как другие люди», Пс. 73:4, 5: которые он описывает как характер худшего типа людей в мире.
Но это не то наказание, которое здесь предполагается. Мы уже показали раньше, что это ученое и поучительное исправление; и поэтому дизайн места требует, чтобы оно здесь имело значение. И этого некоторые профессора христианской религии могут совершенно не замечать. С какими бы трудностями они ни столкнулись, все же они не подвергаются божественным наказаниям ради своего блага.
Вот такие здесь предназначены. Однако замысел апостола может простираться дальше; а именно, чтобы пробудить тех, кто находился в бедах, но не осознавал, что они являются божественным наказанием, и поэтому потерял всю пользу от них.
Ибо даже такие люди не могут иметь никаких доказательств своего сыновства, но имеют справедливое основание вынести о себе противоположное суждение.
Ἦς μέτοχοι γεγόνασι πάντες. 2. Чтобы подтвердить свой вывод, апостол добавляет суть своего правила: «Все являются участниками». По-сирийски это читается: «Чем наказывается всякий человек»; но это должно быть ограничено
«сыновья», будь то сыновья Божьи или человеческие, как в конце предыдущего стиха. Итак, апостол уверен в том, что совершенно напрасно искать духовного сыновства без наказания. Все они участники этого, каждый в своей доле и уделе. Существует общая мера скорбей, назначенная Церкви, Глава и члены, в которой каждый получит свою долю, Кол. 1:24.
Ἄρα νόθοι ἐστὲ καὶ οὐχ υἱοί. 3. Из этого предположения следует, что такие люди являются «ублюдками, а не сыновьями». Их состояние выражается как положительно, так и отрицательно, чтобы придать больший акцент утверждению.
Кроме того, если бы он сказал только: «Вы незаконнорожденные дети», то не было бы так очевидно, что они не сыновья, ибо внебрачные дети тоже являются сыновьями; но они не такие сыновья, которые имеют какое-либо право на отцовское наследство. Они могут иметь дары и богатства, дарованные им их отцами; но они не имеют права наследования в силу своего сыновства. Таковы здесь апостол называет тех, кто не подлежит наказанию. И отсюда мы можем заметить:
Обс. I. Что в этом мире нет сыновей Божьих, нет реальных участников усыновления, которые не были бы подвергнуты кресту или наказанию. – Они обманывают себя, надеясь жить в Божьей семье и не подчиняться Его карающему наказанию. И это должно сделать каждого из нас очень довольным своей участью и долей, какой бы она ни была.
Обс. II. Это акт духовной мудрости – во всех наших бедах обнаружить и различить божественные, отеческие наказания; без чего мы никогда не сможем вести себя хорошо под ними и не получим от них никакой выгоды.
Так следует поступать и в малейшем, и в величайшем из них.
Обс. III. В видимой церкви или среди профессоров есть такие, которые не имеют права на небесное наследие. Они ублюдки; сыновья, которые могут иметь дары и внешние удовольствия, но не являются наследниками. И это является великим доказательством этого в любом случае, а именно то, что они не подвергаются наказанию;
не то чтобы они совсем не были обеспокоены, ибо они могут быть в беде, как и другие люди (ибо «человек рожден для скорби, как искры летят вверх»), но они не ощущают в себе божественного наказания; они не принимают их, не выносят их и не улучшают их как таковые.
Обс. IV. Радостное состояние свободы от страданий таково, что мы всегда должны с великой ревностью наблюдать, чтобы оно не вывело нас из дисциплины семьи Божией. С другой стороны, я не говорю, что мы можем желать скорбей, а тем более распинать себя, как некоторые монахи или циркумцеллионы; но мы можем молиться о том, чтобы нам не требовалось никакого залога нашего усыновления, предоставив порядок и распоряжение всем суверенной воле и благоволению Бога.
Наконец, к увещеванию апостола прибавлена великая сила этого соображения, а именно, что мы не должны унывать в наших испытаниях.
и скорби: ибо если все это такие божественные наказания, без которых мы не можем иметь никакого доказательства нашего отношения к Богу как к Отцу, да, как без реального участия, в котором мы не можем иметь права на вечное наследие, то это вещь неразумно и нечестиво уставать от них или ослабевать под ними.




Евреям 12:9, 10.
Εἶτα τοὺς μὲν τῆς σαρκὸς ἡμῶν πατέρας εἴχομεν παιδευτὰς, καὶ
ἐνετρεπόμεθα· οὐ πολλῷ μᾶλλον ὑποταγησόμεθα τῷ Πατρὶ τῶν
πνευμάτων, καὶ ζήσομεν; Οἱ μὲν γὰρ πρὸς ὀλίγας ἡμέρας, κατὰ τὸ δοκοῦν
αὐτοῖς, ἐπαίδευον· ὁ δὲ ἐπὶ τὸ συμφέρον, εἰς τὸ μεταλαβεῖν τῆς ἁγιότητος
αὐτοῦ.
Хорошо. Сыр., ן וֵ
א, «и если»; то есть εἰ δέ: которое Беза считает более удобным чтением; что, несомненно, является ошибкой, поскольку в этом слове апостол намекает на переход к новому аргументу. Вульг. лат.,
"определенно"; и так Беза, правильно; которое мы переводим как «кроме того», или
"более того." Некоторые «ита»; «так», «таким же образом».
Τοὺς μὲν τῆς σαρκός и т. д. Некоторые относят σαρκός к παιδευτάς, а не к πατέρας. Таким образом, смысл должен быть таким: «У нас были отцы, наказатели плоти». Но противостояние между «отцами» в первую очередь и
«Отец духов» впоследствии не признает этого. И сирийский определяет
тот
смысл,
ןלַ
ה
ו
וּ ֲ
ןי ר
דִָ
ס
יָ
א ְ דּ
בְֶ
ן ה א
בֲָ,
"и
если
отцы плотские наказали нас».
Ἐνετρεπόμεθα. Вульг. Лат.: «reverebamur eos», «reveriti sumus»; «мы оказали им почтение». Все добавляют в текст «их». Сир., «мы стыдились за них»; ведь всякое исправление сопровождается у детей простодушным стыдом.
Πρὸς ὀλίγας ἡμέρας. Vulg., «in tempore paucorum dierum». Рем., «для
время нескольких дней», короткое время. Сыр., זְ
ע
וּ
ר
ה
וּ ן ל
זְ
בַָ, «на некоторое время».
«Ad paucos умирает», «на несколько дней».
Κατὰ τὸ δοκοῦν αὐτοῖς. Вулг., «secundùm voluntatem suam», «по их воле». Сыр.,
ה
ו
וּ ֲ ן ב
יִ דּ
צְָ א
י
ך ֵ
ְ «как хотят».
[Беза] «prout ipsis videbatur», «как им показалось хорошо». Мы «по своему усмотрению»; без сомнения, ненадлежащим образом, в соответствии с обычным пониманием этой фразы речи. Ибо оно подразумевает пренебрежение правом и справедливостью, которых в оригинале нет. «По своему суждению», «поскольку они видели добро» или полагали, что у них есть причина для того, что они сделали.
Ἐπὶ τὸ συμφέρον, «ad id quod utile est», «к тому, что полезно».
Сыр., для ὁ δέ, ן דּ
יֵ אהָ א
לֱָ, «но Бог», который предназначен; ר
נַ
ן ָ
ל
ע
יּ
רְ ְ, «нам на помощь»
или «помочь». «Ad commodum», то есть «nostrum»; «ради нашей выгоды».
Εἰς τὸ μεταλαθεῖν τῆς ἁγιότητος αὐτοῦ. Vulg., «in recipiendo Sancificationem Ejus»; Рем., «при получении его освящения»;
потерял смысл обоих слов. Освящение есть ἁγιασμός, а не ἁγιότης; а εἰς τό выражает конечную причину.
Вер. 9, 10. Более того, у нас были плотские отцы, которые наказывали
[нас] и мы оказали [им] почтение: не лучше ли нам подчиниться Отцу духов и жить? Ибо они, поистине, в течение нескольких дней наказывали [нас], как им хотелось; но он для [нашей] выгоды, чтобы [мы] могли причаститься Его святости.
Цель этих слов состоит в том, чтобы еще раз продемонстрировать справедливость возлагаемого на нас долга, а именно терпеливое несение божественного наказания; это делается на основе таких убедительных принципов убеждения, которых невозможно избежать.
Хорошо. Это новый аргумент, а не простое применение или улучшение предыдущего; как слово εἶτα, «кроме того», или
«Более того» означает. Первое было взято из права родителей, это взято из обязанности детей.
И аргумент в словах взят из смеси принципов и
опыт. Принципов, на которых это основано, два, и двоякого рода: первый исходит из света природы, а именно, что дети должны подчиняться своим родителям и подчиняться им во всем; другой исходит из света благодати, а именно, что между Богом и верующими существуют такие же реальные отношения, как между естественными родителями и их детьми, хотя они и не той же природы. Вся сила аргумента зависит от этих несомненных принципов.
Εἴχομεν. Для подтверждения первого из этих принципов производится общий опыт. «Это так, потому что так было и с нами; у нас самих были такие отцы» и т. д.
Хорошо. Что касается способа аргументации, то это «à comparatis».
и в этом «à minori ad majus». «Если это так в одном случае, то тем более должно быть так и в другом».
В каждом из сравнений имеется предположение, состоящее из многих частей, и утверждение об этом предположении: в первом — относительно факта, во втором — как о праве; как мы увидим.
Τῆς σαρκὰς ἡμῶν πατἐρας. Предположение в первом из сравнений состоит из многих частей; например, 1. что «у нас были отцы плотские»;
те, от которых мы получили нашу плоть естественным путем. Это установление Бога и путь, назначенный Им для размножения человечества, являются основой предполагаемых отношений и тем, что дает родителям право, утверждаемое здесь. Этот ученый человек лишь потворствовал своей фантазии, которая хотела, чтобы эти «отцы» были учителями иудейской церкви; и как они могли противостоять «Отцу духов», он не мог себе представить.
Παιδευτάς. 2. Что они были карателями: «Они наказывали нас». Они имели на это право и поступили соответственно.
Κατὰ τὸ δοκοῦν αὐτοῖς. 3. Предполагается также правило, согласно которому они действовали при этом, а именно: они руководствовались своим суждением о причинах и мере наказания; они сделали это, «как им хотелось». Не сказано, что они делали это ради своего удовольствия или по своему усмотрению, без уважения к правилам или справедливости; ибо это пример хороших родителей
так и было задумано: но они сделали это по своему усмотрению; но в этом они могут потерпеть неудачу как в отношении причин, так и в отношении меры наказания.
Πρὸς ὀλίγας ἡμέρας. 4. Осуществление этого права осуществляется «на несколько дней». И это может иметь двоякий смысл: (1) Ограничение времени их наказания, а именно, что оно длится лишь некоторое время, в течение нескольких дней; а именно, пока мы находимся в младенчестве или несовершеннолетнем. Обычно телесные наказания больше не продолжаются. Итак, «несколько дней» — это несколько наших дней. Или: (2) Он может уважать выгоду, которую можно получить от такого наказания; это лишь регулирование наших привязанностей на короткое время.
Ἐνετρεπόμεθα. С одной стороны, если исходить из этих предположений, то декларируется обязанность детей, находящихся под властью их биологических родителей. И это слово означает «простодушный, скромный стыд с покорностью»; противоположность упрямству и непокорности.
Добавляем к оригиналу слово «их», что необходимо; «Мы относились к ним с почтением». «Нас держали в настроении, соответствующем исполнению долга. Мы не покинули семью наших родителей и не утомились их дисциплиной, чтобы разочароваться в выполнении своего долга». И,-
Обс. I. Поскольку обязанность родителей – наказывать своих детей, если это необходимо, а дети – подчиняться этому; так,-
Обс. II. Хорошо нам иметь опыт благоговейного подчинения отеческим наказаниям; поскольку отсюда мы можем убедиться в справедливости и необходимости подчинения Богу во всех наших скорбях. Ибо так эти вещи исправляет апостол. И они возникают из рассмотрения различий, которые существуют между божественными и родительскими наказаниями. Для,-
Τῶ Πατρζ τῶν πνευμάτων. 1. Тот, Кто нас наказывает, есть «Отец духов». Он тоже отец, но другого рода и природы, чем они. «Отец духов»; то есть нашего духа: ибо так требует оппозиция; отцы нашей плоти и Отец нашего духа. И тогда как апостол здесь распределяет нашу природу на две ее существенные части, плоть и дух; очевидно, что под «духом», разумным
душа предназначена. Хотя плоть и есть творение Божие, однако природное порождение используется как средство для ее производства; но душа тотчас же творится и вселяется, не имея иного отца, кроме самого Бога.
См. Числ. 16:22; Зах. 12:1; Джер. 38:16. Я не буду отрицать, но что значение слова здесь может быть расширено и дальше, а именно, чтобы оно охватывало также состояние и структуру нашего духа в его восстановлении и управлении, при этом они также подчиняются одному Богу; но на первое место ставится то, что он является непосредственным их создателем.
И это основная причина нашего терпеливого подчинения Богу во всех наших скорбях, а именно, что наши души принадлежат Ему, непосредственному продукту Его божественной силы и находятся под одним только Его правлением. Разве он не может делать со своими, что хочет? Будет ли черепок спорить со своим создателем?
2. Из предыдущих стихов предполагается, что Отец нашего духа также наказывает нас; о чем идет речь.
Ἐπὶ τὸ συμφἑρον. 3. Его общая цель и замысел – это «наша прибыль» или преимущество. Когда это будет хорошо исправлено, в этом случае исчезнут все споры.
Люди в своих наказаниях в лучшем случае лишь догадываются о событии и никоим образом не могут его осуществить; но то, что задумал Бог, непременно сбудется; ибо Он Сам осуществит это и сделает средства для этого безусловно эффективными. Но можно спросить, что представляет собой эта «прибыль», эта выгода или преимущество; ибо внешне ничего подобного не видно.
Об этом заявлено в следующем месте.
Εἰς τὸ μεταλαβεῖν τῆς ἁγιότητος αὐτοῦ. 4. Особая цель Бога в божественных наказаниях состоит в том, чтобы «сделать нас причастниками святости Своей».
Святость Бога – это либо то, что Он имеет в Себе, либо то, что Он одобряет и требует от нас. Первое — это бесконечная чистота божественной природы; что абсолютно непередаваемо ни нам, ни какому-либо существу. Тем не менее, о нас можно сказать, что мы причастны ему особым образом, в силу нашего интереса к Богу, как к нашему Богу, а также по результатам, производимым в нас, которые являются Его образом и подобием, Еф.
4:24; поскольку о нас сказано, что мы стали «причастниками Божеского естества», 2 Пет.
1:4. И это тоже святость Божия в последнем смысле; а именно то, чего Он требует от нас и утверждает в нас.
Таким образом, в то время как эта святость состоит в умерщвлении наших похотей и привязанностей, в постепенном обновлении нашей природы и освящении наших душ, сохранение и увеличение всего этого в нас является тем, что Бог планирует во всех Своих наказаниях. . И поскольку, после нашего участия во Христе, вменением нам Его праведности, это величайшая привилегия, слава, честь и благо, причастниками которых мы можем стать в этом мире, у нас нет причин утомляться. Божьих наказаний, которые не предназначены ни для какой другой цели. И мы можем заметить:
Обс. III. Ни один человек не может понять пользы божественного наказания, кто не понимает превосходства участия святости Божией. — Ни один человек не может найти никакой пользы в горьком зелье, кто не понимает пользы здоровья. Если мы не сможем должным образом оценить эту благословенную привилегию, мы не сможем когда-либо принять правильное суждение о наших страданиях.
Обс. IV. Если под обличениями мы не находим увеличения святости, то в некоторых особых случаях или степенях они совершенно теряются: мы не имеем от них ничего, кроме скорби и печали.
Обс. V. Не может быть большего залога или доказательства божественной любви в страданиях, чем то, что Бог хочет с их помощью «сделать нас причастниками Его святости», то есть приблизить нас к Нему и сделать нас более подобными Ему.
5. Причины, по которым они имеют свою эффективность для достижения этой цели, и способ, посредством которого они ее достигают, заключаются в следующем: (1) Божье назначение их для этой цели в акте бесконечной мудрости; что придает им эффективность.
(2) Отлучая нас от мира и любви к нему, суету и неудовлетворённость которого они открыто обнаруживают, разрывая союз любви, существующий между ним и нашими душами. (3) Призывая нас к вере и созерцанию того, что более славно и превосходно, где мы можем найти покой и мир.
Ὑποταγησόμεθα. От нас, детей, требуется, чтобы мы были
«в подчинении» Ему, как «Отцу духов». Это соответствует уже упоминавшемуся почитанию наших земных родителей, то есть тому, что апостол Петр называет «смирением себя под могучей силой».
рука Божья», 1 Пет. 5:6. И можно проявить уважение к непокорному сыну по закону, который отказался подчиниться своим родителям или исправиться после их исправления, Втор. 21:18–21; Я, скорее, думаю, из-за приписанного к этому последующему слову: «И живи», тогда как непокорного сына следовало побить камнями до смерти. И это подчинение Богу состоит в: 1. Уступке Его праву и суверенитету делать то, что Он 2. Признание Его праведности и мудрости во всех Его отношениях с нами 3. Ощущение Его заботы и любви с должным пониманием конца Его обличения 4. Прилежное применение себя к Его разум и волю, относительно того, к чему Он призывает нас особым образом в это время. 5. Сохраняя наши души верой и терпением от усталости и уныния. 6. В полном подчинении себя Его воле, как к сути, способу, времени и продолжительности наших страданий.
А там, где этого в какой-то степени нет, мы сбрасываем иго Божие и не находимся в должном подчинении Ему; это земля, населенная сыновьями Велиала.
Наконец, следствием этого подчинения Богу в наших наказаниях является то, что «мы будем жить», «И» или «ибо так мы будем жить». Хотя по своей природе они кажутся склонными к смерти или разрушению плоти, тем не менее, они предназначены для жизни, а это является следствием, которое будет результатом их, 2 Кор. 4:16–18. Они стремятся к увеличению духовной жизни в этом мире и вечной жизни в мире грядущем. Мятежный сын, не поддавшийся исправлению, должен был умереть без пощады; но те, кто подчиняются Богу в Его наказаниях, будут жить.
Евреям 12:11
Πᾶσα δὲ παιδεία πρὸς μὲν τὸ παρὸν οὐ δοκεῖ χαρᾶς εἶναι, ἀλλὰ λύπης·
ὕστερον δὲ καρπὸν εἰρηνικὸν δἰ αὐτῆς γεγυμνασμένοις ἀποδίδωσι
δικαιοσύνης.
Καρπόν. Сыр., א
זַ
דּ
י
ק
וּ
תָ
וַ
דְ
אמָ שׁ
לָ ְ דָּ א א
רֵ פִּ, «плод мира и
праведность.» Vulg., «fructum pacatissimum», «самый мирный», «самый мирный», «мирный».
Рем.; и ἀποδίδωσι в будущем будет означать «reddet», что означает «reddit».
Вер. 11. Никакое наказание в настоящее время не кажется радостным, а тяжким; однако впоследствии оно доставляет мирный плод праведности научаемым через него.
На этом заканчивается апостольский спор и рассуждения о страданиях и скорбях, о применении их и о нашей обязанности терпеливо переносить их. И он дает это нам в общем правиле, в котором уравновешивает добро и зло их, показывая, насколько несравненно одно превосходит другое. Тот же аргумент, на котором он настаивает, 2 Кор. 4:17: «Ибо легкое страдание наше, кратковременное, производит нам гораздо более преизобилующую и вечную славу».
И он формулирует свое правило так, чтобы путем уступки устранить возражение против выполнения его увещевания; и это берется от скорби и печали, вместе с этим сопровождается и наказание. Поэтому он считает это само собой разумеющимся и не будет спорить по этому поводу; но он снимает с себя всю ее тяжесть, противопоставляя ей пользу от нее.
Еще раз. Буквальное выражение в оригинале звучит так: «Но всякое наказание в настоящее время, кажется, не приносит радости»; то есть ничто не кажется таковым.
Δέ. Введение целого осуществляется частицей δέ, которую некоторые передают словом «эним», некоторые — «аутем»; «за» и «но». В этом нет ничего более (поскольку оно употребляется по-разному), кроме намека на прогресс в дискурсе. Мы передаем это слово «сейчас» не как наречие времени, а как знак внимания.
Μέν. Частица μέν в нашем переводе опущена. Другие передают это
«quidem», «истинно». И там, где оно так соединено по смыслу с δέ, как здесь, оно имеет силу утверждения «ибо истинно» или «теперь истинно».
Во-первых, в уступке мы можем заметить:
1. Универсальность выражения «всякое наказание», не исключающее ничего: ибо утверждаемое имеет природу наказаний; что не так, то нет. Если с человеком постигается что-то злое, если оно не причиняет ему никакого горя, то это может быть для него судом, а не наказанием для него.
Πρὸς τὸ παρόν. 2. Время, когда о нем выносится суждение, когда делается эта уступка: «На данный момент» — то есть, пока оно действительно над нами, пока мы страдаем от него, особенно при его первом проникновении и нападении; пока рана, которую оно наносит уму, еще свежа, прежде чем ее смягчит мазь веры и подчинения Богу.
Οὐ δοκεῖ. 3. Здесь утверждается, что «кажется не радостным, а печальным»; то есть, что бы ни говорилось о добре наказания, оно представляется нам иначе, оно предстает нам под другим лицом, и мы не можем не вынести о нем иного суждения. Смысл не в том, что это только кажется так, но это не так; но на самом деле это так, и поэтому мы это уважаем.
А в оригинале: «Это не от радости, а от печали»; то есть, скажут некоторые, здесь есть многоточие, которое должно быть дополнено ποιητική или каким-то подобным словом: «Оно действует не от радости, а от печали». Но, по-видимому, смысл этих слов не в этом; ибо это также действительно приносит радость. И апостол говорит здесь не о его последствиях, а о его природе самой по себе. Итак, это не от радости; оно не принадлежит радостному и приятному. Это не сладкая сладость, а горькое зелье. Это печально по своей природе. Это печаль; которое мы считаем «печальным».
Но это слово имеет в нашем языке неоднозначное значение.
Иногда мы передаем через него βαρύς, 1 Иоанна 5:3, Καὶ αἱ ἐντολαὶ αὐτοῦ
βαρείαι οὐκ εἰσίν, — «И заповеди Его не тяжки»; то есть,
"тяжелый, обременительный": иногда λύπη, как в этом месте; то есть «мрачно и скорбно». Так и здесь; дело печали. Это в природе
каждое наказание будет в настоящее время поводом для печали и скорби для наказываемых. Это мы передаем, будучи «в тяжести», 1 Пет. 1:6,—
λυπηθέντες; будучи «страдающим от скорбей от многообразных искушений»,
или недуги. И еще мы можем наблюдать множество вещей, чтобы прояснить ощущение этого места; как,-
Обс. I. Когда Бог замышляет что-либо как наказание, напрасно пытаться скрыть это чувство; это будет для нас печалью.
— В своих испытаниях люди склонны считать проявлением мужества и решимости не обращать на них внимания, чтобы не испытывать горя по поводу них.
Скорбить или печалиться о них считается малодушием. Действительно, поскольку они исходят от людей и являются страданиями за Евангелие, для их преодоления требуется героический настрой духа; так что может показаться, что мы «ничем не устрашены нашими противниками». Но в нас нет малодушия по отношению к Богу. Наш долг — глубоко осознать его упреки и наказания. И если Он замыслит что-либо, постигшее нас, как наказание, то напрасно мы будем утверждать, что это не будет для нас печалью. Ибо если это еще не так, то это лишь вход в Его дело с нами. Он не прекратит, пока не сломит ярость и не укротит гордыню нашего духа и не приведет нас, как послушных детей, подчиниться Его могучей руке. А потому,—
Обс. II. Не воспринимать чувство печали в скорби — значит из мужества сердца «презирать наказание Господне»; зло, от которого нас предостерегают, стих 5.
Обс. III. Предполагаемая скорбь, сопровождающая обличение, — это то, что апостол называет λύπη κατὰ Θεόν, 2 Кор. 7:9, 10; «Печаль по-Божию» или «по-божественному». Это не плач плоти из-за чувства боли; это не расстройство наших чувств при столкновении с вещами, огорчающими наше нынешнее состояние и покой; это не бессердечное уныние под нашим давлением, ослабляющее нас в исполнении наших обязанностей, но это сыновнее чувство недовольства Божия, сопровождаемое отвращением и отвращением природы от вещей, злых для нее и прискорбных.
Обс. IV. Природу и конец страданий не следует измерять нашим нынешним восприятием их. В настоящее время они прискорбны; но большое облегчение
что в настоящее время является для них прискорбным, так это должное рассмотрение их цели и стремлений относительно того, для чего они предназначены Богом. И,
—

Обс. V. Все беды страданий касаются лишь «на данный момент», в лучшем случае на то небольшое время, которое нам предстоит продержаться в этом мире. Через очень короткое время мы оставим их и их беды позади нас навсегда.
Во-вторых, в противовес печали в наказании апостол ставит преимущество и выгоду от него. И это он делает тремя способами: 1. Показывая, в чем заключается эта польза; 2. Когда он будет получен; и, 3.
Кем.
1. Что касается пользы самого наказания, оно выражается в тройной градации: (1) что оно «приносит плод», (2) что этот плод есть «плод праведности». (3) Этот плод праведности «мирен».
Καρπὸν ἀποδίδωσι. (1) Оно «приносит плод». Нет, так и будет, как читает Вульгар; но это так; а именно в сезон рассчитан. Это не мертвая и бесполезная вещь. Когда Бог очищает Свою лозу, это делается для того, чтобы она принесла больше плода, Иоанна 15:2. Когда он возделывает землю свою, она произрастит зелень, достойную его самого, Евр. 6:7. Все действия и замыслы Бога здесь изложены в изящном намеке на земледельца, управляющего своим зерном, Ис. 28:23–29. И этот плод вообще бывает двух видов: [1.]
Удаление греха через умерщвление его: «Итак будет очищено беззаконие Иакова, и вот весь плод для удаления греха его», Ис. 27:9. [2] В возрастании праведности или святости; что здесь выражено.
Δικαιοσύνης. (2) Таким образом, этот плод является «плодом праведности»; не сама праведность, не тот плод, которым является праведность, но то, что она приносит или производит. Ни наши действия, ни наши страдания не являются причиной нашей праведности; но они способствуют этому в нас и приумножают его плоды. Так апостол молится за коринфян, чтобы Бог «умножил» в них «плоды праведности их», 2 Епист. 9:10: и для филиппийцев, чтобы они «исполнились плодов праведности Иисусом Христом, в славу и похвалу Божию», гл. 1:11. Поэтому по
«праведность» в этом месте, наше освящение или внутренний принцип
о святости и послушании; и «плоды» этого — увеличение более энергичных действий всех благодатей и их результатов во всех обязанностях. Особенно здесь подразумеваются плоды праведности: терпение, подчинение воле Божией, отлучение от мира, умерщвление греха, небесное помышление, чистота сердца, готовность к кресту и тому подобное. См. Рим. 5:3–5 с Иоанном 15:2–4; какие места сравниваются, являются полным объяснением этого.
Εἰρηνικόν. (3) Этот плод праведности, который приносит обличение, есть
«мирный». «Дело правды будет мир», Ис. 32:17. «Плод праведности сеется в мире» Иакова 3:18. И это происходит по трем причинам: [1] Потому что это залог и свидетельство нашего мира с Богом. Когда нас наказывают, особенно если наше давление велико или велико, мы склонны задаваться вопросом, каково наше состояние по отношению к Богу, Который, кажется, настолько недоволен нами, что делает нас особыми объектами Своего гнева; но когда эти плоды приносятся в нас, они являются высшим доказательством того, что Бог в мире с нами и что во всех этих наказаниях Он замышляет нам вечное благо, Рим. 5:3–5. [2] Потому что они вносят мир в наш разум. Огорчения способны привести наш разум в расстройство; наши привязанности будут бунтовать и вызывать великие состязания в наших душах. Но благодаря этим плодам праведности наши сердца успокаиваются, наш разум успокаивается, все волнения утихают, и мы обретаем способность «обладать душой своей терпением». [3] По отношению к другим людям. Следующее, что апостол дает нам наставление после того, как он закончил свою речь о страданиях и скорбях, это то, что мы должны «следовать миру со всеми людьми», стих 14. Итак, способ, которым мы можем сделать это, - это только изобилуя этими плодами праведности; ибо только они являются путем и средством достижения этого, если это возможно. И поэтому обязанность следовать миру со всеми людьми есть не что иное, как предписание выполнять по отношению к ним все обязанности праведности.
Это преимущество, которое дают наказания, которые апостол уравновешивает всем, что в них тягостно.
Ὕστερον δέ. 2. Есть время, когда они приносят этот плод; и то есть «после», «Тем не менее» или «но после» — то есть, очевидно, после того, как мы некоторое время потренировались с ними. Этот эффект от них, может быть, и не проявляется сначала. Мы видим их удивление, как это было с Иовом, когда
конфликт с ними, что приостанавливает на некоторое время производство этих фруктов.
Так и апостол Петр молится за верующих, чтобы ὀλίγον πάθοντας, «пострадав некоторое время, Бог укрепил и усовершенствовал их», 1 Послание.
5:10. И это видно на опыте. Наказания не действуют эффективно до тех пор, пока не пройдут некоторое время упражнения. Сначала они стремятся покорить плоть, вырвать с корнем сорняки, колючки и волчцы, разрыхлить упрямую залежь, а затем взлелеять семена праведности.
Τοῖς δἰ αὐτῆς γεγυμνασμένοις. 3. Поэтому в последнем месте добавлено: оно приносит этот плод «тем», то есть только тем, «которые упражняются через него». Слово, использованное здесь, означает усердное и страстное упражнение; в нем есть намек на тех, кто раздевался догола, чтобы приложить все свои силы в публичных играх или соревнованиях за мастерство. См. гл. 5:14, с экспозицией.
Поэтому упражняться в обличении — значит иметь всю свою духовную силу, всю свою веру и терпение, стараться изо всех сил и поступать во всем согласно замыслу Божьему. Так было и с Иовом.
А то, что остается для дальнейшего объяснения этих слов, содержится в следующих наблюдениях.
Обс. VI. Те, кто не может увидеть превосходства в изобилии плодов праведности, описанных выше, никогда не смогут постичь, что в наказаниях есть ни добро, ни польза. Ибо только это и есть то, что предлагает апостол, чтобы ответить на все, что в них печально или зло. . Но верующие ценят эти вещи выше самой жизни и могут высоко ценить все, что способствует их душе, даже если оно не настолько остро для плоти.
Обс. VII. Мы никогда не сможем найти никакой пользы в наказаниях, если не будем
«осуществляется» ими; то есть, что все наши благодати побуждаются ими к святому, постоянному упражнению. Ибо только этим они приносят «мирный плод праведности».
Обс. VIII. Только плод праведности принесет нам мир, даст нам ощущение мира с Богом, мира в себе и с другими, насколько это возможно. И,-
Обс. IX. Благодать в скорбях, наконец, тихо восторжествует, чтобы успокоить разум под поднятой ими бурей и дать покой душе.
Обс. X. В этом заключается мудрость веры в этом вопросе: не выносить суждение о наказаниях, исходя из нынешнего понимания того, что в них злого и печального, но из их цели и использования, которые благословенны и славны.
Евреям 12:12, 13.
В этих стихах сделан переход ко второй части главы, которая предназначена для применения учения о страданиях, скорбях и наказаниях, на котором настаивали ранее. И оно состоит из трех частей: 1. Общий призыв к улучшению упомянутого учения в соответствии с ним. 2. Предписание различных важных обязанностей в их совместном хождении перед Богом с одной и той же целью, стихи 14–16. 3. Подтверждение всего примером или примером того, кто делал все вопреки предписанным обязанностям, а именно Исава; с серьезными последствиями, стихи 16, 17. Первый из них содержится в этих двух стихах.
Вер. 12, 13.
ἀνορθώσατε· καὶ τροχιὰς ὀρθὰς ποιήσατε τοῖς ποσὶν ὑμῶν, ἵνα μὴ τὸ
χωλὸν ἐκτρπῇ, ἰαθῆ δὲ μᾶλλον.
Вер. 12, 13. — Итак поднимите опустившиеся руки и ослабевшие колени; и ходите прямыми ногами вашими, чтобы не совратилось хромлющее; но пусть лучше исцелится.
διό. 1. «Поэтому» Διό, «квапроптер», «квамобрем»; это показывает, что последующее увещевание полностью вытекает из предыдущего рассуждения.
— Видя, что в данном случае дела обстоят так, как мы заявили, это ваш долг. И ни в одном произведении Нового Завета этот метод не наблюдается так сильно, как в этом послании; а именно, излагать истинные доктрины, подтверждать их божественными свидетельствами и доводами, а затем использовать и применять их. И причина этого в том, что весь
Замысел послания паренетичен по отношению к практике.
2. Для правильного понимания мысли Святого Духа в этих словах мы должны заметить, что в них содержится предположение о некоторой неудаче евреев в отношении их мужества и стойкости в страданиях; по крайней мере, они находились в большой опасности, и что это начало влиять на умы многих и, возможно, сильно преобладать у некоторых из них. Об этом он уже говорил раньше, в начале своего рассуждения на эту тему, в стихах 3–5, и теперь возобновляет это как основу своего увещевания. И,-
Обс. I. Долг всех верных служителей Евангелия — тщательно размышлять над тем, каким неудачам или искушениям подвержена или подвергается их паства, чтобы применить подходящие средства для их сохранения.
3. В целом эти слова содержат призыв к обязанностям, вытекающим непосредственно из учения, на котором настаивали при его применении к этим евреям. И хотя их было два рода (на это различие апостол часто намекает в послании); (1) Те, кто действительно были виновны в зле, от которого они были отвержены; и (2) Такие, которые не были таковыми, по крайней мере, не в такой степени, как некоторые другие; увещевание уважает оба их вида. Первым он предписывает их нынешние обязанности; и указывает последним, как вести себя по отношению к тем, кто был столь ущербен; как мы увидим в процессе.
Ἀνορθώσατε. 4. Та часть увещевания, которая содержится в стихе 12:
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labantia roborate». Вульгарный лат. в этом месте читается как «manus dissolutas» и «genua debilia», здесь — «manus remissas» и «genua soluta». Перевод LXX. передает ה
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Апостол употребляет одно слово, применяя его и к рукам, и к коленям, ибо оно одинаково подходит и тем, и другим.
5. Способ увещевания заключается в продолжительных метафорах в ответ на первое предписание, к которому призывают; который был,
бежать в беге или стремиться к победе, стих 1. И в предыдущем стихе он требует от нас в этом случае, чтобы мы были γεγυμνασμένοι,
«упражняющиеся», например, те, кого раздели или раздевали для соревнований; а потому, —
6. Увещевание применяется к частям тела, которые в основном используются в гимнастических упражнениях, а именно к рукам, коленям и ступням, при этом тело прилагает все свои силы, чтобы получить приз; руки и колени являются основным местом сосредоточения силы и активности. И мы должны задуматься: (1) В каком недостатке их обвиняют; (2) Какое средство предписано для устранения этого дефекта; (3) Каков духовный смысл того и другого?
Τὰς παρειμένας χεῖρας. (1) Недостатком рук является то, что они
"висеть", παρειμένας. LXX., ἀνειμένας, «ремиссы». Нам нужно слово, точно выражающее иврит, ת ר.
פ
וָֹ. Это не столько «свисание», сколько
«ослаблены и растворены в своей силе, откуда они и свисают».
И когда это случается с кем-либо, они заявляют, что устали от того, чем занимаются; слабый, неготовый и сдающийся.
Это не так. На колени возлагается то, что они παραλελυμένα, «soluta», «dissoluta»; или, как на иврите, «лабантия». Здесь и у пророка мы используем подходящее слово «немощный»; то есть «дебилия»,
слабый, нервная энергия которого растворена. Итак, мы передаем שׁ
ל
וּ ְ כֵּ, Пс. 109:24,
«Мои колени ослабели от поста». Так, в великой слабости, страхе и унынии колени, как сказано, ударяются друг о друга (Наум 2:10).
В обоих есть описание человека, бессердечного, ленивого или настолько теряющего сознание в беге, что он готов отбросить все надежды на успех и сдаться.
Ἀνορθώσατε. (2) Это та же самая болезнь, которая поражает эти части тела; и поэтому апостол предписывает им обоим одно и то же лекарство, а именно ἀνορθώσατε, «surripite», «erigite». Это не «Поднять»,
«Поднимите» — это свойственно только рукам; но: «Поднимите или поднимите их до должного состояния, формы и положения; снова установите их правильно; применить их к своему долгу». Таким образом, при исцелении женщины, которая имела немощь, из-за которой она была согбена, мы переводим ее как «выпрямившуюся», Луки 13:13, или выпрямившуюся.
снова; и «установлением», Деяния 15:16; в которых только в двух местах, кроме этого, встречается это слово. Следовательно, в этом слове говорится о восстановлении их прежнего состояния.
(3) Поэтому духовный смысл слов или значение аналогий ясен; и нет необходимости распределять части, как, например, руки или колени. Ибо одним и тем же дефектом в обоих описывается недостаток целого. Это такой упадок христианского мужества и решимости, который влечет за собой большую слабость и неготовность к исполнению долга.
В нашей христианской гонке мы должны проявить всю свою духовную силу и активность. Все благодати должны быть сохранены для их применения, а все обязанности должны выполняться с усердием. Но там, где путь долог или трудности велики, мы склонны утомляться и впадать в отчаяние; сначала пожелать, чтобы это закончилось, а затем сдаться. И эта структура возникает из сочетания двух злых ингредиентов: [1] Уныния по поводу успеха; [2.]
Усталость от долга. В них у нас свисают руки и слабеют колени.
Обс. II. Это великое зло, против которого во всех наших страданиях и несчастьях мы всеми силами стараемся остерегаться. Именно так множество людей впали в позорное отступничество, а многие — в проклятое отступничество.
Обс. III. Мы склонны жалеть людей, которые утомлены и теряют сознание в своей храбрости и под своим бременем; и мы хорошо поступаем в этом, ибо они израсходовали все свои силы и не имеют возможности восполнения; потому что у нас всегда есть готовые запасы силы, если мы будем использовать их должным образом. См. Ис. 40:28–31.
Обс. IV. Поскольку это увещевание является заключением или выводом, сделанным из предыдущего рассуждения о природе, использовании и прекращении страданий и несчастий, это наставление дается нам особым образом, а именно, что мы должны укрепить свой разум против всех разочарований и уныния под влиянием их, думая о Божьем замысле в них и о благословенном успехе, который Он им даст.
Обс. V. Восстановление этой структуры, или восстановление прежней силы наших духовных рук и коленей, происходит путем пробуждения всей благодати к ее должному упражнению, которая в этой структуре вяла и уныла от лени.
Поскольку это направление касается других, других профессоров, других членов церкви, а не только нас самих, оно включает в себя все обязанности увещевания, утешения, наставления и молитвы, которые полезны для этой цели.
Καί. Вер. 13. Первая часть этого увещевания касается внутреннего состояния ума человека по отношению к нему самому и его собственной душе.
В последующем стихе 13 говорится о их путях, поступках и разговорах с уважением к другим, чтобы они не получили от этого никакого вреда, а получили от этого пользу. И потому апостол не призывает нас здесь укреплять ноги, как он делает руки и колени; но «проложить им пути прямые, по которым мы можем ходить». И союз καί,
«и» означает дополнительную обязанность.
В этих словах есть две вещи: 1. Предписанная обязанность; 2. Исполнение его из-за зла, возникшего в результате его бездействия; оба в метафорическом смысле.
Τοῖς ποσὶν ὑμῶν. 1. Наши ноги — это те члены нашего тела, которые поддерживают нас в нашем пути; это способность и активность нашего ума для выполнения духовных обязанностей. У этих ног должен быть путь, по которому можно идти, иначе они не смогут продвигаться вперед. В зависимости от того, является ли этот путь прямым и прямым или кривым и неровным, таким и будет наш путь. Поэтому нам очень важно внимательно следить за путями, по которым мы идем. И это здесь предписано нам.
Направление видимо взято из Пр. 4:26: «Обдумай путь ноги твоей, и все пути твои да будут тверды»; или, скорее, «все пути твои будут устроены правильно»; в чем смысл этого места.
Чтобы понять предписанный здесь долг, мы должны рассмотреть: (1) Каковы пути наших ног; (2) Как нам следует выпрямлять их.
Τροχιαί. (1) Наши «пути», τροχιαί. Τροχός — «колесо»; а τροχιά — это τῶν
τρόχων χάραξις, «след, оставляемый колесами»; «орбита». Итак, хотя его принимают за «семиту», «путь», тем не менее, это такой путь, который отмечен для других, который оставляет след, по которому мы можем следовать. В народе это передается словом «gressus», нашими «шагами»; но говорят, что путь, по которому мы идем, выпрямляется.
Наше послушание Богу называется «хождением пред Ним», а именно, всем тем послушанием, которого Он требует в завете, Быт. 17:1. Первым божественным свидетельством, данным любому человеку, было его вера в жертву, Быт.
4:4; то есть, как это выражено в отношении искупления, которое должно совершить Христос. А второй был к послушанию, под именем хождения с Богом: «Енох ходил с Богом», Быт. 5:24. В этих двух, показанных таким образом с самого начала, вере и послушании, состоит жизнь Божия в церкви. И как это послушание называется нашим хождением, так оно и называется нашим путем, Пс. 27:11, 119:35, 105; Это. 26:7; Пс. 23:3, 25:4; Мэтт. 3:3; Луки 3:4. И эти пути различаются на «пути праведных» и непорочных, и «пути нечестивых» и неверных; то есть образ действий каждого, по отношению к Богу и Его воле, является его путем. .
И это называется нашим путём, [1] потому что это тот путь, по которому мы постоянно общаемся. [2] Потому что это то, посредством чего мы стремимся к цели, к которой стремимся, и то, что обязательно приведет нас к ней.
[3] Потому что все обстоятельства нашего наблюдения за путем и хождения по нему действительно иллюстрируют путь и образ нашего послушания и обязанностей, связанных с ним, как можно было бы провозгласить.
Этот путь нашего послушания можно рассматривать либо только объективно; и поэтому это не что иное, как воля Божья, открытая нам, канон или правило, согласно которому мы должны поступать, чтобы иметь мир, Гал. 6:16.
И в этом смысле путь всех людей один и тот же, абсолютно неизменный; мы не можем сделать его прямым или изогнутым: он абсолютно и совершенно прямой сам по себе. Или это можно рассматривать в отношении тех, кто ходит по нему; и поэтому существуют степени его прямолинейности. Люди могут продолжать в нем, но по-разному терпят неудачу в отношении его универсальной правильности: они могут потерпеть неудачу в нем, хотя и не покидают его полностью и не отпадают от него. Так утверждается о Петре и бывших с ним, когда они потерпели неудачу в деле послушания.
с иудеями, что они не сделали ὀρθοποδεῖν, Гал. 2:14 — «ходи правой ногой». Они продолжали идти по пути истины Евангелия, но спотыкались на нем, в одном случае отклонились от него.
Ὀρθὰς ποιήσατε. (2) И таким образом мы можем понять, что здесь предписывается в отношении долга, а именно: «сделать пути сии прямыми». Ибо здесь есть две вещи: [1] Мы ходим прямо по путям послушания. Тогда прямыми будут наши пути, когда мы непорочно ходим путями Божиими. И поскольку это касается нашего всеобщего послушания, как это происходит повсюду в Писании, я не сомневаюсь, что здесь уделяется внимание остановкам или совершению некоторых неверных шагов в исповедании во время испытания. Покидание церковных собраний, отказ от выполнения различных необходимых обязанностей, которые могли бы провоцировать их противников, нерегулярное подчинение иудеям в их богослужении — вот вещи, за которые, как намекает апостол, они были ответственны. Там, где все это было, хотя они и не оставили полностью путь Евангелия, но не ходили по нему правой ногой; они потерпели неудачу на пути, хотя и не сошли с него. Все это апостол хотел исправить. [2] Мы видим, что ходим этими путями. Это заключено и в значении слова τροχιαί, и в заповеди делать прямые пути наши; а именно, чтобы их можно было увидеть и узнать, каковы они есть. Ибо это необходимо для достижения намеченной цели, а именно, для сохранения других от совращения с пути или их выздоровления от блуждания.
И поэтому я признаю, что обязанности, специально предусмотренные в этой заповеди, заключаются в мужестве, решительности, постоянстве в профессии и прилежном наблюдении за всеми нечестными подчинениями или боязливым отказом от обязанностей. И поэтому,-
Обс. I. Наш долг — не только находиться на путях Божиих вообще, но и заботиться о том, чтобы мы ходили по ним осторожно, осмотрительно, прямо и прилежно. — От этого зависит наш собственный мир и вся наша полезность для других. . Печально, когда хождение некоторых людей путями Божьими отталкивает других от них или отвращает их. Однако именно так оно и происходит в небрежной и небрежной профессии многих людей.
Обс. II. Остановки или препятствия на пути нашей профессии или на кривых путях, пренебрежение долгом или согласие с миром во время испытаний и преследований — это свидетельство злого расположения сердца и
опасное состояние или состояние.
2. Следующее в этом аяте – исполнение требуемого долга:
«Чтобы хромлющее не совратилось с пути, а лучше пусть исцелится».
Τὸ χωλόν. Апостол продолжает использовать метафоры в соответствии с тем, с чего он начал эту речь. И, описав наше тщательное послушание,
«прокладывая прямые пути для ног наших», он называет то или иное, что в нем несовершенное, «хромыми»; «то, что хромает». Вулг. читает слова,
«ut non claudicans qui erret»; что ремисты переводят как «что ни один человек не заблуждается», без всякого здравого смысла. По-сирийски «тот член, который хромает». Основным внутренним препятствием при ходьбе является хромота. Хромой может продвигаться лишь медленно и часто из-за своей остановки готов сбиться с пути. Таким образом, хромота — это некоторый недостаток, который отличается от внешних препятствий, а также от простого обморока или усталости (о которых апостол говорил раньше и который может случиться с теми, кто не хромает), который препятствует людям в их продвижении и делает их инвалидами. легко отвратиться от пути: кроме того, оно включает в себя внутреннюю болезнь и в особенности нездоровье, откуда и говорит апостол, что надлежит «исцелиться»
И кстати, мы можем заметить, что в стаде Божием склонны проявляться различные болезни, слабости и хромота. К ним он обещает проявить нежность и исцелить, Зах. 11:15, 16; поскольку он сурово угрожает тем пастырям, которые ими пренебрегают, Иез. 34:4 и т. д.
Учитывая, каково было в то время положение евреев, принявших учение Евангелия, о чем свидетельствуют и это послание, и история о них в Деяниях Апостолов; а также то, что произошло между ними впоследствии; Я сужу, что по этому τὸ χωλόν среди них,
«Хромое» апостол имеет в виду тех, кто сохранит иудейские обряды и богослужение вместе с учением Евангелия. Ибо из-за этого они стали слабыми и немощными в своей профессии, поскольку им недоставало света, решимости и устойчивости; а также, казалось, колебались между двумя мнениями, как древние израильтяне между Иеговой и Ваалом. Это было то, что в то время было хромым среди этих евреев. И это можно, по аналогии, распространить на всех тех, кто
находятся во власти таких порочных привычек, наклонностей или пренебрежения, которые ослабляют и препятствуют людям в их духовном развитии.
Ἑκτραπῇ. Предостережение относительно такого рода людей состоит в том, чтобы они не
«свернулся с дороги». Быть «отвергнутым с дороги» — значит быть отстраненным от исповедания Евангелия. Те, кто был «хромым», как было описано выше, были очень ответственны и подвержены этому; малейшее дело отвратило бы их, как впоследствии многие из них отвернулись от истины.
Апостол не выражает при этом недовольства ими; он не гневается на них, но советует другим обращаться с ними осторожно и нежно, избегая всего, что могло бы дать повод для их отступления.
Ἰαθῇ δὲ μᾶλλον. И это апостол распространяет на их исцеление: «Но лучше да исцелится», «исцелиться» не противопоставляется «отвратиться», как если бы это слово должно было означать дальнейшее нарушение или вывих того, что является хромой; но это означает исцеление хромого посредством продолжения той же метафоры. «Будь настолько далек от совершения или бездействия чего-либо, что могло бы дать им повод сойти с пути, насколько ты стараешься устранить те причины хромоты, которые ты видишь в них». А смысл слов можно включить в последующие наблюдения.
Обс. III. Колебания или сомнения в отношении важных истинных доктрин сделают людей хромыми, слабыми и немощными в своей профессии. И,-
Обс. IV. Те, кто таковы, склонны к полному отступлению от истины и готовы при любой возможности сойти с пути. Также, в целом,
—

Обс. V. Всякая порочная привычка ума, всякий недостаток света или пренебрежение обязанностями, всякий недостаток пробуждения благодати к упражнению сделают людей хромыми и неуверенными в служении, и их будет легко сбить с пути из-за трудностей и противодействий.
Обс. VI. Когда мы видим людей в таком состоянии, мы обязаны быть очень осторожными и вести себя так, чтобы не создавать повода для их дальнейших выкидышей, а скорее стремиться к их исцелению.
Обс. VII. Лучший способ сделать это — показать и разъяснить им нашу собственную веру, решимость, мужество и постоянство таким образом, чтобы послушание стало Евангелием. Тем самым мы будем возбуждать, поощрять и направлять их в выполнении их долга. Для,-
Обс. VIII. Небрежное хождение непоколебимых в вере профессоров, их слабость и малодушие во времена испытаний, их нежелание прокладывать прямой путь для ног в видимой святости являются великим средством отвращения хромых, слабых и немощных. остановка.
Обс. IX. Хорошо иметь дело с такими хромыми поводьями и пытаться их исцелить, пока они еще в пути; когда они будут полностью вывернуты, их восстановление будет затруднено, если вообще возможно.
Евреям 12:14
От призыва к терпеливому упорству в исповедании Евангелия, несмотря на страдания и скорби, апостол переходит к предписанию практических обязанностей; и хотя они таковы, что абсолютно необходимы сами по себе во все времена, тем не менее здесь они особенно предписываются в отношении той же цели, или нашего постоянства в исповедании Евангелия. Ибо никакой свет, никакое знание истины, никакая решимость или мужество не удержат человека в его профессии, особенно во времена испытаний, без прилежного исполнения обязанностей святости и послушания Евангелию. И он начинает с заповеди, общей и всеобъемлющей среди всех остальных.
Вер. 14.— Εἰρήνην διώκετε μετὰ πάντων, καὶ τὸν ἁγιασμὸν, οὗ χωρὶς
οὐδεὶς ὅψεται τὸν Κύριον.
Διώκετε. Вульг., «блестки»; другие, «сектамини», приближаются к оригиналу и обозначают страстное стремление. Сыр., ר בּ
תַָ ט
וּ
ה
רְַ, «стремиться к миру».
В другом месте мы переводим то же слово, обозначающее тот же долг, как «преследовать» и «следовать».
«наступить», Пс. 34:14; 1 Пет. 3:11.
Вер. 14. — Усердно стремитесь к миру со всеми [людьми] и святости, без которой ни один человек не увидит Господа.
Указанное здесь направление является общим и состоит из двух частей; первый из которых содержит наш долг по отношению к людям; а другой — наш долг перед Богом, посредством чего первый должен регулироваться.
В первом мы имеем: 1. Предписанный долг; что такое «мир». 2. Способ его достижения или способ выполнения предписанного долга; что значит «искренне следовать этому». 3. Те, с кем мы должны искать мира; которые являются «всеми мужчинами».
Хорошо. 1. Сущность нашего долга по отношению ко всем людям как к людям, при любых обстоятельствах и отношениях, состоит в том, чтобы стремиться к миру с ними. И чтобы мы могли иметь мир со всеми людьми, по крайней мере, чтобы мы могли выполнить свой долг по его достижению, необходимы три вещи: (1) Праведность. «Плод праведности – мир». Для этого требуется не причинять вред никому, воздавать каждому должное, поступать со всеми людьми так, как мы хотим, чтобы они поступали с нами. Отсутствие этого является причиной всякого недостатка мира, всех неразберих, беспорядков, бед и войн в мире. (2.) Полезность. Чтобы мы могли иметь мир должным образом, недостаточно того, чтобы мы никому не причиняли вреда, не обманывали никого, не причиняли вреда никому; но, кроме того, от нас требуется, чтобы в своем положении и призвании, в соответствии с нашими обстоятельствами и способностями, мы были полезны всем людям во всех обязанностях благочестия, милосердия и благотворительности. Гал. 6:10: «Пока имеем возможность, ἐργαζώμεθα τὸ ἀγαθὸν πρὸς πάντας», — «будем полезны», полезны, полезны, творя добро «всем людям».
Этого требует от нас тот божественный закон человеческого общества, под которым мы поставлены. (3) Избегание справедливого оскорбления. «Не давайте соблазна ни Иудеям, ни язычникам», 1 Кор. 10:32.
Это пути и средства, с помощью которых мы должны «усердно стремиться к миру со всеми людьми». Мы не должны делать этого, соглашаясь с ними в каком-либо зле;
— не из-за пренебрежения какими-либо обязанностями; ни чем-либо, что ущемляет святость по отношению к Богу. Миру с людьми не следует следовать и практиковать его с такой скоростью. Мы должны вечно бросать вызов тому миру с людьми, который несовместим с миром с Богом.
Эти способы достижения мира со всеми людьми таковы, что несут с собой собственное удовлетворение и награду, хотя цель и не достигается.
Ибо это часто зависит от умов других людей, даже таких, которые
«как море взволнованное, воды которого поднимают ил и грязь», у которых нет
мир в себе, и другим не даст быть в мире, Пс. 120:6, 7. Поэтому апостол ограничивает наши стремления к миру: «Если возможно» и «что от вас, живите в мире со всеми людьми», Рим.
12:18. 

Διώκετε. 2. Из этих трудностей вытекает указание об особом пути и способе его поиска: «Усердно следуй». Мы передаем то же самое слово как «преследовать», Пс. 34:14; и «последовать», 1 Пет. 3:11. И в обоих местах о нем говорится как о том, что превосходит искренность и усердие в его поисках. Это то, что ускользнет от нас, и к чему мы должны со всей серьезностью стремиться, иначе мы не догоним его. Оба слова в еврейском и греческом языках означают «преследовать»; которое, как мы знаем, является самым жестоким преследованием. И это выражено так из-за множества способов и предлогов, которыми пользуется большинство людей, чтобы избежать мира с теми, кто исповедует Евангелие. Все это, насколько это в нас лежит, мы должны преодолеть в стремлении к миру, никогда не отказываясь от него, пока мы находимся в этом мире.
Μετὰ πάντων. 3. И это мы должны делать «со всеми людьми»; то есть всевозможные люди, в зависимости от того, как мы относимся к ним или имеем возможность беседовать с ними. Из этого правила не исключены и худшие из людей;
не наши враги, не наши гонители; мы по-прежнему всеми упомянутыми способами стремимся к миру со всеми ними. Пусть будет установлено только то, что мы не обязаны делать ничего, что несовместимо со святостью, что противоречит слову Божьему, что противоречит принципам и свету нашего собственного ума и совести, ради обретения мира с любой или все люди в мире, и это правило является абсолютным и универсальным. Поэтому,
—

Обс. I. Настроение и склонность к поиску мира со всеми людьми с помощью изложенных выше средств в высшей степени соответствуют учению и благодати Евангелия. — Коварный дух, склонный и готовый к раздорам и раздорам, давать и принимать провокации. Сохранять чувство обиды, удовлетворяться бесполезностью, хотя предполагается, что они не делают ничего плохого, совершенно противоречит тому, чего требует от нас Евангелие. Слава Царства Христова там часто обещается под именем мира с прекращением войн и раздоров между людьми. И доказательством тому является то, как мало силы Евангелия осталось в настоящее время в умах людей в мире, когда все у тех, кто призван
Христиане полны ненависти, раздоров, гонений и жестоких войн.
Но эта рамка: 1. Великое украшение нашей профессии. Человек не может в глазах людей, не совсем порочных и ожесточенных во грехе, больше украсить Евангелие, чем доказывая, что во всем своем поступке он делает то, что от него зависит, чтобы стремиться к миру со всеми людьми. 2. Великое утешение и поддержка для нас самих в наших страданиях. Ибо когда у нас будет свидетельство нашей совести о том, что мы искренне искали мира со всеми людьми, это не только заставит нас успокоиться в том, что они несправедливо поступают с нами, но и даст нам победу над ними в наших умах, поскольку мы имеем достигли здесь соответствия воле Бога над ними.
Καὶ τὸν ἁγιασμόν. Второе предписание касается нашего долга перед Богом. И в этих словах есть две вещи: 1. Сам долг предписывался; и это святость. 2. Принуждение к этому из его абсолютной необходимости ради нашего вечного блаженства; ибо без него, без него, мы никогда не увидим Господа.
1. Оно относится к тому же самому способу поиска, а именно, «усердно следовать этому»,
добиваться этого всеми путями и средствами, предназначенными для этой цели.
Некоторые здесь под «святостью» понимают святость или чистоту целомудрия; ибо такое же слово употребляется в 1 Фес. 4:3: «Ибо воля Божия есть освящение ваше, чтобы вы воздерживались от блуда». В грехах, направленных против тела, есть особая нечистота, как заявляет апостол (1 Кор. 6:18, 19. Поэтому освящение тела (1 Фес. 5:23) этой благодатью можно назвать нашей святостью.
Кроме того, упомянутое здесь «видение Божие» особенно обещано «чистым сердцем», Мф. 5:8; потому что ум тем самым особенно подготовлен к божественному видению.
Но нет убедительной причины, по которой нам следует ограничивать значение этого слова. Здесь нам предписана вселенская святость. Этому мы всегда должны следовать во всем. Что такое эта евангельская святость, какова ее природа, в чем она состоит, что для нее требуется, какими средствами она может быть достигнута и сохранена, чем она отличается от нравственности или добродетелей лучших из неверующих; Я заявил об этом в другой беседе и не буду здесь снова на этом настаивать.
Οὗ χωρὶς οὐδεὶς ὄψεται τὸν Κύριον. 2. Осуществление этого долга заключается в следующих словах: «Без которого никто не увидит Господа». Все равно, понимаем ли мы Бога абсолютно или Господа Христа в особенности, под именем «Господь»; ибо мы никогда не увидим одного без другого. Христос молится за нас, чтобы мы могли быть там, где Он, и увидеть Его славу, Иоанна 17:24. Этого мы не можем сделать, если не видим и Бога, или вечную славу Божию в Нем. Это видение Бога во Христе, интеллектуальное, а не телесное; ограниченное, не абсолютно всеобъемлющее божественное существо; есть сумма нашего будущего блаженства. Природу этого я объяснил в другом месте. Теперь это будущее видение Господа безапелляционно зависит от нашей нынешней святости. Это не является похвальной причиной этого; как бы мы ни были святы, но пред Богом мы «негодные рабы»,
и «вечная жизнь есть дар Божий через Иисуса Христа». Но это происходит по двум причинам: οὗ χωρίς (1) Из-за вечной, неизменной, божественной конституции. Бог установил, как вечный закон, что святость должна быть путем нашего достижения и прихода к блаженству. (2) Поскольку это должное приготовление к этому, душа благодаря святости становится готовой предстать перед глазами Господа (Кол. 1:12, 13). », а кто лишен, в ком нет этой святости, тот никогда не увидит Господа. И,-
Обс. II. Очень заблуждаются в Господе Христе те, кто надеются увидеть Его в будущем во славе, а жить и умереть здесь в несвятом состоянии. Не привилегии, не дары, не церковные должности или власть не дадут допуск в это состояние.
Обс. III. Если верно учение о том, что «без святости никто не увидит Господа», то в конце концов дело осложнится для множества пап, кардиналов и прелатов, которые заявляют, что открыли дверь в Его присутствие. им.
Обс. IV. Мы можем стремиться к миру с людьми и не достичь его; но если мы последуем святости, то так же верно увидим Господа, как лишены этого без нее.
Обс. V. Для обеспечения нашей нынешней стойкости и нашего будущего блаженства, а именно святости, следует использовать одни и те же средства.
 

Евреям 12:15
Начиная с предписания необходимых обязанностей, апостол переходит к предостережению и предостережению против различных грехов и зол, которые противоречат им и которые, если их признать, могут оказаться губительными для их исповедания. И относительно этого он предостерегает не непосредственно отдельных людей, но всю церковь или общество профессоров относительно их взаимного долга между собой.
Вер. 15.— Ἐπισκοποῦντες μή τις ὑστερῶν ἀπὸ τῆς χάριτος τοῦ Θεοῦ· μή
Если у вас есть проблемы с одеждой, вы можете сделать это в любое время.
Ἐπισκοποῦντες. Вулг., «созерцатели». Ремисты, точнее,
«прилежно смотрю». Сыр., ן ר
יִ זְ
הִ ן
וַ
יְ
תּ
יּ
וַ
הֲ, «и будьте бдительны», «берегитесь».
«Проспичентес», «суперинтенданты»; «с использованием тщательной проверки и надзора».
Μή τις ὑστερῶν, «ne quis desit gratiae Dei». Рем., «чтобы кто не лишился благодати Божией»; Эту ошибку в переводе используют некоторые толкователи Римской церкви, чтобы доказать, что вся эффективность божественной благодати зависит от использования нашей свободной воли в соответствии с ней.
Сыр., «чтобы не нашлось среди вас человека» (какого-либо человека) אתָ ט
יְ
ב
וּ ַ ןמֵ י
ר ה
סִ דְּ
אהָ א
לָ דַּ», «лишенный или оставленный благодатью Божией». «Ne quis deficiat à gratia Dei», «отставать», «отставать» или «потерпеть неудачу». Мы ставим на полях слово «падение от», которое слово не имеет значения.
Ῥίζα πικρίας, «radix amaritudinis», «radix amara»; то есть, פ
ֹ
יֶ
ה
שׁ שׁ
ֹ
רֶ
ע
נָ
ה ֲ וְ
לַ שׁ ר
ֹ
א, Втор. 29:17, «корень, рождающий желчь» (или «яд»), «и полынь».
Ἐνοχλῇ. Вульг., «импедиат», «препятствовать». «Обтюрбет», «должны возникнуть проблемы».
Вер. 15. — Стараясь, чтобы кто-нибудь не лишился благодати Божией; чтобы какой-нибудь горький корень, вырастая, не смутил [вас] и не осквернились бы многие.
То, что требуется от нас лично, прежде было предписано в положительных обязанностях; здесь объявляется, какова наша работа и долг по отношению к другим в отношении грехов, противоречащих этим обязанностям. Ибо это и последующие инструкции касаются тела церкви или общества верующих относительно того, что взаимно требуется от них и между ними.
И хотя эта практика всегда утрачивается в мире, правило остается неизменным навсегда.
В этих словах есть две вещи: 1. Обязанность: «Взирать усердно». 2. Предостерегает от двойного зла, которое следует предотвратить посредством исполнения этого долга: (1) «Отказ любого человека от благодати Божией», при этом мы должны исследовать, [1] Что подразумевается под «благодатью Божией». Бог;" [2] Как любой человек может «потерпеть неудачу» в этом. (2) «Прорастающий горький корень» и т. д. И в связи с этим мы должны спросить: [1] Что это за «горький корень»; [2] Каково развитие зла, содержащегося в нем; как, 1-й. Оно «возрождается»; 2 раза в день. Это
«всех беспокоит»; 3 раза. Оно «оскверняет многих».
И есть прогресс в предполагаемом зле, от меньшего к большему. Для кого-либо «лишиться благодати Божией» в своей личности является меньшим злом (хотя это и величайшее из зол для самого себя), чем быть также «горьким корнем, смущающим и оскверняющим других». И апостол хотел, чтобы мы obstare principiis препятствовали проникновению этого зла и таким образом эффективно предотвращали его распространение.
Ἐπισκοποῦντες. 1. Предписанная обязанность – «прилежно разобраться» в этом вопросе. Это слово используется в Писании только дважды: здесь и в 1 Пет. 5:2.
А в месте Петра это означает исполнение служебных обязанностей старейшин церкви по их заботе и надзору за стадом. Здесь он уважает общий благотворительный долг всех верующих, поскольку они призваны к этому случаями и обстоятельствами. Таким образом, существуют и другие обязанности, возложенные на служителей или руководителей церкви, которые должны авторитетно выполняться и выполняться в силу своей должности, которые, тем не менее, сами по себе носят моральный характер и возлагаются на всех верующих путем любви или благотворительности.
Но усердное стремление к благу других и предотвращение их зла предписано здесь не как моральный долг, к которому мы обязаны светом природы и царственным законом любви, но как то, что также является
особое учреждение Христа, которое должно соблюдаться в Его церкви. Господь Христос постановил, чтобы члены одной и той же церкви или общества взаимно заботились друг о друге, а все тело — о всех членах, к их назиданию. Поэтому здесь предписано этим евреям; и то, что практика этого практически утрачена, является позором и почти гибелью христианства.
Это слово означает тщательную проверку до определенной цели. И здесь есть две части: во-первых, содействие духовному добру; во-вторых, предотвращение всего духовно или морального зла. В этом месте апостол особенно применил это слово. И в этом и следующем стихах он приводит четыре примера: (1) Отсутствие благодати Божией; (2) Прорастание горького корня; (3) Блуд; (4) Нехристианство: в него входят основные грехи плоти и духа, опасности которых подвергаются исповедующие христианство. И он делает это в правильной градации, от самого низкого отклонения от благодати до высшего презрения и неповиновения ей; как мы увидим в начале слов.
Μή τις ὑστερῶν ἀπὸ τῆς χάριτος τοῦ Θεοῦ. 2. (1) Первое зло, которое необходимо устранить с помощью этой проверки церквей, — это отсутствие благодати Божией: «Чтобы кто не лишился благодати Божией».
[1] «Благодатью Божией» подразумевается милостивое расположение и принятие Бога во Христе, как это предлагается и провозглашается Евангелием. В этом и заключаются все духовные милости и привилегии в усыновлении, оправдании, освящении и утешении. Ибо все это, происходящее от любви, благодати и благости Божией во Христе и являющееся следствием этого, называется
«благодать Божия». Достижение и участие в этих вещах — это то, к чему стремятся и стремятся люди в вере и исповедании Евангелия; без которого и то и другое тщетно.
[2] Эту благодать, несмотря на все свое исповедание Евангелия, люди могут «лишиться»;
это зло, против которого предостерегают. Слово ὑστερέω иногда означает «желать или испытывать недостаток в чем-либо», Мф. 19:20; Луки 15:14, 22:35: иногда «отставать», 1 Кор. 1:7; 2 Кор. 11:5: иногда «быть в нужде», Евр. 11:37: иногда «не дотягивать или не дотягивать», как говорится в Рим.
3:23; Евр. 4:1. Посмотрите экспозицию этого места. Оно нигде не означает отпадения: так что расспросы людей об отпадении от благодати, как и в этих
слова неуместны. Следовательно, «лишиться благодати» — значит лишиться ее, а не получить ее, хотя нам кажется, что мы находимся на пути к этому. См. Рим.
11:7, 9:30, 31. Так же и «опасть от благодати», Гал. 5:4, это не что иное, как получение оправдания верой Христовой.
Таким образом, именно на это намекает апостол, а именно, что в церкви были, по крайней мере могли быть, некоторые или многие, кто, исповедуя истину Евангелия, тем не менее, из-за своей лени, небрежения Формальность, неверие или некоторые другие порочные привычки их разума могут не достичь благодати и благосклонности Божией, проявленной в этом к искренним верующим. Ибо это не произойдет без их собственной вины. И разум Святого Духа в словах может заключаться в последующих наблюдениях.
Обс. I. Благодать, любовь и благоволение Бога в усыновлении, оправдании, освящении и прославлении верующих предлагаются всем в Евангелии как то, чего можно безошибочно достичь при правильном использовании средств для этого. назначен; а именно, искренняя вера во Христа Иисуса.
Обс. II. Внешнее исповедание Евангелия вместе с исполнением обязанностей и пользованием принадлежащими ему привилегиями само по себе не приведет ни к одному человеку к благодати Божией или к гарантированному интересу к ней. — Люди обманывают себя, когда успокаиваются на этих вещах. . И множество людей делают это; да, большинство злится, если им говорят, что от них требуется что-то большее.
Обс. III. Нет человека, который, исповедуя Евангелие, не смог бы обрести благодать и благосклонность Божью, иначе как по причине себя самого и своего собственного греха. это несомненно, и никто никогда не потерпит неудачу в этом, если примет его на этих условиях. Это включено в слово, в котором содержится обвинение в порочном недостатке стремления к этой благодати.
Обс. IV. Небрежность и лень, упущение возможностей и любовь к греху, проистекающие из неверия, являются единственными причинами, по которым люди, исповедующие Евангелие, лишаются благодати Божией.
Это первое, о чем апостол предписывает верующим проверять церковь, а именно: чтобы не было среди них несостоятельных проповедников; такие, которые из-за своей небрежности, небрежности и воспитания любви к какому-либо греху или к миру, не могли достичь благодати Божией на условиях Евангелия. Они должны были учитывать их во всех своих обстоятельствах и искушениях, наставлять, увещевать, предостерегать и увещевать, чтобы они могли прийти к искренности в вере и послушанию. Это было их благотворительное епископство; это был долг, это была практика членов церквей в древности: и не следует удивляться, если многие церкви теперь отстают от них в вере и святости, видя, что сами обязанности, посредством которых они могли быть сохранены и продвижены, потеряны. или презирают. Что бы ни утверждалось об обратном, если бы кто-нибудь попытался свести некоторые из таких известных обязанностей к практике церквей, его бы осмеяли до презрения.
Это первая и наименьшая степень мужского выкидыша, исповедующего Евангелие; однако именно отсюда возникают и проистекают все остальные упомянутые бедствия. Ибо именно из таких людей — из тех, кто лишен благодати Божией при исповедании Евангелия, как и в реальном интересе к нему, — приходят те, кто впадает в последующие преступления.
(2) Следующее зло, против которого предостерегают, — это «возрастание горького корня». И мы должны спросить: [1] Что это за «горький корень»; [2]
Как оно «возрастает»; [3] Как это всех «смущает»; [4] Как оно «оскверняет многих»: каков здесь путь развития, указанный здесь апостолом.
Ῥίζα πικρίας. [1] Что касается первого, все согласны с тем, что апостол уважает слова Моисея, Втор. 29:18: «Чтобы не было у вас корня, приносящего желчь и полынь». Галл, или болиголов, был ядовитым сорняком в восточных странах, как и Ос. 10:4; и эти имена применяются к ядовитым грехам, Амос 6:12; Втор. 32:32. Теперь очевидно, что, по словам Моисея, под этим «корнем» подразумеваются человек или лица, склонные к отступничеству и отступлению от Бога. Итак, предыдущие слова ясно показывают это: «Чтобы не было среди вас мужчины или женщины, или рода, или колена, у которого сердце отвратилось ныне от Господа Бога нашего, чтобы пойти и служить богам этих народов»; то есть: «Чтобы не было у вас корня, приносящего желчь и полынь». «Будь то один или
более того, «мужчина или женщина, семья или племя», затронутые таким образом, являются «корнем горечи» среди вас». Отсюда ясно, что или кого имеет в виду апостол. Не какое-то абстрактное зло, какая-то ересь или грех, а лица, виновные в этом зле, которое он замышляет. И это то, что в другом месте он выражает под «злым сердцем неверия, отступившим от Бога живого»; о чем он предостерегает евреев, чтобы они осуществляли взаимную проверку, как он это делает в этом месте, гл. 3:12–14. Посмотрите экспозицию. Таким образом, этот «корень горечи» — это люди в церкви, чьи сердца склонны и расположены к отступничеству от Евангелия под тем или иным предлогом с возвратом либо к иудаизму, либо к чувственной жизни, о чем также свидетельствуют следующие примеры. И это в точности соответствует греху, осуждаемому Моисеем: «сердце отворачивается от Господа».
наш Бог.» И очевидно, что таких было много в то время среди исповедующих евреев.
И это зло называется «корнем горечи»: 1-й. «Корень», и это по двум причинам: (1) Потому что вначале он сокрыт в сердцах людей, где его невозможно обнаружить. Так говорит Моисей: «чье сердце отвратилось». То же самое происходит и с корнями, пока они не обнаруживают себя, вырастая наружу. (2-е.) Потому что отсюда, из этого «злого сердца неверия», во всех отношениях происходит все зло отступничества, как плод от его собственного корня. И 2 раза. Его называют корнем «горечь» из-за его вредных и ядовитых свойств для тех, в ком он находится, а также для других.
Ἅνω φὺουσα. [2] Сказано, что к завершению задуманного зла этот корень «возрастает». Это естественный путь, посредством которого корень обнаруживает себя, где он находится и какой природы. Обычно, когда сердца людей склоняются к отступничеству от Евангелия, как тогда к иудаизму, а теперь к папству, они на время скрывают это, как корень в земле; но когда у них появляется возможность, они начинают открывать то, что находится внутри. И несколькими способами они это делают. Обычно они начинают раскрывать себя в пренебрежении церковными собраниями и обязанностями, как заявляет апостол, Евр. 10:24, 25; отсюда они переходят к извращенным спорам и спорам против истины, 1 Тим. 6:5; и так продолжают проявляться в практике по мере того, как предоставляются обстоятельства, возможности и преимущества. Этот корень не всегда будет лежать прикрытым, это зло
сердце проявит себя: это и есть то пробуждение, которое здесь подразумевается.
Ἐνοχλῇ. [3] Первым последствием этого в церкви являются возникновение проблем;
«беспокоить тебя». Оно делает это и будет делать это в момент своего возникновения.
Это слово нигде не используется в Писании, кроме этого места. Это значит «приносить неприятности, внося беспорядок, смятение и смятение». И таким образом церкви причиняется или может быть причинена тройная беда: 1-е.
Беда печали и скорби из-за зла, греха и вечной погибели тех, кто объединился с ними в одном обществе исповедания Евангелия. Для тех, кто обладает сердцем христианского сострадания, немаловажно видеть, как люди умышленно губят свою душу, как они это делают в данном случае (Евр. 10:26–29. 2 раза в день. Когда те, в ком находится этот корень, либо уверены в себе, либо многочисленны, они будут смущать церковь, наводить в ней беспорядок и приводить все в замешательство, затевая споры, говоря превратные слова, пытаясь привлечь учеников, развращать и обманывать; как это бывает со всеми отступниками. 3 раза. Они беспокоят церковь, нанося на нее дурную молву о разделениях, раздорах и нестабильности; нередко также тем или иным способом подвергая его внешним бедам и гонениям. Это первый эффект, который производит появление этого корня горечи в церквях или среди исповедующих Евангелие; это их беспокоит. И сюда апостол приводит довод в пользу тщательной проверки, к которой он призывает, а именно: предотвращение этой проблемы в церкви.
Διὰ ταύτης. [4] Последним результатом этого, предельным его прогрессом является то, что
«многие осквернятся» этим. «И тем самым» — этим корнем, таким образом прорастающим и приносящим этот плод беды. Опасно, когда такие вещи происходят в церквях; а именно, чтобы среди них был мужчина или женщина, семья или племя, немногие или более, которые под любым предлогом склонялись к отступлению от истины Евангелия. Он редко останавливается на достигнутом.
Невежество, небрежность, темнота, а особенно недостаток опыта силы истины Евангельской, легко им навязываются, и тем самым они оскверняются. И поэтому часто выпадает не с одним или двумя, а со «многими». Πολλοί. Часто таким образом разрушались целые церкви; да, тем самым фатальное отступничество было введено во всех видимых церквях мира.
Μιανθῶσι. Нет никаких затруднений в выражении апостолом того, что они «осквернены»; как будто неприлично оскверняться из-за прорастающего корня. Ибо апостол говорит не о способе его действия и заражения, а о эффекте, который он производит; а это значит, что люди, очищенные крещением и исповеданием истины, снова осквернятся отвратительными заблуждениями или нечистыми похотями, как это полностью заявлено в 2 Пет. 2:18–22. И мы можем заметить:
Обс. V. Что корень отступничества от Бога и исповедания Евангелия может невидимо пребывать в исповедующих церквях. – Так наш апостол провозглашает это в целом, 2 Тим. 2:16–21; с причиной этого. Отсюда мы можем сделать вывод: 1. что нам не следует удивляться, когда какой-либо такой корень обнаруживает себя, прорастая; это не более чем то, о чем нас предупреждают. 2. Что в такое время именно божественное избрание защищает истинно верующих от отступничества и осквернения, 2 Тим. 2:19, Матф. 24:24.
Обс. VI. Духовное зло в церквях прогрессирует. Начавшись с малого, незаметного, оно будет расти и увеличиваться до самого худшего из зол, 2 Тим. 2:17, 3:13. Отсюда следует, что долг церквей – следить за первыми проявлениями и проявлениями такого зла среди них; что здесь дано им во главе.
Обс. VII. Долг церквей, в том, что в них лежит, — предотвращать свои собственные неприятности, а также разрушение других.
Обс. VIII. У нерадивых профессоров существует скрытая предрасположенность заразиться духовными осквернениями, если за ними не следить.
— «Многие осквернятся».
Обс. IX. Эта проверка церкви является благословенным постановлением и обязанностью, задуманной Самим Христом как средство предотвращения этого заразного зла в церквях. И пренебрежение ею является тем, что покрыло некоторых из них всевозможными осквернениями.
Евреям 12:16, 17.
Μή τις πόρνος ἢ βέζηλος ὡς Ἠσαῦ, ὅς ἀντὶ βρώσεως μιᾶς ἀπέδοτο τὰ
πρωτοτόκια αὑτοῦ· ἴστε γὰρ ὅτι καὶ μετέπειτα θέλων κληρονομῆσαι τὴν
εὐλογίαν ἀπεδοκιμάσθη· μετανοίας γὰρ τόπον οὐχ εὗρε, καίπερ μετὰ
δακρύων ἐκζητήσας αὐτήν.
Μή τις πόρνος. Сир., «чтобы не нашлось среди вас никого блудника». Ἠ βέβηλος. Сыр., אכֵּ וַ
רְ и «обморок», или отступник.
Ἀντὶ βρώσεως μιᾶς. Вульг., «propter unam escam». Рем., «одно блюдо мяса». Без., «uno edulio»; «один кусочек» — что-то, что нужно съесть сразу.
Мы говорим: «один кусок мяса»; но это был «бульон», что не менее
«эдулиум», чем «мясо».
Ἴστε γάρ. Vulg., «scitote enim». «Ибо знаешь ты», — повелительно. «Ибо вы знаете». Сыр., ן
אַ
נְ
הּ
וּ
ן ע
יִ יָ
דְ, «вы знаете об этом».
Вер. 16, 17. — Чтобы не было какого-нибудь блудника или нечестивца, как Исав, который за один кусок мяса продал бы свое первородство. Ибо вы знаете, что впоследствии, когда он хотел унаследовать благословение, он был отвергнут: ибо он не нашел места покаяния, хотя и старательно со слезами искал его.
Апостол приводит и другие примеры таких зол, как развращение христианских обществ и открытие пути к полному отступничеству; к которым нужно было прилежно прислушиваться и тщательно следить за ними. И цель этого состоит в том, чтобы либо такое зло можно было предотвратить, либо виновные в нем были восстановлены (о трудности чего говорится в последнем случае), либо были изгнаны из церкви, чтобы она не была осквернена; каковы цели этой проверки.
Он соединяет «блуд» и «нехристианство»; и это, вероятно, по следующим трем причинам: 1. Потому что они являются как бы главами двух видов грехов, в которых могут быть виновны люди, а именно: грехов плоти и грехов разума, Еф. 2:3. 2. Потому что они обычно ходят вместе. Блудники, —
то есть те, кто таков по привычке, всегда становятся оскверненными; и
Нечестивцы, как и все другие грехи, склонны освещать блудом. Это написано лучами солнца в дни, в которые мы живем.
3. Это особые грехи, отказ от которых путем искреннего покаяния встречается наиболее редко. Лишь немногие блудники и нечестивцы когда-либо приходят к покаянию.
Это только один из них, а именно богохульство, пример которого мы имеем у Исава. В Писании ничего не упоминается о его блуде.
Он взял жен из числа хеттов, которые, по-видимому, были гордыми, злыми и идолопоклонниками, поскольку они были «печалью души» или горьким раздражением «Исааку и Ревекке», Быт. 26: 34, 35, — нельзя назвать блудом, так как смысл этого слова был тогда ограничен, когда не было известно зло многоженства.
В словах есть: 1. Зло, против которого следует остерегаться, способом и способом, указанным выше. 2. Действенный мотив воздерживаться от последнего из них, взятый из примера того, кто был виновен в этом, и успеха этой вины; которым был Исав. 3. В этом примере мы можем заметить, (1) что он обвиняется в грехе богохульства; (2) То, как он проявил себя таким, или в чем заключалось его нечестие; (3) Результат этого; (4) Его тщетная попытка выйти из того состояния, в которое он был поставлен из-за своего богохульства: все это должно быть раскрыто.
Μή τις πόρνος. 1. Первое упомянутое зло — это «блуд». Но предостережение дается, как и в отношении церкви, в первую очередь относительно личностей: «чтобы не было блудника». Здесь имеется в виду первое обвинение: «Смотрите усердно, чтобы в вашем обществе не было блудника». Следите, чтобы никто не впал в этот грех; а если и сделают, то пусть будут удалены от вас. Грех для них зол, а общение их личностей худо для вас».
Теперь, поскольку апостол ставит это зло, а также то, что за ним следует, у двери окончательного отступничества и более чем намекает на трудность, если не моральную невозможность, восстановления тех, кто в них виновен, мы должны исследовать природа этого явления и, следовательно, его опасность. И,-
(1) Этот грех наиболее прямо и особенно противоположен этой святости.
к чему он призывает их, как к тому, без чего они не увидят Господа. И некоторые считают, что под «святостью» в этом месте подразумевается привычка, противоположная блуду. Однако это совершенно противоположно евангельской святости и освящению, как заявляет апостол: 1
Кор. 6:18–20. И именно в этот грех обычно впадают люди, оставляющие исповедание святости, как свидетельствует опыт.
(2) Хотя здесь и в других местах грех блуда строго запрещается, однако в этом месте апостол не имеет в виду каждого такого человека, который может из-за искушения неожиданно совершить этот грех, и ни один факт не указывает на эту деноминацию; а живущие в этом грехе, по привычке блудодействующие, – такие поставлены во главе тех, которые никогда не наследуют Царствия Божия, 1 Кор. 6:9. Таких следует исключить из церкви как некий залог и знак их исключения из небес. Поэтому неудивительно, что апостол намекает на большую трудность восстановления такового.
(3) Под этим именем «блудник», или блуд, подразумеваются все грехи одного и того же рода. Ибо всякое соединение с женщинами, не состоящее в законном браке, Писание называет именем блуда, 1 Кор. 5:9–12; Еф.
5:5; 1 Тим. 1:10. Так что «блудниками», блудниками и прелюбодеями, как выражается в Евр. 13:4, или все, что касается греха против собственного тела, будь то в браке или вне брака, с одинокими или женатыми людьми. Поэтому предостережение не учитывает обычаев язычников того времени, когда к блуду одиноких людей относились легкомысленно; ни распущенность иудеев, которые считали не грехом сопровождать язычницу, по крайней мере, если она не была замужем; но это общее, как и для всех, кто настолько виновен в нечистоте, что подпадает под эту деноминацию.
(4) Это грех, от которого люди, привыкшие к нему, никогда или очень редко не избавляются от него. Когда какая-либо чувственная похоть приобретает привычное преобладание в ком-либо, она вступает в столь тесный союз с плотью, что ее едва ли можно искоренить. Такие грехи обычно защищают людей от будущего суда. Поэтому Бог в наказание за идолопоклонство предал некоторых нечистоте по похотям сердца их, Рим. 1:24–26, а именно, чтобы с их помощью они могли быть обеспечены тому вечному мщению, которого они заслужили.
(5) Нет такого рода грешников, которые были бы так позорны для церквей, если бы в них терпели, как блудники. И поэтому язычники старались со всей своей злобой и ложными обвинениями возложить на христиан в своих собраниях обвинение в прелюбодеяниях, инцестах, беспорядочных похотях и нечистоте. Ибо они прекрасно знали, что если бы они притворялись чем угодно, если бы они смогли запятнать себя этим пятном, они стали бы предметом общей ненависти и презрения человечества. Ибо притязания высших людей на Бога и религию, если они выливаются в такие гнусные похоти, становятся тем более презренными и более отвратительными. Поэтому, несмотря на то, что церковь своеобразно исповедует отделение и посвящение Богу в святости, чистоте сердца и жизни, ничто не может быть для нее большим упреком, чем то, что в ее общении встречаются блудники. И небрежность видимой церкви в течение нескольких веков, терпевшая распущенность жизни в похотях плоти, сильно распространившаяся среди ее членов, поощряемая в духовенстве запретом на законный брак с ними, доказала ее гибель. И,-
Обс. I. Та церковь, которая терпит в своем общении людей, живущих в таких тяжких грехах, как блуд, в плане своей дисциплины совершенно отошла от правил Евангелия. Отсюда также очевидно, что:
Обс. II. Профессора-отступники склонны к грехам нечистоты. 2:19, они рабы и должники ему, чтобы служить ему в похотях нечистоты.
Ἤ βέβηλος. 2. Второе зло, против которого следует остерегаться, — это «ненормативная лексика»; или чтобы среди них не было нечестивца. Ибо в первую очередь речь идет о людях, как это видно на примере Исава. Быть «нечестивцем»,
можно принимать пассивно или активно. В первом смысле это человек или место, отделенные и изгнанные из общества священных вещей. Поэтому святые вещи называются оскверненными, когда люди лишают их почитания, которое им причитается, и подвергают их всеобщему использованию или презрению. «Осквернять» — значит нарушать, развращать, выводить в обычное пользование вещи священные и святые, либо по своей природе, либо по божественному установлению. "Профан"
активно – это тот, кто презирает, освещает или презирает священные вещи.
Такие, которые насмехаются над религией или легкомысленно относятся к ее обещаниям и
угрожающих, презирающих или пренебрегающих его поклонением, говорящих непочтительно о его проблемах, мы называем светскими людьми; и таковы они, и такими наполнен мир в наши дни.
Это нечестие является последним шагом на пути к окончательному отступничеству. Когда люди, из числа исповедующих религию, становятся презирающими и насмехающимися над ней, их состояние становится опасным, если не необратимым.
Ὡ Ἠσαῦ. 3. Пример этого зла дан нам в Исаве: «Нечестивец, как Исав». «То есть, — говорят некоторые, — он был типом светского человека; не похоже, чтобы он сам был таковым». Но апостол прямо называет его «нечестивцем» и объявляет, как он показал себя таковым и в чем заключалось его нечестие. И правда в том, что в Писании очень немногие люди имеют больше доказательств того, что они нечестивцы. И это должно предостеречь всех людей не доверять внешним привилегиям церкви. Он был первенцем Исаака, обрезанным по закону того постановления и принимавшим участие во всем богослужении в этой святой семье; все же изгнанник завета благодати и его обетования.
4. Объявлено, как он проявлял и проявлял свое богохульство: «Он за один кусок мяса продал свое первородство».
Многие толкователи, рассматривая грех Исава, как записано в Быт. 25:29–34, размышляют о многих его преступлениях, особенно о невоздержании и обжорстве; насколько я понимаю, без причины. Его желание еды от собственного брата, когда он был голоден и слаб, могло быть безвредным. Но он впал в свой грех по тому случаю, который потом выпал; о чем здесь апостол сообщает по существу и обвиняет в богохульстве. Факт известен, и мы должны выяснить, в чем заключалось само его богохульство. И оно так и сделало —
(1) В готовности расстаться со своим первородством, со всем, что в нем содержалось и было к нему присоединено. Хотя я предполагаю, что он был тогда очень молод, поскольку эта история добавлена сразу после этих слов: «И выросли мальчики», стих 27; однако, будучи воспитанным в семье Исаака, он не мог не знать, что принадлежало этому первородству и что было присоединено к нему божественным установлением. И хотя, как мы увидим, в этом было что-то
в нем то, что было священно, недооценка было высоким богохульством; здесь мы должны выяснить, что представляло собой это право первородства, и как он продал его, и в чем он проявил себя таким образом нечестивцем.
Τὰ πρωτοτόκια αὑτοῦ Он продал τὰ πρωτοτόκια αὑτοῦ, «suum jus primogeniti», Без.; «его право первенца», «Jus primogeniturae suae», «право собственного первородства»; вещи, принадлежащие ему как первенцу.
Из Писания очевидно, что в церкви существовало множество прав и привилегий первородства; некоторые из них возникают из света природы и поэтому распространены среди всего человечества; и некоторые из них имеют божественное учреждение.
Среди них евреи, многие из них, причисляют к священству; и им следуют здесь большинство наших толкователей. Но я сильно ошибаюсь, если под «священством первенцев» евреи подразумевают что-то иное, кроме своего посвящения Богу в силу закона освящения каждого мужчины, разверзившего утробу, Исх. 13:2, 22:29, 34:19: откуда они были заменены левитами, которые были приняты на священную должность, Числ. 8:16–18. Итак, установив в том колене священство, которое Бог взял в обмен на первенцев, посвящаемых по закону раскрытия утробы, они назвали свое состояние священством. Но не похоже, что до учреждения священства Аарона существовало какое-либо обычное служение священства, которое было бы типичным для священства Христа; только раньше был один человек, чрезвычайно призванный на эту должность с той же целью, а именно Мелхиседек. Но читатель, если ему угодно, может обратиться к нашим «Упражнениям о священстве Христа», предваряющим второй том этого «Изложения», где эти вопросы подробно рассматриваются, «Упражнения». xxv.–xxxiv. Поэтому я не буду признавать это среди привилегий первородства и могу привести аргументы, достаточные, чтобы опровергнуть это. Но это не то место, где можно настаивать на таких вещах.
По закону за первенцем закреплялась двойная доля отцовского наследства (Втор. 21:17. И это было лишь определением света природы до определенной меры; ибо для этого дана естественная причина: «Он — начало силы Его: право первенца — Его». Поэтому, когда Рувим лишился права первородства, двойная доля была
данное Иосифу и его сыновьям, 1 Пар. 5:1. Следовательно, это право, которое у него было, было продано Исавом.
В нем также было право правления и правления над остальными детьми семьи; который был передан Иудее после конфискации Рувима, 1 Пар. 5:2. И поэтому, когда Исаак передал Иакову право первородства и благословение, он говорит Исаву: «Я сделал его господином твоим, и всех братьев его я отдал ему в рабы» (Быт.
27:37. 

Обычно эти вещи, да и всегда, принадлежали первенцам.
Но, кроме того, было благословение, идущее от Авраама по патриархальной линии, которое передавалось от отца к сыну, содержащее в себе все церковные привилегии и сохранение обещанного Семени. Это, признаюсь, отличалось от права первородства, и поэтому его отличал Исав, который, жалуясь на своего брата, воскликнул: «Он вытеснил меня вот уже два раза: он отнял у меня первородство; и вот, теперь он отнял благословение Мое», Быт.
27:36. Но хотя оно и не было неразрывно связано с правом первородства, все же существовало справедливое ожидание, что оно должно передаваться согласно первородству. Следовательно, не только Исав называет это своим благословением: «Он отнял благословение мое», стих 36, но и Исаак называет это также: «Он отнял благословение твое», стих 35. Это не было его божественным предназначением, как казалось. в вопросе; и он не сделал его своим, приобретя особый интерес к обетованию верой, ибо у него его не было; но в обычном порядке оно должно было принадлежать ему, и по замыслу его отца оно было его, и, следовательно, в его собственных ожиданиях: но Бог прервал здесь линию преемственности и дал ее Иакову.
Теперь, как Иаков во всем своем замысле не стремился к личному богатству и власти, в чем он был доволен, видя, что его брат намного превосходит его, как он это сделал; но при наследовании патриархального благословения, в котором содержалось обещанное Семя и церковное государство, в которое право первородства было внешним входом, знаком и залогом его: так и Исав, продав свое первородство, фактически отказался от своего права на благословение, которое, по его мнению, было связано с этим.
Ἀπέδοτο. (2) Но можно спросить, как он продал это право первородства или как
он мог продать то, что было не в его силах. Это слово ἀπέδοτο,
«он отдал» или «он сдался»; но хотя он сделал это по цене, которую считал ценным вознаграждением за это, и действительно заключил об этом прямую сделку, смысл этого слова состоит в том, что он продал это, как это выражено в Быт 25:33.
Он не мог никаким договором изменить ход природы, чтобы тот, кто был первенцем, действительно не должен был быть таковым; но в силу этого он имел право расстаться с ним. Хотя это и не было абсолютным или непосредственным его правом, видя отца еще живым, он мог по справедливым причинам лишить наследства первенца, как Иаков сделал Рувима; тем не менее, он имел на это право, «jus ad rem», и гарантированный интерес к этому, как и к привязанностям своего отца. От этого он отказался; и тем самым он фактически расстался с благословением. Но прямо он этого не осознавал. Поэтому, хотя он никогда не добивался восстановления первородства, отречение от которого он подтвердил клятвой, тем не менее он надеялся, что сможет еще сохранить это благословение.
Ὅς ἀντὶ βρώσεως μιᾶς (3) Видно, как во всем этом действии он совершал богохульство. Ибо: [1] Он обнаружил легкость и готовность расстаться со своим правом первородства и всем, что было присоединено к нему божественным установлением.
Если бы он поместил в это свой главный интерес, если бы он правильно считал это привилегией, если бы он верой принял обетование, сопровождающее это, он не был бы так легко и так легко удивлен, что отказался от этого. Но, будучи человеком, полностью отдавшимся своим удовольствиям и любви к вещам настоящим, он, кажется, почти никогда не размышлял серьезно о том, что это значит, в вещах духовных и небесных. [2] В том, что он сделал это по такому незначительному поводу и оценил это так мало, как одну «кашу похлебки» или один «кусок мяса»; то есть того, что нужно было съесть. [3] Тем самым, без дальнейшего размышления, он подтвердил продажу торжественной клятвой; тем самым он обнаружил высшее презрение к тому, с чем расстался. [4] В своем невзирании на то, что он сделал, после того, как сила его нынешнего искушения закончилась: ибо сказано: «Он ел и пил, и встал, и пошел своей дорогой», как человек, совершенно равнодушный к что он сделал; на что Святой Дух добавляет такое порицание: «Так Исав пренебрег правом первородства своего». Он не только продал его, но и презрел его (Быт 25:31–34).
В этом заключалось нечестие Исава. И мы можем заметить, что:
Обс. III. Примеры зла, предложенные в свете Священного Писания, лишенные всех красок и притворств, раскрытые в своих корнях и причинах, являются действенным предостережением верующим воздерживаться от всех случаев, ведущих к подобному злу, и тем более от самого зла. Конец – это названный здесь грех Исава.
Обс. IV. Там, где в ком-либо присутствует скрытый преобладающий принцип нечестия, внезапное искушение или испытание приведет его к величайшему злу, как это было с Исавом; и мы каждый день видим, как это подтверждается с изумлением.
Обс. V. Этот принцип богохульства, заключающийся в предпочтении кусков мира сего первородным привилегиям церкви, является тем, что в наши дни угрожает нынешней гибелью религии. Что заставляет так многих оставить свое исповедание во времена суд или преследование? Это потому, что они не будут жаждать Евангелия; они получат свои кусочки, которые они предпочитают истине и ее привилегиям. Что заставляет исповедание религии в некоторых странах пошатнуться в наши дни? Разве это не из-за кусочков внешнего мира, с, возможно, достоинствами и преимуществами, лежащими по другую сторону, и не из-за некоторого нынешнего голода или предполагаемой нехватки земных вещей, в которые они могут впасть? Пусть люди притворяются, что им заблагорассудится, именно из духа богохульства они отказываются от привилегий и собраний церкви ради какой-либо внешней выгоды; и каков будет их успех, мы увидим в следующем стихе.
Вер. 17. «Ибо вы знаете, что впоследствии, когда он хотел унаследовать благословение, он был отвергнут: ибо он не нашел места для покаяния, хотя и старательно искал его со слезами».
Γάρ. 1. Действенность предложенного примера состоит в должном учете последствий приведенного в качестве примера греха. «Таков был грех Исава, которого вам следует остерегаться в себе и других; ибо вы знаете, что за этим последовало». Эта частица «ибо» объявляется причиной следующего описания этого явления.
Ἴστε. 2. Выражается то, как они поняли это последствие греха Исава: «Знаете». Они знали это из Писания, где это
записано. Он предполагает, что они знакомы с Писанием и тем, что в нем содержится; как они были; так же, как он говорит о Тимофее, 2
Тим. 3:15; как это долг всех христиан. Кроме того, существует особая сила убеждения и убежденности, когда мы рассуждаем, исходя из собственных знаний и уступок людей. «Вы сами это знаете; вы прекрасно знаете это из Писания, и поэтому пусть это будет иметь для вас большое значение и внимание».
3. Общая сила увещевания, основанная на рассуждении о богохульстве Исава, определяется удивлением, постигшим его, когда он обнаружил, к чему привел его грех. Ибо он представлен человеком, находящимся в великом изумлении, как будто он и не думал впадать в такое состояние. И так рано или поздно произойдет со всеми нечестивыми людьми, отказавшимися от милости и привилегий Евангелия; в тот или иной момент они попадут под ужасные неожиданности, при жизни, или при смерти, или в последний день. Тогда они увидят ужас тех преступлений, о которых раньше они ничего не говорили. Поэтому здесь предупреждаются евреи, а с ними и все проповедники Евангелия, чтобы они не отклонялись от своего исповедания, чтобы не попасть в подобные неожиданности, когда будет слишком поздно искать избавления от них.
4. О том, что он сделал после этого внезапного нападения, и о его последствиях сообщается:
Хорошо. (1) Время, когда Он это сделал, отмечено; это было «потом».
Прошло это потом, наверное, не меньше сорока или пятидесяти лет. Ибо он продал свое первородство, когда был молод; теперь, когда он намеревался получить благословение, Исаак был стар, а именно, около ста сорока лет, Быт 27:2. Так долго он жил в своем грехе, не ощущая его и не покаявшись в нем. Дела у него в мире шли благополучно, и он нисколько не заботился о том, что сделал, и о том, чем это кончится. Но теперь, когда он попадает в новую беду, это приводит его в недоумение.
И так происходит со всеми закоренелыми грешниками. Пока дела у них идут благополучно, они могут продолжать без угрызений совести; но рано или поздно их беззаконие обнаружит их (Быт 42:21, 22).
Θέλων κληρονομῆσαι τὴν εὐλογίαν. (2) Что он задумал; и это означало унаследовать благословение: «Он бы унаследовал благословение». Он считал себя предполагаемым наследником патриархального благословения и
не знал, что он фактически отказался от него и заслуженно потерял его, продав свое первородство. Итак, здесь апостол проводит различие между правом первородства и благословением. Он «продал свое первородство», но «унаследовал бы благословение»; почитал его принадлежащим ему по праву наследования, хотя сам уничтожил это право. Таким образом, он отличился: «Он отнял у меня первородство, и вот, теперь он отнял благословение мое» (Быт. 27:36). Он, без сомнения, предчувствовал, что в нем содержится много превосходного; особенно процветающее состояние и состояние в этом мире, в умножении потомства и власти над врагами, которые были выражены в обетовании, данном Аврааму, Быт. 22:17. Это заставило его претендовать на благословение, не осознавая при этом его духовных привилегий; ибо он был «нечестивцем». И в этом он был прообразом неверующих иудеев того времени; ибо они придерживались внешних сторон благословения, его скелета, отвергая Того, Кто был всей жизнью, душой и силой его. И нет ничего необычного в том, что люди искренне желают внешних привилегий церкви, которые не ценят ее внутреннюю благодать и силу; но они нечестивцы.
(3) Результатом этой попытки было то, что «Он был отвергнут», «Он был осужден». Итак, переводчики в целом. Не то чтобы этим подразумевалось его вечное осуждение (но это открытое, торжественное отвержение его от завета Божьего и его благословений было доказательством того, что он был отвержен Богом, поэтому он представлен как тип нечестивцев, Рим. .
9:11, 12), но здесь имеется в виду отказ отца дать ему патриархальное благословение.
(4) Вот его поведение в условиях этого отвержения и его последствия:
«Он старательно искал его со слезами», но «не нашел места покаянию». Ибо то, что задумал апостол, не осуществилось после его отвержения, когда его отец объявил ему, что его благословение ушло навсегда, Быт 27:33–38. Все равно, относим ли мы αὐτήν в конце стиха к отдаленному предшественнику, «благословению», или к следующему, то есть «покаянию»; ибо то, чего он искал в покаянии, а именно покаяние своего отца или перемена своего мнения, также было благословением. Ибо сейчас все согласны, что в этих словах нет ничего, что хотя бы намекало бы на то, что он искал Бога
благодать покаяния; и в записях нет ничего, что выглядело бы таким образом. И я скорее буду истолковывать это слово вместе с Безой как благословение, а не как покаяние Исаака; потому что его крик в истории был сразу и прямо о благословении.
Καὶπερ μετὰ δακρύων ἐκζητήσας. (5) Он искал благословения так: «Он делал это прилежно, со слезами». Так апостол передает эту запись в Быт. 27:38: «И сказал Исав отцу своему: одно ли у тебя благословение, отец мой? Благослови и меня, отец мой. И возвысил Исав голос свой и заплакал: «как и в стихе 34. Ни один человек, учитывая сильную привязанность, которая была между ними, не может выразить тот природный конфликт, который был в этом случае между Исааком и Исавом. Но в одном благодать и подчинение воле Божией преодолели все естественное сопротивление; в другом — разрешение дальнейших грехов предлагалось для облегчения,
— «он сказал в сердце своем, что убьет брата своего», стих 41. Так во всех подобных случаях. Самые ужасные и судорожные для природы вещи у верующих приводятся в порядок в свое время благодатью и смирением перед волей Божией; и, с другой стороны, грех со своими обманными ухищрениями не перестанет предлагать помощь неверующим, находящимся в беде, до тех пор, пока все надежды не будут отрезаны и не исчезнут навсегда.
Но поскольку в безапелляционном отказе от божественного благословения тому, кто так усердно искал и молил о нем, проявляется нечто большее, чем обычная суровость, необходимо рассмотреть способ его поиска. И,-
[1] Он сделал это, когда было уже слишком поздно. Ибо он не только утратил свое право на это благословение задолго до этого и жил в нераскаянности при этой утрате, но и священное посвящение другого человека в это благословение торжественно прошло, о чем невозможно было вспомнить. Так говорит Исаак, несмотря на свое удивление: «Я благословил его, да, и он будет благословлен» (Быт. 27:33).
Как бы ни притворялись люди, как бы ни льстили себе самонадеянные грешники, существует ограниченное время устроения благодати, после которого люди не будут допущены к участию в ней и никогда не смогут использовать правильный путь ее достижения. И об этом стоит задуматься тем, кто проводит свою жизнь в постоянном откладывании своего обращения к Богу. Они могут жить, но их время может пройти, и одно предостережение
вступили против них, чтобы они никогда не вошли в покой Божий. См. гл. 3:11–15, с пояснением.
[2] Он искал этого вовсе не должным образом. На внешнюю горячность выражений и слезы могут влиять такие соображения, которые не являются свидетельством внутренней искренности. Он искал этого не у Бога, а только у того, кто был служителем этого. И согласно закону Божьего установления, служителям евангельских благословений может быть ограничено общение с ними; но не существует никакого закона или границ для бесконечных сокровищ божественной благости, если к ним применять должным образом. Но он искал цели без средств: он хотел получить благословение, но не использовал средств для его достижения; а именно, вера и покаяние. Ибо, несмотря на всю свою скорбь и скорбь по поводу своего разочарования, он не питал в себе никакой мысли о каком-либо покаянии; ибо он сразу же принял решение последовать за Каином в его отвержении и убить своего брата.
Однако в этом заключается великое безумие, в которое впадает большинство людей из-за обольстительности греха, а именно в том, что они хотят достичь цели, благословения милости и славы, без использования средств, в вере, покаянии и послушании. . Но напрасно желать или пытаться разделить то, что Бог посредством неизменной конституции соединил и соединил.
Μετανοίας γὰρ τόπον οὐχ εὗρε. Наконец, выражена причина этого события: «Он не нашел места для покаяния». То есть, несмотря на его притворную правоту, его притязания на нее, его искренность со слезами по этому поводу; несмотря на невыразимую привязанность Исаака к нему и его трепетное удивление при сознании, что он упустил благословение; однако Исаак не изменил своего решения и не раскаялся в том, что он сделал, даровав Иакову благословение, которое одобрил Бог. Это печальное событие имело богохульство Исава. И мы можем заметить:
Обс. I. Этот пример Исава отсекает все надежды на внешние привилегии там, где присутствует внутреннее нечестие сердца. – Он должен был просить о благословении столько, сколько нужно, и иметь такую справедливую вероятность его достижения, как это может сделать любой мирской лицемер. есть в этом мире. И,-
Обс. II. У нечестивых отступников есть только ограниченный период времени, в течение которого возможно восстановление благословения. Ибо хотя здесь и нет намека на то, что человек ищет покаяния от Бога должным образом и бывает отвергнут, что противоречит природе Бога, воздающего всем прилежно ищущим Его, тем не менее, есть указание жестокости, оставляя в безвозвратном состоянии даже в этой жизни людей, виновных в подобных провокациях.
Обс. III. Строгость Божия в обращении с отступниками — это благословенное постановление для сохранения верующих и для назидания всей церкви, Рим. 11:22.
Обс. IV. Грех может быть поводом для великой печали там, где нет печали о грехе; как это было с Исавом. Люди могут сожалеть о последствиях, хотя причины им достаточно нравятся.
Обс. V. Ни один человек не знает, куда его может привести умышленный грех и каковы будут его последствия. Исав мало думал, продавая свое первородство, что он полностью лишился вечного благословения.
Обс. VI. Нехристианство и пренебрежение духовными привилегиями есть грех, против которого Бог в то или иное время засвидетельствует Свою строгость; да, во многих отношениях это и есть подлинный объект Божьей строгости. Его не следует жалеть для старшего сына и самого горячо любимого Исаака.
Обс. VII. Стойкость в вере и подчинение воле Божией укрепят душу в тех обязанностях, которые наиболее утомительны для плоти и крови. Ничто не могло заставить Исаака изменить свое мнение, когда он знал, какова воля Божья.
Евреям 12: 18–29.
Рассуждения с этого момента и до конца главы имеют большой вес и сопровождаются различными трудностями, на которые толкователи почти не обращают внимания. Поэтому дается множество различных толкований замысла апостола и главных смыслов его слов. И потому что в целом это дает лучшее правило и руководство.
для ее собственной интерпретации, во всех ее деталях, я буду исходить из тех общих соображений, которые будут направлять нас в ее изложении, взятых из объема слов и природы рассматриваемого аргумента; как,-
1. Все послание, как мы часто замечали, по своему написанию является паренетическим. Целью апостола в нем является убедить и побудить евреев к постоянству и настойчивости в исповедании Евангелия. Ибо в это время они, по-видимому, были сильно потрясены. С этой целью он рассматривает средства и причины такого отступления, от которого он их предостерегал. И их можно отнести к четырем главам: (1) Злое сердце неверия или грех, который легко их окружает; (2) Мнение о превосходстве и необходимости Моисеева поклонения и старого церковного государства; (3) Скорби и гонения за Евангелие; (4) Распространенные похоти и грехи, такие как нехристианство, блуд и тому подобное: все, о чем мы говорили в соответствующих местах. К этому он добавляет предписание о всеобщем послушании и тех особых обязанностях святости, которых требовало их исповедание и которые были необходимы для его сохранения.
2. Главный аргумент, на котором он вообще настаивает с этой целью и в котором состоит дидактическая часть послания, — это превосходство, слава и преимущество того евангельского состояния, к которому они были призваны.
Это он доказывает личностью и должностью ее Автора, его священством и жертвоприношением, а также духовным поклонением и принадлежащими им привилегиями. Все это он сравнивает с вещами того же имени и места под законом, доказывая превосходство одного над другим; и это особенно потому, что все постановления и установления закона были не чем иным, как прообразами того, что должно было произойти.
3. Настаивая особенно и отчетливо на всех этих вещах и доводя из них свои особые доводы до предмета, он в беседе перед нами резюмирует все в целом: ибо он дает краткую схему двух состояний, которые он сравнил. , уравновешивает их одно против другого и тем самым демонстрирует силу его аргументов и призывов к постоянству и настойчивости в вере Евангелия. Таким образом, здесь он приступает не к новому аргументу; это не является особым подтверждением его отвержения от
богохульство, по примеру Исава, которое он замышляет; но, как гл.
8:1 он дает нам κεφάλαιον, «главу» или сумму того, что он говорил о священстве Христа; Итак, здесь мы имеем ἀνακεφαλαίωσις, или «пересмотр» того, что он доказал относительно двух состояний закона и Евангелия.
4. Этот краткий способ аргументации он уже затронул в своем отрывке, как гл. 2:2, 3, 3:1–3 и т. д., 4:1. И в аналогичном случае он более четко обрисовал содержащуюся в нем антитезу (Гал. 4:21–28. Но здесь он использует это как завершение всего своего спора, не добавляя к нему ничего, кроме предписания конкретных обязанностей.
5. Следует отметить, что великой честью и привилегией иудейского церковного государства, от которого зависели все особые преимущества, был их приход и пребывание на горе Синай во время дарования закона. Там они заключили завет с Богом, чтобы стать Его особым народом над всем миром; там они сформировались в национальную церковь; им были предоставлены все привилегии поклонения Богу. На этом у них было «усыновление, и слава, и заветы, и дарование закона, и служение Богу, и обетования», как говорит апостол, Рим. 9:4. Это та слава, которой они хвалятся по сей день и на которую полагаются в своем неверии и неприятии Евангелия.

6. Посему апостол, допуская всю эту передачу привилегий им на Синае, замечает, что это делалось в таком страхе и ужасе, что там проявляются разные вещи; поскольку (1) во всем, что было сделано, не было никаких доказательств того, что Бог примирился с ними в этих делах и через них. Все представление о нем было как о абсолютном государе и суровом судье. Ничто не говорило о нем как об отце, милосердном и милосердном. (2) Не было никакого намека на какое-либо снисхождение из-за строгости того, что требовалось в законе; или о какой-либо помощи или помиловании в случае нарушения. (3) Не было обещания благодати в виде помощи или содействия для исполнения того, что требовалось. Громы, голоса, землетрясения и огонь не имели никакого значения для этих вещей. (4) Все это было не чем иным, как славным служением смерти и осуждения, как говорит апостол в 2 Кор. 3:7; откуда совесть грешников была вынуждена признать свое собственное осуждение справедливым и равным. (5) Здесь Бог был представлен во всех внешних проявлениях
бесконечная святость, справедливость, строгость и страшное величие, с одной стороны; а с другой стороны, люди в самом низком состоянии греха, страданий, вины и смерти. Следовательно, если бы между Богом и людьми не было чего-то еще, что могло бы заполнить пространство между бесконечной строгостью и невыразимой виной, то вся эта славная подготовка была бы не чем иным, как театром, устроенным для вынесения приговора и приговора. вечное осуждение грешников. И от этого соображения зависит сила аргумента апостола: и правильное понимание и провозглашение его являются лучшим объяснением стихов 18–21, чем может быть достигнуто в начале отдельных выражений; однако они также должны быть объяснены.
7. Отсюда очевидно, что израильтяне на Синае действительно несли убежденных грешников по приговору закона. Многие из них могли быть оправданы лично верой в обетование, но когда они стояли, слушали и принимали закон, они представляли грешников, приговоренных к этому приговору, еще не получивших облегчения от Евангелия. И это мы можем иметь в виду в нашем изложении как то, что является конечным намерением апостола провозгласить, как видно из описания, которое он дает нам о евангельском состоянии и о тех, кто в нем заинтересован.
Эти вещи необходимо исходить из предпосылок для правильного понимания замысла апостола в представлении, которое он дает нам об оригинале старого церковного государства. И еще одну вещь следует отметить относительно его описания евангельского состояния, которое наступает в результате. А это,-
8. Что все духовные вещи благодати и славы на небе и на земле будут повторены во Христе, как сказано в Еф. 1:10, все возведено во главе и все сосредоточено в Нем, наш приход к Нему верой дает нам интерес ко всем им; так что можно сказать, что мы приходим к ним всем и каждому, как здесь выражено. Не требуется особых действий или проявления веры в отношении каждого из них; но, придя ко Христу, мы приходим ко всем им, как если бы каждый из них был особым объектом нашей веры при нашем посвящении в евангельское состояние. Отсюда и метод или порядок их выражения; он и его посредничество упоминаются в конце перечисления других привилегий, как привилегии, по причине которых мы заинтересованы в них всех,
или как причина нашего существования.
9. Оставшаяся часть этой беседы состоит из двух вещей:
(1) Приведение в исполнение увещевания от уравновешивания этих состояний и сравнения их друг с другом. И это подпадает под двойное рассмотрение: [1] О самих вещах со стороны Евангелия: и это происходит из вечной санкции его, а именно, из несомненного, непогрешимого спасения тех, кто верует, и не менее определенное уничтожение неверующих и отступников. [2] О самом сравнении двух состояний, которое подтверждает ту часть увещевания, которая исходит из неизбежного истребления неверующих, свидетельствуя об усугублении греха их над грехами тех, кто презрел закон, ст. 25.
(2) Он завершает всю аргументативную часть послания, представленную здесь вкратце, заявлением о конце и исходе двух состояний, которые он таким образом сравнил; а именно, что один из них должен быть вскоре удален и удален с дороги, а другой должен быть утвержден навеки, стихи 26, 27. И на этом он завершает все указанием, как нам вести себя в евангельском поклонении Богу. Бога, учитывая Его славное величие и святость, как в даровании закона, так и в Евангелии.
Должное соблюдение этих правил поможет нам раскрыть весь этот контекст.
Вер. 18, 19.
πυρὶ, καὶ γνόφῳ, καὶ σκότῳ, καὶ θυέλλλῃ, καὶ σάλπιγγος ἤχῳ, καὶ φωνῇ
ῥημάτων, ἧς οἱ ἀκούσαντες παρῃτήσαντο μὴ προστεθῆναι αὑτοῖς λόγον.
Хорошо. Προσέρχομαι — это слово, постоянно используемое нашим апостолом для обозначения священного доступа или прихода к Богу в Его поклонении. См. гл.
10:1. 

Ψηλαφωμἐνῳ ὄρει. Ὄρει, «гора», нет ни в сирийском переводе, ни в арабском; но они сохраняют выражение «к которому можно прикоснуться», относя его к огню, «к огню, который горит и к которому можно прикасаться». Но неудача очевидна; ибо прикосновение относится к порядку о горе,
а не огню, что тоже было бы неприлично. Вулг., «adtractabilem montem»;
Рем.,
"а
ощутимый
устанавливать;"
неправильно.
Без.,
«контрактабилем». «Tactus sensui expositum».
Κεκαυμένῳ πυρί. вульг., «accessabilem ignem»; Rhem., «доступный огонь»: вероятно, имелось в виду слово «accensibilem», откуда ремисты и говорили:
«возгорание или горение» на полях; ибо огонь был недоступен. Без., «et ardentem ignem». «Игнем индуцум». Некоторые относят κεκαυμένῳ к ὄρει, как мы, «гора, которая горела»; некоторые присоединяют его к πυρί, «огню, который горел», который я предпочитаю.
Это еще не все. Сыр., יְ
נָ
א
דּ
קְַ אלָ ל
קְָ, «голосу рога»; намекая на
рога бараньи, из которых сделали нечто вроде труб.
Вер. 18, 19. – Ибо вы не пришли ни к горе, к которой можно прикоснуться, и к горящей огнем [или к огню, который пылал], ни к тьме, и тьме, и буре, и звуку трубы, и глас слов, который [голос] слышавшие умоляли, чтобы им больше не говорили этого слова.
Сначала необходимо раскрыть общий объем слов, а затем уже содержащиеся в них частные выражения.
Главный замысел — это описание того евангельского состояния, к которому были призваны евреи, в которое они пришли и в которое вошли; ибо отсюда апостол делает вывод о своем последующем увещевании. Но это их пришествие он выражает отрицательно, чтобы ввести описание церковного государства по Ветхому Завету и способа входа в него народа; откуда он подтверждает и свой аргумент, и свое увещевание: «Вы не пришли». И в это отрицательное выражение включены две вещи: 1. Что делали их отцы. Они пришли, как мы увидим, к упомянутым здесь вещам. 2. От чего они были избавлены своим призывом к Евангелию. Их больше не волновал весь этот страх и ужас. И размышление об этом избавлении должно было иметь для них первостепенное значение, учитывая их стойкость в вере Евангелия; ибо это основная привилегия, которую мы таким образом получаем, а именно избавление от ужаса и проклятия закона. И мы можем заметить некоторые общие вещи в этом предложении пути народа.
приблизьтесь к Богу на Синае, прежде чем мы откроем несколько отрывков, содержащихся в этих словах; как,-
1. Апостол в этом сравнении между их приходом в древние времена в законное церковное государство и нашим вступлением в состояние Евангелия включает в себя предположение о том, каким образом и каким образом они приближались к Богу, давая закон. Это произошло посредством освящения себя, омовения одежд (как внешнего признака этого) и других почтительных приготовлений, Исх. 19:10, 11. Отсюда следует, что, поскольку евангельское государство-церковь гораздо превосходнее прежнего, а сам Бог присутствует в нем более славным и превосходным образом, нам следует стремиться к более выдающемуся освящению и подготовка во всех наших приближениях к Богу. И поэтому он завершает свою речь увещеванием к этому: «Имеем благодать, посредством которой мы можем служить Богу с благоговением и благоговением», стих 28. Итак, этому он учит нас в целом, а именно, что благодать, любовь, и милость Божья в устроении Евангелия требует внутреннего освящения и должной подготовки со святым страхом и благоговением во всех наших приближениях к Нему в Его поклонении; отвечает прообразу подготовки людей к принятию закона и страху, который вселился в них из-за ужаса Божия в нем. Наш страх иного рода, чем у них; однако оно должно быть не менее реальным и действенным в нас для достижения своей цели.
2. Что касается заявленного здесь явления божественного величия, мы можем заметить, что все подобные явления по-прежнему соответствовали предмету или тому, что должно было быть объявлено о замысле Бога в них. Итак, он явился Аврааму в образе человека, Быт. 18:1, 2; потому что он пришел, чтобы дать обещание благословенного Семени и дать представление о будущем воплощении. В таком же виде Он явился Иакову, Быт. 32:24; что также было изображением Сына Божия воплотившегося, благословляющего церковь. Моисею Он явился как огонь в кусте, который не угас, Исх. 3:2–6; потому что он дал бы ему знать, что огонь скорби в церкви не должен пожрать ее из-за его присутствия в ней. «Он жил в кустах». Иисусу Навину он явился как вооруженный человек с обнаженным мечом в руке, Джош. 5:13; чтобы гарантировать ему победу над всеми его врагами. Но здесь он кажется охваченным всем описанным страхом и ужасом; и это должно было
олицетворяют святость и строгость закона с неизбежным и ужасным уничтожением грешников, которые не верят в обещанное облегчение.
3. Эти явления Бога были славой Ветхого Завета, великой фундаментальной безопасностью веры верующих, самой выдающейся привилегией церкви. Однако все они были всего лишь прообразами и смутными подобиями того, что было даровано в основании евангельского церковного государства: и это заключалось в том, что «Бог явился во плоти»; «Слово стало плотью и обитало среди нас»; или воплощение Сына Божьего. Ибо в нем «полнота Божества обитала в нем телесно», Кол.
2:9; то есть действительно и существенно, все остальные проявления которого были лишь тенями.
4. Мы также можем отметить некоторые общие моменты, касающиеся этого явления божественного величия, которые намекают на его славу и ужас; поскольку (1) оно было на вершине высокой горы, а не на равнине. Так как он имел величественный вид престола величия, то, находясь над народом, как бы над ним, он мог наполнить их страхом и страхом. Они взглянули вверх и увидели над собой гору, полную огня и дыма; вся гора сильно сотряслась, и в воздухе послышались громы и ужасные голоса, Исх. 19:18, 20:18; Втор. 4:11. У них не могло быть других мыслей по этому поводу, кроме того, что было страшно предстать перед этим святым Богом. И одного взгляда на тот ужас перед святостью и строгостью Господа, которые были здесь представлены, достаточно, чтобы заставить самого отъявленного грешника дрожать и дрожать. (2) Чтобы усилить почтение, вызванное этим внешним видом, людям было приказано держаться на расстоянии и строго запрещалось выходить за пределы установленных для них границ. (3) Этот запрет был подтвержден санкцией, согласно которой всякий, кто преступил его, должен быть побит камнями, как отвратительный и преданный полному уничтожению. Все это, в сочетании с ужасными зрелищами, упомянутыми здесь апостолом, привело к возникновению ужасного страха и благоговения перед Богом, когда Он давал закон.
Именно так те, кто находился под ветхим заветом, вошли в свое церковное государство; который породил в них дух рабства страха, во время его пребывания.
Выражение «Они пришли» включает в себя выражение «Вы не пришли».
включает в себя всю священную подготовку, которую по указанию Бога использовали люди, приближаясь к горе; относительно которых читатель может увидеть наши Упражнения в первом томе Изложения, Exerc. XIX.
В оставшихся словах есть две вещи: во-первых, к чему так пришел народ; во-вторых, какой эффект это оказало на них, особенно в одном случае. 1. Всего, к чему они пришли, как записано Апостолом, семь: (1) Гора, к которой можно прикоснуться. (2) Огонь, который горел. (3.) Чернота. (4.) Тьма. (5.) Буря. (6) Звук трубы. (7.) Голос слов. 2. Дело было в том, что они умоляли, чтобы им больше не говорили эти слова.
Ψηλαφωμένῳ ὄρει. СНАЧАЛА Они подошли к: 1. «Горе, к которой можно прикоснуться». Этой горой был Синай, в пустыне Хорив, которая была в пустынях Аравии. Так говорит наш апостол: «гора Синай в Аравии», Гал.
4:25. И об этом апостол упоминает в первую очередь, потому что относительно этой горы были даны все законы и направления приближения народа к Богу, Исх. 19.
Об этой горе сказано: «Его можно потрогать». Ψηλαφάω – это «чувствовать, прикасаться, осязать», Луки 24:39; 1 Иоанна 1:1; и иногда оно применяется к любым средствам познания того, что мы ищем, Деян 17:27. И апостол замечает это относительно горы, чтобы «ее можно было потрогать», пощупать или потрогать, — что это была чувственная, плотская вещь, открытая внешним чувствам, самому земному из них, а именно чувству: ибо, если бы к нему нельзя было прикоснуться естественным образом, никому не могло бы быть морально запрещено прикасаться к нему. И он делает это наблюдение с двумя целями: (1) Чтобы показать, насколько низким и низшим было дарование закона по сравнению с распространением Евангелия, которое было с небес; как мы увидим позже, стих 25. Это было то, к чему можно было прикоснуться руками людей или самими животными. (2) Чтобы дать понять, в каком рабстве и страхе находились тогда люди, которые не могли даже прикоснуться к горе, где были знаки присутствия Божьего, хотя это само по себе было предметом, открытым для чувств всех творений.
И здесь много божественной мудрости, которая проявляется в выборе этого места для дарования закона. Ибо (1) это было абсолютное уединение, место, удаленное от проживания и общения людей. Здесь люди не могли ни видеть, ни слышать ничего, кроме Бога и самих себя. Не было видно никакого облегчения или места для отступления; но там они должны подчиняться воле Божией. И это учит нас, что, когда Бог поступает с людьми посредством закона, Он не позволяет им видеть ничего, кроме себя и своей совести: Он выводит их из их утешений, убежищ и убежищ. По большей части, когда закон проповедуется грешникам, у них под рукой есть бесчисленные развлечения и облегчения, чтобы оградить себя от его ужаса и эффективности. Таковы и обещания греха, и обещания будущего исправления; то же самое касается и всех дел и случаев жизни, которыми они занимаются. У них есть другие дела, кроме прислушивания к голосу закона; по крайней мере, пока в этом нет необходимости. Но когда Бог приведет их на гору, что Он сделает здесь или в будущем, все эти притворства исчезнут и исчезнут. Ни один из них не сможет предложить ни малейшего облегчения бедному виновному грешнику. Его совесть должна быть привязана к тому, чего он не сможет ни вынести, ни избежать. Если он не сможет убедительно доказать свою заинтересованность в крови Христа, он уйдет навсегда. И Бог дал здесь прообраз и представление великого суда в последний день. Ужас этого во многом состоит в том, что грешники не смогут увидеть ничего, кроме Бога и знаков Его гнева. И закон не представляет для нас ничего другого. (2) Это была бесплодная и бесплодная пустыня, где не было ни воды, ни пищи. И, соответственно, закон в состоянии греха не принесет никакого плода, ничего приемлемого для Бога и полезного для душ человеческих. Ибо на Синае не было ничего, кроме кустов и ежевики, откуда и произошло его имя. Издалека они производили впечатление некоторой плодородности этого места; но когда дошло до испытания, оказалось, что нет ничего, кроме того, что годилось для огня. И так со всем, что под законом. Может показаться, что они выполняют многие обязанности послушания, да, такие, которым они могут доверять и которыми могут хвалиться; но когда они предстают перед испытанием, они оказываются не кем иным, как такими, о которых говорит Бог, Ис. 27:4: «Кто натравит на меня волчцы и тернии в битве? Я пройду сквозь них, я сожгу их». Других плодов закон не принесет. И не было воды в той пустыне Хорив, чтобы сделать ее плодоносной. То, чем жили люди, было вынесено из
камень; и «этой скалой был Христос». От него одного все угощения для подзаконных. (3) Ни одно место в обитаемом мире с тех пор не было более пустынным и заброшенным; и так продолжается по сей день.
И тем самым нас учат: [1] Что, хотя в то время и существовала необходимость в обновлении закона, чтобы дать пределы греху, тем не менее, это устроение не должно продолжаться, а должно быть оставлено навеки таким, как оно есть под Евангелие. [2] Те, кто будут подчиняться закону, никогда не будут иметь с собой никаких признаков присутствия Божьего, а будут преданы опустошению и ужасу. Бог больше не обитает на Синае. Соблюдающие закон не будут иметь ни его присутствия, ни какого-либо милостивого залога. И все это говорится для того, чтобы побудить нас искать интереса к тому благословенному евангельскому состоянию, которое здесь предлагается нам. И мы уже видели, что без этого невозможно получить ни облегчение от проклятия закона, ни приемлемый плод послушания, ни залог божественного благоволения. [3] Это показывает, что святость вещей и мест ограничивается их использованием; которые, когда оно прекращается, они становятся обычными.
Какое более святое место, чем Синай, во время присутствия на нем Бога? Что теперь более пустынно, одиноко и презираемо? Ибо, хотя суеверие последних веков построило дом или монастырь на вершине этого холма ради простой суеверной преданности, однако Бог в Своем провидении достаточно проявил свое невнимание к нему и отбросил его от Своей заботы. И здесь он осуждает все те суеверия и идолопоклонство, которые есть в Римской церкви, в их почитании реликвий и паломничестве к местам предполагаемой святости, хотя и совершенно оставленным всеми залогами божественного присутствия.
Καὶ κεκαυμένῳ πυρί. 2. Второе, к чему они пришли, был «огонь, который горел»; ибо так я скорее читаю слова, чем «гору, горящую огнем». Ибо огонь сам по себе был явным знаком присутствия Бога и особым средством наполнить людей страхом и страхом. Об этом огне упоминается в Исх. 19:18: «Господь сошел на гору в огне»;
и Втор. 4:12: «Господь говорил из среды огня». Действительно, сказано, что «гора горела огнем»; то есть на горе горел огонь. И этот огонь имел двойной вид: (1) Тот, который символизировал сошествие Бога на гору: «Господь сошел в
(2) Продолжение Его присутствия там, ибо он продолжал гореть все время, пока Бог говорил: «Он говорил из огня. «И это был огонь пылающий, поднимающий дым, как дым печи, Исх.
19:18; что наш апостол, по-видимому, выражает словом «чернота» в следующем слове. Да, этот огонь вспыхнул и «сгорел до середины неба», Втор.
4:11. Этот огонь был эмблемой присутствия Бога; и из всех явлений на горе оно наводило на людей величайший ужас.
И поэтому, в своей просьбе освободиться от страха присутствия Божия, они трижды упоминают этот огонь как причину своего страха, Втор.
5:24–26. И Бог часто в Писании представлен в виде огня, Втор.
4:24; Это. 30:33, 33:14. И его суровость в исполнении своих приговоров так названа, Ис. 66:15; Амос 7:4; Иезек. 1:4. И хотя здесь им также могут быть представлены свет, чистота и святость природы Бога, тем не менее мы ограничимся его толкованием, данным ему в самом Писании. И, во-первых, что касается самого Бога, это означало Его ревность. Так Моисей разъясняет это, Втор. 4:24, ибо он завершает свою речь такими словами: «Ибо Господь, Бог твой, есть огонь поядающий, Бог ревнитель».
А ревность Божия – это Его святая суровость к греху, чтобы не оставить его безнаказанным. А что касается закона, который он затем дал: «Из десницы Его вышел огненный закон для них», Втор. 33:2, — это означало его неумолимую суровость и эффективность в уничтожении преступников. И мы можем добавить к этому, что оно выражало ужас перед его величеством как великим законодателем. Поэтому в Писании часто говорится, что его сопровождает огонь. См. Пс. 18:9–12. Пс. 50:3: «Огонь поядает пред Ним». Пс. 97:3,
«Огонь идет пред Ним». Дэн. 7:10: «Огненный поток вышел и вышел от него». Ибо нет ничего более способного наполнить сердца людей величественным трепетом, чем огонь, абсолютно превосходящий силы всех существ.
Это первое, что увидели люди, подойдя к горе. И когда людям, находящимся под законом, приходится иметь дело с Богом, их первое впечатление о Нем — это Его святость и строгость по отношению к грешникам, Его гнев и недовольство грехом. Там закон оставляет их; и поэтому они должны быть уничтожены без помощи Иисуса Христа. Все это сокрыто от грешников, пока они не будут приведены к закону или закон к ним. У них нет ни просмотров, ни уведомлений о них в должном порядке. Следовательно,
пока не придет закон, они живы; то есть в мире и безопасности, вполне довольные своим положением. Они не видят и не думают об огне, готовом поглотить их; да, по большей части они имеют совершенно другие представления о Боге, Пс. 50:21, или вообще нет. Но это второе действие закона: когда он своими убеждениями привел грешника в состояние чувства вины, которого он не может избежать, и ничто не принесет ему облегчения, куда бы он ни посмотрел, ибо он в пустыне — оно символизирует для него святость и строгость Бога с Его негодованием и гневом на грех; которые имеют сходство с поядающим огнём. Это наполняет его сердце страхом и ужасом и заставляет его увидеть свое жалкое, безнадежное положение. Безграничная святость, неумолимая справедливость и пламенное негодование — все это в этом представлении Бога. Поэтому однажды крик тех, кто не найдет пути к облегчению, будет: «Кто из нас будет жить при том поядающем огне?» Кто будет обитать в этом вечном огне?»
Таков путь и ход работы закона над совестью грешников: во-первых, когда они приходят к нему, «он заграждает им уста»
делает их «виновными пред Богом» или подлежащими Его суду, Рим. 3:19; это
«затыкает их всех в неверии», гл. 11:32; оно «заключает» или заключает их «под грехом», Гал. 3:22, — дает им увидеть свое потерянное состояние, без помощи, без облегчения. Они находятся в пустыне, где нет никого, кроме Бога и них самих. И, во-вторых, в этом состоянии они видят огонь: в нем им представлен Бог в Своей ревности и строгости против греха; что наполняет их сердца страхом и ужасом. О, этот огонь поглотит их! Если они и дальше будут слышать голос из огня, они умрут!
В некоторой степени это, в некоторой степени, можно найти во всех, на кого закон оказывает надлежащее и эффективное действие, чтобы привести их ко Христу, Избавителю. А все остальные найдут это в высшей степени, когда уже будет слишком поздно думать о лекарстве.
Καὶ γνόφῳ. 3. К «огню» апостол добавляет «черноту», как мы передаем это слово; за чем последуют «тьма и буря». Прежде чем говорить о конкретных словах и вещах, которые они обозначают, мы должны рассмотреть последовательность сказанного. Ибо если огонь сам по себе есть свет и светит, то как говорится, что вместе с ним была тьма и тьма? Некоторые различают времена и говорят, что было
сначала вид огня, а потом черноты и тьмы.
Но это прямо противоречит тексту, который часто относит продолжение огня к концу разговора Бога с народом.
Другие хотели бы проявить уважение к нескольким отдельным частям горы; так что огонь появился в одной части, а тьма в другой. Но из описания, данного Моисеем, очевидно, что они все смешались. Ибо он иногда утверждает, что Бог говорил в огне и из огня; иногда из густой тьмы, Втор. 5:22–24.
«Господь говорил всему собранию вашему на горе из среды огня, облака и мрака», стих 22. «Глас из среды мрака», стих 23». Голос из среды огня», стих 24. И то же самое полностью выражено в гл. 4:11, 12. Таким образом, очевидно, что они все были смешаны; и так это описано Давидом, Пс. 18:8–13. И нет ничего большего страха и ужаса, чем такая смесь огня, тьмы и бури, которая не оставляла огню ничего светлого, кроме его страха и ужаса. Ибо из-за этой черноты и темноты люди не имели полезного света у костра. Это привело их в замешательство и недоумение.
Слово γνόφος, употребленное здесь апостолом, подразумевается каким-то «турбо»;
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«Турбо» — это «шторм или буря». Этими словами апостол выражает мысли Моисея, ל ר
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, Втор. 4:11, который мы передаем,
«тьма, облака и густая тьма»; ЛХХ. используя те же слова, что и апостол, но не в том же порядке. Γνόφος, говорит Евстафий, из νέφος; νόφος — «облако» на эолском диалекте. Поэтому апостол в этом слове мог иметь отношение к той тьме, которая была вызвана густым облаком, в котором сошел Бог, Исх. 19:9: «Вот, Я прихожу к тебе в густом облаке»; это облако пребывало на горе (стих 16), и чернота его не была уничтожена огнем, который был в нем, и каждая часть внешнего вида сохраняла свой собственный ужас. Или он мог бы уважать дым, возникающий от огня, который был «как дым из печи»,
стих 18; ибо он не упоминает об этом конкретно. Но сирийский и арабский, а также другие переводы, вставили эти слова в конструкцию и перевели их как «чернота» или «тьма облака»; что, вероятно, подразумевается в этом слове и в последующих.
Но это γνόφος, «чернота» или темнота, очевидно, заключало в себе три вещи: (1) Поскольку оно было смешано с огнем, оно увеличивало страх перед внешним видом.
(2) Это мешало людям ясно увидеть славу Божью в этом устроении. В отношении этого часто говорят, что «облака и тьма вокруг Него», Пс. 97:2. (3) Он провозгласил страх перед приговором закона в огне и кромешной тьме.
И это третья вещь в ходе работы закона над совестью грешников: когда они заключены под чувством вины и начинают ужасаться представления о суровости Бога по отношению к греху, они не могут не смотреть, есть ли в проявлении Бога и Его воли посредством закона может быть что-то, что принесет им облегчение. Но здесь они находят все, покрытое чернотой или мраком. Слава Божия в Его замысле привести их к закону или закон им, сокрыта и покрыта завесой этой черноты. Замыслом Бога здесь не является смерть, хотя закон сам по себе является «служением смерти»; но он поступает с ними таким образом, чтобы привести их ко Христу, заставить их бежать к Нему в поисках убежища. Но этот замысел, как и по закону, покрыт чернотой; грешник ничего этого не видит и поэтому не знает, как направить свою речь к Богу из-за тьмы (Иов 37:19). Только Евангелие раскрывает этот замысел Божий в законе. Но вместо этого эта чернота вселяет в разум страх перед худшими вещами, которые он еще не может различить. Когда люди видят черноту облака, они склонны ожидать, что из него каждую минуту разразится гром. То же самое и с грешниками; обнаружив, что все вещи покрыты чернотой, в представлении, которое они хотели бы получить от Бога по закону, это увеличивает их страх и позволяет им заняться тем, что последует. А потому,—
Обс. I. Вид Бога как Судьи, представленного в огне и тьме, наполнит души убежденных грешников страхом и ужасом. В какой бы безопасности они ни находились в настоящее время, когда Бог призывает их на гору, их сердца не могут вынести этого. и руки их не могут быть сильными.
Это еще не все. 4. К этой «черноте» апостол добавляет «тьму».
Чернота — свойство вещи самой по себе; тьма – это ее воздействие на других. Эта чернота была такой, что вызывала тьму по отношению к тем, кому она была представлена. Так мы можем различать черноту и тьму грозовой тучи. Он сам по себе черный и
наводит на нас тьму. Но эта тьма упоминается отчетливо, как часть явления: Исх. 20:21: «Моисей приблизился к густой тьме, где был Бог»; и Втор. 4:11: «Тьма, облака и тьма тьма». Что это была за тьма, мы не можем понять. Но это учит нас тому, что, несмотря на откровение, которое Бог сделал о Себе в этом устроении закона, Он находился, что касается Своей славы, в целях Своей благодати и милости, для людей в густой тьме; они не могли ни увидеть его, ни различить его. Грешники не видят ничего этого ни в законе, ни посредством него. О том, как эта тьма была удалена служением Христа и Евангелия, как это облако тьмы рассеялось, и лик Бога как Отца, как примирившегося Бога, открылся, открылся и стал известен, является предметом писаний. Нового Завета. Поэтому исполнение закона названо «тьмой тьмы», Иуды 13.
Это так. 5. К этому апостол добавляет: «и бурю». И в это слово он включает гром, молнию и землетрясение, которые были тогда на горе и на горе, Исх. 19:16, 18, 20:18. Они усилили ужас тьмы и сделали ее פ
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Моисей.
Как было снаружи при даче закона, так и внутри в деле закона; оно наполняет умы людей бурей, сопровождаемой тьмой и недоумением. Это проблема, к которой закон приводит умы и совесть грешников. Его работа заканчивается во тьме и буре.
Оно имеет два эффекта: во-первых, оно погружает душу во тьму, и она не знает, что делать и как сделать хоть шаг к собственному облегчению. Он не видит света ни для направления, ни для утешения. И при этом оно либо утомляется и изнуряет себя тщетными попытками облегчить свои дела и обязанности, либо впадает в бессердечное уныние и жалобы; как и поведение людей во тьме. А во-вторых, оно вызывает в уме бурю тревожных, сбивающих с толку мыслей; часто сопровождается страхом и ужасом. В таком состоянии закон оставляет бедных грешников; оно не будет сопровождать их ни на шаг к избавлению; это не раскроет и не побудит их позаботиться о какой-либо помощи. Да, он заявляет, что здесь грешник должен умереть и погибнуть за все, что знает или может сделать закон. Таким образом, это место и время, когда вступает Христос и взывает к грешникам: «Се, посмотрите на Меня!»
И хотя все это ведет к смерти, однако Бог был и есть чрезвычайно славен в них. Да, эта их администрация была такой.
«Служение смерти» и осуждение «было славно»; хотя «оно не имело славы в этом отношении по причине превосходящей славы»,
а именно, в устроении Евангелия, 2 Кор. 3:7, 10, 11. Однако само по себе это являло и проявляет славу святости, справедливости и строгости Бога; в чем он будет прославлен, и то в вечности.
Эти вещи, со всеми их ужасными последствиями, апостол напоминает евреям об их избавлении от Иисуса Христа и Его Евангелия, чтобы обязать их к постоянству и настойчивости в исповедании веры; о чем мы поговорим позже.
Это еще не все. Вер. 19.—6. Они пришли «под звук трубы».
Это называется ר שׁ
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ל, «глас трубы», Исх. 19:16, 19; и был очень полезен в этой торжественности. Апостол хорошо передал это слово: «звук трубы»; ибо это была не настоящая труба, а звук трубы, созданный в воздухе служением ангелов и доведший до степени ужаса. Поэтому оно «становилось все громче и громче», что означало приближение Бога.
Этот звук трубы или намек на него очень полезен в священных делах. Здесь его использовали при обнародовании закона. И был по закону «памятник трубного звучания» в первый день седьмого месяца для призыва народа к торжественному дню искупления, Лев.
23:24; это было прообразом проповеди Евангелия и провозглашением прощения грехов посредством искупления, совершенного в жертве Христа. Но главная торжественность заключалась в провозглашении юбилея каждый пятидесятый год, Лев. 25:7–9, когда свобода была провозглашена по всей земле, всем жителям ее, стих 10; что и исполнилось в служении Христа, Ис. 61:1, 2. Откуда были благословлены люди, услышавшие этот радостный звук, Пс. 89:15. Поэтому его часто применяют к распространению Евангелия. Оно также используется как указание на начало божественного суда над миром (Откр. 8:6). И, наконец, оно используется как средство призвать всю плоть на суд в последний день, 1 Кор. 15:52; 1
Фесс. 4:16.
Здесь оно имело тройное употребление и двойное прообразическое значение: (1) Оно должно было
сообщать о приближении Бога, чтобы подготовить сердца людей к должному почтению к Нему. (2) Он должен был призвать народ предстать перед ним как перед его законодателем и судьей; ибо по звуку трубы,
«Моисей вывел народ на встречу с Богом, и они стали у нижней части горы». Исх. 19:17. (3) Это было внешним знаком обнародования закона и его санкции; ибо тотчас же по звуку трубы Бог заговорил с ними. Что касается его типичного значения, то оно было: (1) залогом будущего суда, когда вся плоть будет призвана пред судилище Христово, чтобы ответить условиям закона. И (2) поскольку он был изменен в последующем установлении праздника искупления и в юбилейном году, он, как было отмечено, был прообразом распространения Евангелия в служении Самого Христа. И,-
Обс. II. Когда Бог призывает грешников ответить перед законом, нельзя избежать видимости; ужасный призыв и цитирование выманят их, хотят они того или нет. — Для некоторых слово становится действенным в этой жизни, чтобы привести их в присутствие Божие со страхом и трепетом; но здесь все дело способно справедливому умиротворению в Крови Христовой, во славу Божию и вечное спасение грешника. Но те, кто здесь сбежит, должны будут ответить за все, когда в последний день труба прозвучит им последний призыв.
Обс. III. Это благословенная перемена — отказаться от призыва закона отвечать за вину за грех и перейти к приглашению Евангелия прийти и принять милость и прощение. — Тот, кто сравнит это ужасное высказывание о грешниках с Престол Божий, чтобы принять закон и ответить на него с этими сладкими, милостивыми, небесными приглашениями, с провозглашениями благодати и милосердия, данными Христом в Евангелии, Мф. 11:28–30, можно понять разницу между двумя состояниями, на которой здесь настаивает апостол.
И так говорится в совести грешников относительно различных звуков трубы: Призыв закона наполняет их страхом и ужасом. Они должны предстать перед Богом, избежать этого невозможно; но устоять перед Ним они не могут. Они подобны Адаму, когда он уже не мог скрываться, а должен явиться и ответить за свое преступление. У них нет убежища, куда они могли бы спрятаться. Закон осуждает их; они осуждают себя; и Бог представлен как
судья полный строгости. В этом состоянии, когда к ним предназначена милость, они начинают слышать голос трубы для распространения Евангелия, благодати и милосердия Иисуса Христа. Это «провозглашает свободу узникам и открытие темницы узникам», Ис. 61:1; то есть таким бедным осужденным созданиям, как они. Сначала они не могут этому поверить, настолько это противоречит призыву, данному им законом; но когда им становится очевидным, что на обвинение закона дан ответ, и в результате к ним дарованы милость и мир, это подобно жизни из мертвых, Авв. 2:1–4.
Под этим ужасным призывом закона Евангелие находит нас; что весьма превозносит славу благодати Божией и Крови Христовой в совести верующих, как подробно заявляет апостол, Рим.
3:19–26.
Καί φωνῇ ῥημάτων. 7. Сюда добавлено: «голос слов». Сказано, что «Бог говорил голосом», Исх. 19:19; то есть четко выраженный голос на языке народа, понятный всем. Поэтому сказано, что Он говорит с народом (гл. 20:19. «Господь говорил к ним из среды огня», и «они услышали голос», Втор. 4:12, 5:23. Итак, слова, произнесенные этим голосом, были «десятью словами» или «десятью заповедями», написанными впоследствии на двух каменных скрижалях, и не более того. Это весь народ слышал глас Божий, и только это: Втор. 5:22: «Эти слова сказал Господь всему обществу вашему»
(говоря о десяти заповедях) «на горе, из среды огня, облака и густой тьмы, громким голосом, и больше ничего не прибавил; и написал их на двух каменных скрижалях, и передал их мне», то есть после.
Посему, среди ужасного явления огня, облаков и тьмы, а также всех других звуков грома и умолкания трубы, Бог сделал так, чтобы голос, четко говорящий слова десяти заповедей на их собственном языке, был услышан все собрание, мужчины, женщины и дети, на станции, где они были поставлены у подножия горы. И голос этот был так велик и страшен, что люди не могли вынести его; ибо, хотя очевидно, что они были напуганы ужасными явлениями на горе, однако именно это говорение о самом Боге совершенно ошеломило их.
Этот закон, по существу, был написан в сердцах людей самим Богом при их первоначальном творении; но, будучи сильно искаженным в отношении эффективных представлений о нем входом греха и развращенностью нашей природы и сильно оскорбленным остатками этого в повседневной практике мира, Бог дал ему в церкви это достойное обновление. с ужасом и величием. И это Он сделал не только для того, чтобы обновить его как руководство ко всякой праведности и святости, как единственное правило и меру послушания самому себе, а также справедливости и справедливости среди людей, и чтобы с помощью его повелений и санкций обуздать грех. ; но главным образом провозгласить в церкви ее вечное установление, что никакие изменения или изменения не должны быть сделаны в ее повелениях или наказаниях, но что все должно быть исполнено в полной мере, иначе грешники не будут приняты Богом. Первоначальное правило послушания между ним и человечеством, и если оно не достигло своего конца из-за проникновения греха, он никогда бы не возродил и не провозгласил его в такой торжественной и славной манере, если бы оно было возможно в любое время отменить или изменить. Поэтому эти слова он сказал сам непосредственно народу, и только эти. Свою волю относительно изменяемых институтов он сообщил через откровение только Моисею. Как устанавливается и исполняется этот закон, сказано в Евангелии. См. Рим. 10:1–4.
Неизменность природы и санкции этого закона, а также его наград и наказаний навечно закрепились в сердцах и совести человечества; ибо оно было настолько пронизано принципами нашей природы, настолько привито всем способностям нашей души, что никакая плоть не способна полностью подчинить себя из-под его власти. Хотя грешники находят, что оно противоречит им во всех их желаниях и замыслах, а также в том, что постоянно угрожает их гибели, тем не менее они не способны сбросить с себя иго этого; как заявляет апостол, Рим. 2:14, 15. Но в этом торжественном обновлении содержится много дополнительных свидетельств. Ибо (1) Только ради провозглашения этого закона и была вся эта ужасная подготовка к присутствию Бога на горе Синай. (2) Это были первые слова, которые Бог сказал народу; да, (3) Единственные слова, которые он произнес. (4) Он говорил их голосом великим и ужасным; и (5) Написал их своим перстом на каменных скрижалях. Всеми этими способами Бог подтвердил этот закон и достаточно ясно показал, что он не подлежит ни
ни отмены, ни роспуска, а должен был быть отвечен и выполнен в полной мере. И,-
Обс. IV. Пусть никто никогда не думает и не надеется предстать перед Богом с уверенностью и миром, если у него не будет готового ответа на все слова этого закона, на все, чего он требует от нас. И те, кто полагает, что у них есть какой-либо другой ответ, например, свои собственные дела, заслуги, избирательные права и сверхизъятия других, мессы, послабления и тому подобное, - что-либо, кроме замены Гаранта завета вместо нас, с интересом по вере в Его посредничество, кровь и жертву будут навечно обмануты.
Во-ВТОРЫХ, последнее в этом стихе – это событие видения и слышания со стороны народа. Был голос слов; о чем сказано: «Услышавшие голос умоляли, чтобы им больше не говорили этого слова». История об этом записана, Исх. 20:19; Втор. 5:23–25.
Οἱ ἀκούσαντες. 1. Речь идет о тех, кто тогда услышал этот голос:
то есть все собрание или собрание; из них те, кто был старше двадцати лет и таким образом был способен понять суть дела и лично участвовать в завете, за исключением двух человек, умерли в пустыне под неудовольствием Бога. Так что,-
Обс. V. Никакая внешняя привилегия, такая как эта, слышать голос Божий, сама по себе не достаточна, чтобы уберечь людей от таких грехов и бунтов, которые сделают их отвратительными к божественному неудовольствию. обо всех этих знамениях и великих чудесах «Господь не дал им сердца, чтобы воспринимать, ни очей, чтобы видеть, ни ушей, чтобы слышать», Втор. 29:2–4. Слышая, они не слышали, видя, они не воспринимали; и поэтому «всегда заблуждались в сердце своем», не зная путей Божиих, Евр. 3:10. Ибо для правильного улучшения таких внешних привилегий, кроме того, требуется, чтобы Бог «обрезал сердца наши, чтобы возлюбить Господа Бога нашего всем сердцем нашим и всей душой нашей»
Втор. 30:6, посредством проявления действенной благодати.
Παρῃτήσαντο. 2. «Они умоляли, чтобы им больше не говорили этого слова»; или что речь, а именно, Бога, не должна быть
продолжил им немедленно. Слово здесь передано
«умоляли» мы выражаем словом «отказываясь» (стих 25). И во всех других местах это означает оправдание себя от совершения чего-либо, Луки 14:18; "отказать,"
Деяния 25:11; «отклоняться, избегать и отворачиваться», 1 Тим. 4:7, 5:11, 2 Тим. 2:23, Тит. 3:10. Посему подобная просьба задумана как заключающая в себе отклонение и отвращение ума от того, о чем они говорили. Они больше не одобряли слушание этого слова в такой манере. И сделали они это, без сомнения, через своих офицеров и старейшин. Ибо оба, будучи в ужасе и видя страх всего общества, обратились с просьбой за себя и за остальных к Моисею. И поскольку они сделали это с добрым намерением, из благоговения перед величием Божьим, без какого-либо намерения отказаться от послушания, это было принято и одобрено Богом, Втор. 5:28, 29.
«Они умоляли, чтобы к ним не добавлялось это слово». Λόγος — это и речь, и то, что говорится. И хотя они не могли вынести и последнего, как мы увидим в следующем стихе, однако именно первое, сама речь или непосредственное обращение к ним Самого Бога, они осуждали. Поэтому они выражают себя так: «Если мы еще услышим глас Господа Бога нашего, то умрем» (Втор. 5:25. Этот голос, это слово, эта речь, исходившая непосредственно от Бога, из огня и тьмы, была тем, что до предела усилило их страх и ужас. И мы можем увидеть, —
Обс. VI. Тогда грешник совершенно подавлен, когда он чувствует голос Самого Бога в законе. Когда он обнаруживает, что Сам Бог говорит в его совести и к его совести, он больше не может этого выносить.
Обс. VII. Что произнесение закона сразу же обнаруживает непобедимую необходимость посредника между Богом и грешниками. Народ быстро обнаружил, что для них нет возможности иметь дело с Богом лично, и поэтому желал, чтобы был кто-то, кто был бы посредником между Богом и грешниками. Бог и они. И,-
Обс. VIII. Если бы дарование закона было настолько полным ужаса, что люди не могли его вынести, но опасались, что им придется умереть, если бы Бог продолжал говорить им об этом; каким будет исполнение его проклятия в качестве мести в последний день!
Вер. 20, 21.—(Οὐκ ἔφερον γὰρ τὸ διαστελλόμενον· Κἂν θηρίον θίγῃ τοῦ
ὄρους, λιθοβοληθήσεται, ἤ βολίδι κατατοξευθήσεται. Καί, οὕτω φοβερὸν
ἦν τὸ φανταζόμενον, Μωϋσῆς εἶπεν, Ἔκφοβός εἰμι καὶ ἔντρομος.) Οὐκ ἔφερον. Вулг., «непортативный»; «они не вынесли». «Не феребант»,
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не в состоянии выдержать» или «терпеть». Мы «терпеть».
В конце концов. Vulg., «quod dicebatur», «то, что было сказано».
В этом слове есть нечто большее. Сир., «quod preecipiebatur»; «это было приказано, предписано». «Эдисебатур», «который был высказан, принят».
Bez., «interdicebatur», «то, что было запрещено или запрещено», отсылая к следующим словам. Нам "было приказано".
Ἤ βολίδι κατατοξευθήσεται. Эти слова опущены как в народном, так и в сирийском и арабском языках. Но они есть во всех лучших греческих копиях; и они необходимы, как часть первоначального интердикта. Не совсем верно и то, что таких животных следует побивать камнями; потому что они должны были быть
«побить камнями или пронзить стрелой», Исх. 19:12, 13. Следовательно, эти слова необходимы в этом месте. «Конфигурация Стрелы».
Τὸ φανταζόμενον. Вульг., «quod videbatur», «то, что было видно». Сыр., ה
זְ
וָ
אֶ, «видение». Bez., «visum quod apparebat», «явившееся зрелище».
Смысл всего предложения кажется несколько ущербным из-за отсутствия связи между его частями: «И так ужасно было это зрелище, сказал Моисей, что я весьма боюсь». Мы поставляем это; «Это сказал Моисей». Беза сразу присоединяется к Моисею к «и» в начале, проводя различие между ним и οὕτω, «так»: «Et Моисей, adeò horrendum Erat visum, dixit» — «И Моисей, столь ужасно было зрелище, сказал:» что является истинной конструкцией слов.
Ἔκφοβος, «exterritus», «expavefactus»; «Я очень боюсь» или «Я очень боюсь».
Вер. 20, 21. — Ибо они не могли вынести [вынести] того, что было повелено. И если хотя бы зверь коснется горы, его следует побить камнями или пронзить дротиком. И так ужасно [ужасно] было зрелище, [явившееся], [что] Моисей сказал: «Я весьма боюсь и трепещу».
Закон о звере не является чем-то отдельным, как здесь предлагается, но он является частью общего запрета: «Кто прикоснется к горе, да будет предан смерти», Исх. 19:12. Это касается только народа, но в предписании способа причинения смерти добавлено: «И не прикоснется к ней рука, но непременно будет побита камнями или застрелена: зверь ли это, или человек, не будет жить», стих 13. Какую манеру введения мы уважаем в нашем переводе: «Как бы зверь»;
которое сначала не было названо, но добавлено при повторении закона. Слово המָהֵבְּ означает все виды скота; что апостол передает через θηρίον, включая и тех, кто имел дикую природу. Ни одному живому существу не разрешалось приближаться к горе.
Чтобы начать слова, нам необходимо выяснить: 1. Что было повелено. 2. Как они этого не выдержали. 3. Какие еще были доказательства того, что им не суждено было это терпеть; которые добавляются к утверждению, изложенному в начале 20-го стиха.
В конце концов. Во-первых, «То, что было приказано», «Эдикт»; или, как некоторые говорят, «интердикт». Ибо это может относиться к тому, что последует, к тому, что было повелено, а именно, что «если хотя бы зверь коснется горы, его следует побить камнями или проткнуть стрелой». Здесь проявляется уважение ко всему поручению, данному народу, не прикасаться к горе и не переходить установленные для них границы; сюда же были включены и звери. И это, без сомнения, было величайшим признаком суровости и могло подвергнуть опасности людей, некоторых или нескольких из них.
Но здесь это не подразумевается, и это слово не имеет отношения к тому, что следует, но к тому, что идет раньше. Для,-
Γάρ. 1. Нота связи, γάρ, «ибо», подразумевает, что в этих словах дается причина того, что было сказано ранее: «Они умоляли, чтобы им больше не говорили этого слова, ибо они не могли вынести того, что было приказано».
2. Запрет прикасаться к горе был дан за три дня до того, как люди испугались и испугались, как видно из истории, так что в том, что они говорили потом, когда они были удивлены страхом, не было никакого уважения.
3. Хотя в нем был намек на необходимость большого благоговения в их подходе к Богу и на Его строгость в даровании закона, тем не менее, люди не смотрели на это как на предмет ужаса и страха, который они могли бы не нести. Ибо впоследствии они с уверенностью подошли к предписанным им границам; и не начали они бояться и трепетать, пока гора не загорелась вся, и они услышали голос Божий из среды ее.
4. Даже слова Моисея, повторенные в следующем стихе, были еще до того, как люди заявили о своем страхе и ужасе.
Так что и то, и другое добавляется лишь как отягчающее обстоятельство невыносимости повеленного.
Следовательно, «то, что было повелено», было не чем иным, как самим законом.
Во-вторых, здесь сказано: «Они не могли вынести этого», или «Они не смогли вынести этого», или устоять под ним. И было три вещи, которые убедили их в их неспособности нести повеление: 1. Способ его передачи; к которому они относились с большим уважением в своем страхе и желании, чтобы им больше не говорили об этом. Это ясно из истории, и поэтому они прямо выражают себя, Втор. 5:23–26. 2. Это было связано с природой самого закона или сказанного слова в отношении его цели. Ибо это было дано как правило оправдания и принятия Богом: и тогда они могли легко увидеть, насколько они неспособны вынести это. 3. Вместе с ним действовал «дух рабства страха», Рим. 8:15, что усилило ужас этого в их совести.
Таковы последствия, которые должное понимание природы, цели и применения закона, с суровостью Божией в нем, произведет на умы и совесть грешников. Так далеко заводит нас закон; и вот оно покидает нас. Вот и молчим. Из самого закона не может быть сделано никаких исключений; оно доказывает, что оно свято, справедливо и хорошо. Невозможно избежать его власти, приговора и санкции; оно дано самим Богом. Грешник мог бы пожелать, чтобы он никогда больше об этом не слышал. За то, что произошло с ним против этого закона, нельзя ответить; того, что должно произойти, не может быть
соблюдается: а потому, не имея утешения во Христе, здесь грешник должен погибнуть навеки. Это, говорю я, последнее воздействие закона на совесть грешников: он приводит их к определенному суждению о том, что они не могут вынести того, что повелено. Здесь они оказываются совершенно потерянными; и поэтому не ждите ничего, кроме пламенного негодования, которое поглотит их.
И, соответственно, они должны погибнуть навечно, если не прибегнут к единственному облегчению и лекарству.
В-третьих, об этом ужасе от дарования закона и его причинах апостол дает двойную иллюстрацию.
Κἄν θηρίον θίγῃ. Первое из них содержится в запрете на прикосновение к горе. Ибо это распространялось и на самих зверей: «Si vel bestia» — «И хотя бы на зверя». Ибо таково было божественное устройство: «Зверь ли он, или человек, не будет жить», Исх. 19:13. Я не сомневаюсь, что божественное провидение удалило из него таких животных, которые были неподвластны человеку, таких, которые могли дико бродить по этим горным пустыням, или огонь пожирал их до малейшего пресмыкающегося; но запрет касается скота народа, который находился под его властью и в его распоряжении. И помимо того, что это иллюстрация абсолютной недоступности Бога в законе и посредством закона, оно, по-видимому, намекает на нечистоту всего, чем обладают грешники, своим отношением к ним. Ибо для нечистого все нечисто и осквернено. Поэтому запрет распространяется и на животных.
Λιθοβοληθήσεται, ἤ βολίδι κατατοξευθήσεται. Наказание зверю, прикоснувшемуся к горе, заключалось в смерти. И способ его смерти (как и людей, виновных в подобном роде) заключался в том, что «его следовало побить камнями или проткнуть дротиком». Оно выражается в запрете, чтобы ни одна рука не прикасалась к тому, что оскорбило. Его нужно было убить на расстоянии камнями или дротиками. Тем самым объявляется гнусность преступления и отвратительность преступника. Ни одна рука больше не могла прикоснуться к нему; либо облегчить его (что может быть смыслом этого слова), либо убить его, чтобы он не осквернился этим. И это также показывает, на каком расстоянии мы должны держаться от всего, что подпадает под проклятие закона.
Вер. 21. Второе свидетельство об ужасном
Обнародование закона и, как следствие, бедственное положение тех, кто находится под его властью, - это то, что постигло Моисея в этом случае.
И мы можем рассмотреть: 1. Человека, на которого он приводит пример. 2.
Ему приписывают причину ужаса. 3. Как он это выразил.
Καὶ Μωϋσῆς. 1. Человек — Моисей. Эффект этого ужаса распространился на самых жалких зверей и на лучших из людей. Моисей был: (1) человеком святым и изобилующим благодатью более всех людей своего времени;
самый кроткий человек на земле. (2) Он привык к божественным откровениям и имел (3) В то время он был internuncius, посланником, посредником между Богом и людьми. Однако ни одна из этих привилегий не могла избавить его от удивительного ощущения ужаса Господа, дающего закон. И если при всех этих преимуществах он не мог этого вынести, то тем более не сможет это сделать любой другой человек. Сам посредник Ветхого Завета был не в состоянии выдержать страх и ужас закона: насколько отчаянны тогда надежды тех, кто еще мог быть спасен Моисеем!
Τὸ φανταζόμενον. 2. Причиной его ужаса было зрелище, это было
«так ужасно»: «Visum quod apparebat» — то, что явилось и было представлено ему. И это включает в себя не только то, что было объектом зрения его глаз, но и того, что видели его уши, в голосах, громе и звуке трубы. Οὕτω φοβερὸν ἧν. Все это было
«ужасный» или «ужасный». Это было «так ужасно», до такой непостижимой степени.
3. Он выражает ужас, постигший его при этом, в следующих словах: «Я чрезвычайно боюсь и трепещу», — сказал Он так; в этом месте нас заверяет в этом Святой Дух. Но сами слова в рассказе не зафиксированы. Они, несомненно, были произнесены тогда и там, где, как говорят, после этого ужасного изображения Бога Он говорил; но из того, что он говорил, не прибавлено ни одного слова: Исх. 19:19: «И когда голос трубы звучал долго и становился все громче и громче, Моисей говорил, и Бог отвечал ему голосом»; однако ничего не добавлено ни из того, что говорил Моисей, ни из того, что ответил Бог. Тогда, без сомнения, он произнес эти слова: ибо он сразу же увидел ужасное зрелище; к какому времени относит их апостол.
Таким образом, толкователи Римской церкви выдвигают великий призыв к
неписаные традиции, — которых нет ничего более слабого и тщеславного.
Ибо (1) Откуда они знают, что апостол знал об этом по традиции? Несомненно, что в традициях, которые до сих пор сохранились среди евреев, нет ни одного упоминания о чем-либо подобном. Все остальное он получил по непосредственному вдохновению, как Моисей написал историю прошлых событий. (2) Если бы эти слова не были записаны апостолом, что бы стало с преданием о них? поверил бы в это любой живой человек?
Пусть они дадут нам предание обо всем, что было сказано Моисеем, пророками или самим Христом, что не записано, с какой-либо вероятностью истинности, и что-то будет допущено к их традициям.
Поэтому (3) случайных божественных записей таких отрывков, подтверждающих их истинность, без которой они были бы полностью потеряны, достаточно, чтобы обнаружить тщетность их мнимых преданий.
Моисей говорил эти слова от своего лица, а не, как некоторые, – действительно от лица народа. Он действительно был так тронут, когда выразил это. И на то была воля Божья, чтобы он был таким. Он также хотел, чтобы он осознал свой ужас перед принятием закона.
Сказано, что «Бог ответил ему голосом»; но то, что он сказал ему, не записано. Без сомнения, Бог сказал то, что принесло ему облегчение, избавило его от страданий и привело его в состояние ума, подходящее для порученного ему служения; чего, к своему удивлению и ужасу, он не сделал. И потому сразу после этого, когда народ впал в великий ужас и горе, он смог облегчить и утешить их; без сомнения, с тем облегчением, которое он сам получил от Бога, Исх. 20:20. Выходит, что -
Обс. Все заинтересованные лица были приведены в полную утрату и горе из-за обновления и принятия закона; откуда не может быть получено никакого облегчения, кроме как от Того Одного, Кто есть «конец закона, к праведности всякого верующего».
Вер. 22–24.—Ἀλλὰ προσεληλύθατε Σιὼν ὄρει, καὶ πόλει Θεοῦ ζῶντος, Ἰερουσαλὴμ ἐπουρανίῳ, κα ὶ μυριάσιν ἀγγέλων, πανηγύρει καὶ ἐκκλησίᾳ
πρωτοτόκων ἐν οὐρανοῖς ἀπογεγραμμένων, καὶ κριτῇ Θεῷ πάντων, καὶ
????????????
αἴματι ῥαντισμοῦ, κρείττονα λαλοῦντι παρὰ τὸν Ἄβελ.
Народная латынь и сирийский язык, кажется, читали μυριάδων вместо μυριάσιν; поэтому они присоединяют πανηγύρει, слово, следующее за предыдущими, «к собранию многих тысяч ангелов»; но без гарантии каких-либо копий оригинала.
Вер. 22–24. — Но вы пришли к горе Сиону и к городу Бога живого, [именно] к небесному Иерусалиму, и к бесчисленному множеству [мириад] ангелов, к общему собранию и церкви первых рожденных, которые записаны на небесах, и Богу Судии всех, и духам праведников, достигших совершенства, и Иисусу, Ходатаю нового завета, и крови кропления, говорящему лучшее чем [у] Авеля.
Это вторая часть сравнения, завершающая основу увещевания, задуманного апостолом. В первом он дал отчет о состоянии народа и церкви согласно закону, о его даровании и о природе его повелений. Этим он так объявляет состояние, в которое они были призваны Евангелием, чтобы показать его несравненно более превосходным само по себе и полезным для них. А так как весь этот контекст и все в нем своеобразно и своеобразно, то мы должны с тем большим усердием настаивать на его изложении.
1. Здесь мы имеем благословенное, да, славное описание католической церкви, поскольку ее природа и общение открываются в Евангелии.
И это такое описание, которое, если бы к нему прислушались и поверили, не только заставило бы замолчать все спорные споры, которыми наполнен мир по поводу этого имени и предмета, но и изгнало бы также другие бесчисленные предвзятые концепции и мнения, которые разделяют всех христиан, наполните их взаимной враждой и разрушьте их мир. Ибо если мы имеем здесь суть всех привилегий, которые мы получаем благодаря Евангелию; если мы имеем отчет о них или о том, кто они такие, кто является причастником этих привилегий, а также единственного основания всего того церковного общения, которое находится среди них; основания наших вечных распрей быстро исчезают. Это доступ, приписываемый здесь верующим, и только он обеспечит их вечное спасение.
2. В то время как католическая церковь разделена на две части, а именно на воинствующую и торжествующую, обе они охватываются в этом описании с уважением к ним обоим Бога и Христа. Ибо первые выражения, как мы увидим, о «горе Сионе, городе живого Бога, небесном Иерусалиме», относятся главным образом к той части церкви, которая является воинственной; как и последующие, большинство из них, делают то, что является триумфальным. Есть в религии папистов и другая часть церкви, не на земле и не на небе, а под землей, как говорится, в чистилище. Но здесь нечего делать тем, кто приходит ко Христу через Евангелие. Они действительно приходят к «духам праведников, достигших совершенства»; но не таков ни один из тех, кто, по их собственному признанию, находится в чистилище. Поэтому верующие не имеют к ним никакого отношения.
3. Основание этого кафолического общения, или общения кафолической церкви, включающей в себя все святое и посвященное Богу на небе и на земле, заложено в повторении всего сущего в Иисусе Христе и через него; Еф. 1:10: «Все, что на небесах, и что на земле, собрано в Нем в одну главу»; что является единственной основой их взаимного общения между собой. Итак, поскольку здесь мы имеем соединение в общении людей и ангелов, а также душ усопших, находящихся в среднем состоянии между ними обоими, то нам следует всегда считать причиной этого их повторение во Христе. И хотя Им не только все было собрано воедино, но «через Него и Бог все примирил с Собою, земное ли, или небесное» (Кол. 1:20), здесь представлен Сам Бог. как верховный суверенный глава этой католической церкви, и вся она примирилась с ним.
4. Метод, который, по-видимому, соблюдает апостол в этом описании Католической Церкви в обеих ее частях, состоит в том, чтобы сначала выразить ту ее часть, которая является воинственной, затем ту, которая торжествует, выводя целое в отношении Бог и Христос для этого; как мы увидим в изложении.
5. Как правило, при изложении всего, мы должны уважать то, что апостол имеет в виду описание того состояния, к которому верующие призваны Евангелием. Ибо только это он противопоставляет состоянию Церкви в Ветхом Завете. И предположить, что это
небесное будущее состояние, которое он намеревается, должно полностью разрушить силу его аргументов и увещеваний; ибо они построены исключительно на превосходстве евангельского государства над государством под законом, а не на самом небе, в чем никто не может сомневаться.
Тогда мы должны рассмотреть: 1. К чему, как говорят, приходят верующие; и, 2.
Как они приходят к этому или в чем состоит их приход к этому.
И СНАЧАЛА нам сказано: 1. Прийти «к горе Сиону и в город Бога живого, небесный Иерусалим». Два последних суть не отдельные выражения различных вещей, а разные названия одной и той же вещи.
— «город живого Бога», а именно «новый Иерусалим». И нет необходимости присваивать эти два выражения «Гора Сион» и «Город живого Бога» разным или различным вещам в евангельском государстве, но рассматривать их только как разные выражения одного и того же. Суть всего в том, что благодаря Евангелию мы призваны к участию во всей славе, которая была приписана или обещана церкви под этими именами, в отличие от того, что люди получили в соответствии с законом на горе Синай.
Σιὼν ὄρει. Сион был горой в Иерусалиме, имеющей две головы, одна из которых называлась Мориа, на которой был построен храм, благодаря чему он стал местом всего торжественного поклонения Богу; а с другой — дворец и жилище царей дома Давидова; оба они типичны для Христа: один в его священническом служении, другой в его царском служении.
Апостол рассматривает его не естественно или материально, а в противопоставлении горе Синай, где был дан закон. Поэтому он описывает то же противостояние между тем же Синаем и небесным Иерусалимом с той же целью, Гал. 4:25, 26; где очевидно, что под «горой Сион» и
«Небесный Иерусалим» подразумевается то же самое состояние церкви.
И противостояние между этими двумя горами было выдающимся. Ибо (1) Бог сошел только на время на гору Синай; но сказано, что он обитает в Сионе и сделает его своим жилищем навеки. (2) Он в ужасе появился на горе Синай, как мы видели; Сион находился в Иерусалиме, что является «видением мира». (3) Он дал закон на горе Синай; Евангелие распространилось
из Сиона, Ис. 2:2, 3. (4) Он совершенно оставил Синай и оставил его в рабстве; но Сион свободен навеки, Гал. 4. (5) Народ был обременён законом на горе Синай и был поведён с ним на Сион, где ожидал избавления от него, соблюдая те установления божественного поклонения, которые были его типичными и значимыми.
Социнианский толкователь, подчеркивающий тонкость и любопытство, утверждает: «Что под горой Сион есть либо само небо, либо, скорее, духовная гора, корни которой находятся на земле, а вершина достигает неба, откуда мы можем легко войти в небо». предназначено само по себе:» при этом он сам ничего не понял из того, что написал; ибо это не имеет смысла и не подлежит пониманию. И причина, которую он приводит, а именно: «Что Сион в Писании чаще принимается за небо, чем за церковь», настолько далека от истины, что он не может привести ни одного примера, когда это принимается именно так. Но чтобы узнать истинную причину, по которой апостол называет состояние верующих в Новом Завете именем Сиона, мы можем рассмотреть некоторые вещи, которые говорится о Сионе в Писании. И я приведу лишь некоторые из них, потому что они умножены во всей Книге Божией; поскольку (1) это место обитания Бога, где Он обитает вечно, Пс. 9:11, 76:2; Иоиль 3:21 и т. д. (2) Это престол престола, царствования и Царства Христа, Пс. 2:6; Это. 24:23; микрофон. 4:7. (3) Это объект бесчисленных божественных обетований, Пс. 69:35, Ис. 1:27; самого Христа, Ис. 59:20. (4) Отсюда распространилось Евангелие и появился закон Христов, Ис.
40:9; микрофон. 4:2. (5) Это был объект особой любви Бога и место рождения избранных, Пс. 87:2, 5. (6) Радость всей земли, Пс.
48:2. (7) Спасение и все благословения исходят из Сиона, Пс. 14:7, 110:2, 128:5; и многое другое, столь же великолепное. Об этом не говорилось и не совершалось по отношению к той горе Сион, которая была в Иерусалиме абсолютно, но только так, как это было типично для верующих под властью верующих, они приходят в то состояние, в котором они имеют интерес и право на все благословенное и славные вещи, сказанные в Писании относительно Сиона и к нему. Все приписываемые ему привилегии, все данные ему обещания принадлежат им. Сион есть место особенно милостивого пребывания Бога, престола Христа в Его царствовании, предмет всех благодатей, предмет всех обетований, как обильно свидетельствует Писание.
Это первая привилегия верующих согласно Евангелию. Они «приходят
гора Сион», то есть они заинтересованы во всех обещаниях Бога, данных Сиону, записанных в Писании, во всей любви и заботе Бога, выраженной по отношению к нему, во всей духовной славе, приписываемой ему. они никогда не совершались в земном Сионе, а лишь типично; духовно и по своей реальности они принадлежат верующим согласно новому завету.
Некоторые считают, что все те обетования и привилегии, которыми пополняется Писание в отношении Сиона, теперь мертвы и бесполезны.
Они считают самонадеянностью, когда кто-либо отстаивает и заявляет о своей заинтересованности в них или ожидает осуществления этих интересов в себе или по отношению к себе.
Но это явно противоречит апостолу в этом месте, который утверждает, что мы пришли к горе Сион тогда, когда земная гора Сион была совершенно оставлена. Таким образом, все те обетования, которые были даны Сиону в древности, действительно принадлежат нынешней церкви верующих. Они в любых обстоятельствах могут умолять Бога. Они имеют благодать и будут иметь заключенное в них утешение. Есть безопасность и уверенность в их безопасности, сохранении и вечном спасении. От этого зависит их окончательное избавление от всех притеснений.
Пусть их внешнее состояние никогда не будет таким плохим и нищим; пусть они страдают, преследуются и презираются; однако все славные дела, о которых говорится в Сионе, принадлежат им и совершаются в них пред очами Бога. Но превосходные вещи, причастниками которых они становятся под этим понятием Сиона, бесчисленны.
Пусть это сравнится с приходом народа на гору Синай, как мы уже заявляли об этом, и слава этого будет заметна. А верующих следует увещевать: (1) поступать достойно этой привилегии, как говорит Пс. 15; (2) Быть благодарным за это; (3) Радоваться этому; (4) Сделать это действенным мотивом к послушанию и стойкости, как это сделал здесь апостол. И,-
Обс. I. Все мольбы о церковном порядке, власти, правах и привилегиях бесполезны, если люди не заинтересованы в этом Сионском государстве.
2. Сказано, что они придут «в город Бога живого, небесный Иерусалим». Оба они одинаковы. Поэтому Иерусалим называют «городом
Бог» (Пс. 46:4, 48:1, 8, 87:3), но во всяком месте относительно Сиона.
Это так. (1) Они пришли в город. Они получили закон в пустыне, где у них не было ни покоя, ни убежища. Но в городе есть порядок, защита и безопасность; это название тихого жилища.
Θεοῦ. (2) Это был город Божий. Таково положение церкви по новому завету. Поскольку он обладает безопасностью, красотой и порядком города, он является городом Божьим; единственный город в этом мире, который он считает своим. Это его, [1] В счет собственности. Он создал это, он построил это, оно принадлежит ему; ни одно существо не может претендовать на него или на любую его часть. И те, кто узурпирует его, ответят перед ним за свою узурпацию. [2] По поводу обитания. Это Божий город; ибо Он обитает в нем, и только в нем, благодаря Своему милостивому присутствию. [3] Оно находится под правлением Бога как своего единственного суверена. [4] Тем самым он объединяет всех своих детей в духовное общество. Итак, Павел говорит ефесянам, что по благодати они были избавлены от «пришельцев и иноплеменников» и стали «согражданами святым и членами дома Божия», Еф. 2:19. [5] Оно имеет свою хартию свободы со всеми иммунитетами и привилегиями только от Бога. И в связи с этим церковь называется градом Божьим.
Ζῶντος. (3) Апостол добавляет к этому вопросу важное свойство Бога. Это город живого Бога, то есть [1] истинного и единственного Бога; [2] О всемогущем, способном сохранить и сохранить свой город, как имеющем всю жизнь и, следовательно, всю силу в себе самом; [3] О Живущем вечно, с которым мы будем жить, когда нас уже не будет здесь.
Ἱερουσαλὴμ ἐπουρανίῳ. (4) Этот город живого Бога есть небесный Иерусалим. И здесь апостол предпочитает привилегии Евангелия не только тому, что было причастно народу на Синае в пустыне, но и всему тому, чем они впоследствии наслаждались в Иерусалиме, в земле Ханаанской: ибо в славе и привилегиях этим городом евреи очень хвалились. Но апостол приводит этот город в том состоянии, в котором он тогда находился, в такое же состояние, как гора Синай в Аравии; то есть в рабстве, как и тогда было, Гал. 4:25: и он противопоставляет этому «Иерусалим, который вверху»; то есть этот «небесный Иерусалим». И оно названо «небесным», [1] потому что, как и все его
касается как города, он не от мира сего; [2] Потому что немалая часть его жителей уже фактически обитает на небесах; [3] Что касается его состояния на земле, то оно сходит с небес (Отк 21:2,3), то есть имеет свое начало от божественной власти и установления; [4] Потому что состояние, удел и наследие всех его жителей находятся на небесах; [5] Потому что духовная жизнь всех, кто к ней принадлежит, и благодати, которые они действуют в ней, небесны; [6] Их πολίτευμα, или «городская беседа», происходит на небесах, Фил. 3:20.
Это вторая привилегия евангельского государства, в котором все оставшиеся обетования Ветхого Завета передаются и передаются верующим. Что бы ни говорилось о городе Божием или об Иерусалиме, что является духовным, содержащим в себе любовь, благодать или благоволение Божие, все это становится их собственностью; вера может претендовать на все это. Верующие приезжают в этот город так, чтобы стать его жителями, свободными обитателями, владельцами; которому принадлежат все права, привилегии и иммунитеты. И то, что сказано об этом в Писании, является для них основанием веры и источником утешения. Ибо они могут с уверенностью применять к себе сказанное таким образом в любых условиях; и они делают это соответственно.
И мы можем еще немного представить славу этой привилегии в следующих замечаниях:
(1) Город – единственное место покоя, мира, безопасности и чести среди людей в этом мире. Ко всему этому в духовном смысле нас приводит Евангелие. Пока люди находятся под законом, они находятся на Синае, в пустыне, где нет ничего из этого. Души грешников не могут найти места покоя или безопасности под законом. Но все это мы имеем благодаря Евангелию: покой во Христе, мир с Богом, порядок в общении веры, безопасность в божественной защите и честь в наших отношениях с Богом во Христе.
(2) Самый великий и славнейший город, который есть или когда-либо был в мире, — это город того или иного человека, имеющего в нем силу или господство. Так говорил Навуходоносор о своем городе: «Разве это не великий Вавилон, который я построил для дома царства силою могущества моего и для чести величия моего?» Дэн. 4:30. Мы знаем, чем закончился он и его город. Евангельская церковь – это город живого Бога; и быть гражданином этого города в десять тысяч раз более славно, чем гражданина величайшего города мира. Быть гражданином города Божьего — значит быть свободным, быть
почетно быть в безопасности, иметь определенное жилье и благословенное наследство.
(3) Бог обитает в церкви верующих. Великий король живет в своем городе. Здесь находится особая резиденция его славы и величия. Он построил его, построил для себя и говорит о нем: «Здесь я буду жить, и это будет моим жилищем навеки». И это немалая привилегия – жить с Богом в Его собственном городе. Имя этому городу — «Иегова-Шамма». Господь там, Иез. 48:35.
(4) Привилегии этого города Божьего небесны; это «небесный Иерусалим». Следовательно, мир их не видит, не знает, не ценит. Они выше их, и слава их для них незаметна.
(5) Все силы мира в сочетании с силами ада не могут лишить верующих их интересов и жилья в этом небесном городе.
(6) В общении кафолической церкви есть духовный порядок и красота, какие подобают граду живого Бога; и такие, в которых порядок, установленный конституциями людей, не имеет никакого отношения.
И во многом другом мы могли бы провозгласить славу этой привилегии.
И,-
Обс. II. Наш долг — хорошо подумать, какими людьми должны быть жители этого града Божьего. — Большинство тех, кто претендует на церковь и ее привилегии, наиболее непригодны для этого общества. Они граждане мира.
Καὶ μυριάσιν ἀγγέλων. 3. Далее апостол утверждает, что верующие приходят к «бесчисленному множеству ангелов». Ибо, сказав, что они пришли в город Божий, в следующем месте показывает, кто является жителями этого города, кроме них самих. И их он, как мы увидим, разделяет на несколько родов, первый из которых — «ангелы».
Мы приходим к ним как к нашим согражданам, к «мириадам ангелов».
Μυριάς — «десять тысяч»; и когда оно употребляется во множественном числе, оно
означает «бесчисленное множество», как мы здесь переводим. Возможно, он уважает ангелов, которые присутствовали в присутствии Бога при даровании закона, о чем псалмопевец говорит: «Колесницы Божии двадцать тысяч, даже тысячи ангелов: Господь среди них, как на Синае, в святое место», Пс. 68:17; или рассказ о них, данный Даниилом: «Тысячи тысяч служили Ему, и десять тысяч раз по десять тысяч стояли перед Ним», гл. 7:10, то есть «бесчисленное множество».
Этот доступ к ангелам является духовным. Доступ людей к своему служению на Синае был только телесным, и при этом они не имели с ними никакого общения. Но наша духовная система не нуждается в локальном доступе.
Мы приходим к ним, пока мы находимся на земле, а они на небесах. Мы не делаем этого с нашими молитвами; это страстное суеверие Римской церкви, совершенно разрушительное для утверждаемого здесь общения.
Ибо хотя между их личностями и нашими есть различие и расстояние в достоинстве и силе, однако в этом общении мы с ними равны, как прямо заявляет один из них; говоря Иоанну:
«Не поклоняйтесь Мне: я сослужитель тебе и братьям твоим, имеющим свидетельство Иисусово» (Откр. 19:10, 22:9). Нет ничего более беспочвенного, чем то, чтобы сослужители поклонялись друг другу. Но у нас есть доступ ко всем им; не тому или иному ангелу-хранителю, а всему бесчисленному их множеству. И это мы имеем: (1) Путем повторения их и нас во Христе, Еф. 1:10. Они и мы объединены в одно мистическое тело, главой которого является Христос; одна семья, которая на небе и на земле, названная именем Его, Еф. 3:14, 15. Мы собраны в одно общество: природу этого эффекта бесконечной мудрости я уже изложил в другом месте. (2) В том, что они и мы постоянно занимаемся одним и тем же поклонением Иисусу Христу. Поэтому они называют себя нашими «сослужителями». Это Бог дал повеление им, как и нам. Ибо он говорит: «Да поклонятся Ему все Ангелы Божии».
Евр. 1:6; что они и делают соответственно, Отк. 5:11, 12. (3) Мы имеем это ввиду порученного им служения для служения церкви, Евр. 1:14. Посмотрите экспозицию этого места. (4) В том, что страх и трепет перед их служением теперь отняты от нас; что было настолько велико в Ветхом Завете, что те, кому они явились, думали, что должны немедленно умереть. Существует идеальное примирение между
церковь на земле и ангелы наверху; расстояние и вражда, которые были между ними и нами по причине греха, устранены (Кол. 1:20).
Между ними и нами существует единство в замысле и общение в служении: как мы радуемся их счастью и славе, так и они постоянно ищут нашего; их приписывание хвалы и славы Богу смешивается с хвалой церкви, образуя целое богослужение (Отк 5:8).
12. 

Посему через Иисуса Христа мы имеем благословенный доступ к этому
«бесчисленное общество ангелов». Те, которые из-за нашего падения от Бога и первого входа в грех не имели к нам никакого отношения, но исполняли над нами мщение Божие, представленное херувимами с пылающим мечом (ибо «Он делает ангелов Своих духи, и служители его — пламя огненное»), чтобы удержать человека, согрешившего, от Едема и от дерева жизни, Быт. 3:24; те, чье служение Бог использовал, давая закон, чтобы наполнить людей страхом и ужасом; теперь они во Христе стали одним мистическим телом с церковью и нашими соратниками в замысле и служении. И это вполне можно рассматривать как выдающуюся привилегию, которую мы получаем благодаря Евангелию. А если это так, то —
Обс. III. Церковь — самое безопасное общество в мире. Это царство, город, семья, дом, над которым никогда не смогут одолеть силы ада и мира. И эти хвастливые слова, в каком бы бедственном положении они ни находились в этом мире, но верные слова Бога. Господь наш Иисус Христос, глава этого общества, когда он вступал в свои страдания, чтобы показать, что он сделал это по своей воле и выбору и не был к этому принужден силой людей, утверждает, что по одной просьбе , его Отец пошлет «более двенадцати легионов ангелов».
Мэтт. 26:53; — ангелов было больше, чем солдат во всей Римской империи, из которых каждый мог уничтожить армию за час, как это сделал Сеннахирим! И когда все это принадлежит обществу церкви, если против нее будет предпринято малейшее зло, помимо или помимо воли Божией, все они готовы предотвратить это и отомстить за это. Они постоянно наблюдают за сатаной и миром, чтобы держать все заботы церкви в пределах божественной воли и удовольствия.
Они отвечают за всех своих собратьев в благословенной семье, заботясь о них во всех их делах. Не будем бояться разрушения церкви,
в то время как к нему принадлежит «бесчисленное множество ангелов».
Обс. IV. Это самое почетное общество в мире; ибо к ней принадлежат все ангелы на небесах. Эта бедная, презренная, гонимая церковь, состоящая по большей части из презираемых в мире, тем не менее допущена в общество всех святых ангелов на небесах для поклонения и служение Христу.
Обс. V. Отсюда мы можем видеть безрассудство того «добровольного смирения в поклонении ангелам», которое осуждает апостол и которое открыто практикуется в Римской церкви. А возникновение этого суеверия в церкви апостол возлагает на "добровольное", неконтролируемое "смирение".
Ибо этим люди унижают себя до религиозного поклонения тех, кто хотел бы быть лишь их товарищем по служению, если они действительно являются участниками благ и привилегий Евангелия.
Обс. VI. Высшим безумием для кого-либо является притворяться главой церкви, как это делает папа, если только он не возомнил себя главой всех ангелов на небесах; ибо все они принадлежат к одной церкви со святыми здесь, внизу. И поэтому, где упоминается главенство Христа, они явно помещаются в такое же подчинение Ему, Еф. 1:20–23.
Πανηγύρει καὶ ἐκκλησίᾳ πρωτοτόκων. 4. Другим примером славы этого состояния является то, что верующие приходят в «общее собрание и церковь первенцев», которые написаны на небесах.
Оба использованных здесь слова, πανήγυρις и ἐκκλησία, заимствованы из обычаев тех городов, правительство которых было демократическим; особенно в Афинах, чья речь основывалась на греческом языке. Πανήγυρις — это торжественное собрание всех людей, принадлежащих к городу, где их развлекали зрелищами, жертвоприношениями, праздничными торжествами и хвалебными речами. Λόγος
πανηγυρικός — «похвальная речь». Отсюда слово, используемое для обозначения любого великого общего собрания, как мы переводим его здесь, в отношении хвалы и радости. На этих собраниях не решались никакие государственные дела. Но ἐκκλησία было «собранием граждан», на котором решались вопросы и дела, которые ранее обсуждались в сенате.
Следовательно, оно применяется для обозначения того, что мы называем «церковью»; или ה
לָקָ, "
собрание." Ибо это собрание для всех духовных целей общества или всего, что ему принадлежит.
Здесь может быть намек на собрания таких городов. Но я скорее думаю, что апостол уважает великое собрание всех мужчин церкви Ветхого Завета. Это было божественное установление, которое нужно было соблюдать три раза в год, на торжественных церковных праздниках, Исх.
34:23; Второзаконие 16:16. И собрание их было названо «великим собранием», Пс. 22:25, 35:18, 40:9, 10; это величайшее торжество и самое славное во всей церкви, и это повод для триумфа для всех. Или, может быть, при принятии закона обращают внимание на общее собрание всего народа на Синае. Но между этими собраниями и этим есть большая разница. Ибо для этих гражданских и политических собраний, как и для собрания церкви, было необходимо, чтобы было местное собрание всех, кто к ним принадлежал; но собрание и церковь, о которых здесь идет речь, духовны, как и их собрания или съезды. Никогда не было и никогда не будет местного собрания всех их до последнего дня. В настоящее время, какова природа их общества, таковы и их условности; то есть духовное. Однако все, кто принадлежит к общему собранию, которое является местом хвалы и радости, обязаны, в силу особого установления, пока они находятся в этом мире, собираться в определенные церковные общества, как я заявил в другом месте. Но мы лучше поймем природу этого собрания и церкви, когда рассмотрим, кто они, из кого она состоит:
«О первенцах, которые написаны на небесах». Некоторые поздние толкователи, такие как Шлихтингий, Гроций и их последователи, ограничивают это апостолами и евангелистами, а также некоторыми другими членами первого христианского собрания. И в том же суде предшествовал им Фома Аквинский и некоторые другие представители Римской церкви. Греческие схолиасты применяют эти слова к избранным, или ко всем истинно верующим: за которыми мы должны следовать; ибо очевидно, что здесь имеются в виду не только апостолы. Ибо (1) можно спросить, не пришли ли сами апостолы по призыву Евангелия в «собрание первенцев»? Если они это сделали, то не они ли сами здесь задуманы. (2) Если бы только у апостолов были написаны имена их на небесах, как это было у этих первенцев, то они, и никто кроме них, были бы так написаны на небесах.
небеса. Но это неправда, как мы увидим. (3) Разве не все избранные верующие способны проявить такой характер? Ибо: [1] Разве Бог не называет всех Израиля, которые были прообразом духовной Церкви, Своими «первенцами»? Исх. 4:22. [2] Разве не все верующие являются «первенцами творений»? Иакова 1:18; что касается посвящения Богу, соответствует первенцу среди людей. Все искупленные являются «первенцами Богу и Агнцу» (Откр. 14:4). [3] Разве все они не «наследники Божии и сонаследники Христу?» который должен быть первенцем, Рим. 8:17; «наследники спасения», Евр. 1:14. [4] Разве они не «цари и священники Божии?» которое включает в себя все права первенца. Поэтому нет никакой причины ограничивать это выражение апостолами; тем более, что большинство из них в то время входили в число
«Духи праведников стали совершенными». Поэтому предназначены избранные верующие.
Но можно еще спросить, все ли из них или только некоторые из них спроектированы. Некоторые полагают, что святые, отошедшие по ветхому завету, были собраны к Богу, как так называются Его жребий и доля.
Но истина в том, что их необходимо включать в следующее выражение: «духи праведных людей стали совершенными». Максимально распространите его на всех избранных верующих от начала мира до конца; что такое католическая церковь. И нынешняя церковь имеет общение и общение со всеми ними на том же основании, что она имеет их с ангелами. Но, по моему мнению, более соответствует уму апостола и его обращению, в частности, с евреями, чтобы вся церковь избранных верующих тогда в мире, состоящая из иудеев и язычников, была задумана им. Собрание избранных среди иудеев и язычников в одно тело, одно общее собрание, одну церковь — это то, что он прославляет в других местах как одну из величайших тайн божественной мудрости, которая была сокрыта в Боге от начала мира и только тогда выяснилось. См. Еф. 3:5–10. Теперь стало известно, что было скрыто от тех, кто находился под ветхим заветом, что должен был произойти
«общее собрание» или «церковь первенцев», взятая из всего творения человечества, без всякого уважения и различия наций, евреев или язычников. Так описано это собрание в Откр. 5:9, 10: «Кровью Твоей Ты искупил нас Богу из всякого родства, и языка, и народа и племени, и соделал нас царями и священниками Богу нашему»;
то есть одно «общее собрание и церковь первенцев».
Это была великая и славная тайна, которая с самого начала была сокрыта в воле и мудрости Божией; а именно, что он соберет в одно тело, одно собрание, одну церковь всех избранных Своих во всех народах, иудеев и язычников, соединив их между собой верой во Христа Иисуса.
Присоединение к этому собранию, члены которого были таким образом рассеяны по всему миру, является тем, что он предлагает как великую привилегию этим верующим евреям. Это он называет «сотворением из двух в одного нового человека», «примиряя обоих с Богом в одном теле», Еф. 2:15, 16. И когда он навязывает это верующим из язычников как невыразимое преимущество для них, а именно, что им было допущено к участию все те привилегии, которые раньше были предоставлены евреям, как в стихах 11:
19, — где есть полное описание этого общего собрания и церкви первенцев, — так и он знакомит этих верующих иудеев с духовной славой и преимуществом, которое они приобрели тем самым.
И их приход на это собрание противоречит их приходу на гору Синай; ибо там было и πανήγυρις, «общее собрание»;
и ἐκκλησία, «церковь». Это было общее собрание всех людей: мужчин, женщин и детей; и это была церковь, как она названа в Деян 7:38 из-за существовавшего в ней порядка по положению старейшин, священников, мужчин, слуг и странников, о котором я описал в другом месте.
Это было общее собрание и церковь, но только из того народа, который собрался вместе для ужасного и ужасного провозглашения закона. «В противоположность этому, — говорит апостол, — вы, евреи, верою в Иисуса Христа пришли в общее собрание и церковь всех избранных, призванных по всему миру; вы и они соделаны «одним телом»; да, настолько строг союз между вами, «одним новым человеком», одинаково примирившимся с Богом и между собой».
Обс. VII. Откровение славной тайны этого генерального собрания является одним из самых превосходных преимуществ Евангелия над законом.
Это была тайна божественной мудрости, с самого начала сокрытая в Боге, но ныне сияющая в своей красоте и славе. Таким образом, апостол правильно рассматривает этот интерес как выдающуюся привилегию верующих. До созыва этого собрания ни первое обетование, ни какое-либо из установлений Ветхого Завета не могло быть полностью понято относительно того, что в них заложила мудрость Божья.
Это та церковь, которой принадлежат все обетования; храм
«построен на камне, против которого врата ада не одолеют»; супруга, тело Христово, храм Божий, — жилище его навеки.
Это церковь, которую «Христос возлюбил и за которую отдал Себя»; который он
«омылся в Своей крови», чтобы «освятить и очистить банею водною посредством слова, чтобы представить ее Себе славной Церковью, не имеющей пятна, или порока, или чего-либо подобного; оно должно быть свято и непорочно» (Откр. 1:5, Еф. 5:25–27. Это церковь, из которой никто не может спастись и ни один член которой не погибнет.
Хорошо. Что касается самих слов, то в них есть двойной намек: (1) На права первенцев вообще; и здесь апостол, по-видимому, отдает должное тому, что он ранее заметил об Исаве, который, будучи нечестивцем, продал свое первородство. Те, кто действительно заинтересован в евангельской церкви, все имеют и все сохраняют право на все наследство. Благодаря усыновлению они получают право на все, что предусмотрел Бог, что купил Христос, на все наследие благодати и славы. Ἐν οὐρανοῖς
ἀπογεγραμμένων. (2) К зачислению первенцев в пустыне, Чис. 3:40–42. Это называется «их имена написаны на небесах», Луки 10:20; в «книге жизни» Фил. 4:3, Отк. 3:5, 17:8; «книга жизни Агнца», гл. 13:8; «Книга жизни Агнца», гл. 21:27. Эта книга жизни есть не что иное, как список избранных Божиих в вечном, неизменном назначении их к благодати и славе.
Это, следовательно, «общее собрание первенцев, написанных» или записанных «на небесах», а именно избранных Божиих, призванных и посредством безвозмездного усыновления заинтересованных во всех привилегиях первенцев; то есть стали сонаследниками Христа и наследниками Бога или всего небесного наследия.
Но хотя это охватывает всех во всех поколениях, тем не менее, верующие особым образом приходят к тем, из кого состоит Церковь Божия, во дни их исповедания. И далее, чтобы подчеркнуть эту славную привилегию, мы можем заметить:
Обс. VIII. Что только Иисус Христос является абсолютно первенцем и наследником всего. См. изложение в гл. 1:2, где это рассматривается в целом. Он
первенец среди избранных, старший брат в семье Божией, к которому прилагаются владычество и власть над всем творением; поэтому Он назван «первенцем всякой твари» (Кол. 1:15).
Обс. IX. Согласно Ветхому Завету, обетования Христа и то, что Он должен был произойти от этого народа по плоти, давали Церкви Израиля титул сыновства. Поэтому Бог называет их «сыном Своим, первенцем Своим», Исх. 4:22; потому что святое семя сохранилось в них. Итак, эти слова пророка Ос. 11:1: «Когда Израиль был младенцем, Я возлюбил его и призвал сына Моего из Египта» – эти слова евангелист применил к личности Христа, Мф. 2:15. Ибо, хотя сначала они были сказаны обо всей Церкви Израилевой, однако это было сказано не о ней самой, а только о Том, Кто должен был произойти из них.
Обс. X. Все права и права верующих по Ветхому Завету на сыновство, или право первенца, возникают просто из их интереса к нему и участия того, кто абсолютно таков. Все принадлежит им, потому что принадлежит Христу, 1 Кор. 3:22, 23. Без этого, каковы бы ни были наши внешние удовольствия и привилегии, какое бы достойное место мы ни занимали в видимой исповедующей церкви, мы — бродяги, которым нет ни жребия, ни части в духовном и вечном.
Обс. XI. Это славная привилегия быть принятым в это благословенное общество, в это общее собрание первенцев; и именно так оно предложено здесь апостолом. И мы обнаружим это, если примем во внимание, к какой компании, обществу или собранию мы принадлежим без него; ибо это не что иное, как бесовское и злое семя змея.
Обс. XII. Если мы приходим на это собрание, наш долг — тщательно вести себя так, как подобает членам этого общества.
Обс. XIII. Все споры о церковном порядке, государстве, интересах, власти, с которыми находится церковь, тщетны, пусты, бесплодны, бесполезны среди тех, кто не может доказать свою принадлежность к этому общему собранию.
Обс. XIV. Вечное избрание – это правило устроения действенной благодати, призванное созвать и собрать собрание первенцев Богу.
Καὶ κριτῇ Θεῷ πάντων. 5. Далее апостол напоминает нам о верховном главе этого святого общества, его создателе и цели; что есть сам Бог: «И Богу, Судье всех». В тексте эти слова звучат так: «Судье, Богу всех»; но никто не сомневается в том, что по их смыслу предметом является имя «Бог», а имя
«судить» предикат в предложении, как мы читаем: «Богу, Судье всех». Не исключено, что, перечисляя эти славные привилегии, апостол упоминает об отношении Бога к этому обществу и общению, чтобы воспитать в верующих должное почтение к тому, к чему они там призваны; и поэтому, как мы увидим, он прекращает свое развитие всей этой беседы. стихи 28, 29.
В этих словах есть две вещи: (1) Верующие имеют особый доступ к Богу; (2) Они считают Его «судьей всех» особым образом.
(1) Доступ Иисуса Христа к Богу часто упоминается в Писании как выдающаяся привилегия. Без Него они далеки от Бога, поставлены на бесконечное расстояние от Него из-за своего собственного греха и проклятия закона; символизируется удалением и стоянием народа вдали при даровании закона, Исх. 20:18, 19. Не было никакой возможности приблизиться к нему; Обозначается в законодательстве строгим запретом на прикосновение к горе или на один шаг за ее пределы, чтобы посмотреть, когда на ней были знаки его присутствия. Но все верующие имеют доступ к Богу через Христа. И здесь есть две части: [1] Они имеют доступ к Его благодати и благосклонности через свое оправдание, Рим. 5:1, 2. [2] Доступ к Нему и престолу Его благодати, со свободой и смелостью в их божественном поклонении. Этого нет ни у кого, кроме верующих; и они имеют это не иначе, как через Иисуса Христа, Еф.
2:18; Евр. 4:15, 16, 10:19–22. Посмотреть экспозицию по местам.
(2) Они имеют доступ к Богу как к «Судье всех». Это может показаться не привилегией; ибо удел всех людей предстать перед Его судилищем. Но одно дело – предстать перед судьей, чтобы его судили и приговорили как преступника; другой, чтобы иметь к нему благоприятный доступ, как того требуют наши обстоятельства. Таков здесь задуманный доступ. Считая Бога верховным правителем и судьей всего, люди не желают, не осмеливаются использовать и не могут получить доступа в Его присутствие: но
мы имеем эту благосклонность через Христа.
Таким образом, в целом и подразумевается эта привилегия, а именно, что у нас есть свобода и свобода приближаться к Богу, даже поскольку Он является «Судией всех»; чего нет у других и на которые они не могут претендовать. Но для этого доступа предварительно требуется прощение наших грехов, оправдание нашей личности и освящение нашей природы; без чего ни один человек не может увидеть Бога как судью, иначе как к своему смущению. Итак, вот, насколько велика привилегия того состояния, к которому мы призваны Евангелием, а именно, которое дает нам такое ощущение и уверенность в нашем прощении, усыновлении, оправдании и освящении, что мы можем со смелостью прийти к Судья всех на своем престоле!
При таком предположении существует двойное рассмотрение Бога как судьи, что делает нашей выдающейся привилегией иметь доступ к Нему как таковому:
[1] Что именно Он будет судить дело Церкви против мира в том великом состязании, которое развернётся между ними. Как бы там ни было, они могут быть привлечены к своему делу теми, кто претендует на право судить их, они имеют доступ к Его престолу, который будет совершать суд от их имени. См. Микрофон. 7:9, 10. И это славная перспектива, которую они видят в Боге как в судье, исполняющем Его праведные суды над их врагами, Отк.
15:3, 4, 16:5–7. [2] Что именно Он, как праведный судья, даст им награду в последний день: 2 Тим. 4:8: «Приготовлен мне венец праведности, который даст мне Господь, праведный судья, в тот день», что является благословенными привилегиями. И мы можем заметить, для дальнейшего очищения разума Святого Духа, что касается нас самих:
Обс. XV. В Иисусе Христе верующие избавляются от всякого обескураживающего страха и ужаса, рассматривая Бога как Судью; я имею в виду то, что случилось с народом на Синае во время дарования закона. Теперь они видят всю Его славу в лице Иисуса Христа; что делает его для них приятным и желанным. См. нашу беседу о славе Христа и Бога в Нем.
Обс. XVI. Преимущество евангельского государства над государством закона таково, что, хотя в древности строго запрещалось приближаться к внешним признакам присутствия Бога, мы теперь имеем смело доступ к Его престолу.
Обс. XVII. Как величайшее несчастье для неверующих – оказаться перед этим Судьей, так и одна из величайших привилегий для верующих – прийти к Нему. – Отсюда этот крик лицемерных грешников, Ис. 33:14.
Обс. XVIII. Верующие имеют доступ к Богу как к судье всех, со всеми своими делами и жалобами. Таким образом, Он выслушает их, защитит их дело и будет судить за них. Как бы они ни подвергались угнетению здесь, в человеческих судах или за их пределами, Судья всех в любое время примет их апелляции и вынесет по ним правильное решение. Этой свободы никто не может их лишить; оно куплено для них Христом и делает их притеснения небезопасными для величайших из сынов человеческих. А потому,—

Обс. XIX. Каким бы опасным и ужасным ни было внешнее состояние церкви в любое время в мире, она может обеспечить себе окончательный успех; потому что в этом Бог является единственным судьей, к которому они имеют свободный доступ.
Обс. ХХ. Перспектива вечной награды от Бога, как праведного судьи, является величайшей поддержкой веры во всех нынешних бедах.
Всем этим вещам нас наставляют.
Это может быть полезно для здоровья. 6. Далее следует, что мы подошли к «духам праведников, достигших совершенства». Кажется, что они помещены в этот порядок из-за их непосредственного присутствия перед Богом, Судьей всего. И в это выражение входит:
(1) Что существуют духи человеческие в отдельном состоянии и состоянии, способные к общению с Богом и Церковью. Что этими «духами»
души ушедших людей, та существенная часть нашей природы, которая существует в состоянии отделения от тела, предназначены, никто не сомневается. Это даровано социнианами, которые, тем не менее, отрицают им состояние славы или какие-либо разумные действия до воскресения. Но здесь сказано, что мы «приходим к ним» в тех действиях нашего ума, в которых состоит это евангельское общение; а для этого необходимо, чтобы в них были подобные действия, без которых не может быть такого общения.
(2) Что духи умерших праведников все они «сделались совершенными».
Все, кто покинул этот мир, были в нем справедливыми или несправедливыми, оправданными или нет. Но духи всех тех, кто здесь праведны или оправданы и ушли из мира, совершенствуются. И что касается таковых, то мы «приходим к ним». Эстий, один из самых скромных и рассудительных толкователей Римской церкви, заключает отсюда, что существует чистилище, в котором находятся души некоторых, еще не достигших совершенства. Но, как мы уже заметили ранее, это состояние чистилища здесь явно исключено из общения католической церкви. У него ничего нет с собой; хотя могло бы так и быть, если бы существовало такое государство. Ибо сам Эстий говорит, что мы приходим к этим духам праведных людей, достигших совершенства, по любви; откуда мы по праву общения можем желать помощи их молитв. Так и они умаляют дело, когда говорят о своем идолопоклонстве, в своих прямых и непосредственных мольбах к ним. Но почему мы не можем таким образом прийти к душам в чистилище, если бы такое место или души существовали? Ибо мы обязаны любить их, как тех, кто состоит с нами в одном мистическом теле: и наша молитва о них, которую считают необходимой, есть такой же великий акт общения, как и предполагаемая молитва их на небесах за нас. Поэтому такое государство здесь отлучено апостолом или исключено из общения кафолической церкви. И выражение апостола, будучи неопределенным, не делает различия между духами умерших праведников, как будто некоторые из них стали совершенными, а некоторые нет, но описывает их всех; они все сделаны идеально.
(3) Под «праведниками» подразумевались все те, чью веру и плоды ее он провозгласил, гл. 11, со всеми другими такими же, как они, от создания мира. И, следуя их примеру, пока они были на земле, мы допущены к общению с ними теперь, когда они на небесах. Но поскольку все это включено, я не сомневаюсь, что особое уважение оказывается к прошедшим временам дней Евангелия и тем, кто ушел в них; поскольку они были наиболее выдающимися в этом мире, а большинство самих апостолов сейчас покоились во славе, так и доступ к ним очень выражает привилегию верующих евреев, которые были еще живы.
(4) Об этих духах праведных людей сказано, что они «сделаны совершенными», доведенными до совершенства. Сюда входят три вещи: [1] Конец
гонка, в которой они участвовали, — гонка веры и послушания, со всеми присущими ей трудностями, обязанностями и искушениями. Итак, апостол начал речь, которую он теперь завершает, сравнивая наше христианское послушание и настойчивость в ней с бегом в беге (стихи 1, 2). Теперь те, кто «закончил свой путь»,
о тех, кто «прибежал так, чтобы получить», говорят, что они «завершены» или спокойно сидят, наслаждаясь наградой. [2] Полное избавление от всех грехов, скорбей, бед, труда и искушений, которым они подвергались в этой жизни. [3] Наслаждение наградой; ибо не соответствует праведности Божией откладывать это после того, как весь путь послушания завершен. Это завершение они имеют в присутствии Бога, в совершенстве, согласно своим способностям, до воскресения; им нечего было недоставать, кроме принятия своих тел в состоянии славы. Хотя они «сделаны совершенными», тем не менее они являются не более чем «духами».
И мы имеем здесь явную перспективу в эту часть невидимого мира; а именно, состояние душ праведников отошло. Ибо заявлено: (1) что они существуют, действуя свои разумные силы и способности. Ибо мы ни в каком смысле не можем «прийти» к тем, кого нет, или к тем, кто находится в смертном сне, без применения их основных сил и способностей. Да, они живут, применяя их, невообразимо выше того, к чему они были способны, пока находились в теле. И их тела в последний день должны быть прославлены, чтобы они стали орудиями проявления сил, находящихся в них. (2) Они находятся в присутствии Бога. Туда их помещает апостол. Ибо в нашем доступе «к Богу, Судье всех»,
мы «приходим к духам праведников, достигших совершенства», которые должны быть в Его присутствии. И они таковы в его присутствии, что находятся в соединении со святыми ангелами в храмовом богослужении небесном. (3) Они принимают участие в общении кафолической церкви. Не как объект поклонения людей, их призыва или как посредники в ходатайстве за них: такие предположения и действия вредны для них, а также богохульны по отношению к Христу. Но они живут той же любовью к Богу, которая оживляет всю католическую церковь внизу. Они присоединяются к нему, приписывая те же хвалы Богу и Агнцу; и иметь участие в воинствующей церкви, как принадлежащей к тому мистическому Телу Христову, участниками которого сами являются. (4) Они «завершены».
или «сделанный совершенным»; освобожденный от всех грехов, страхов, опасностей, искушений, засоров плоти и мерзости к смерти. Их вера возвысилась до видения, а все их благодати возвысились до славы. И,-
Обс. XXI. Вглядывание верой в состояние душ усопших верующих есть и утешение от страха смерти, и поддержка при всех бедах и невзгодах нынешней жизни.
Καὶ διαθήκης νέας μεσίτῃ Ἰησοῦ. 7. Апостол переходит к непосредственному источнику и центру всего этого кафолического общения; и это значит,
«Иисус – посредник нового завета». Он называет его здесь именем «Иисус»; что важно для его спасения церкви; что он и делает, будучи «посредником нового завета». Что это за «новый завет» или
«Завет», а также то, как и в каком смысле Иисус является «посредником» его, были так полно заявлены в изложении гл. 9:15–17 и т. д., а также в других местах, что я не вижу здесь смысла снова поднимать эту тему; и не знаю никаких дополнительных дополнений к этому. Туда-то я и отсылаю читателя.
Здесь он упоминается в противовес Моисею, который, что касается общей природы и понятия этого слова, был посредником или посредником между Богом и народом. Но что касается особого характера посредничества Иисуса, то он не интересовался этим. Он не был поручителем завета с Богом со стороны народа: он не подтвердил завет своей собственной смертью. Он не принес себя в жертву Богу, как это сделал Иисус. Но как internuncius, посредник, возвещающий народу намерения Божьи, он был посредником, назначенным Богом и избранным самим народом, Исх. 20. К нему, как к такому посреднику, пришёл народ.
«Все они крестились в Моисея в облаке и в море», 1 Кор.
10:2. Вопреки этому, верующие приходят к «Иисусу, Посреднику нового завета».
И их приход к Нему как таковой включает в себя заинтересованность в этом новом завете и всех его преимуществах. Итак, что бы ни было из милости, благодати или славы, приготовленных в новом завете и его обетованиях, мы становимся участниками всего этого благодаря нашему доступу ко Христу, Посреднику этого соглашения.
И тогда как прежде он доказал из Писания, насколько превосходнее этот завет, чем старый, или тот, который был заключен с народом
на Синае есть сила, которая убедит их к стойкости в исповедании Евангелия; на что направлены все эти рассуждения.
Обс. XXII. В этом блаженство и безопасность католической церкви, что она вступила в такой завет и заинтересована в таком его посреднике, который способен спасти ее в полной мере.
Обс. XXIII. Истинное понятие веры для жизни и спасения – это приход к Иисусу как посреднику нового завета. – Ибо тем самым мы имеем выход и освобождение от завета дел и проклятия, которым он сопровождается.
Обс. XXIV. Мудрость веры состоит в том, чтобы постоянно использовать этого посредника во всем, что мы имеем с Богом. Небрежно относиться к этому значит размышлять о мудрости и благодати Бога, назначающего Его посредником завета. ; и о его любви и силе при исполнении этой должности.
Обс. XXV. Но то, чему нас главным образом учат здесь, заключается в том, что слава, безопасность и превосходство положения верующих под Евангелием состоят в том, что они приходят туда к Иисусу, Посреднику нового завета. есть центр всех духовных привилегий, возникновения всех духовных радостей и полного удовлетворения душ всех верующих.
Тот, кто не может найти здесь покоя, освежения и удовлетворения, является чуждым Евангелию.
Καὶ αἵματι ῥαντισμοῦ. 8. Опять же, самым ярким примером того, как Господь Иисус осуществлял и исполнял свою посредническую функцию на земле, было пролитие Его крови для подтверждения того завета, посредником в котором Он был. Поэтому о нас говорится, что к этой крови мы должны прийти особым образом. И он дает этому двойное описание: (1) Из того, что это такое; это «кровь кропления». (2) От того, что оно делает; это
«говорит лучше крови Авеля». В народе читается «клевета» или «пролитие крови» без причины и по ошибке.
(1) Нет сомнения в том, что кровь Христа названа «кровью кропления», имея в виду различные кропления крови, совершенные божественным установлением в Ветхом Завете. Ибо ни в каком случае не предлагалась кровь.
время, но часть его была окроплена. Но было три ярких примера этого: [1] Кровь пасхального агнца; прообраз нашего искупления Христом, Исх. 12:21. [2] Кровь жертв, которыми был подтвержден завет на Хориве, Исх. 24:6–8. [3] Кропление первосвященником крови великой юбилейной жертвы искупления или искупления во Святом Святых, Лев. 16:14. Все это были выдающиеся прообразы искупления, оправдания и освящения церкви кровью Христа, как было заявлено ранее. Но кроме этого, существовал институт окропления кровью всех обычных всесожжений и жертв за грех. И я никоим образом не сомневаюсь, что в этом названии Крови Христа проявляется уважение ко всем им, насколько они были прообразами, через оправдание и очищение; тем самым было эффективно осуществлено то, что все они означали. Но хотя оно непосредственно связано с упоминанием о Нем как посреднике нового завета, оно особым образом относится к пролитию крови жертв, которым был подтвержден завет на Хориве. Поскольку этот ветхий завет был ратифицирован и подтвержден посредником в нем окроплением кровью приносимых в жертву волов; так и новый завет был подтвержден приношением и окроплением кровью самого посредника нового завета, принесенной в жертву Богу, как излагает это место апостол, гл. 9.
Поэтому кровь Христа названа «кровью кропления» в отношении применения ее к верующим, а также в отношении всех целей и результатов, ради которых она была принесена в жертву Богу. И быть окропленным кровью Христа - это не подражанием Его страданиям быть приведенным к вечной жизни, каково толкование слов Гроция; ни просто вера в свою смерть для подтверждения завета, как Шлихтингий; (которые представляют собой широкую, если не дикую интерпретацию этих слов; без малейшего уважения к их значению, или к природе и использованию законных жертв, откуда они приносятся; или к эффективности жертвы Христа, которая выражено в них;), но сюда включено искупительное, очищающее, очищающее действие Его крови применительно к нам. См. гл. 1:3, 9:14, с пояснением.
Κρείττονα λαλοῦντι παρὰ τὸν Ἄβελ. (2) Он описывает кровь Христа по тому, что она делает: «Она говорит лучше, чем кровь Авеля». Некоторые копии
прочитайте παρὰ τόν, что в первую очередь должно относиться к личности Авеля,
«чем говорит Авель». Некоторые, παρὰ τό, которым следуют все древние схолиасты; и затем оно должно относиться к αἷμα, «крови», «крови Авеля».
[1] Кровь кропления «говорит». У него есть голос; оно умоляет. И это должно быть либо с Богом, либо с человеком. Но хотя это кровь жертвы, объектом которой был Бог, она говорит с Богом.
[2] Оно говорит абсолютно хорошее; сравнительно лучшие вещи, чем у Авеля. «Говорить» здесь значит призывать, взывать, умолять. Эта кровь обращается к Богу в силу вечного договора между Отцом и Сыном, когда Он предпринимает посредническую работу, чтобы сообщить церкви все блага завета в милости, благодати и славе. . Так оно и было, когда его сбросили; и продолжает это делать, показывающее это на небесах и Его послушание там, в чем состоит Его ходатайство.
[3] Для сравнения: сказано, что он говорит «лучше, чем Авель».
Ибо здесь допускается, что Авель — это родительный падеж, который регулируется αἷμα, или «кровью». Но была двойная кровь Авеля: 1-я. Кровь жертвы, которую он принес: ибо он принес «от первенцев стада своего и от тука его», Быт. 4:4; это было жертвоприношение кровью. 2 раза в день.
Была его собственная кровь, которую пролил Каин. Все древние принимают
«кровь Авеля» в этом последнем смысле. Некоторые в последнее время боролись за первое или за кровь жертвы, которую он принес. Они говорят, что кровь Христа была лучше и говорила лучше, чем Авель в своей кровавой жертве. Но (пусть это будет сказано без размышления над ними) это предположение весьма беспочвенно и далеко от рамок данного места.
Для, 1-го. Нет никакого сравнения между жертвой Христа и теми, кто стоял перед законом; что вовсе не входило в замысел апостола. Ибо он рассматривал только Моисеевые установления, отдавая предпочтение жертве Христа и Евангелию, как это видно из всего послания. Евреи также не придерживались какой-либо другой.
Тем не менее, притворство здесь используется для оправдания этой гипотезы.
2 раза в день. Апостол уважает некоторые записи Писания о чем-то, хорошо известном этим евреям; но там нет ни единого слова об Авеле, пролитом кровью его жертвы. 3 раза. Совершенно записано, что собственная кровь Авеля после пролития говорила, плакала и
молитесь о мести или наказании убийцы. Так говорит Сам Бог: «Глас крови брата твоего вопиет ко Мне от земли» (Быт. 4:10). А единственное слово Авеля наш апостол назначает после его смерти, Евр. 11:4, то есть его кровью; чему в этом месте уделяется особое внимание. 4-й. Кровь жертвы Авеля говорила то же самое, что и кровь Христа, хотя и в каком-то мрачном, типичном и неясном смысле. Само по себе оно не имело ничего такого же действенного, как кровь Христа, но говорило о том же самом. Будучи жертвой через кровь, чтобы совершить искупление, в типичном представлении жертвы Христа, она говорила и умоляла, с верой приносящего, о милосердии и прощении. Но здесь противоположность между тем, о чем говорится кровью кропления, и тем, о чем говорит кровь Авеля, показывает, что они были разного рода, более того, противоположными друг другу. 5-е. Основание для сравнения, используемого апостолом, очевидно, следующее: «В то время как для людей кровь Христа была пролита несправедливо, и Он был убит их злыми руками, как и Авель был убит руками Каина, – что могло бы привести многих иудеев, согласившихся на это, в отчаяние Каина. для многих из них это было так: то есть вещи совершенно иной природы, чем то, что было у Авеля. Таким образом, это простой, очевидный и единственно верный смысл этого места.
Теперь мы можем взглянуть на весь контекст и на замысел Божий в нем. Это краткое изложение двух состояний закона и Евангелия, с их различием и несравненным превосходством одного над другим. И три вещи, среди прочих, представлены нам в нем.
Во-первых, несчастное, горестное положение бедных убежденных грешников, находящихся под законом, и отвратительное для его проклятия. Ибо: 1. Они вынуждены в своей совести подписать святость и справедливость закона:
что «заповедь свята, и справедлива, и добра»; так что какое бы зло ни последовало за этим с ними, все это от них самих, только они являются причиной этого. Это придает силу и остроту, а иногда и ярость их размышлениям о себе. 2. Они напуганы доказательствами
божественная строгость к греху и грешникам; которое, как было засвидетельствовано и провозглашено при первом издании закона, так и до сих пор сопровождает его применение. 3. В связи с этим они полностью убеждены, что не способны ни подчиняться его приказам, ни избегать его угроз. Они не могут ни повиноваться, ни бежать. 4. После этого они мысленно высказали отклонение относительно его нынешнего исполнения; они не хотели, чтобы Бог больше говорил им об этом. 5. В целом, они должны погибнуть навечно, они знают, что так и должно быть, если только не будет какого-либо другого способа избавления, кроме того, о котором знает закон. Каково горе этого состояния, знают одни те, кто в него ввергнут. Другие, которые сейчас презирают это, также поймут это, когда время облегчения пройдет.
Во-вторых, здесь нам также представлено блаженное состояние верующих, и не только в их освобождении от закона, но и в славных привилегиях, которые они получают благодаря Евангелию. Но поскольку об этом говорилось особо, я не буду упоминать о них снова.
В-третьих, Представление славы, красоты и порядка невидимого мира, нового творения, духовной католической церкви. Первоначально в видимом мире, на небе и на земле, со множеством их, была превосходная слава, красота и порядок. Среди людей есть претензии к этим вещам в их империи, господстве, власти и удовольствиях. Но что стоят те или другие перед красотой и славой этого нового мира, видимого только очами веры! Слеп тот, кто не видит разницы между этими вещами. Таково состояние и порядок этого Небесного Царства: все, что принадлежит ему, находится на своем месте и положении: Бог во главе, как создатель, возводитель и верховный распорядитель его; Иисус как единственное средство связи между Богом и остальными членами церкви; бесчисленные мириады ангелов, служащих Богу и людям в этом обществе; духи справедливых людей отдыхают и наслаждаются наградой за свое послушание; все верующие на земле в Сионе – государство свободы в своем поклонении и праведности в своей личности. Это город Бога живого, в котором Он обитает, небесный Иерусалим. В это общество не может приблизиться или быть допущено ни одно существо, которое не соединено верою со Христом, каковы бы ни были их притязания на интерес к видимой церкви, созданные в отношении ее состояния и порядка самими собой ради своей собственной выгоды:
без этого качества они чужие и чужие для этого истинного церковного государства, в котором Бог радуется и прославляется. Одного взгляда на это достаточно, чтобы обнаружить тщетные претензии людей на красоту и славу. Что такое все царства мира и слава их, как не смертность, растрачивающая себя в суете и смятении, заканчивающаяся бесконечным нищетой. В этом истинная, вечная, неувядающая слава и т. д.
Хорошо. Во-вторых, наш последний вопрос об этих словах: как мы
«прийти» ко всему этому? как и в начале утверждается, что мы делаем, что все верующие так приходят; так приходите, чтобы быть принятыми, стать членами этого небесного общества и принять участие в его общении. Я отвечаю,-
1. Источником этого общения, создателем этого общества является Сам Бог, даже Отец, в особом смысле. Поэтому наше допущение в него возникает и зависит от какого-то особого его поступка.
И это выборы. Это его книга, в которой он записывает имена всех ангелов и людей, которые будут в этом обществе, Еф. 1:3, 4.
2. Единственным средством фактического допуска в это общество является Иисус Христос в Его личности и при посредничестве. Ибо, хотя ангелы не искуплены и не оправданы Им, как мы, тем не менее их положение в этом обществе происходит от Него, Еф. 1:10. У нас не может быть немедленного доступа к самому Богу; Его сила не передана ангелам или людям. Нелепые ключи папы откроют и закроют только чистилище, исключенное за пределы территории этого небесного царства. А потому,—
3. Средством, посредством которого мы приходим к этому состоянию и обществу, является только вера во Христа. Тем самым мы приходим к нему; и, придя к Нему, Он делает нас свободными гражданами небесного Иерусалима.
Если бы это единственное истинное представление о католической церкви было принято, как должно быть, оно вызвало бы презрение ко всем тем спорам о церкви или церквях, которые в наши дни так сбивают с толку мир. Тот, кто первым, посредством веры в личность и при посредничестве Господа Иисуса Христа, будет утвержден в этом небесном обществе, будет руководствоваться его светом и привилегиями к таким способам божественного поклонения в церквях здесь, внизу, которые побудят его улучшиться. и возрастать в его интересе к вышесказанному. И тот, кто не
допущенный в это общество, пусть он будет в лоне или во главе всех церквей мира, это не принесет ему никакой пользы.
Вер. 25–27.—Βλέπετε, μὴ παραιτήσησθε τὸν λαλοῦντα· εἰ γὰρ ἐκεῖνοι οὐκ
ἔφυγον, τὸν ἐπὶ τῆς γῆς παραιτησάμενοι χρηματίζοντα, πολλῷ μᾶλλον
ἡμεῖς οἱ τὸν ἀπʼ οὐρανῶν ἀποστρεφόμενοι; Οὗ ἡ φωνή τὴν γῆν ἐσάλευσε
τότε· νῦν δὲ ἐπήγγελται λέγων, Ἔτι ἅπαξ, ἐγὼ σείω οὐ μὸνον τὴν γῆν, ἀλλὰ καὶ τὸν ο ὐρανόν. Τὸ δὲ, Ἔτι ἅπαξ, δηλοῖ τῶν σαλευομένων τὴν
Если вы хотите, чтобы это произошло, вы можете сделать это.
Βλέπετε, "видеть", вульг., без. Итак, мы «видим» Сыр., ה
ר
וּ ֲ א
זְ
דַ ֶ, «берегитесь»:
в каком смысле этот глагол всегда употребляется в повелительном наклонении: «посмотри на него»,
«берегитесь», «остерегайтесь»: и поэтому лучше было бы перевести здесь; хотя "видеть"
иметь тот же смысл в обычном использовании.
Это еще не все. Vulg., «ne Recusetis», «чтобы вы не отказались». Bez., «ne aversemini», «от которого вы не отвернетесь». Сыр., ן א
ל
וּ
תֵּשְׁתֶּ אפָ דּ
לְַ, «что вы
не презирайте: этот смысл выражен в ἀθετέω, гл. 10:28: «Тот, кто презрел закон Моисея», который здесь включен; ибо неизбежные наказания были специально предусмотрены только для презирающих.
Χρηματίζοντα. Vulg., «loquentem», «говорящий». Итак, Сыр., ן מ
כ
יְ עַ ל
לֵ דּ
טְַ,
«который говорит с тобой». Bez., «divinitùs loquentem» или «oracula loquentem»; «который изрек божественные оракулы»; говорил божественно или с божественной властью, которой требует слово.
Τὸν ἀπʼ οὐρανῶν. Есть глагол хотеть. Vulg., Syr. и мы поставляем «говорит», «тот, кто говорит с небес», как я сужу, не совсем правильно; необходимо поставить ὄντα, а не λαλοῦντα; «тот, кто с небес».
«Господь с небес», 1 Кор. 15:47. «Сшедший с небес, Сын Человеческий, Сущий на небесах» Иоанна 3:13.
Ἐσάλευσε. Вульг., «мовит», «перемещенный». Сыр., א
זִ
י
עֲַ, «коммовит». Без.,
«сотрясение мозга». Итак, мы, «чей голос тогда потряс землю».
Ἐπήγγελται.
Вульг.,
"повторить";
"поллицетур",
«денунтиавит»;
«обещает», или, скорее, «он обещал», заявил, произнес. Это слово употребляется в среднем смысле, хотя и пассивном.
Ἔτι ἅπαξ. Сыр., ן זְ
בַ א ח
דֲָ, «один раз»; «еще один раз».
Σείω, или, как написано в некоторых экземплярах, σείσω, откуда оно переводится как «мовебо»,
«конкутиам»; поскольку предмет будущего, выражения имеют одинаковое значение.
Вер. 25–27. – Смотрите [следите], чтобы вы не отвергли [не отвернулись от] говорящего. Ибо если бы они не избежали, кто отверг говорившего
[божественное предостережение] на земле, тем более [не будем] мы [сделать так], если отвернемся от Того, Кто [сходит] с небес: Чей голос тогда сотрясал землю; а ныне Он обещал, сказав: еще раз больше я потрясу не только землю, но и небо? И это [слово] еще раз означает устранение того, что поколеблено, как и того, что сделано, чтобы то, что не может быть поколеблено, могло остаться.
Дав краткий отчет о двух состояниях закона и Евангелия, с несравненным превосходством последнего над первым, апостол черпает отсюда обвинение и увещевание этим евреям относительно стойкости в вере и послушании; а также старательное избегание всего этого нечестия и других греховных ошибок, которые с этим несовместимы. И здесь он не имеет в виду только тех из них, кто уже действительно исповедовал Евангелие; но все те, кому оно было проповедано и кто еще не получил его, чтобы исповедовать его. Ибо от Христа отвергаются как те, кому Он проповедуется, которые вообще никогда не следуют слову, так и те, кто после исповедания его снова отпадает. Да, именно этот первый тип людей, а именно те, кто продолжает свое неверие в первое предложение Христа в проповеди слова, являются подходящим объектом евангельских угроз, которые здесь предлагаются и навязываются. Однако предназначены не только они; видя, что в конце 25-го стиха он ставит себя в число и в положение тех, к кому он говорил: «Как нам спастись?» которое может быть предназначено только для тех, кто уже провозгласил Евангелие. Короче говоря, он имеет в виду всех людей, в их различных состояниях и способностях, которым было проповедано Евангелие.
В словах заключено много трудностей, которые необходимо тщательно исследовать, поскольку они встречаются в контексте. В них четыре вещи
в общем: 1. Предписание обязанности, посредством вывода из предыдущего рассуждения, стих 25. 2. Принуждение к исполнению долга и вывод, исходя из рассмотрения человека, с которым они должны были сделать, стих 25. 3. ...Иллюстрация этого принуждения на примере могущества и величия этого человека в том, что он сделал и еще сделает, стих 26. с тем, что им принадлежало, ст. 27.
Во-первых, у Нас есть предписание о необходимом долге, предложенное в качестве предостережения или запрета противоположного зла: «Смотрите, не отвратитесь и вы от говорящего».
Хорошо. 1. Предупреждение заключено в слове βλέπετε. Первоначально это слово имело смысл: «видеть своими глазами», и поэтому оно постоянно используется в Новом Завете, за исключением случаев, когда оно находится в повелительном наклонении, и там оно всегда означает «остерегаться, внимать», быть очень осторожным в том, что дано поручение, Мф. 24:4; Марка 13:5, 33; 1 Кор. 8:9, 16:10; Гал. 5:15; Еф. 5:15; Фил. 3:2; Кол. 2:8. И в него заложена и тяжесть долга, и опасность пренебрежения им. И апостол предостерегает их от всякой лени и небрежности из-за величия их заботы о том, что им предписано.
Это еще не все. 2. Задача состоит в том, чтобы «не отвергать, не отворачиваться и не презирать говорящего». О слове и его значении мы уже говорили ранее в стихе 19. Но в этом запрете зла имеется в виду предписание долга; и это слух говорящего; и что такое слушание, как Писание, предназначено для всех, когда оно говорит о нашем долге перед Богом; а именно, чтобы слышать, чтобы верить и повиноваться тому, что слышат. Это выражение постоянно используется в Писании; поэтому предостережение не отказываться – это обязанность слушать говорящего так же, как верить и повиноваться. Все, что меньше этого, является отказом, презрением к нему. Недостаточно выслушать Его, как мы говорим, если мы еще и не повинуемся Ему.
Следовательно, слово проповедуется многим; но это не приносит им пользы, потому что не смешано с верой.
Τὸν λαλοῦντα. 3. Таким образом, мы не должны отвергать τὸν λαλοῦντα, «говорящего». То есть, говорят некоторые, для τὸν λαλήσαντα, «тот, кто сказал»;
ибо речь Самого Христа уже прошла. Но Христос все же продолжал необычным образом говорить через некоторых апостолов и через Своего Духа в знамениях, чудесах и могущественных делах, которые еще сопровождали устроение Евангелия.
В этих словах заключено общее правило, а именно: мы должны усердно слушать и не отвергать никого, кто говорит нам во имя и власть Христа. И так же это можно применить ко всем верным проповедникам Евангелия, как бы их ни презирали в этом мире. Но здесь имеется в виду непосредственно личность самого Христа.
И эта заповедь имеет отношение к двойному торжественному поручению, данному Богом церкви; первый — о завершении закона, а другой — о начале и основании Евангелия. Первое, данное для подготовки церкви к выполнению ее обязанностей в свое время, записано во Втор. 18:18, 19: «Я воздвигну им Пророка из среды братьев их, как и ты, и вложу слова Мои в уста его, и он будет говорить им все, что Я повелю ему. пройдет, так что кто не послушает слов Моих, которые он будет говорить от имени Моего, от того взыщу того» — эти слова относятся к Господу Христу, Деяния 3:22, 7:37.
Об этом им сейчас думает апостол: «Смотрите, слушайте Его; в противном случае Бог потребует этого от вас при вашем полном уничтожении». Другое повеление для этой цели было дано непосредственно с небес, как основание Евангелия, Мф. 17:5: «Вот голос из облака, который сказал: Сей есть Сын Мой возлюбленный, в котором Мое благоволение; слушайте Его» — этот голос, как говорит нам апостол Петр, пришел «от превосходной славы» личность Отца» (2 Пет. 1:17, 18).
Это основа всей евангельской веры и послушания, а также формальная причина осуждения всех неверующих: Бог дал повеление всем людям слушать, то есть верить и повиноваться Сыну Своему Иисусу Христу. Благодаря этому он дал повеление другим проповедовать Евангелие всем людям. Те, кто верят им, верят во Христа; и верующие во Христа через Него веруют в Бога, 1 Пет. 1:21: чтобы их вера в конечном итоге сводилась к власти самого Бога. И поэтому те, кто отвергает их, кто их не слушает, тем самым отвергают самого Христа; и тем самым отвергнуть власть Бога, который дал это повеление услышать его и взял на себя обязанность требовать этого, когда это будет необходимо.
пренебрегать: что является осуждением всех неверующих. Этот метод в отношении веры и неверия провозглашен и установлен нашим Спасителем в Луки 10:16: «Слушающий вас слушает Меня; и презирающий вас презирает Меня; и презирающий Меня презирает Пославшего Меня. " Следовательно,-
Обс. I. Неверие в условиях проповеди Евангелия – это величайший и в некотором смысле единственный убийственный грех; как сопровождающееся, да, заключающееся в последнем и крайнем презрении к власти Бога.
Во-вторых, апостол дает указание на исполнение этой обязанности. И это взято из рассмотрения Лица, с которым они должны были поступить здесь, и сравнения между случаем пренебрежения этой обязанностью в них и пренебрежением такого же рода обязанностью в тех, кому был дан закон. .
Εἰ γάρ. Вывод из сравнения выражается союзными частицами «для этого». «Подумайте сами, как было с ними за непослушание. «Ибо если бы они не убежали» и т. д. Для начала этого стиха мы должны спросить: 1. Кто это говорил на земле. 2.
Как люди отказались от него. 3. Как они там не убежали. 4.
Кто это или говорит с небес. 5. Как от него могут отвернуться. 6. Как те, кто так делает, отвернутся от Него, не спасутся.
Τὸν ἐπὶ τῆς γῆς χρηματίζοντα. 1. Кто «говорил на земле». Большинство толкователей говорят, что это был Моисей, и что здесь противопоставление происходит между ним и Христом. Но все в тексте и фактические обстоятельства противоречат такому изложению. Ибо (1) к дарованию закона оказывают уважение, которое не подлежит сомнению; но здесь Моисей был не ὁ χρηματίζων, изрекавший народу божественные слова, но сам Бог. (2) Народ не отверг Моисея, но прямо избрал его посредником между Богом и ними, пообещав услышать его, Исх. 20, Втор. 5. (3) Χρηματίζειν, хотя иногда оно означает ответы, данные авторитетно князьями, тем не менее в Писании оно применяется только к Богу, хотя Он и может использовать в этом служение ангелов. См. гл. 11:7, с изложением. (4) Тот, Кто «говорил на земле», «тогда голос Его потряс землю»; это не был голос Моисея.
Поэтому некоторые говорят, что речь идет об ангеле, который произнес все эти пророчества на горе Синай во имя Бога. Это притворство я в целом отверг в других местах; и это не может быть примирено с принципами религии. Ибо если, несмотря на всю ужасную подготовку, которая была сделана для сошествия Бога на гору Синай; и хотя прямо утверждается, что Он был там среди тысяч Своих ангелов, Пс.
68:17; и что он пришел с десятью тысячами святых Своих, чтобы дать огненный закон, Втор. 33:2; и что, давая закон, он возлагает всю тяжесть его власти на личность говорящего, говоря: «Я Господь Бог твой». Если все это можно приписать ангелу, то есть тот, кто является ангелом. по должности и Бог по природе; или мы обязаны принять сотворенного ангела в качестве нашего Бога; нельзя также утверждать, что Бог когда-либо говорил Себя к человечеству, поскольку в Ветхом Завете это был наиболее вероятный способ сделать это.
Посему тот, кто тогда говорил на земле, кто дал эти божественные пророчества, был не кто иной, как Сам Сын Божий, или божественная природа, действующая особым образом в лице Сына; и для него все согласуется. То, что было чисто божественным, было присуще его личности, а то, что было снисходительным, принадлежало ему в качестве служебного положения, поскольку он был ангелом завета, в котором было имя Божие.
Но скажут: «Есть противоположность между «Тот, Кто говорил на земле» и «Тот, Кто с небес»; а если это был Христос, Сын Божий, то этого не может быть». Я отвечаю: такой оппозиции действительно нет. Ибо выраженное противопоставление происходит не между говорящими, а между землей и небом, как достаточно показывает следующий стих. И этот стих положительно заявляет, что это был один и тот же человек, чей голос тогда потряс землю, а под благовествованием потряслось и небо.
Следовательно, именно Бог или Сын Божий дал эти пророчества на горе Синай.
Хорошо. 2. И надо спросить, как народ «отказался от него». Слово, использованное здесь апостолом, совпадает со словом, которое в стихе 19 мы передаем словами «умоляли больше не слышать»; то есть, осуждал слышание голоса Бога. И тем самым предполагалось, что
просьба народа, чтобы Бог больше не говорил с ними немедленно, потому что они не могли вынести этого ужаса. Эту их просьбу Бог однозначно одобрил: «Они хорошо сказали все, что говорили», Втор. 5:28, 29. Поэтому, хотя апостол ясно продемонстрировал этим ужас перед дарованием закона и страх народа, а это было все, к чему он стремился в этом месте, однако не очевидно, что они «не избежали » на этот отказ, видя, что Бог одобряет то, что они говорили и делали.
Я отвечаю: (1) Хотя это слово одно и то же, однако под ним подразумеваются разные вещи. И то, что говорится в стихе 19, и то, что здесь, сходятся в общем характере отказа и поэтому могут быть выражены одним и тем же словом; но особая природа предполагаемых действий разнообразна, или слово, имея само по себе среднее значение, не включающее в себя ни добро, ни зло, может иметь, как оно здесь имеет, различное применение. (2) В этом прежнем отказе или мольбе больше не слышать голос Божий было то добро, которое было одобрено Богом, а именно, что оно выражало тот страх и трепет, в который Он намеревался довести их посредством дарование закона. Но хотя их слова были так хороши и так хорошо подходили к их нынешнему состоянию, все же они обнаружили недостаток той веры и смелости детей, которые были необходимы, чтобы дать им возможность оставаться с Богом. В отношении этого апостол мог бы справедливо датировать начало их отхода от Бога и отказа от послушания, которые немедленно последовали за открытием того, что им не нравится присутствие и голос Бога.
Но фактический отказ людей повиноваться тому, кто дал им закон, начался с того, что произошло вскоре после этого; а именно, когда они сделали золотого тельца, когда Моисей был на горе, Исх. 32: от которого они не избежали; ибо, помимо того, что три тысячи из них в тот раз были убиты мечом, Бог сделал запись об этом грехе: «В тот день, когда Я приду, Я накажу их за грех их; и Господь поразил народ» Исх. 32:34, 35. После этого последовало еще несколько восстаний народа; во всем этом они «отвергли Говорившего на земле».
Οὐκ ἔφυγον. 3. Как они при этом «не избежали», или чего они не избежали? Они не уклонились, не смогли убежать или выйти на свободу, но божественный гнев и месть настигли их. Это совершенно ясно видно из приведенных примеров: 1 Кор. 10:5–10, что в дальнейшем оно не нуждается.
иллюстрация. И мы можем увидеть, —
Обс. II. Во всех грехах и непослушании присутствует отказ от власти Бога, дающего закон.
Обс. III. Ни один грешник не сможет избежать божественного мщения, если его будут судить и судить по закону. См. Пс. 130:3.
Πολλῷ μᾶλλον ἡμεῖς. 4. Кто это или как следует считать того, кого нам теперь следует услышать, от кого не отвернуться? «Тем более не сделаем мы, если отвернемся от Того, Кто есть» (или «говорит») «с небес». Есть два слова дефектные, и в оригинале они только подразумеваются. Первое мы снабжаем бегством: «Как нам спастись?» И в этом все согласны; повторение значения этого слова, использованного ранее, необходимо для сравнения и имеет в себе усиление увещевания, которое берется из наказания за непослушание. Τὸν ἀπʼ οὐρανῶν. Второе находится в последнем предложении: τὸν ἀπ ̓ οὐρανῶν, «его с небес». Это некое снабжение через λαλοῦντα, «говорит», как мы; некоторые используют ὄντα, «есть», «кто с небес». А недостаток существительного глагола настолько част, что его, естественно, следует восполнить, когда смысл его соответствует, как это и произойдет в этом месте, как мы сейчас увидим.
Ἀποστρεφόμενοι. Далее мы можем заметить, что апостол использует другое слово, чтобы выразить нежелание слушать Того, Кто с небес, а именно ἀποστρεφόμενοι, — чем он это сделал по отношению к тем, кто отвергли Говорившего на земле; «отворачиваясь» — «Насколько больше мы отворачиваемся»; то есть, если мы поступим так: и оно более обширно, чем другое слово, включая ту неверность и непослушание, которые являются чисто отрицательными, без какого-либо положительного отказа или отвержения этого слова.
Если исходить из этих предпосылок, то становится очевидным, о ком здесь имеется в виду и в каком смысле о нем говорится. И это полностью заявлено им самим, Иоанна 3:12, 13: «Если Я сказал вам о земном, и вы не верите, то как поверите, если Я скажу вам о небесном? И никто не восходил на небо». , но сошедшего с небес, Сына Человеческого, Сущий на небесах». Добавьте к этому стиху 31: «Приходящий свыше есть выше всех; кто от земли, тот земной и говорит от земли; приходящий с небес есть выше всего». См. Иоанна 6:33, 38. Эти
местами речь идет о том же самом, что и в тексте, а именно об откровении небесных вещей или тайн воли Божией Иисусом Христом. В каждом месте утверждается, что для этого откровения он пришел с небес; таким образом, Он был с небес; но при этом Он все еще был на небесах, «Сын Человеческий, Сущий на небесах». Он был так с небес, в своем сошествии, чтобы возвещать волю Божию, как будто он в своей божественной личности все еще находился на небесах. Поэтому, что касается распространения Евангелия, о нем говорят, что он «с небес» по многим причинам: (1) из-за его полного понимания всех небесных тайн; ибо Он пришел из лона Отца и оттуда возвестил Его тайну, сокрытую в Нем от создания мира, Иоанна 1:18; Мэтт. 11:27. (2) О Его бесконечном снисхождении при воплощении и вступлении в должность посредника, чтобы возвещать волю Божью; что в Писании чаще всего называется сошествием с небес. Тем самым он был «Господом с небес». (3) О своей суверенной, небесной власти при исполнении своего служения. Бог был с ним и в нем; полнота Божества обитала в нем телесно; и ему была передана вся власть на небе и на земле. (4) О Его славном вознесении на небо, когда Он завершил свою работу в этом мире, представленном Его восхождением с горы Синай, как заявляет апостол, Еф. 4:8–10. (5) О том, что Он послал Святого Духа с небес для подтверждения своего учения, 1 Пет. 1:12. (6) О том, что Он открыл небо и все его сокровища, «являя жизнь и бессмертие посредством Евангелия», по сравнению с которым дела закона называются «земными».
5. Так поступил Господь Христос, Сын Божий, «с небес» в благовествовании. И далее мы должны спросить, что значит «отвернуться от Него». И в это выражение входит всякая всячина.
(1) В провозглашении Евангелия Иисусом Христом с небес содержится призыв, приглашение грешников приблизиться, прийти к Нему и стать соучастниками содержащихся в нем благ. Такой способ распространения Евангелия был предсказан пророками, как Ис. 55:1–3. Так что он постоянно на этом настаивал, Мэтт. 11:28, Иоанна 7:37, 38. «Придите ко Мне» было жизнью и благодатью Евангелия. И что могло быть больше, ведь это были слова Того, Кто был «с небес», полностью
обладал всеми сокровенными советами Отца? И здесь оно существенно отличалось от закона в его даче. Ибо это было предложено не столько с ободряющим приглашением прийти к Богу, сколько с ужасным осуждением обязанностей и наказаний, которые те, кто слышал, «не могли вынести» и удалились, насколько могли, от него. .
В отношении этого приглашения неверующим сказано «отвернуться от Него»; какова поза и поведение тех, кто отказывается от приглашения.
(2) В этом проявляется неприязнь к предложенным им условиям Евангелия.
Условия Евангелия бывают двух видов: [1] Те, которые предложены нам; [2] Такие требования от нас требуются. Предложенные нам включают в себя всю тайну спасения грешников Иисусом Христом, в похвалу и славу Божию. К последнему типу относятся вера, покаяние и новое послушание. Единственным мотивом для последних является первое, и их нельзя принимать во внимание до тех пор, пока не будут должным образом обдуманы первые. Если мы не увидим того, что хорошо и превосходно в первом смысле, мы не сможем счесть целесообразным стремиться к другому. В этом и состоит начало отступления от Христа в проповеди Евангелия. Мужчинам не нравятся его условия. Они действительно считают их глупыми и слабыми, недостойными мудрости Божией и никак не отвечающими тому, что они замышляют в религии. Об этом подробно заявляет апостол в 1 Кор. 1:17–25. И нет человека, который по призыву Христа отказался бы поверить и покаяться, но сделал бы это на том основании, что нет такого превосходства в условиях Евангелия, нет такой необходимости в согласии с ними, нет такое преимущество, которое они могут получить, заключается в том, что либо его мудрость, либо его долг верить и покаяться, чтобы он мог их достичь. Здесь люди «отворачиваются от Того, Кто с небес». Им не нравятся условия Евангелия, которыми Он приглашает их к себе; и тем самым презирать мудрость, благодать и верность Бога до предела. Это неверие.
(3) В этом отступлении заключено отвержение власти Христа.
Ведь помимо того, что он провозглашал и проповедовал, его личный авторитет имел особую силу и эффективность, требуя послушания. К этому апостол относился здесь с особым уважением. Именно «тот, кто был с небес», был запечатлен на эту должность, и Бог повелел всем слушать его; и который говорил от имени Пославшего Его даже в
силу Господню, в величии имени Господа Бога Его, так что всякая власть на небе и на земле была в Нем и при нем.
Посему в этом отвороте от него заключено неприятие и презрение к этому государю, божественной власти; то есть либо в непринятии Евангелия, либо в отказе от него после того, как оно было исповедано.
И все это влияет на «тем более» в отношении наказания, на котором здесь настаивает апостол. Ибо соедините все это вместе, а именно: бесконечное снисхождение в провозглашении Евангелия посредством милостивого, ободряющего приглашения; слава предложенных в нем условий является высшим проявлением бесконечной мудрости и благодати; с божественной властью того, кто сделал приглашение и предложение; и нам не нужно искать дальнейшего оправдания апостола
«Тем более» в усугублении греха неверия, что касается вины и наказания, превыше всякого, превыше всех грехов, каких бы то ни было противозаконных. Из этих соображений очевидно, что человеческая природа не может более презирать и раздражать Бога, чем этим грехом неверия. Но,-
(4) Сюда же относится и упрямство в отказе от него. Это отворот окончательный и неизлечимый.
Таким образом, это грех, который таким образом выражает апостол, заявляя о справедливости того, что он подвергает людей большему наказанию или делает их более отвратительными для вечной мести, чем отвержение закона; а именно, отказ от власти Христа, предлагающего условия Евангелия и призывающего к их принятию, – что является неверием.
6. Последнее в словах — это умозаключение и суждение, которое делает апостол, исходя из предположения о грехе и зле в ком-либо; а это значит, что «они не убегут». И это он предлагает в сравнении с грехом тех, кто отказался от послушания, требуемого законом, с его событием. Но смысл этого так полно раскрыт в изложении к гл. 10:28, 29, а также в гл. 2:2, 3, где говорится то же самое, и я не буду здесь снова на этом настаивать. И отсюда мы можем узнать:
Обс. IV. Что долг служителей Евангелия — старательно и эффективно провозглашать природу неверия, всю отвратительность его
вина превыше всех других грехов. Здесь она ставится на весы с отрицанием закона, который содержит в себе вину всех других грехов и объявляется имеющим несравненно больший вес вины. «Насколько еще»? — никто не может справедливо представить или выразить это. Большинство его презирают; они не понимают этого и не могут иметь этого без мощного убеждения в Святом Духе, Иоанна 16:8, 9. Грехи против света природы или выражения повелений закона осознаются большинством людей; но что касается неверия и всех его последствий, они не обращают на это внимания. Но долг служителей Евангелия не в большей степени заключается в том, чтобы объявлять природу веры и приглашать людей ко Христу в Евангелии, чем в том, чтобы раскрывать природу неверия и свидетельствовать о его прискорбном усугублении. Марка 16:16.
Обс. V. Их обязанность - поступать так не только по отношению к тем, кто является открытым и заведомо неверующим, убеждать их в опасности, в которой они находятся, но также и по отношению ко всем исповедующим кого бы то ни было; и сохранять особое ощущение этого в своих умах и совести. Таким образом, апостол помещает себя среди тех, кто должен всегда взвешивать и обдумывать этот вопрос: «Не тем более избежим мы, если отвратимся».
Отвержение происходит после исповедания, а также при первом предложении Евангелия. О природе и опасности этого им следует старательно допытываться на своей совести и на тех, кто их слушает; ибо это постановление Божие для их блага. Провозглашение ее природы может помочь им в проверке самих себя, независимо от того, верят они или нет; чему они обязаны, 2 Кор. 13:5. И очевидность его опасности, вызванной его обострениями, может побуждать их постоянно остерегаться этого.
Обс. VI. Вот вопрос, который решается между Богом и грешниками, где бы ни проповедовалось Евангелие, а именно, услышат ли они Господа Христа или отвернутся от Него. Только от этого зависит их вечная безопасность или несчастье. Если они послушают его, Бог положит конец всем претензиям закона против них из-за всех других грехов; если они откажутся сделать это, они останутся под виной всех своих грехов против закона, с неизреченное обострение презрения к Христу, говорящему к ним с небес для их облегчения.
Обс. VII. Благодать, благость и милость Божия не будут более прославлены и славны во веки веков в спасении верующих через
Иисуса Христа, чем Его справедливость, святость и строгость будут в осуждении неверующих. Некоторый свет можно пролить на это, рассмотрев, что включает в себя отвержение от Христа, как было заявлено ранее.
В-третьих, два следующих стиха, стихи 26 и 27, содержат иллюстрацию исполнения увещевания предыдущего стиха. И взято, 1.
От могучей силы человека, от которого они отвернулись бы по неверию, например, в том, что он сделал в древности: «Чей голос тогда потряс землю». 2. От дела, которое той же могущественной силой он еще совершит, как было предсказано пророком: «Но ныне Он обещал, сказав: еще раз» и т. д. 3. От природы и цели обещанного дело, о котором он объявляет, ст. 27.
Οὗ ἡ φωνή. 1. (1) Речь идет о голосе человека, о котором идет речь: «Чей голос», то есть голос того, о ком он говорит, голос того, кто с небес; то есть об Иисусе Христе, Сыне Божьем, Авторе Евангелия: ибо речь идет о Том, о ком говорилось в последний раз, и нет в контексте другого человека, к которому должно относиться относительное οὗ, «чье» .
(2) Голос Христа, безусловно, является Его великой силой в действии. Итак, все могучие последствия провидения приписываются гласу Божьему, Пс.
29:3–9. В частности, здесь подразумевается заявление и применение его власти в издании закона.
Хорошо. (3) Время, когда Он проявил эту могучую силу, было τότε,
«тогда» — то есть во время дарования закона, противоположного тому, что он сделал бы сейчас.
Ἐσάλευσε τὴν γῆν. (4) Тогда ему приписывается то, что оно
«сотряс землю». Великое волнение творения, которое было у горы Синай, при даровании закона, которое он описал ранее, стихи 18:
21, предназначено. В частности, земля, или гора, «сильно потряслась».
или был сильно потрясен, Исх. 19:18. Но это само по себе не входит в это выражение; В этом понятен весь тот переполох, который был во всех частностях, которые мы рассмотрели. И сказано, что сотрясение произошло от земли, потому что все было на земле и о земных вещах; часть
Земля, посредством синекдохи.
И здесь мы имеем блестящее доказательство божественной природы Христа. Ибо неизбежно, что тот, чей это был голос, есть не кто иной, как тот, кто говорит с небес во благовествовании; что отрицать не только далеко от истины, но и является лишь притворством скромности. По-видимому, это был один и тот же человек, который говорил с небес, возвещая Евангелие, чей голос сотрясал землю, давая закон, и который обещал через пророка поколебать и небеса. Если этого не признать, в речи апостола нет ни смысла, ни последовательности. Социнианский толкователь прибегает ко многим вымыслам, чтобы избежать силы этого свидетельства. [1] Он говорит, что тот, кто дал закон, а затем потряс землю, был сотворенным ангелом. Эту презумпцию мы в другом месте отвергли. Но нет места, более подходящего для этой цели, чем сам этот текст. Ибо тот, чей глас тогда потряс землю, тот же, как утверждает апостол, с тем, кто в пророке обещает сотрясти и небеса; который есть Бог, а не какая-либо тварь. [2] Он говорит: «Существует разница между тем, когда Бог послал ангела с небес дать закон, и тем, что Он послал Христа возвещать Евангелие; так что можно сказать, что Он совершает одно с небес, а другое — на землю. Ибо Христос всегда объявлял Себя отличным от Бога и только посланником Божиим, а ангел, пришедший с небес, обнародовал личность и имя Бога и говорил, как если бы он был Сам Бог». Но, 1-й. Это явно ставит преимущество чести и славы на стороне дарования закона, а не на стороне распространения Евангелия. Ибо тот, кто «носит личность и имя Бога и говорит так, как если бы он был Богом», должен быть более почетным, чем тот, кто не мог сделать ничего подобного, но называл себя «отличным от Бога» - и так Шлихтингий справедливо опроверг апостола, если верить ему. 2 раза в день. Господь Христос всегда исповедовал Себя и вел себя как нечто отличное от личности Отца; но то, что он сделал это как человек, «отличный от Бога», как человек, который не был Богом, является в высшей степени ложным. См. Иоанна 8:58, 10:30, 33 и т. д. И подобным же образом в своей следующей беседе он ясно исповедует, что Христос был ниже по славе ангела, который дал закон, и предпочтительнее только Моисея; если о нем вообще говорить. Но это значит искажать и извращать, а не истолковывать Писание.
2. Апостол добавляет еще одно проявление великой силы Христа:
в том, что он теперь обещал сделать: «Но ныне он пообещал, сказав: еще раз поколеблю не только землю, но и небо». Эти слова взяты из Аггей 2:6,7: но апостол цитирует только часть записанных там слов; которых было достаточно для его цели. Весь отрывок из Пророка я подробно объяснил, открыл и обосновал, за исключением иудеев, в 13-м Упражнении, предваряющем первый том этого Изложения. этим озабочен апостол.
Νῦν δέ. (1) В словах есть нотки противостояния тому, что было сказано раньше, относительно времени: «Но ныне». И это не следует относить ко времени обетования: «Он ныне обещал»; но оно обозначает время, когда должно было исполниться то, что было обещано во дни Аггея: «Тогда или в древности он потряс землю; но теперь, по обетованию, он потрясет и небо».
Οὐ μόνον τὴν γῆν. (2) Пророк, утверждая, что он «поколеблет небо и землю», апостол, в соответствии со своей нынешней целью, выражает это словами: «Не только земля», а именно, как в древности, «но небеса тоже». Посему в этом новом сотрясении заключено и сотрясение земли.
(3) Главный вопрос заключается в том, что означает потрясение небес и в какое время оно должно было произойти. И для прояснения этого мы должны заметить:
[1] То же самое и время подразумевают пророк и апостол.
Если это не будет предоставлено, не может быть никакой силы в этом свидетельстве о его цели; так как нет ни одного свидетельства, подтверждающего одно, сказанное о другом.
[2] Все это сказано пророком в отношении первого пришествия Христа и распространения Евангелия в связи с ним.
Это не подвергается сомнению ни одним христианам; и я доказал истинность этого против иудеев в месте, указанном выше. Да, этого единственного свидетельства достаточно, чтобы выдержать тяжесть всего дела и спора, который мы имеем с евреями по поводу пришествия Мессии. Итак, это время и то, что выпало в него, имеет в виду апостол; или
показания, которые он использует, не соответствуют его цели.
[3] Апостол заявляет в стихе 28, что верующие теперь действительно получают то, что является плодом и результатом описанной здесь работы, а именно, «царство непоколебимое», перед которым будет устранено все, что поколебалось. должен предшествовать; что могло быть только в пришествии Христа и распространении Евангелия.
[4] Тогда как некоторые относят все это ко второму пришествию Христа, а именно к суду в последний день, когда вся ткань неба и земли будет потрясена и разрушена; кроме того, что это совершенно чуждо всему замыслу слов пророка, оно никоим образом не принадлежит аргументу апостола. Ибо он сравнивает не дарование закона с пришествием Христа на суд в последний день; но дарование закона с провозглашением Евангелия самим Христом. Ибо его замысел состоит в том, чтобы во всем отдать предпочтение Евангелию, чему никоим образом не уступает размышление о пришествии Христа на суд.
[5] Нет никакой причины, по которой нам следует воспринимать это «потрясение не только земли, но и неба», как это происходит у апостола; или «небеса, и земля, и море, и суша», как сказано у пророка; в буквальном или естественном смысле. Пророк излагает все это в следующих словах: «И потрясу все народы». И это духовные вещи, о которых говорит апостол, например, о конце в том непоколебимом царстве, которое верующие получают в этом мире.
[6] Таким образом, очевидно, что апостол говорит о поступках Христа в Своей Церкви и по отношению к ней, как в даровании закона, так и в провозглашении Евангелия, но в этих выражениях подразумевается великое изменение. что он совершит в государстве-церкови, с великими делами и волнениями, которыми это должно было сопровождаться.
Это было так, как если бы небо и земля и все, что находилось на них, поколебались, как и то, что в пророческом стиле ими обозначено.
Σείω. [7] Да, возьмите эти слова в любом смысле, и они применимы к первому пришествию Христа и распространению Евангелия. Для дубля
их буквально и в естественном смысле, и событие подходило им.
При его рождении на небе появилась новая звезда, которая наполнила большинство людей изумлением и заставила мудрых прилежно расспрашивать о ней. Ἀλλὰ καὶ τὸν οὐρανόν. Его рождение было возвещено ангелом с небес и отпраздновано множеством небесного воинства. В его служении небеса открылись, и Святой Дух сошел на него в виде голубя. И после этого Бог также дал Ему ясное свидетельство, говоря: «Сей есть Сын Мой Возлюбленный». И все это может быть ответом на то могучее дело на небесах, о котором здесь говорится. На землю с востока пришли мудрецы, чтобы узнать о нем; Ирод и весь Иерусалим были потрясены вестью о нем. Исполняя свою работу, он творил чудеса на небе и на земле, на море и на суше, над всем творением Божиим. Поэтому при первом пришествии Христа слова имели выдающееся буквальное исполнение. Возьмите эти слова метафорически для обозначения великих перемен, потрясений и перемен в мире, и так же они совершились в нем и в его пришествии. Никакого такого изменения не было произведено в мире со времени его сотворения, как было тогда и что за этим последовало. Тогда все небеса мира были потрясены и через некоторое время удалены; то есть все их боги, и все их богослужения, продолжавшиеся с незапамятных времен, которые были небом народа, были сначала потрясены, затем удалены и совершенно разрушены. Земля также была сдвинута, потрясена и изменена.
Ибо все народы были возбуждены: одни расспрашивать о нем, другие – противостоять ему; после чего последовали большие потрясения и волнения, пока все самые благородные части города не были подчинены ему. Так пророчество полностью и справедливо исполнилось.
[8] Но, как мы уже заметили ранее, апостол говорит об обращении Бога с церковью и об изменениях, которые Он произведет в ее состоянии. Следовательно, здесь подразумеваются небеса Моисеева поклонения и иудейское церковное государство с принадлежащей ему землей их политического государства. Это были те, кто были потрясены пришествием Христа, и настолько потрясены, что вскоре после этого были удалены и забраны для введения более небесного поклонения Евангелию и неподвижного евангельского церковного государства. Это было величайшее волнение и изменение, которое Бог когда-либо производил на небесах и земле церкви, и которое должно было быть произведено только один раз.
Это было гораздо более велико и славно, чем сотрясение земли при даровании закона. Поэтому, чтобы не исключать ранее упомянутые смыслы, которые согласуются с этим и могут учитываться в пророчестве как внешние знаки и указания на него, это то, что главным образом подразумевается в словах и что соответствует аргументу. в руках.
И одно это согласуется с последующим толкованием, которое апостол дает этим словам, или с выводом, который он делает из них, как мы увидим. И хотя он цитирует свидетельство пророка, он придерживается пророческого стиля, в котором имена неба и земли часто применяются к состоянию церкви. И мы можем заметить, что:
Обс. VIII. Верховная власть и могучая сила Христа славно проявлены в тех знаменательных изменениях и изменениях, которые Он совершил на небе и на земле Церкви, в ее состоянии и богослужении, посредством распространения Евангелия.
Обс. IX. Богу было угодно засвидетельствовать величие и славу этой работы посредством великих потрясений на небе и на земле, которыми она сопровождалась.
Обс. X. Это была великая работа по распространению Евангелия среди народов земли, поскольку их боги и небеса должны были быть потрясены и удалены от этого.
В-четвертых, в стихе 27 апостол делает вывод из значения одного слова в предыдущем стихе к истине, сформулированной в целом во всем послании, но о которой нигде прямо не говорится, кроме как в конце восьмой главы. : «И слово сие «еще раз» означает удаление того, что поколеблено, как и того, что создано, чтобы то, что не может быть поколеблено, могло остаться».
Таков вывод всей аргументационной части этого послания, то, к чему была направлена с самого начала. Полностью доказав превосходство Евангелия и состояние Церкви в нем, превосходящее положение по закону, и подтвердив это исследованием всех аспектов того и другого, как мы видели; теперь он заявляет из Священного Писания, согласно своему обычному обращению с этими евреями, что
все древние институты богослужения и все церковное государство Ветхого Завета теперь должны были быть удалены и отняты; и это, чтобы освободить место для лучшего состояния, более славного и того, что никогда не должно быть неприятным для изменения или изменения. В словах он выражает отрывок из пророческого свидетельства, на котором основывает свой вывод, и дает нам его истолкование с тем, что из этого неизбежно вытекает.
Τὸ δὲ ἔτι ἃπαξ. 1. Он говорит: «И это слово: еще раз». «И вот что сказано»; или: «Тогда как сказано: еще раз» — ἔτι ἅπαξ; так греки передают ת אַ
חַ ע
וּ
ד, «еще один» или «однажды»: это определяет, (1) что такое дело, о котором говорится, уже было раньше; (2) Что это произойдет снова, в большей степени, чем прежде; (3) Что это должно произойти лишь раз и навсегда.
И из рассмотрения всего этого апостол принимает значение слова или того, что в нем содержится, что он возвещает.
Δηλοῖ. 2. «Это слово, — говорит он, — явно означает то, что следует за этим».
И это происходит в упомянутых случаях. Ибо (1) здесь ясно подразумевается, что раньше было или было совершено дело того же или подобного характера; ибо он говорит, что будет работать «еще раз». Это была могущественная работа Бога по дарованию закона, описанная выше. Это ясно показывает апостол, распределяя сказанное в таком порядке: «Не только земля, но и небеса». То, что касалось только земли, было в прошлом, когда был дан закон. (2) Это ясно означает, что Он будет работать снова, и что это будет дело того же рода; иначе нельзя было бы сказать, что он сделал это «еще раз». Итак, общий характер этой работы заключался в возведении нового церковного государства, которое тогда совершил Бог и теперь сделает это снова. Τὴν μετάθεσιν. И поэтому (3) оно означает удаление, перемещение с места того, что было прежде. Это слово означает перевод, но при этом смещение его со своего места, заключающее в себе полное упразднение. Это еще не все. Ибо [1] намеченное поколебалось; и поскольку они были созданы Богом, как и божественное богослужение и состояние церкви в Ветхом Завете, они не могли быть поколеблены самим Богом, кроме как с целью их удаления.
[2] То, что должно было быть осуществлено в результате этой новой работы, должно было быть представлено на своем месте; и поэтому по необходимости их пришлось удалить. Итак, апостол ставит единственную необходимость удаления их из
установление «того, что невозможно поколебать». Следовательно, они должны иметь ту же общую природу и применение, что и они, а именно: новое церковное государство и новое богослужение; то есть Евангелие с его привилегиями.
Ὡς πεποιημένων. 3. Апостол намекает на общую основу и справедливость устранения поколебленного и введения того, что не может быть поколеблено; и это потому, что они были «вещами, которые были созданы». Поскольку они были созданы, их можно было удалить. Ибо (1) они были созданы руками человека; таковы были и скиния, и ковчег, и херувимы, и все средства богослужения. И здесь апостол прямо намекает на то, что их сделали Весалиил и Аголиав. И после этого они могли бы быть удалены для установления этого
«скиния, которую поставил Бог, а не человек». (2) Они были созданы только на время, а именно, до «времени преобразования», Евр. 9:10. Это апостол убедительно доказал по их природе, назначению и назначению. Таким образом, они были равны, что они должны быть удалены и не иметь вечного положения в церкви.
4. В комнате, где все это удалено, должно быть установлено то, чего нет, что «непоколебимо». Эти вещи в следующем стихе он называет
«Царство непоколебимое», которое верующие получают, то есть вещи духовного Царства Иисуса Христа; Евангелие со всеми его привилегиями, поклонением и превосходством по отношению к Христу, Его личности, чину и благодати; то, что, как доказал апостол, означается всеми учреждениями закона и во всех отношениях превосходит их. Их следует ввести и утвердить так, чтобы они оставались до завершения всего сущего.
Далее мы заметим, что хотя в первую очередь предполагается устранение Моисеева богослужения и старого церковного государства, что и произошло при пришествии Христа, и провозглашение Им Евангелия с небес, тем не менее, все остальные противодействия Ему и его королевство включено в это число; не только те, что были тогда, но и все, что должно последовать до конца мира. «То, что невозможно сдвинуть с места», должно остаться и утвердиться вопреки любому противодействию. Посему, как небеса и земля идолопоклоннического мира в древности были поколеблены и удалены, так и небеса и земля антихристианского мира, который в настоящее время
во многих местах, похоже, преобладает. Все должно уступить место, что бы ни заключалось в именах неба и земли здесь, внизу, Евангелию и Царству Христа в нем. Ибо если Бог уступил ему место, упразднив Свои учреждения, которые Он назначил на время, что еще может помешать его установлению и развитию до конца?
Вер. 28, 29.
δι ̓ ἧς λατρεύωμεν εὐαρέστως τῷ Θεῷ μετὰ αἰδοῦς καὶ εὐλαβεὶας· καὶ
γὰρ ὁ Θεὸς ἡμῶν πῦρ καταναλίσκον.
Вер. 28, 29. — А посему мы, приняв царство непоколебимое, будем иметь благодать, посредством которой мы сможем служить Богу приемлемо с благоговением и благоговением, ибо Бог наш — огнь поядающий.
В этих стихах апостол подводит итог как доктринальной, так и назидательной части послания. Ибо то, что он доказал всеми своими доводами относительно преимущества и превосходства евангельского состояния церкви над состоянием, находящимся под законом, он выдвигает как причину того послушания и постоянства в исповедании, к которому он призывает. И с этого момента и до конца послания он разветвляет свое общее увещевание на предписание конкретных обязанностей, наиболее важных для его общей цели.
В словах есть: 1. Нота умозаключения; «почему». 2. Утверждается привилегия верующих в Евангелие; «мы получаем царство, которое невозможно сдвинуть с места». 3. Обязанность требовала рассмотрения этого вопроса; то есть «служить Богу достойно»: (1) средство этого: «давайте иметь благодать»;
и (2) Способ его исполнения: «с благоговением и благоговением».
Διό. 1. Вывод «почему» может относиться либо ко всему рассуждению, которое он сейчас прошел, либо к тому, что непосредственно предшествовало ему, относительно потрясения и уничтожения иудейского церковного государства, с введением и установлением вещей Царство Христово. Сила увещевания одинаково исходит от любого из них. «Поскольку положение верующих в Евангелии таково, как мы описали, а само Евангелие, благодаря которому они названы, столь превосходно и славно, из этого следует, что именно к этой обязанности они и должны относиться». Так,-
Обс. I. Такова природа и назначение всех божественных или богословских истин, что учение о них должно постоянно применяться и совершенствоваться на практике; ибо вера и послушание являются целью их откровения. Оставаться в рамках простых спекуляций — значит отвергать как их природу, так и их использование. Следовательно, всякая проповедь фактически состоит из учения и его применения или наставления и применения; хотя методы его могут быть различными и должны меняться в зависимости от обстоятельств.
2. Утверждаемая привилегия заключается в том, что «мы получаем царство, которое невозможно сдвинуть с места». И здесь мы можем рассмотреть: (1) Природу этой привилегии; это «царство». (2) Свойство этого в отличие от всего остального; «его нельзя сдвинуть». (3) Способ участия в этом верующих; «мы получаем это».
Βασιλείαν. (1) Что касается его природы, то это царство, небесное, духовное состояние под правлением Иисуса Христа, которого Бог помазал и поставил Царя Своего на святой горе Сион, Пс. 2:6, 7. Состояние Евангелия и правление Христа в нем были представлены и обещаны с самого начала под именем и понятием царства, и это действительно так. См. Ис. 9:7. Царская должность Христа и Его царство были общей верой церкви Ветхого Завета и Нового.
Тот, кто верил в обещание Мессии, верил, что он должен стать царем и иметь вечное царство, однако иудейская церковь утратила истинное представление об этом в последние дни. Это царство в Писании везде называется «Царством Божиим», чтобы отличить его от всех других владений и царств мира, — царством, в котором Христос исходит во имя и величие Божие для всех целей Своей славы, и спасение церкви. И это царство обыкновенно различают на царство благодати и царство славы; но неправильно. Ибо хотя святые, находящиеся ныне во славе, и принадлежат к этому Царству, в силу общения, существующего между ними и нижней Церковью во Христе как их общем Главе, тем не менее, это Царство Христово прекратится, когда состояние славы полностью возьмет свое начало. место. Так прямо заявляет апостол: 1 Кор. 15:24–28. Поэтому Царство Божие, Царство Небесное, так часто упоминаемое в Писании, есть то, что мы называем только Царством Божиим. Это правда, что святые творят и будут царствовать на небесах, где это состояние можно будет назвать царством славы; но
обещанное царство Мессии — это то правление, которое должно продолжаться до конца этого мира, и не более. И в настоящее время те, кто на небе, и те, кто на земле, составляют одно царство, хотя и находятся в нем в разных условиях.
Таким образом, это царство есть то правление Христа в евангельском состоянии церкви и над ним, которое, как доказал апостол, превосходит власть закона. Сюда принадлежат весь свет, свобода, праведность и мир, причастниками которых мы стали благодаря Евангелию, со всеми привилегиями над законом, на которых настаивал апостол. Христос — царь, Евангелие — его закон, все верующие — его подданные, Святой Дух — его управитель, а все божественные сокровища благодати и милосердия — его доход. Очертание этого царства читатель может увидеть в нашем изложении к гл. 1:2. Здесь имеется в виду Царство, нынешнее фактическое участие которого положено в основу последующего увещевания, которое, несомненно, является убедительным для этой цели.
Ἀσάλευτος. (2) Особым свойством этого царства является то, что оно ἀσάλευτος, то есть такое, которое невозможно поколебать или сдвинуть с места. Это верно для него универсально, и только его нельзя сдвинуть ни в каком смысле, никакими способами и средствами; и это единственное королевство, которое нельзя сдвинуть с места. Говорить о непоколебимом, непоколебимом Царстве — все равно, как если бы мы прямо упомянули Царство Христово, ибо только это и есть так. Все остальные королевства были или будут потрясены и опрокинуты; все хвастовства и ожидания обратного напрасны. Ни одно государство никогда так не мечтало о вечности, как Римская империя; но оно не только потряслось, но и разбилось на куски и развеяно, как солома по ветру. См. Дэна. 2:44, 7:14, 27. Никакая внешняя оппозиция никогда не сможет поколебать или сдвинуть это Царство. «Врата ада не одолеют его», Мф.
16:18. Никакие внутренние разложения не смогут его разрушить. Источник ее – в Том, Кто живет вечно и имеет ключи ада и смерти.
Это правда, Царство Христово, таким образом, недвижимо; но здесь специально подразумевается, что оно не противно такому потрясению и удалению, каким было церковное государство в Ветхом Завете; то есть сам Бог никогда не внесет в него никаких изменений и никогда не введет другое церковное государство или богослужение. Бог проложил последнюю руку, руку Своего Единородного Сына, ко всем откровениям и установлениям. Нет
К тому, что он сделал, не должно быть прибавлено ни изменения, ни изменения в нем. Никакой другой способ призвания, освящения, управления и спасения церкви никогда не будет назначен или допущен; ибо здесь оно названо недвижимым царством в противоположность церковному государству иудеев, которое сам Бог сначала потряс, а затем отнял, ибо оно было назначено только на время.
Παραλαμβάνοντες. (3) Верующие получают это Царство. Как апостол ранее присоединился к ним в угрозах: «Как нам спастись?» так он делает здесь с привилегией: «Мы получаем»: «Ты и я, даже все верующие». И как они это делают, мы должны выяснить.
[1] Их заинтересованность в этом Царстве называется получением его, потому что они получили его в дар, дар или пожертвование от Бога, своего Отца: Луки 12:32,
«Не бойтесь, малое стадо, — говорит Христос, — благо Отцу вашему дать вам Царство»; «даром даровать вам долю в Его Небесном Царстве». [2] Они принимают его в его учении, правилах и законе, признавая его истину и подчиняясь его власти. Они «от всего сердца повинуются тому образу учения, которое им преподносят», Рим. 6:17; что формально делает их подданными его королевства. [3] Они принимают его в свете, благодати, милости и духовных преимуществах. Это царство, чьи сокровища и доходы состоят из всего этого, а именно из света, свободы, праведности, мира, благодати и милости. Ибо «Царство Божие есть правда и мир и радость во Святом Духе», Рим. 14:17. Все это они получают по праву, титулу и владению в соответствии со своими различными мерами; и здесь правильно сказано, что он получит само царство. [4] Они получают это с привилегиями; которые можно отнести к двум главам: 1-я. Достоинство; 2 раза в день. Безопасность; таковы два преимущества любого королевства, добавленные к его богатству, которое состоит в вышеупомянутых сокровищах. Что касается первого, или достоинства, то это такое царство, в котором, хотя по отношению к Христу и Его правлению мы являемся абсолютно подданными, однако по отношению к другим мы абсолютно свободны:
«Вы куплены дорогой ценой; не будьте рабами человекам», 1 Кор. 7:23; то есть во всем, что принадлежит этому царству. И не только это, но все подданные этого царства являются также царями в отношении их принятия Богом и власти над своими врагами: «Царственное священство» 1.
Домашний питомец. 2:9; «Цари и священники Богу» (Откр. 1:6). И, во-вторых, в целях безопасности,
все они построены на Скале, против которой не могут одолеть врата ада. Это достоинство и безопасность имеют первостепенное значение, когда о нас говорят, что мы «примем царство»; ибо они являются главными украшениями и преимуществами такого государства. [5] Они получают его через посвящение в его священные тайны, славу его духовного поклонения и через них доступ к Богу. В этом состоит слава управления этим царством, 2 Кор. 3. И все верующие имеют право на все мистические таинства божественного поклонения в этом царстве, из которых исключены все остальные. [6] Они получают его во внешнем правиле и дисциплине. И во всем этом они получают это как залог будущего царствования во славе.
А потому,—
Обс. II. Привилегии, которые верующие получают благодаря Евангелию, немыслимы. Это царство, царство Бога или Христа, духовное, небесное царство, наполненное неисчерпаемыми сокровищами духовных благословений и преимуществ.
Обс. III. Верующих следует измерять не по их внешнему состоянию и внешнему виду в мире, а по интересам, которые они имеют в том Царстве, которое их Отец благоволит дать им.
Обс. IV. Несомненно, их обязанностью во всем является вести себя так, как подобает тем, кто удостоился таких привилегий и достоинства от самого Бога.
Обс. V. Вытекающее из этого обязательство служить Богу, к которому здесь призывают, служение Богу так, как здесь описано, очевидно и неизбежно. притворяться.
Обс. VI. Духовные вещи и милости действительно составляют самое славное царство, которое есть в мире, даже Царство Божье.
Обс. VII. Это единственное королевство, которое никогда не поколеблется и не может быть смещено, как бы ад и мир ни бушевали против него.
3. Принимая во внимание это благословенное состояние и привилегию, мы должны соблюдать обязанность: «Мы должны служить Богу достойно». Ранее нам предписывался долг, а именно: «иметь благодать»; и
это представлено только как следствие: «Да будем иметь благодать, посредством которой мы сможем служить Богу». Но хотя это цель, ради которой мы должны стремиться обрести благодать, я считаю это обязанностью, к которой призывают в описанных обстоятельствах.
Λατρεύωμεν. Слово λατρεύω чаще всего, если не только, означает то служение Богу, которое состоит в поклонении Ему; а именно в молитве и соблюдении некоторых других учреждений богослужения. См. Луки 2:37; Деяния 7:7, 27:23; ПЗУ. 1:9, 25; Фил. 3:3; 2 Тим. 1:3; Евр. 9:9, 10:2, 13:10; Откр. 7:15. Я не буду отрицать, что оно может включать в себя все евангельское послушание, которое есть λογικὴ λατρεία, Рим. 12:1 — наше «разумное служение»; но я считаю, что здесь имеется особое уважение к поклонению Богу согласно Евангелию, которое было введено после устранения всех тех институтов богослужения, которые были установлены в Ветхом Завете. В этом апостол хотел бы, чтобы верующие евреи были прилежными; чего они не могли бы делать должным образом, если бы не исполняли наравне со всеми остальными обязанностями евангельского послушания.
Εὐαρέστως. Посему добавлено, что мы должны так служить Богу
«приемлемо», как мы правильно передали это слово; то есть для того, чтобы мы могли быть приняты или найти признание у него. Что касается поклонения Богу, то оно иногда применяется к лицам, совершающим его, иногда к самому совершаемому поклонению. Что касается того и другого, оно означает то, что угодно Богу, то, что принято Им, Рим. 12:1, 2; 2 Кор. 5:9; Еф. 5:10; Фил. 4:18; Кол. 3:20; Евр. 11:5, 6: во всех этих и других местах используется глагол или прилагательное; глагол только в этом месте, «приемлемо».
Есть намек на то, что возможно выполнение обязанностей богослужения, когда еще ни люди, исполняющие их, ни сами обязанности не приняты Богом. Так было и с Каином и его жертвой; так всегда бывает со всеми лицемерами. Главные условия, необходимые для такого принятия, заключаются в следующем: (1) Чтобы лица поклоняющихся были
«принят в Возлюбленном». Бог проявил уважение к Авелю, а затем к его приношению. (2) Само поклонение, все его обязанности и весь способ его совершения будут зависеть от Его собственного назначения и одобрения.
При этом все иудейские обряды отвергаются, потому что теперь они не одобряются им. (3) Чтобы благодати веры, любви, страха, благоговения и радости были
в реальных упражнениях: ибо ими и только ими, во всех наших обязанностях, мы воздаем славу Богу; о чем апостол заявляет в остальных словах этих стихов.
Ἔχωμεν χάριν. 4. Для такого служения Богу от нас требуется, согласно долгу, «иметь благодать». В некоторых копиях есть ἔχομεν, за которым следует народный и некоторые другие переводы: «Мы имеем благодать». Но в самых и самых древних экземплярах есть слово ἔχωμεν, «Давайте», что соответствует другим словам и дизайну места; ибо это не заявленная привилегия, а предписанный долг.
Χάριν здесь можно понимать в двояком смысле: (1) За даровую благодать и благоволение Божие во Христе, которые мы обретаем через Евангелие. И в этом смысле оно чаще всего употребляется в Писании. (2) За внутреннюю, освящающую, помогающую, содействующую благодать, которой нет числа в других местах. И слово ἔχωμεν также может иметь двойное значение. Ибо речь идет не о простом обладании или владении; ибо это не является предметом увещевания в смысле долга: но это означает либо «сохранять и крепко держаться», как наши переводчики передают это на полях; или «получить и улучшить»; в каком смысле это слово часто употребляется.
И эти двойные значения слов подходят друг другу.
Возьмем, к примеру, ἔχωμεν: «Давайте» в первом смысле «сохранять и крепко держаться»,
и оно соответствует χάριν, или «благодати», в первом смысле этого слова, а именно благодати и благосклонности Божией, которые мы получаем посредством Евангелия. К этому нас призывают, 1 Кор. 15:1; Гал. 5:1; Фил. 1:27, 4:1; 1 Фес. 3:8. См. Рим. 5:2. Таким образом, предполагаемым долгом должна быть стойкость в вере Евангелия, только благодаря которой мы можем «служить Богу достойно». Возьмите это в последнем смысле, и оно соответствует «благодати» и в последнем смысле; то есть для внутренней, духовной помощи благодати, дающей нам возможность исполнить этот долг служения Богу, без которого мы не можем этого сделать. Это правильное ощущение этого места. От нас требуется служение Богу таким образом и способом, который приемлем для Него, - это обусловлено неизреченными привилегиями, которые мы получаем благодаря Евангелию, о которых было объявлено ранее; - но это от нас самих, без особых божественных помощь и содействие мы никак не можем совершить: ибо «без Христа мы не можем делать ничего». У нас недостаточно самих себя, чтобы думать или делать что-либо так, как должно: «Бог производит в нас и хотеть, и делать по Своему благоволению». Поэтому в
порядок до конца служения приемлемого, требуемого от нас, что мы имеем, то есть чтобы мы приобрели и усовершенствовали эту благодать Божию или средства божественной благодати.
Διʼ ἧς. Итак, хотя эту «благодать» можно рассматривать либо по ее сущности и первому сообщению о ней нам, либо по ее степеням и мерам в отношении ее постоянного проявления, здесь ее можно рассматривать в обоих направлениях. Ибо без него в первом смысле, как освящающего, мы вообще не можем служить Богу приемлемо; а в последнем случае его необходимо выполнять в каждом конкретном случае поклонения Богу. И это специально предназначено, поскольку предполагается первое. «Вы, получившие благодать, по существу, с учетом вашего освящения, прилагаете много усилий для увеличения ее в ее степенях и мерах, чтобы, находясь в постоянном упражнении, вы могли с ее помощью служить Богу приемлемо». И две вещи подтверждают этот смысл: (1) То, что эта благодать назначается в качестве инструментальной действенной причины предлагаемого долга: «Через что», «в силу чего, в чьей силе вы получаете силы». Это не что иное, как внутренняя, помогающая и содействующая благодати в ее проявлении. (2) То, что предписано сопровождать это служение Богу с нашей стороны, а именно:
«благоговение и богобоязненность» сами являются такими благодатью или действиями этой благодати.
Совершенно верно, что крепко держаться благодати Евангелия, учения о любви и благосклонности Бога во Христе Иисусе, является эффективным средством, позволяющим нам достойно служить Богу. Ибо тем самым или проявляя в это веру, мы получаем духовную силу от Христа, как ветви получают сок и питание от лозы, чтобы сделать нас способными к этому. И если мы разложимся в вере в нее, тем более если мы оставим ее, мы никогда не сможем служить Богу должным образом. Поэтому я бы не стал исключать этот смысл этих слов, хотя считаю, что последний имеет более конкретное значение. И,
—

(1) Без этой благодати мы вообще не можем служить Богу. Он не считает это своим поклонением или служением, совершаемым безблагодатными людьми. (2) Без этой благодати в реальном проявлении мы не сможем достойно служить Богу; ибо только проявление благодати является жизнью и душой божественного поклонения.
(3) Иметь приумножение этой благодати по ее степеням и мерам и сохранять ее в применении во всех обязанностях служения Богу — это долг
требуется от верующих в силу всех евангельских привилегий, которые они получают от Бога; ибо в этом заключается тот доход славы, которого он ожидает и требует из-за них. (4) Это великое апостольское правило для должного совершения богослужения, а именно: «Имеем благодать совершать это»; все остальные ненужны и излишни.
Μετὰ αἰδοῦς καὶ εὐλαβείας. 5. Также предписывается способ исполнения предписанного долга. И это значит, что это должно быть сделано «с благоговением и благоговением». Эти слова больше нигде не используются ни вместе в отношении служения Богу, ни отдельно. Αἰδώς, которое мы переводим как «благоговение», лишь еще раз используется в Новом Завете, где оно означает «пудор» или «скромность» — «стыдливость» или «скромность» 1.
Тим. 2:9; но больше нигде. Оно применяется для обозначения благодати или добродетели в поклонении Богу. Εὐλαβεία используется только здесь, а гл. 5:7; где посмотреть экспозицию. См. также гл. 11:7. Мы передаем это «со страхом Божиим». Ибо этот глагол иногда используется для обозначения «страха», без всякого уважения к религии, Деян. 23:10; и прилагательное, обозначающее «религиозный» или «набожный», без какого-либо особого уважения к страху, Луки 2:25; Деяния 2:5, 8:2: оба включены в него.
Смысл слов в этом месте лучше всего можно понять, исходя из того, чему они противостоят. Ибо они предписаны как противоречащие некоторым недостаткам и изъянам в богослужении, от которых нас должно удерживать размышление о святости и строгости Бога; как это видно из добавления к следующим словам: «Ибо Бог наш есть огонь поядающий». Эти пороки, от которых нас следует удержать, таковы: (1) Отсутствие должного ощущения величия и славы Бога, с которым нам приходится иметь дело. Ибо, в то время как он предусмотрел против этого зла в Ветхом Завете страхом и ужасом, которые были порождены в народе дарованием закона, многими строгими запретами на их приближение к залогам его присутствия среди них и предписанием внешние церемонии во всех случаях, когда они приближались к нему; все это теперь удалено, но глубокое духовное чувство Его святости и величия должно сохраняться в сознании всех, кто приближается к Нему в Его поклонении. (2) Отсутствие должного осознания нашей собственной порочности и нашей бесконечной удаленности от Него по природе и состоянию; которое всегда обязано быть в нас. (3) Плотская смелость при обычном исполнении священных обязанностей, пренебрегая стремлением к
проявлять в них всякую благодать; что Бог ненавидит. Для предотвращения этих и подобных зол предписываются эти милости или обязанности. Поэтому αἰδώς, «или pudor Spiritalis», есть «святое унижение души в божественном поклонении, в смысле величия Бога и нашей собственной мерзости, при нашей бесконечной удаленности от Него». В исключительных случаях это называется «краснением».
быть «стыдным» и «смятенным лицом», Ездра 9:6; Дэн. 9:7. Так бывает в исключительных случаях; но по существу оно должно всегда сопровождать нас во всем поклонении Богу. А εὐλαβεία — это «религиозный трепет души перед святыми обязанностями, вызванный соображением великой опасности греховных ошибок в поклонении Богу и Его строгости в отношении таких грехов и преступлений». Тем самым душа побуждается и возбуждается к духовной заботе и усердию, чтобы не раздражать столь великого, столь святого и ревнивого Бога пренебрежением тем проявлением благодати, которую Он требует в своем служении и которая причитается Ему из-за его славные превосходительства.
И мы можем задуматься о том, насколько велика важность этого увещевания и долга. Ибо это обвинение в служении Богу из принципа благодати, описанным образом, является тем, что дано нам при рассмотрении Царства, которое мы получили, и подкрепляется обвинением в ужасе Господнем в отношении всех выкидышей. в нем; к чему призывает и последний стих.
Вер. 29. «Ибо Бог наш есть огонь поядающий».
Это причина, делающая вышеизложенную обязанность необходимой. «Поэтому мы должны служить Богу с благоговением и страхом, потому что «Он есть огонь поядающий». Эти слова взяты из Втор. 4:24, где Моисей использовал их, чтобы отвратить людей от идолов или истуканов в поклонении Богу; ибо это грех, который Бог ни в коем случае не потерпит. И то же самое описание Бога апостол применяет здесь к недостатку благодати с благоговением и страхом в том богослужении, которое он назначил. Нам может не нравиться, что само поклонение, которому мы уделяем внимание, является божественным установлением, а не идолопоклонством, не суеверием и не нашим собственным изобретением; ибо если мы безблагодатны в своей личности, лишены благоговения и благоговения в своих обязанностях, то Бог поступит с нами, как с теми, кто поклоняется Ему по замыслу своего сердца.
В выражении присутствует метафора. Бог сравнивается с так называемым «поядающим огнём» из-за сходства его действий с рассматриваемым случаем. Ибо как сильный огонь пожрет и пожрет все горючее, что в него бросят, так и Бог в огненном ужасе пожрет и истребит грешников, виновных в запрещенном здесь грехе. И поэтому такие грешники, а именно лицемеры и лжепоклонники, будут
воспринимать Его таковым, когда они подвергаются обличениям, Ис. 33:14.
Ὁ Θεὸς ἡμῶν. И Он назван здесь «Бог наш»; как у Моисея к народу: «Господь Бог твой». В обоих местах подразумевается заветное отношение к нему. Поэтому, хотя у нас есть твердое убеждение, что Он — наш Бог в завете, Его воля состоит в том, чтобы у нас было святое понимание Его величия и ужаса по отношению к грешникам. См. 2 Кор.
5:10, 11. 

Πῦρ καταναλίσκον. В этом выражении «огонь поядающий» нам представлены две вещи. 1. Природа Бога, заявленная в первой заповеди. И 2. Его ревность по отношению к поклонению, как это выражено во втором.
1. Здесь представлены святость и чистота его натуры, суровость и мстительное правосудие. И эти, как и все другие его существенные свойства, предложены нам в первой заповеди. От них Он будет истреблять нераскаявшихся грешников, которые не заинтересованы в искуплении, как огонь поглощает то, что в него брошено.
2. Здесь также представлена его ревность по отношению к поклонению, как заявлено во второй заповеди. Поэтому в этом месте у Моисея добавлено: «Господь, Бог твой, есть огонь поядающий, Бог ревнитель». Этот титул Бог впервые дал Себе в отношении установленного им поклонения, Исх.
20:5. И эта привязанность или свойство ревности образно приписывается Богу посредством антропопатии. У человека это сильная привязанность и склонность, возникающая из страха или опасения, что кто-то другой будет интересоваться или владеть тем, что, по его мнению, должно быть присущим только ему самому. И это имеет место главным образом в состоянии брака или в том, что необходимо для него. Поэтому предполагается, что завет между Богом и церковью имеет природу брачного завета, в котором он называет себя мужем ее и говорит, что
он женат на нем, Ис. 54:5; Джер. 3:14. В этом состоянии это религиозное поклонение, как по внешней форме в божественном установлении, так и по внутренней форме веры и благодати, которых Бог требует как всецело Своих.
Поэтому, что касается недостатков и выкидышей в нем, он принимает на себя эту привязанность и называет себя «ревнивым Богом».
И поскольку это сильная, жгучая любовь, о Боге говорят, что она есть «огонь поядающий». И мы можем заметить, что:
Обс. VIII. Как бы Бог ни приближал нас к Себе в завете, посредством которого Он является нашим Богом, тем не менее Он требует, чтобы мы всегда сохраняли должное понимание святости Его природы, строгости Его правосудия по отношению к грешникам и Его пылкой ревности относительно Его поклонения.
Обс. IX. Размышление об этих вещах и страх оказаться из-за вины неприятными из-за их ужасных разрушительных последствий должны побуждать наш разум к благоговению и благочестивому страху во всех действиях и частях божественного поклонения.
Обс. X. Мы можем узнать, насколько великой должна быть наша забота и усердие в служении Богу, налагаемые на нас Святым Духом, из соображений величия наших привилегий, с одной стороны, а именно, принятия нами Царства; с ужасным разрушением от Бога, с другой стороны, в случае нашего пренебрежения этим.
Обс. XI. Святость и ревность Божия, которые являются причиной невыносимого ужаса для убежденных грешников, отгоняющего их от Него, имеют на верующих лишь благодатное влияние на тот страх и благоговение, которые заставляют их крепче прилепляться к Нему.
Μόνῳ τῷ Θεῷ δόξα.
———





ГЛАВА 13
В заключении послания, содержащегося в этой главе, апостол дает нам новые примеры той божественной мудрости, с помощью которой он побудил написать все; о чем говорит апостол Петр, 2 Пет. 3:15. И поскольку оно передаст невыразимое ощущение самого себя каждому разумному читателю, который размышляет над ним с той верой и благоговением, которые требуются при прочтении этих священных писаний; поэтому, в начале изложения главы, мы можем привести несколько примеров, в которых оно особенно проявляется.
1. Прочно заложив основы веры и послушания, провозглашая тайну личности и служения Христа, он приступает к своему увещеванию в отношении евангельских и моральных обязанностей, которые он предлагает церкви в едином четком виде на протяжении всего времени. эта глава. И здесь: (1) Он своим собственным примером, как и в большинстве других своих посланий, предписывает истинный порядок и метод проповеди Евангелия; то есть сначала раскрыть его тайны, по благодати Божией, а затем усовершенствовать его до практических обязанностей послушания.
И ошибутся те, кто в этой работе предложит себе какой-либо другой метод; и особенно те, кто считает, что одной части достаточно, без другой. Ибо, поскольку провозглашение духовных истин без наставления о том, что они являются жизненно важной, оживляющей формой послушания, и применение их к этому направлено только к тому «знанию, которое возмущает, но не назидает»; поэтому навязывание нравственных обязанностей без должного провозглашения благодати Божией во Христе Иисусе, которая одна только дает нам возможность исполнить их и делает их приемлемыми для Бога с их необходимой зависимостью от них, есть лишь обман душ людей и уведите их с пути и от Евангелия. (2) Излагая все свои речи в этом призыве к духовному или евангельскому послушанию, он заявляет, что наука или познание божественных тайн отчасти носит практический характер, что касается ее следующей и непосредственной цели в умах и душах людей. Это настолько далеко от истины, что благодаря свободе Евангелия мы освобождаемся от обязательств духовных и моральных обязанностей, что использование всех истин, открытых в нем, направлено как на то, чтобы направить нас к их правильному исполнению, так и на то, чтобы
возлагают на нас все новые и новые обязательства заботиться о них со всем усердием. (3) В этом месте, в общих чертах настаивая на учении Евангелия, он лишь называет основные обязанности, к которым призывает, ибо они по большей части были известны и исповедовались среди евреев, в то время как другие были известны и исповедовались среди евреев. сильно разоблачены и противоречивы. И в этом также Он подал пример проповедникам Евангелия относительно времени и обстоятельств их работы. Ибо там они должны трудиться с наибольшим усердием там, где они находят наибольшее противодействие истине или наибольшую трудность в ее принятии. (4) Таким образом, Он показывает, что бесполезно обсуждать с людьми обязанности послушания, пока они не закреплены в фундаментальных принципах веры. Здесь он трудится для наставления и утверждения этих евреев, прежде чем приступить к предписанию своих обязанностей.
2. Перечисляя обязанности, которые он намечает, - поскольку он не мог упомянуть все те, которые необходимы в нашем христианском образе жизни, - он останавливается на тех, в частности, которые, как он знал, были наиболее необходимы евреям. внимательно относиться к их нынешним обстоятельствам; как мы увидим, рассматривая их. И в этом он также должен быть нашим примером в деле нашего служения.
Обстоятельства часто требуют, чтобы одни обязанности возлагались на наш народ более усердно, чем другие, сами по себе не менее важные, чем они.
3. Его божественная мудрость проявляется в сочетании евангельских тайн с его призывом к обязанностям; посредством чего он одновременно эффективно настаивает на самих обязанностях и демонстрирует, что самые мистические части божественных истин и установлений поучительны для обязанностей, если их правильно понимать. Рассмотрению этого мы также будем уделять внимание в нашем прогрессе.
4. Это происходит в торжественной молитве о благословении и должном улучшении всего его учения; в котором он вкратце излагает сумму и суть самых таинственных истин, касающихся личности, служения и жертвы Христа, на которых он раньше настаивал; при этом, в соответствии с нашими способностями, мы должны следовать его примеру.
Что касается частей этой главы (в целом она носит назидательный характер), то они таковы:
1. Предписание и призыв к выполнению нескольких обязанностей послушания; к некоторым из них были применены особые меры (стихи 1–6). 2. К вере и ее устойчивости, исходя из ее инструментальной причины и особого объекта; с предупреждением избегать того, что противоречит этому, стихи 7–
12. 3. Призыв, вызванный тем, что было сказано в подтверждение предыдущего увещевания, к самоотречению и терпеливому несению креста, стихи 13, 14. 4. Новое поручение о различных обязанностях по отношению к Богу, их церковные отношения, друг друга и он сам, стихи 15–19.
5. Торжественная молитва о дополнении благословенного дела благодати Божией во Христе ко всем им, стихи 20, 21. 6. Завершение всего в различных подробностях, стихи 22–25.
В первой части говорится о следующих обязанностях: (1) Братская любовь, стих 1.
(2.) Гостеприимство, стих 2. (3.) Сострадание к страждущим за Евангелие, стих 3. (4.) Целомудрие, с характером и должным использованием брака, стих 4. (5.) Удовлетворенность, с основания и причины этого, стихи 5, 6.
Евреям 13:1
Ἡ φιλαδελφία μενέτω.
Вульг. Лат., «charitas fraternitatis», «братская любовь»; не так правильно. Сир., «братская любовь». И к μενέτω оба добавляют «в вобис», «в вас». «Amor fraternus», «charitas fraterna». Хорошо,
"манеат"; то есть «constans maneat». Почему так предписано, мы спросим.
Вер. 1. Пусть братская любовь продолжается, [пребывает постоянной]
Требуемый долг – это «братская любовь»; и способ запрета таков: оно «оставаться» или «продолжаться».
Ἡ φιλαδελφία. Во-первых, Любовь есть источник и основание всех взаимных обязанностей, моральных и церковных; поэтому здесь оно помещено в голову обоих видов, которые предписываются впоследствии. И к этому апостол сразу же соединяет две основные ветви моральных обязанностей, а именно: гостеприимство и сострадание; при этом он включает в себя все действия
взаимная полезность и помощь, например, тем, кто в них принципиально нуждался; а именно чужие и страдальцы.
Всякая любовь имеет свое основание в отношениях. Где есть связь, там есть любовь, или так должно быть; а там, где нет отношений, не может быть и любви в собственном смысле слова. Поэтому здесь упоминается о братстве.
Существует тройственное братство или братство: 1. Естественный; 2. Гражданский; 3.
Религиозный.
1. Естественное братство либо универсально, либо более ограничено.
(1) Существует всеобщее братство всего человечества: «Бог сотворил от одной крови все народы человеческие, чтобы обитать по всему лицу земли» (Деяния 17:26).
Следовательно, каждый, по закону природы, является каждому ближним и каждому братом, его хранителем и помощником. Посему всякая вражда, зависть, ненависть, несправедливость, угнетение и кровопролитие среди человечества — от лукавого, 1
Иоанна 3:12. Таким образом, существует любовь, присущая всему человечеству, которую следует проявлять, когда того требуют возможности и обстоятельства. Мы должны «делать добро всем человекам», Гал. 6:10. И там, где в ком-либо отсутствует эта любовь (как это бывает в большинстве), в этом разуме нет настоящей добродетели.
(2) Опять же, это природное братство ограничено; и это: [1] По отношению к некоторому источнику или источнику, из которого первоначально произошел народ или нация, отделившись в нем от других наций или народов.
Так возникло братство среди всех израильтян, происходивших из одного общего рода; то есть Авраам. Поэтому они почитали себя всеми братьями и называли себя так: «Братья мои, сродники мои по плоти», Рим. 9:3. Поэтому их постоянно называют братьями в законе, когда предписаны им обязанности: «Он брат твой» и т. д. [2] По отношению к близкому роду, как дети одних и тех же родителей; что в Писании постоянно распространяется и на дедушек. Поэтому в Писании их обычно называют братьями и сестрами, которые являются потомками одного и того же дедушки или бабушки; по этой причине некоторые называются братьями Иисуса, Мф. 12:46, 47. Любовь, необходимая в этих отношениях, известна; но здесь это не предполагается.
2. Существует гражданское братство. Люди, добровольно объединяющиеся в различные общества, действительно составляют политическое братство; но этому здесь нет места.
3. Это братство религиозное. У всех верующих один Отец, Матф. 23:8, 9; один старший брат, Рим. 8:29, которые не стыдятся называть себя братьями, Евр. 2:11; – имеют один Дух и призваны к одной надежде призвания, Еф. 4:4; который, будучи Духом усыновления, объединяет всех в одной семье, Еф. 3:14, 15, благодаря чему они становятся «сонаследниками Христу», Рим. 8:17. См. изложение в гл. 3:1. Это братство, главным образом предназначенное для исполнения предписанного здесь долга любви. Хотя естественное родство существовало и между этими евреями, однако первоначально из их слияния в одно священное общество, в силу их завета с Богом, они стали братьями одной семьи, отличной от всех других в мире. И эта связь не была разрушена, но еще больше подтверждена их интересом к Евангелию; откуда они стали «братьями святыми, участниками небесного звания», Евр. 3:1.
Это братство является основой любви, которая здесь предписывается; для
«Всякий, любящий Родившего, любит и Рожденного от Него» (1 Иоанна 5:1). Для нашей цели неуместно долго настаивать на объяснении природы этой благодати и долга. Об этом также говорилось в объяснении гл. 6:10, 11. Здесь я отмечу только некоторые моменты, касающиеся этой любви, и это те, в которых она отличается от естественной любви или от любви, которая имеет только моральные или гражданские мотивы или причины. Ибо (1) основанием этого является безвозмездное усыновление: «Все вы братья, и один у вас Отец, Который на небесах», Мф. 23:8, 9. И именно через усыновление все они становятся братьями в одной семье, 1 Иоанна 3:1. (2) Это особая благодать Духа: «Плод Духа есть любовь»; и поэтому оно часто, почти постоянно соединяется с верой во Христа Иисуса, Филим. 5; 1 Иоанна 3:23. Это то, чего ни один человек не может иметь ни сам по себе, ни сам по себе; оно должно быть «дано нам свыше». (3) Его пример необычен; что есть любовь Христа к Церкви, 1
Иоанна 3:16; что придает ей иную природу, чем всякая любовь, которая когда-либо существовала в мире раньше. (4) То же самое и с заповедью, данной для этого Самим Христом, с теми целями, которые Он предписал ей. Он особым образом называет это своей заповедью (Иоанна 15:12), и отсюда «новая заповедь».
заповедь» Иоанна 13:34; 1 Иоанна 2:7, 8; 2 Иоанна 5; – это то, в чем он будет признан выше всех других. для мира, что мы Его ученики, Иоанна 13:35. (5) Таковы последствия, как внутренние, так и внешние: таковы жалость, сострадание, радость в преуспевании, молитва, полезность во всем, духовном и мирском. Если того требуют обстоятельства, терпение, снисходительность, радость, готовность пострадать и отдать свою жизнь друг за друга и друг за друга, - все это часто прививается и широко провозглашается в Писании. И только поэтому я отмечу две вещи: —
Обс. I. Что сила и слава христианской религии чрезвычайно пришли в упадок и принизились в мире. то же самое небесное призвание, на которое все претендуют. И именно на это Господь Христос возложил бремя проявления Своей славы в мире, а именно на любовь, которая есть среди Его учеников; что было предсказано как особая слава его правления и царства. Но от него в видимой церкви осталось теперь всего несколько шагов; лишь некоторые указывают на то, что он был здесь и обитал в древности.
Что касается его блеска и великолепия, он удалился на небеса, пребывая в своей силе и эффективном использовании только в некоторых уголках земли и в тайных уединённых местах. Зависть, гнев, эгоизм, любовь к миру и холодность во всех вопросах религии заняли место этого.
И напрасно люди будут спорить и спорить о своих различиях во мнениях, вере и вероисповедании, претендуя на то, чтобы добиться продвижения религии путем навязывания своих убеждений другим; если эта святая любовь не будет снова введена среди всех тех, кто исповедует имя Христа, все дела религии будут все больше и больше приходить в упадок.
Само название братства среди христиан вызывает презрение и упрек; и все последствия такого отношения презираются. Но удивительно, как люди могут убедить себя, что они христиане, и в то же время быть не только чужими, но и врагами этой любви.
Обс. II. Когда притворство этой любви в какой-то мере продолжается, однако ее природа неизвестна, а ее последствиями обычно пренебрегают.

вселился в разум и воздействовал в сердце Духом его, эффективно склоняясь к его упражнению, как внутреннему, так и внешнему, с духовным чувством братского отношения той же самой новой природой, созданной во всех них, от которых требуется эта любовь; распространяясь не только на все обязанности милосердия, щедрости, сострадания и радости, но даже на то, чтобы отдать свою жизнь друг за друга, когда мы к этому призваны; мало кто знает и не особо интересуется.
Хорошо. Во-вторых, способ предписания этой обязанности заключается в том, что она должна «продолжаться» или «постоянно оставаться»; что своеобразно. Ибо он предполагает, что эта любовь уже была в них, уже ими проявлена; и поэтому он не приказывает, а только настаивает на продолжении этого. Таким же образом он обращается с ними, гл. 6:9–12. И этот намек или уступка имеет огромную силу в настоящем увещевании. Мужчины свободны и готовы продолжать делать то, что они сами выбрали. И служебной мудрости, призывающей к долгу, принадлежит признание того, что уже найдено в тех, с кем они обращаются. Ибо выполнение любого долга является поощрением для тех, кто его выполняет.
Кроме того, в этом обвинении апостол, по-видимому, намекает на трудности, связанные с сохранением этой благодати и исполнением этого долга. Таким образом, это слово используется и так переводится многими,
«оставаться постоянным»; то есть против трудностей и искушений. Это не просто «Пусть так продолжается», но «Позаботьтесь о том, чтобы это сохранилось»; ибо это то, что во многих случаях будет склонно ослабляться и ослабляться. Когда люди впервые вступают в те отношения, которые являются основой этого долга, они обычно горячо склоняются к нему и готовы к его выполнению; но с течением времени бесчисленные обстоятельства готовы его разрушить; кроме того, те благодати, которые заключены в привязанностях, сами по себе склонны увядать, если не обновляются свежими поставками свыше. Против всего того, что могло бы ослабить взаимную любовь между ними, апостол предостерегает их этими словами: «Да пребудет неизменно». И,-
Обс. III. Нам следует особенно следить за сохранением тех милостей и исполнением тех обязанностей, которые в наших обстоятельствах наиболее подвержены сопротивлению. В частности,-
Обс. IV. Братская любовь очень склонна ослабляться и разрушаться, если мы не стремимся постоянно ее сохранять и возрождать. Это очевидно в печальном событии, упомянутом выше. И,-
Обс. V. Частью мудрости веры является правильное рассмотрение путей и случаев упадка взаимной любви, а также средств ее сохранения.
Без этого мы не сможем должным образом выполнить данное предостережение и предписание.
1. Причинами упадка этой любви, из-за которых она не сохраняется должным образом, являются: (1) Самолюбие; (2) Любовь к этому миру; (3) Изобилие похотей в сердцах людей; (4) Незнание истинной природы благодати и ее применения при исполнении надлежащих обязанностей; (5) Главным образом, утрата заинтересованности в ее основании, которая есть заинтересованность в безвозмездном усыновлении, и участие того же Духа, той же новой природы и жизни. Там, где этого нет, хотя убежденность в истине и ее исповедание могут на какое-то время проявить видимость этой братской любви, она не продлится долго.
2. Причинами его упадка и утраты являются: (1) Различия во мнениях и практиках относительно вопросов религии; (2) Несоответствие природных темпераментов и наклонностей; (3) Готовность воспринимать возникающие провокации; (4) Разные, а иногда и противоречивые светские интересы; (5) Злоупотребление духовными дарами из гордости, с одной стороны, или из зависти, с другой; (6) Попытки господства, непоследовательные в братстве: против всех этих явлений следует остерегаться.
3. Средствами его продолжения или сохранения являются: (1) Стремление расти и процветать в его принципе или способность принять благодать (2) Должное осознание тяжести или важности этого долга, от особое учреждение и повеление Христа; и (3) об испытании, которое ему предстоит, об искренности нашей благодати и истине нашего освящения; ибо благодаря этому мы знаем, что мы перешли от смерти в жизнь: (4) Должное рассмотрение использования, да и необходимости, этого долга во славу Божию и созидание Церкви; и (5) О том нарушении союза, утрате мира, беспорядке и смятении, которые должны и наступят из-за пренебрежения этим: (6) Постоянная бдительность против всех этих порочных привычек ума из себялюбия или любовь к миру, которые могут его ухудшить:
(7) Прилежно следить за тем, чтобы его жизненные действия не были незаметно нарушены; таковы терпение, снисходительность, готовность прощать, неспособность верить злу; без чего никакие другие его обязанности не будут длиться долго: (8) Горячая молитва о запасах благодати, позволяющих нам достичь этого: с другими людьми подобного характера. И если мы не будем считать эту обязанность такой важной, что постоянное использование этих средств для ее поддержания, она не будет продолжаться.
Продолжение церкви зависит, во-вторых, от продолжения братской любви. Это происходит, во-первых, на основе веры во Христа Иисуса, посредством которой мы держим Главу и утверждаемся на Скале; но, во-вторых, это происходит по взаимной любви. Все остальные претензии относительно преемственности и продолжения церкви тщетны. Где нет этой веры и любви, там нет и церкви; там, где они есть, есть церковь материально, всегда способная к евангельской форме и порядку.
Не исключено, что апостол также мог уважать особое положение этих евреев. У них с самого начала были все родственные основы взаимной любви, поскольку все они принадлежали к одному общему природному роду и все были объединены одним и тем же священным заветом о поклонении Богу. В связи с этим у них было много божественных повелений о взаимной любви и осуществлении всех ее последствий, что подобало естественному и религиозному братству. Соответственно, они питали сильную любовь ко всем, кто в этом смысле был их братьями. Но с течением времени они испортили это, как и все другие божественные порядки и учреждения. Их учителя учили их, что значение повеления взаимной любви включает в себя разрешение, если не повеление, ненавидеть всех остальных. Так они истолковали закон любви, записанный Лев. 19:18,
«Люби ближнего твоего и ненавидь врага твоего», Мф. 5:43. И люди поступали соответственно, не считая себя обязанными проявлять хоть малейшую доброту к кому-либо, кроме своих соотечественников. После этого они приобрели позорную известность в мире. Так, Тацит утверждает о них: «Apud ipsos, fides obstinata, misericordia inpromtu; adversus omnes alios враждебной odium». либ. v. И сатирик:
«Non monstrare vias eadem nisi sacra colenti,
Quaesitum ad fontem Solos deducere verpos» (Juv. Sat. xiv. 103).
Это ужасное искажение и злоупотребление законом, которые подвергали их поношению, тогда как должное соблюдение закона было их славой, наш Спаситель исправил в соответствии с учением о нем, Мф. 5:43, 44; и исправлено в притче о самаритянине, Луки 10:30, 31 и т. д. Но тем не менее их взаимная любовь, по упомянутым основаниям и причинам, была хорошей, полезной и похвальной. Но в то время как благодаря Евангелию их первоначальное братство было как бы распущено, а язычники были приняты в одно и то же священное общение с ними, некоторые из них могли бы предположить, что обязательство взаимной любви, которое они имели прежде, теперь также прекращено. От этого их предостерегает апостол, повелевая, чтобы та же самая любовь продолжала проявляться во всех своих проявлениях, но в отношении того нового братства, которое было установлено Евангелием.
Евреям 13:2
Τῆς φιλοξενίας μὴ ἐπιλανθάνεσθε· διὰ ταύτης γάρ ἔλαθόν τινες
ξενίσαντες ἀγγέλους.
Φιλοξενίας. Сыр.,
ס
נָ
יֵ
א ְ א
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תְָ ר
חְֶ, «сострадательная любовь к чужим».
«Hospitalitatis», «гостеприимство». Мы хорошо передали это: «развлекать чужеземцев». Πολυξενία — это «беспорядочное развлечение для всех», то есть поддержание, как мы это называем, открытого дома; ἀξενία — «недостаток в развлечениях», вызванный жадностью или грубостью натуры; оба осуждены язычниками: Μηδὲ πολύξεινον, μηδ ̓ ἄξεινον καλεέσθαι, Гесиод.
Ἔλαθον. В большинстве экземпляров Vulgar написано «placuerunt»; который был введен теми, кто не понимал греческого слова «latuerunt», вместо «inscii»,
«врасплох», не зная (т. е. поначалу), кто они, кого развлекают.
По-сирийски весь стих читается так: «Не забывайте любви к чужеземцам, ибо благодаря этому некоторые удостоились, хотя и не осознали этого, принять ангелов».
Вер. 2. Не забывай [не забывай] принимать незнакомцев; ибо таким образом некоторые, не подозревая об этом, развлекали ангелов.
В словах ясно содержатся: во-первых, предписание долга; и, во-вторых, принуждение к этому по действенному мотиву или причине.
И в первом есть: 1. Сама обязанность, которая заключается в том, чтобы
«развлекать незнакомцев»; и 2. Способ предписания: «Не забывай делать это»; не забывайте об этом.
Τῆς φιλοξενίας. 1. Предписанная обязанность – «развлекать незнакомцев»:
Φιλοξενία. Это слово обычно переводится как «гостеприимство»; и вполне может быть так, если мы примем во внимание оригинал этого слова; но у нас оно применяется несколько иначе. Ибо оно уважает тех, кто действительно чужой,
и неизвестны нам, как и другие обстоятельства, и поэтому действительно нуждаются в помощи и освежении; но у нас оно применяется к обильному и, возможно, обильному приему друзей, родственников, соседей, знакомых и т.п.
Исходное слово имеет отношение не столько к самому исполнению долга, сколько к расположению, готовности и расположению духа, которые требуются в нем и для него. Следовательно, сирийский переводит это как «любовь к чужим», и это правильно. Но это такая любовь, которая действенна и правильное проявление которой состоит в развлечении их; которое включает в себя помощь и облегчение, в которых нуждаются незнакомцы, и которое является истинным следствием любви к ним. Следовательно, мы переводим это слово как «развлекать незнакомцев».
Известно, что подразумевается под «развлечением»; даже прием их в наши дома со всеми необходимыми приспособлениями, как того требуют обстоятельства. В тех восточных странах, где они путешествовали полностью или частично босиком, упоминается омовение ног и подача перед ними мяса, а также их ночлег.
Чужеземцы, даже среди язычников, считались священными и находились под особой защитой Бога. Так говорит Евмей Улиссу, когда тот принимал его как бедного неизвестного незнакомца:
Ξεῖνʼ, οὒ μοι θέμις ἔστ ̓, οὐδ ̓ εἰ κακίων σέθεν ἔλθοι, Ξεῖον ἀτιμῆσαι· πρὸς γὰρ Δ ιὸς εἰσὶν ἄπαντες
Ξεῖνοί τε πτωχοί τε.— Хом. Одисса. 14:56.
«О странник! Мне непозволительно, даже если кто-то окажется более несчастным, чем ты, бесчестить или пренебрегать чужеземцем, ибо чужестранцы и бедняки принадлежат заботе Бога».
И было у некоторых народов δίκη κακοξενίας, наказание, назначенное для негостеприимных.
Священное Писание часто предписывает или предписывает эту обязанность. См. Втор.
10:19; Это. 58:7; Мэтт. 25:35; Луки 14:13; ПЗУ. 12:13; 1 Пет. 4:9; Джеймс
1:27. 

Это развлечение незнакомых незнакомцев, которое было такой великой добродетелью в древние времена, почти изгнано из мира из-за его порочности.
Ложные притязания некоторых, преследующие злые замыслы, под предлогом и предлогом чужеземцев, с одной стороны, и предлоги гнусной корысти, с другой, изгнали его с земли. И достаточно тех, кого называют христианами, которые ни разу не помышляли о каких-либо обязанностях здесь.
Таким образом, допускается, что здесь следует проявлять осмотрительность и осторожность, чтобы не поддаваться насилию со стороны тех, кто недостоин всякого развлечения.
Но из этого не следует, что поэтому мы должны отвергать всех, кто действительно чужестранец; то есть обстоятельства которых мы знаем только от них самих.
Следует также признать, что, хотя сейчас во всех цивилизованных странах предусмотрены условия для развлечения чужеземцев, хотя и за их собственный счет, в этом случае ситуация несколько изменилась по сравнению с тем, что было в молодые времена мира.
Но была особая причина, вытекавшая из тогдашних обстоятельств церкви, особенно евреев в их рассеянии, которые принадлежали к ней; к этому апостол присоединяется к предписанию об обязанности принимать чужих как о первой ветви той братской любви, которую он прежде предписывал, как о первом и наиболее выдающемся способе ее действия. Ибо были две вещи, которые делали эту обязанность более необходимой, чем в другие времена. Ибо церковь в то время находилась под сильными гонениями во многих местах, в результате чего верующие были изгнаны и рассеяны из своих жилищ и стран, Деян 8:1. И после этого, следуя указанию нашего благословенного Спасителя, когда их преследовали в одном городе и бежали в другой, они переселились в другие части и места, где они были чужестранцами и где в настоящее время царил некоторый мир и покой. Ибо Богу угодно так устроить дела в Своем святом и мудром провидении, чтобы по большей части гонения не были абсолютно и в любое время всеобщими, но чтобы могли быть некоторые места тихого уединения, по крайней мере на какое-то время, чтобы их или некоторых из них, уничтожение которых задумано и предпринято в местах их собственного
жилье. Итак, во время яростных папских преследований в этой стране во времена королевы Марии многие города и места за морем служили временным убежищем для тех, кто бежал отсюда ради сохранения своей жизни. Бог в таких случаях обеспечивает Свою церковь двойным обеспечением, а именно, убежищем и убежищем для преследуемых, а также возможностью для тех, кто находится в мире, проявлять веру и любовь, да, все евангельские благодати, в их полезной помощи. доброта к ним. А если гонения в какое-нибудь время будут всеобщими (на что в настоящее время направлено государство), и некому будет принять его изгоев, то он сам будет им прибежищем и укрытием: он уведет их в пустыню и накормит их там, пока негодование не пройдет. Но в том состоянии церкви, в котором она находилась, когда апостол писал это послание, те верующие, которые еще находились в мире и покое в своих жилищах, имели на себе множество обязанностей быть готовыми принять чужеземцев, которые прибегали к ним в своих странствованиях. и бедствие.
Обс. I. Особые времена года являются указаниями и принуждающими мотивами к особым обязанностям. И тот, кто в таких случаях забудет принять незнакомцев, не будет долго помнить о сохранении чего-либо из христианской религии.
Снова; в то время были разные люди, особенно из обращенных евреев, которые ходили взад и вперед из одного города, да, из одного народа в другой, за свой счет и расходы, чтобы проповедовать Евангелие. «Они вышли ради Христа» (проповедовать Евангелие), «не взяв ничего от язычников», которым они проповедовали, 3 Иоанна 7. И это были только
«братья», а не служители какой-либо церкви, стих 5. Прием, угощение и помощь им, когда они приходят в какую-либо церковь или место как чужие, апостол восхваляет и высоко оценивает в своем возлюбленном Гаии, стихи 5. 6. Таких, как эти, когда они приходили к своим чужеземцам, апостол особым образом рекомендует этим евреям любовь и милосердие. И тот, кто не готов принимать и принимать таких людей, покажет, как мало его заботит Евангелие или слава самого Христа.
Теперь, в то время как эта благодать или долг в целом сильно пришли в упадок среди проповедников христианской религии, мы должны усердно молиться, чтобы по возвращении особых случаев, которые лежат в дверях, да, да,
вошедшая во многие места, она может возродиться в сердцах и жизни всех истинно верующих.
Μὴ ἐπιλανθάνετθε. 2. Способ предписания этой обязанности выражен в слове: «Не забывайте об этом», не забывайте об этом; что своеобразно. Другую обязанность, в целом того же характера, что и эта, он дает в тех же выражениях: «Не забывайте этого» (стих 16). И там он подтверждает свое предписание своеобразной причиной: «Делать добро и общаться, забудьте». нет, ибо такие жертвы благоугодны Богу: как здесь: «Ибо некоторые угостили ангелов», что намекает на некоторые особые аспекты этих обязанностей.
Нет сомнения, что в запрете «Не забывай» содержится положительная заповедь; то есть «Помни». Есть некоторые обязанности, которыми наш ум всегда должен заниматься с особой памятью; и они по большей части таковы, против которых либо возникает большое сопротивление, либо можно использовать множество предлогов для оправдания их упущения. Таково соблюдение субботы, установлению и повелению которой предшествует торжественное предписание помнить о ней. И в этом выражении, по-видимому, учитываются три вещи:
(1) Нам следует стараться держать свои сердца в постоянной готовности к этому. Само слово φιλοξενία больше уважает расположение ума и сердца, их постоянное расположение к долгу, чем фактическое исполнение его в отдельных случаях. Если ум не сохранится в этом расположении, мы обязательно потерпим неудачу в отдельных случаях.
«Либеральный придумывает либеральные вещи», Ис. 32:8. Ум должен быть настроен и склонен привычно в силу щедрости, иначе он не будет искать и удерживаться в случаях совершения либеральных поступков. И причина, по которой мы находим людей настолько неготовыми к выполнению таких обязанностей, как предписанные здесь, заключается в том, что они не забывают постоянно держать свой ум в расположении к ним.
Обс. II. Нашим сердцам нельзя доверять в выполнении случайных обязанностей, если мы не сохраняем в них постоянное расположение к ним. Если это будет потеряно, то не будет преобладающих аргументов, которые могли бы привлечь их к нынешним случаям.
(2) Что касается неожиданностей. Время года и поводы для выполнения этого долга могут прийти к нам врасплох, и мы можем упустить их прежде, чем соберемся принять решение о том, что нам следует делать. Здесь нам поручено следить за такими неожиданностями.
(3) Он уважает победу над теми рассуждениями и притязаниями, которые возникнут против исполнения этого долга, когда нас будут судить в особых случаях. Некоторые из них мы уже упоминали ранее, а многие возникнут и другие, чтобы отвлечь нас от нашего долга здесь.
Что касается этих и подобных трудностей или отвлечений, нам поручено «не забывать», то есть всегда помнить, быть готовыми к исполнению этого долга и делать это соответственно; по этой же причине приказ подкрепляется последующим поощрением. И мы можем заметить, что:
Обс. III. Ум должен постоянно быть начеку и снисходительно относиться к тем обязанностям, которые сопряжены с трудностями и бременем; такое, как здесь заповедано нам: без которого мы не сможем выполнить то, что от нас требуется.
Второе в этих словах — это принуждение к повелению, исходя из соображения о выгоде, которую некоторые прежде получали прилежным соблюдением этого долга: «Ибо посредством этого некоторые неосознанно развлекали ангелов».
Διὰ ταύτης γάρ. «Ибо этим», «ибо этой филоксенией» — в первую очередь подразумевается добродетель, склоняющая и располагающая ум к развлечению чужестранцев. «И таким образом некоторые, будучи готовыми к исполнению этого долга, имели привилегию принимать ангелов под видом незнакомцев». Если бы они не были так расположены, они бы пренебрегли возможностью столь великой божественной благодати и благосклонности. Итак, разум, наделенный добродетелью и благодатью, одинаково готов как к исполнению обязанностей, так и к получению привилегий.
Τινές. «Некоторые» так и сделали. Обычно это относится к Аврааму и Лоту, чьи истории по этому поводу записаны в Быт. 18:1 и далее, 19:1 и т. д. И нет сомнения, что о них говорится особым образом, как
то, что они сделали, прямо записано Святым Духом. Однако я не смею приписывать это только им, исключительно всем остальным. Ибо я не сомневаюсь, что в те древние времена, когда Бог так часто использовал служение ангелов в церкви, они посещали и других верующих.
«неосознанно» таким же образом; а также то, что они были расположены к получению этой привилегии своей готовностью во всех случаях принимать чужеземцев. Но тех примеров, оставленных в священной летописи, достаточно для целей апостола.
Этот прием ангелов был великой честью для тех, кто их принял; и так задумано Богом. И в этом заключается сила причины усердия в выполнении этого долга, а именно в том, что некоторые из тех, кто был столь усерден, имели честь, благосклонность, привилегию принимать ангелов. Эти ангелы не нуждались в их гостеприимстве и не использовали по-настоящему то, что им было предоставлено; но они оказали им особую честь своим присутствием и тем самым дали им залог особой заботы и благосклонности Бога. Как они могли добиться чего-то большего, чем послав Своих славных ангелов, чтобы они пребывали и совещались с ними? И оба они, после этого угощения ангелов, тотчас же стали причастниками величайших милостей, на которые они были способны в этой жизни.
И,-
Обс. IV. Примеры привилегий, связанных с обязанностями (коими полно Писание), являются великими мотивами и стимулами для тех же или подобных обязанностей. эту обязанность могут принять ангелы, как это сделали они; но этим он показывает, насколько приемлем этот долг для Бога и насколько высоко он почитался; поэтому мы можем, выполняя ту же обязанность, надеяться на божественное одобрение, каким бы образом Богу угодно было показать это нам.
Ἔλαθον. Это они сделали «незаметно». О значении греческой фразы и искажении народной латыни, читая «placuerunt» для
«латуэрант», мы говорили раньше. Замечено, что при явлении этих ангелов Аврааму в разгар дня «он сел у входа в шатер свой» (Быт. 18:1), а при их явлении Лоту вечером «он сел у входа в шатер свой» (Быт. 18:1). у ворот Содома», куда должны были войти чужие, гл. 19:1.
Вероятно, оба они в те времена нарочно так расположились, что если увидят каких-нибудь чужеземцев, то могли пригласить и принять их; после чего они сделали это при первой возможности. И это также показывает их готовность и расположение к этому долгу, которого они ждали и искали повода.
Они сделали это неосознанно, не зная, что это ангелы; то есть они не сделали этого, когда впервые пригласили и угостили их; ибо впоследствии они узнали, кто они такие. Но сначала оба они приготовили им такие угощения из хлеба и мяса, так как хорошо знали, что ангелы в них не нуждаются.
И это может быть уравновешено всеми теми страхами и сомнениями, которые могут возникнуть в нашем сознании по поводу развлечений незнакомцев, а именно, что они не так хороши, как кажутся или притворяются, хотя некоторые из них были намного лучше. и более благородными, чем они казались на первый взгляд.
И в некотором роде этому поэт Одисс. П., после того как он превосходно рассуждал о бедных и чужеземцах, с заботой Божией о них, добавляет в знак высочайшего уважения к ним:
Καί τε θεοὶ ξέινοισιν ἐοικότες ἀλλοδαποῖσι
Παντοῖοι τελέθοντες, ἐπιστρωφᾶσι πόληας,
Ἀνθρώπων ὕβριν τε καὶ εὐνομίην ἐφορῶντες.— Одисса. 17:485.
«Сами боги, подобно странствующим чужеземцам (видя, что они повсюду), приходят и посещают города, наблюдая, что делается правильно или неправильно среди людей».
Тех, кто явился Аврааму, называют «тремя людьми» из-за внешнего облика, который они приняли, и способа общения. Двое из них были ангелами по природе, один только по должности; ибо Он был Сын Божий, ибо Он назван Иеговой, Быт 18:1, 13, 17. И Он поступает с Ним от своего имени, что касается поклонения и послушания завету, которых Он требовал от Него, стихи 17. –19. И когда
остальные ангелы ушли и вечером вошли в Содом, гл. 19:1, он продолжает говорить с Авраамом: «Но Авраам еще стоял пред Господом».
глава 18:22. И все отрывки между ними были таковы, что, если там открыто не признавалась божественная личность, мы не могли быть уверены, что Бог когда-либо говорил или совершал что-либо из тех вещей, которые приписаны Ему в Писании как сотворение мира. , и тому подобное.
И Авраам принял ангелов, двоих из них, которые были таковыми по природе, и того, кто был таковым тогда по должности; но когда они явились ему, они не называются в Писании ангелами, хотя двое из них, пришедшие в Содом, так и называются, гл. 19:1.
Шлихтингий, противопоставляя явление Сына Божьего в этом месте Аврааму, прилагает большие усилия, чтобы опровергнуть мнение, что «эти три человека были тремя Лицами Троицы; и поскольку Авраам говорил с одним, это означало единство божественная сущность во всех них». Той же идее противостоит Кимчи на этом месте; то же самое делает Энджедин в своих объяснениях, и это заставляет меня думать, что некоторые высказывались именно с этой целью. И действительно, у некоторых древних людей есть отрывки, намекающие на такой смысл этих слов; но это уже давно повсеместно отвергнуто. И эти люди снова поднимают его только для того, чтобы казалось, что они имеют что сказать против явлений Сына Божьего в Ветхом Завете. И у Шлихтингиуса нет здесь ни одного слова, а только исключения против этого мнения, которым никто не владеет и которого никто не защищает.
Но ясно, что тот, кто явился здесь Аврааму, который также явился Иакову, Моисею и Иисусу Навину, прямо назван Иеговой, говорит и действует так, как Бог от своего имени, ему назначены божественные дела и божественное поклонение, его обожали и молились те, кому он явился; и во всем так поступает, принимая на себя все божественные свойства и дела, чтобы породить веру в тех, кому он явился, в то, что он сам Бог. И мы можем заметить:
Обс. V. Вера будет использовать самые высокие привилегии, которыми когда-либо пользовались при исполнении обязанностей, чтобы побудить к послушанию, хотя она не ожидает ничего подобного от выполнения тех же обязанностей.
Обс. VI. Когда люди, замышляя добро, приносят больше добра, чем
они намеревались, они получат или могут получить от этого больше пользы, чем они ожидали.


Евреям 13:3
Первая часть проявления братской любви, описанная в стихе 1, касается незнакомцев, стих 2; следующий – к страждущим, стих 3.
Вер.
3.— Μιμνήσκεσθε
τῶν
δεσμίων
ὡς
συνδεδεμένοι,
τῶν
κακουχουμένων, ὡς καὶ αὐτοί ὄντες ἐν σὠματι.
Μιμνήσκεσθς, «памятник». Вульг., «memores estote», «помнить»; это нечто большее, чем простое воспоминание.
Κακουχουμένων. Vulg., "laborantium", "из тех, кто трудится"; то есть в условиях бедствия. Но это слово имеет пассивный залог и плохо передается активным залогом. «Eorum qui malis premuntur», Без.; «малис afficiuntur»; которые подвергаются давлению или страдают от зла или страданий. См. гл.
11:37, где то же слово используется в том же смысле.
Ὡς καὶ αὐτοὶ ὄντες ἐν σώματι. Сир., «как люди, облеченные плотью»;
не лишним. «Ac si ipsi quoque corpore afflicti essetis», Без.; «как будто вы сами страдаете телом»: это толкование мы должны впоследствии рассмотреть. «Tanquam et ipsi in corpore existentes», «как вы находитесь в теле».
Вер. 3. — Помните [помните] о тех, кто в узах, [или связанных,]
как связанный с ними; [и] тех, которые терпят невзгоды, [тесняются злом], как и вы сами находитесь в теле.
Это вторая часть долга братской любви, предписанная в первом стихе: первая касается незнакомцев; это касается больных. А поскольку личность незнакомцев неизвестна, то до исполнения долга любви к ним предписание в первую очередь уважает долг: «Не забывайте обязанности принимать незнакомцев». Но страдальцы
были известны, и поэтому непосредственным объектом повеления являются их личности: «Будьте внимательны к связанным,… к страждущим».
Под «связанными и страдающими» подразумеваются не все, кто таков или делает это; есть те, кто осужден за свои преступления и страдает как злодеи. По отношению к ним также требуется обязанность; но не то, что здесь имел в виду апостол. Это только те, кто связан и страдает за Евангелие, кого он рекомендует нам на память в этом месте.
Те, кто тогда пострадал за Евангелие (как и сейчас), находились в двояком внешнем состоянии. Некоторые находились в тюрьмах или узах — дьявол бросил их в темницу; некоторые были лишены всего, всего чего-то из этого. И так происходит и по сей день. Апостол упоминает их по отдельности и отчетливо, варьируя свои обвинения в отношении них, поскольку рассмотрение их различных состояний должно было повлиять на умы тех, кто еще не пострадал так сильно, выполняя свой долг по отношению к ним, как мы увидим.
В первом предложении стиха говорится: 1. Цель предписанного долга; то есть «те, кто связан» или «в узах». 2. Сама обязанность; то есть «помнить о них». И, 3. Способ его исполнения; «как связанный с ними».
Τῶν δεσμίων. 1. Объектом требуемой обязанности являются «связанные». Это слово означает всех, кто находится в темнице, независимо от того, связаны ли они цепями или нет, потому что в те дни все заключенные обычно были так связаны, Деян 16:26. Быть таким образом «в узах» или пленником считалось позорным, а также и наказуемым; ибо это было имение злодеев. Но введение нового дела сделало это звание почетным; а именно, когда кто-либо был сделан «узниками Христа» или
«узники Христа». Так и этот апостол, когда он хотел воспользоваться титулом особой чести, который давал бы ему власть среди тех, с кем ему приходилось иметь дело, называл себя так, и это решительно (Еф. 3:1, Ἐγὼ Παῦλος ὁ δέσμιος τοῦ χριστοῦ Ἰησοῦ, — «Я Павел, vinctus ille, узник Христа Иисуса»; и так еще раз, гл. 4:1. См. 2 Тим. 1:8; Филем. 9.
Такого рода наказание за исповедание Евангелия началось еще в мире и продолжалось на протяжении всех веков, наиболее часто встречаясь в наши дни. Но «слово Божие», как говорит апостол,
«не связан», 2 Тим. 2:9. Дьяволу никогда не удавалось таким образом затмить свет или остановить развитие Евангелия, и никогда не будет так.
Он и его агенты трудятся напрасно. Люди могут быть связаны, но слово Божье не может быть связано.
Итак, все те, кто был в узах, были в темнице за исповедание Евангелия. И заметьте:
Обс. I. Призваны ли мы к такого рода страданиям? давайте не будем думать об этом как о странном, это не новая вещь в мире.
Обс. II. Узы и заключение за истину были посвящены Богу и удостоены чести узами и заключением Самого Христа; и рекомендован церкви во все века узами и заключением апостолов и первых свидетелей истины.
Обс. III. Лучше, безопаснее и почетнее быть в узах со Христом и ради Христа, чем быть на свободе среди жестокого, яростного и преследующего мира.
Μιμνήσκεσθε. 2. Обязанность, возложенная на тех, кто связан, состоит в том, чтобы мы «помнили о них» или «помнили о них». Кажется, что те, кто находится на свободе, склонны забывать о узниках Христа, что им нужно было приказать помнить о них; и по большей части они таковы. И о нас говорят, что мы «помним» о них, как от нас хотят «помнить о бедных»; то есть думать о них так, чтобы облегчить их по мере наших возможностей. Это лучше выразить словами «помнить о них», что означает уважение ко всему долгу, который от нас требуется, и ко всем его частям или действиям.
И их много; Я назову основные из них.
(1) Первое — это забота о своей личности и заботах; противоположно той невнимательности, которая склонна овладевать умами тех, кто спокоен и, как они полагают, свободен от опасности. Это апостол хвалит в Фил. 4:10.
(2) Сострадание; включено в следующий порядок обязанностей: «Как будто вы
были связаны с ними». Это он рекомендует в Послании к Евреям по отношению к себе, гл. 10:34: «Вы пожалели Меня в узах Моих». См. пояснение. И это он предписывает им по отношению к другим в тех же узах. Большим облегчением для невинных страдальцев является то, что есть такие, которые действительно жалеют их и сострадают им, хотя они не имеют от этого реальной помощи. И отсутствие ее выражается в великом усугублении страданий наших Сам Спаситель, Пс 69:20,
«Я искал милости, но не было; и утешителей, и не нашел».
(3) Молитва; как это было с Петром, когда он был в узах, Деян 12:12. И действительно, это главный способ, которым нам следует помнить о тех, кто находится в узах; то, что свидетельствует о нашей вере, искренности и интересе к одному и тому же общему с ними делу; который придает жизнь и эффективность всему остальному, что мы делаем ради них.
(4) Оказание им помощи в том, что может недоставать для их облегчения, в меру наших способностей и возможностей. Те, кто являются узниками Евангелия, обычно страдают не только из-за своей ограниченности. Желания и трудности в отношении их родственников и семей обычно сопровождают их. Внимательно относиться к ним, как и должно, — значит удовлетворять их потребности в соответствии с нашими способностями.
(5) Для этого требуется посещение их особым образом; что Господь Христос называет посещением самого себя в темнице, Мф. 25:36, 43.
И в первобытные времена были некоторые, предназначенные для посещения тех, кто находился в тюрьме; что они часто делали с опасностью, а иногда и с потерей своей жизни.
Эти и подобные обязанности, в частности, содержатся в настоящем судебном запрете. И это знаменательное свидетельство благодати в церкви и во всех профессорах в их конкретных должностях, когда они таким образом помнят о тех, кто находится в узах из-за Евангелия; поскольку это аргумент лицемерного государства, когда люди, удовлетворенные своими свободами и удовольствиями, не заботятся об узах других. См. 1 Кор. 12:25, 26.
И,-
Обс. IV. Хотя Богу угодно дать благодать и мужество некоторым, чтобы
пострадав за Евангелие в узах и за других, чтобы исполнить свой долг по отношению к ним, церковь не проиграет от страданий.
Обс. V. Когда одних подвергают испытанию на постоянство в узах, других проверяют на искренность в исполнении возложенных на них обязанностей. И,-
Обс. VI. Обычно больше людей терпят неудачу в пренебрежении своим долгом по отношению к страждущим и, таким образом, отпадают от своей профессии, чем те, кто терпит неудачу из-за своих страданий.
Ὡς συνδεδεμένοι. 3. Таким образом, мы должны помнить о тех, кто связан,
«как связанный с ними». Помнить о них, как о связанных с ними, — это акт союза с ними. И это тройное различие между страдающими верующими и теми, кто находится на свободе: (1) Мистическое; союз соединения в одном и том же мистическом теле. Будучи членами одного тела, оба рода страдают, и когда страдает один, страдает и другой, как спорит апостол, 1 Кор. 12:25, 26. И это, по мнению некоторых, имеет особое значение в следующем пункте:
«быть в теле». Но один этот союз не ответит на выражение; ибо люди могут находиться в одном теле и при этом пренебрегать своим долгом. (2) Союз симпатии или сострадания – союз по духовной привязанности, от духовного родства. Таким образом, наши умы действительно охвачены горем, печалью и тревогой от их страданий, как если бы они были нашими собственными; как будто мы чувствовали, что их цепи скованы их прочностью. (3) Объединение интересов в одном и том же деле. Свободные одинаково заняты одним и тем же делом, всеми его добрыми и злыми делами, с теми, кто в узах. Эти вещи дают нам меру наших страданий с другими, образ нашего разума и принцип нашего поведения по отношению к ним. А потому,—
Чтобы страдать вместе со связанными, как если бы мы сами были в узах с ними, требуется (1) союз в одном мистическом теле, как и его сочлены с ними. (2) Действие одного и того же общего принципа духовной жизни в них и в нас. (3) Сострадание, действительно воздействующее на наш разум такими проблемами и скорбями, которые являются следствием страдания. (4) Совместный с ними интерес в том же общем деле, ради которого они страдают. (5) Исполнение обязанностей по отношению к ним, упомянутых выше. А там, где это не так у нас, это свидетельствует о сильном упадке силы религии. И нет никого, о ком размышляют более сурово, чем
те, кто успокоен, когда церковь в скорби, Пс. 123:4; Зах.
1:15. 

Приведя особый пример проявления братской любви к страждущим за Евангелие, именно к узникам Христовым, по отношению к которым требуются особые обязанности; Чтобы мы не могли предположить, что наша любовь и долг в отношении страданий ограничиваются только ими, он добавляет к ним, под ответственностью нашей внимательности, всех, кто претерпевает зло или какие-либо неприятности ради исповедания Евангелия: " И о тех, кто терпит несчастья» и т. д.
В остальных словах этого стиха есть: 1. Обозначение людей в целом, о которых нам следует помнить; и 2. Мотив выполнения долга, который от нас требуется.
1. Созданные люди — это «те, кто терпит невзгоды»; те, которые раздражены, притеснены, обеспокоены вещами злыми, тяжелыми и труднопереносимыми.
Ибо слово включает в себя и то, что само претерпело: они злы и тяжки; и душевное состояние людей во время их прохождения: они напряжены, раздражены и обеспокоены ими.
Это слово имеет большое значение, насколько мы его интерпретируем: «терпящие невзгоды»; распространяясь на все, что нам неприятно или прискорбно, например, на болезни, боль, потери, нужду и бедность, а также на другие вещи. Но здесь необходимо воздерживаться от тех зол, которым люди подвергаются за исповедание Евангелия; и на все виды их это должно быть распространено: таковы упреки, презрение, презрение, отказ от мирской работы, порча имущества, стигматизация, лишение детей, изгнание - все, что мы можем претерпеть в нашей жизни и ради нее. профессия. Всем, кто испытывает давление или страдает от чего-либо из этого, нам предписано быть «внимательными», и это касается всех целей и задач, упомянутых выше, в соответствии с нашими способностями и возможностями. А благодаря различению, которое здесь проводит апостол между «находящимися в узах»,
и «тех, кто терпит другие невзгоды», хотя оба подвергаются одному и тому же обвинению, насколько нам помнится, нас учат, что:
Обс. VII. Хотя от нас требуются особые обязанности по отношению к тем, кто выдающимся образом страдает за Евангелие, например, узы, тем не менее, они
мы не освобождаемся при этом от тех же обязанностей по отношению к тем, кто страдает в меньшей степени, и прочего. Мы склонны думать, что мы освобождены от всякого рассмотрения страданий, кажущихся низшими, если мы, возможно, уделяли внимание некоторым заключенным или им подобным. И,-
Обс. VIII. Не только те, кто находится в узах ради Евангелия или сильно страдает лично, находятся под особой заботой Христа, но также и те, кто страдает каким-либо другим образом, хотя мир может мало обращать на них внимания; и поэтому все они заслуживают нашей особой памяти.
Обс. IX. Профессора Евангелия не освобождаются ни от каких невзгод, ни от чего злого и огорчительного для внешнего человека в этом мире; и поэтому нам не должно казаться странным, когда мы впадаем в них.
Ὡς καὶ αὐτοὶ ὄντες ἐν σώματι. 2. Мотив, добавленный к усердному исполнению предписанного долга, состоит в том, что «и мы сами находимся в теле». Существует тройственное вероятное толкование этих слов. Во-первых, под «телом» подразумевается мистическое тело Христа, или церковь. Хотя мы являемся членами одного мистического тела с теми, кто страдает, справедливо, равно и необходимо, чтобы мы помнили о них в их страданиях. Таково объяснение Кальвина; и кажется, что речь апостола об этой цели придала ей большую поддержку, 1 Кор. 12:13, 26 и т. д.: «Страдает ли один член, страдают с ним все члены». Таким образом, в этом изложении есть истина, хотя я полагаю, что она не имеет в виду прямо здесь. Другое дело Безы, как в его переводе, так и в аннотациях. Ибо в своем переводе он добавляет к тексту для его объяснения «afflicti» — «как если бы вы сами страдали в теле». И он излагает это так, «как если бы мы пережили одно и то же бедствие». И он приводит причину своего толкования, а именно, что
«В то время как в первом пункте нам предписывается помнить о тех, кто в узах, как если бы мы были связаны с ними; то и в этом, чтобы помнить о тех, кто терпит невзгоды, как если бы мы страдали в своем собственном теле вместе с ними ."
Но я также не считаю эту причину убедительной. Ибо именно те, кто связан, особенно страдают телом; и в этом последнем изложении имеются в виду те, кто страдает каким-либо иным образом. Поэтому
обычное толкование этих слов больше всего соответствует объему места: Апостол размышляет о тех, кто еще свободен и свободен от бед и скорбей, от которых другие страдают и смущаются, о том, каково их собственное состояние и состояние, а именно, что они еще находятся в теле; то есть в том состоянии естественной жизни, которое подвергается тем же бедствиям, которым подвергаются другие их собратья. Откуда у сатаны и мира такое преимущество против них, что они обременяют их, угнетают и досаждают им всевозможными злодеяниями, как они это делают? Только поэтому они еще находятся в том естественном состоянии бытия в этой жизни, которое подвержено и отвратительно всем этим страданиям. Если бы они однажды освободились от тела, от той жизни, которую они ведут в этом мире, ничто из этого не могло бы достичь их или коснуться их. «Поэтому, поскольку вы все еще находитесь с ними в одном и том же состоянии естественной жизни, одинаково подвержены всем страданиям, которым они подвергаются, какого бы рода они ни пожелали, и не имеете уверенности, что вы всегда будете освобождены от них, это должно быть для вас мотивом помнить о них в их нынешних страданиях». И в этом смысл этого места. И отсюда мы можем наблюдать:
Обс. X. Что у нас нет уверенности в свободе от каких-либо страданий за Евангелие, пока мы находимся в этом теле или во время продолжения нашей природной жизни. — «Ante obitum nemo». Небеса — единственное состояние вечного покоя. Пока у нас есть телесные глаза, с них не отерутся все слезы.
Обс. XI. В этой жизни мы не только подвергаемся страданиям, но и должны жить в постоянном ожидании их, пока в мире есть люди, которые действительно страдают за Евангелие. Это греховная безопасность, проистекающая из очень испорченных принципов ума, что можно легко обнаружить при должном рассмотрении.
Обс. XII. Ощущение того, что мы постоянно противны страданиям, не меньше, чем те, кто действительно страдает, должно склонять наш ум к прилежному рассмотрению их в их страданиях, чтобы исполнить все обязанности любви и помощи по отношению к ним.
Обс. XIII. Если этого не произойдет, у нас не будет никаких доказательств нашего нынешнего интереса.
в одном мистическом теле с ними, а не просто ожидать какого-либо сострадания или облегчения от других, когда мы сами призваны к страданиям. с недостатком должного сострадания и сострадания к тем, кто был в таком состоянии до нас.
Это некоторые примеры действий и обязанностей той братской любви, которая необходима христианам; та любовь, о которой так много говорят и на которую так много притязают некоторые, кто хочет, чтобы она заключалась в согласии со всеми людьми, хорошими и плохими, в некоторых внешних религиозных обрядах, к ее разрушению, которое почти потерян в мире.
Евреям 13:4
Τίμιος ὁ γάμος ἐν πᾶσι, καί ἡ κοίτη ἀμίαντος· πόρνους δὲ καὶ μοιχοὺς
κρινεῖ ὁ Θεός.
Ὁ γάμος, «конъюгиум», «брачный союз»; «брак», «брак», его состояние.
Ἐν πᾶσι. Сыр., ל בּ
כְֻ, «в омнибусе». Bez., «inter quosvis», «inter omnes»; так и ἐν обычно используется для обозначения «интер».
Κοίτη, «тор», «кубиль». Сыр., ן מ
ח
וּ ְ רְ וְ
עַ, «et cubile eorum», «и их кровать».
Ибо так читается это предложение: «Брак у всех почетен, и ложе их ח
יִ יָ
א דּ
בְַ», «чист, непорочен», что, по моему мнению, хорошо определяет прочтение и смысл слов.
Πόρνονς. Вульг., «блудники»; Без., «скортаторы»; который мы оказываем
"блудники", не так уж и плохо. Разница между ними и μοιχούς
мы увидим.
Κρινεῖ. Сыр., ןאֵדָּ, «судья»; «judicaturus est, judicabit», «damnabit», Без.; Араб.: «Брак во всех отношениях почетен, и ложе его чисто».
Вер. 4. Брак у всех честен, и ложе непорочно; а блудников и прелюбодеев судит Бог.
В переводе слов первого предложения возникает двойная трудность, возникающая из-за двойного дефекта оригинала. Первый относится к глаголу-существительному или связке предложения; что некоторые называют ἔστι, «есть»; другие через ἔστω, «пусть будет», или быть учтенным. Другой — из-за дефекта существительного, к которому относится πᾶσι, «все»,: некоторые доставляют «мужчин» во всех видах людей; другие, «вещи» или всевозможные способы. Во-первых, большинство в последнее время склоняются к тому, чтобы сделать его предписывающим, а не рекомендательным; «Пусть будет», «пусть так почитают». Мы следуем Безе и передаем его ориентировочно; «это так», — «Брак почетен».
Единственная причина, по которой кто-либо использует первое толкование, состоит в том, что обязанности, упомянутые как до, так и после, выражены предписывающе, посредством повеления, в словах повелительного наклонения, и нет причин, по которым это должно быть вставлено в другой форме. Вульгарный текст не устраняет недостатков оригинала, и наши ремисты перевели оттуда слова: «Брак почетен во всех»; но в своих примечаниях они отстаивают заповедь: «Пусть брак будет честен во всех»; надеясь таким образом оградить свой тиранический закон безбрачия от меча этого божественного свидетельства, — но тщетно. Это не является и причиной, которую другие ссылаются на какую-либо силу в пользу этого изложения. Ибо другие упомянутые обязанности таковы, что никто никогда не подвергал сомнению их природу, были ли они всеобще добрыми или нет; и никогда такого не было. Поэтому не было необходимости заявлять об их природе, а только предписывать их практику. Но в случае брака было иначе, ибо всегда были и были тогда немало как из иудеев (как ессеи), так и из язычников, которые имели недостойные мысли о браке, ниже его достоинства, и такие, которые подвергли его презрению. Кроме того, Святой Дух предвидел и, соответственно, предсказал, что в последующие периоды существования церкви появятся люди, которые будут издавать законы, запрещающие некоторым вступать в брак, 1 Тим. 4:3; а потому было необходимо, чтобы апостол, намереваясь научить евреев целомудрию и чистоте жизни, дал справедливую оценку средствам, которые Бог предназначил для их сохранения. И следующие слова, в которых «ложе непорочное» имеет право на ту же честь, что и «брак», не могут иметь справедливого смысла без отношения к глаголу в настоящем времени, как это соответственно выражено в сирийском переводе.
Истина в том, что апостол противопоставляет это благословенное заявление истины некоторым принципам и практикам, которые тогда были актуальны и распространены в мире. И они заключались в том, что брак был, по крайней мере, обременительным и своего рода рабством для некоторых мужчин, особенно препятствием для тех, кто был созерцательным; и что блуд, по крайней мере, был делом безразличным, в которое люди могли себе позволить, хотя прелюбодеяние должно было осуждаться. В противовес этим проклятым принципам и обычаям апостол, стремясь восхвалять и предписывать целомудрие всем исповедующим Евангелие, провозглашает, с одной стороны, почетное состояние брака, а именно, от божественного установления; с другой стороны, порочность того распутства, которое они себе позволяли, с уверенностью в божественном мщении, которое постигнет тех, кто будет продолжать в нем. Поэтому была веская причина, почему апостол должен был намекнуть на предписание долга, подразумеваемого декларацией чести того состояния, которое Бог назначил для сохранения мужчин и женщин в целомудрии.
И это приводит нас к устранению другого недостатка «во всем». Предлог ἐν, примененный к лицам, постоянно употребляется в Новом Завете для обозначения «меж» или «среди», «среди всех», то есть всевозможных лиц; или, как Беза, «inter quosvis». И допустимо, что если понимать эти слова указательно, то именно в этом и заключается их смысл. И людей здесь следует воспринимать строго, для тех, кто должным образом входит в это состояние.
Апостол не утверждает, что брак пользовался хорошей репутацией среди всех людей, как иудеев, так и язычников; но он объявляет, что брак почетен для всякого рода лиц, которые законно призваны к нему и вступают в него по закону Божию и праведным законам среди людей. Ибо из-за этого недостатка оно может быть сделано весьма бесчестным для людей, как станет ясно из последующего толкования этих слов.
От предписания обязанностей по отношению к другим апостол переходит к указаниям тем, что касается нашей собственной личности и нашего поведения. И он делает это, запрещая две радикальные, всеобъемлющие похоти развращенной природы, а именно: нечистоту и алчность; первый особым образом уважает человеческие личности, другой - их разговоры. Первым из всех его действий является
отличается от всех других грехов тем, что они направлены непосредственно против самого человека, в его собственной личности: «Бегайте блуда. Всякий грех, который делает человек» (который совершается во внешних действиях), «совершается вне тела; но тот, кто совершает блуд грешит против собственного тела», 1 Кор. 6:18.
А другой влияет и развращает все жизненные обязанности, какие бы они ни были.
Его способ предписания первого долга в этом стихе своеобразен по причинам, упомянутым выше. И оно состоит из двух частей: 1. Восхваление средства от запрещенного зла, которым является брак; 2.
Осуждение запрещенных грехов с осуждением божественных судов против них. И он использует этот способ намекнуть на необходимость предписанного долга: 1. Потому что некоторые презирали это средство; а другие, призванные использовать его, остались без внимания. 2.
Потому что запрещенные грехи многие считали не такими уж преступными; а если и были, то обычно были скрыты от наказания среди людей. Без устранения этих предрассудков его увещевания не могли бы получить должной силы в умах заинтересованных сторон.
Во-первых, у нас есть предложение: 1. О состоянии жизни; то есть,
"Свадьба." 2. Об обязанностях этого государства; «Постель непорочная». И о них обоих утверждается, что они «почетны».
Ὁ γάμος. 1. Первое — «брак». Это то, что законно и соответствует замыслу Бога; ибо могут быть браки или такие союзы с целью брака между так называемыми мужчинами и женщинами, которые являются в высшей степени бесчестными. Это должен быть брак двух отдельных лиц, и не более, согласно закону творения и божественному установлению (многоженство никогда не было почетным); брак не между лицами, находящимися в той степени родства, которая подпадает под божественный запрет (инцест не менее позорен, чем прелюбодеяние); брак при совпадении всех необходимых обстоятельств, как душевных, так и телесных, у тех, кто вступает в брак, - таковы власть над своей личностью, свобода выбора или согласия, личный взаимный обет или договор, естественное соответствие брачным обязанностям. , свобода от вины в отношении предполагаемых лиц и тому подобное. Поэтому, принимая брак за соединение мужчины и женщины по взаимному согласию, для всех целей человеческой жизни, его нельзя абсолютно назвать «почетным»; ибо в таком соединении может быть много вещей, делающих его греховным и мерзким. Но затем
таков брак, который на основании и гарантии божественного установления представляет собой «законное соединение одного мужчины и одной женщины, по их справедливому и полному согласию, в нерасторжимый союз (в результате чего они становятся одной плотью) для зачатия потомства». детей и взаимопомощь во всем, божественном и человеческом».
Как апостол говорит об этом браке вообще, о его природе и использовании, так и в этом месте он относится к нему с особым уважением, поскольку это средство, назначенное и освященное Богом для избежания и предотвращения грехов блуда и прелюбодеяния. и все другие похоти нечистоты, в которые без этого большинство человечества бросилось бы, как звери полевые.
Τίμιος. И этот брак он называет «почетным». Во многих отношениях это так, и это следует уважать. Это так: (1) По мнению Автора этого, того, кем оно было первоначально назначено; который есть сам Бог, Быт. 2:18, 23, 24, Матф. 19:5; и все его произведения
«честный и славный», Пс. 111:3. (2) По способу его установления, выраженному как особое следствие божественной мудрости и совета на благо человека (Быт. 2:18): «И сказал Господь Бог: не хорошо быть человеку один: Я сделаю его помощником для него». Этому учреждению и образу жизни нельзя было отдать большего уважения.
(3.) От времени и места его учреждения. Оно равно человечеству; ибо хотя Адам был создан в одинокой жизни, тем не менее, он был женат в момент рождения Евы. При первом взгляде на нее он сказал: «Это теперь кость от костей моих и плоть от плоти моей» (стих 23), и она, согласившись, стала формальной причиной их брака. И это было в раю, пока мужчина и женщина находились в состоянии невинности и красоты: настолько неразумен закон в Римской церкви, запрещающий вступать в брак со своими священнослужителями под предлогом несоответствия в нем их святости; как будто они были чище наших прародителей в раю, куда вошли в свое брачное состояние. (4) Из множества знаков или залогов божественного благоволения, сообщающих ему честь.
Бог первым женился и благословил Адама и Еву, Быт. 2:22, 23. Он дал законы для регулирования этого брака, стих 24; Мэтт. 19:5. Он уделял этому особое внимание в декалоге; да, все повеления второй таблицы исходят из этого учреждения и относятся к нему. Он по своему закону
исключены из всякого управления должностями в собрании те, кто не родился в законном браке, Втор. 23:2 и т. д. И Господь Христос одобрял все это Своим присутствием на законном браке и на пиру в этот день, Иоанна 2:1–11. (5) Это происходит от пользы и пользы от него. В трудах всевозможных мудрецов, философов, юристов и христианских богословов эти вещи элегантно выражены. Я только скажу, что как законное и упорядоченное продолжение человеческого рода зависит от этого и вытекает из этого, так и все, что есть добродетели, чести, красоты или порядка среди людей; все, что достойно похвалы и полезно во всех обществах, экономических, церковных или политических, зависит от этого и имеет к нему отношение. Всем, кому дороги дети, полезные отношения, ценное наследство и признание Бога в творениях природы предпочтительнее грязной нечистоты и вечной гибели; это состояние считается и должно считаться для них почетным.
Ἐν πᾶσι. Апостол добавляет, что это «во всем честно»; то есть среди всякого рода людей, которые к этому призваны. «Нет другого рода, порядка или степени людей по признаку какого-либо призвания, работы или занятия, кроме этого брака, который является почетным состоянием для них и для них, когда они законно призваны к этому». Таков простой смысл этих слов, поскольку проявляются как их значение, так и случай в этом месте. Некоторые предпочитали, чтобы это было «во всем» или «во всех отношениях»; или «во все времена, во все времена» — ничто из этого здесь не соответствует разуму апостола.
Ибо, хотя его целью является дать направление к целомудрию и всеобщей чистоте жизни, с избеганием всех видов и степеней нечистоты, и поскольку склонность к таким грехам является общей для всех (хотя у некоторых и излечивается особым даром), он заявляет, что средство правовой защиты одинаково предусмотрено для всех, кто к нему призван, 1 Кор. 7:9, как не получивший дара воздержания, по крайней мере, в отношении внутренней чистоты ума, без применения этого средства. Однако, если это слово будет переведено «во всем» или «всяким образом», то папское целомудрие никогда не сможет быть защищено от этого божественного свидетельства против него. Ибо если незаконно называть то обычное, что Бог объявил чистым, то законно ли им считать и называть то, что является настолько мерзким, что оно не соответствует какому-то порядку или роду людей среди них, что Бог объявил «почетным»? во всем», или во всяком случае? Для подтверждения этого читатель может, если необходимо, обратиться к сочинениям наших богословов против папистов.
экспозиция. Я только скажу, что их нечестие в своем законе, навязывающем необходимость одинокой жизни всем своим священнослужителям, в котором они узурпировали божественную власть над совестью людей, открыто преследовалось божественной местью, когда они отказывались от этого как от повода. об умножении такой ужасной нечистоты, которая была возмутительна для христианской религии и губительна для душ миллионов. У других людей они превращают брак в таинство; но очевидно, что этот закон, запрещающий это их духовенству, лишил их того обычного дара воздержания, который другие люди обычными усилиями обретают. может сохранить или достичь. Но в мои нынешние цели не входит настаивать на этих вещах. И мы можем заметить:
Обс. I. Этого божественного установления достаточно, чтобы сделать любое состояние или условия жизни достойными.
Обс. II. Чем полезнее какое-либо состояние жизни, тем оно почетнее. Честь брака во многом зависит от его полезности.
Обс. III. То, что почетно по божественному установлению и полезно по своей природе, может быть подвергнуто злоупотреблениям и сделано мерзким из-за ошибок человеческих; каким может быть брак.
Обс. IV. Запретить это состояние любому человеку, который Бог объявил «почетным среди всех», — это дерзкая узурпация власти над совестью людей и презрение к власти Бога.
Обс. V. Средства достижения чистоты и целомудрия, не предназначенные, не благословленные и не освященные для этой цели, окажутся содействием нечистоте и нечистоте или еще худшему злу.
Обс. VI. Поскольку состояние брака почетно в глазах Самого Бога, долг вступающих в него - должным образом подумать о том, как они могут одобрить свою совесть перед Богом в своих поступках. И,-
Обс. VII. Должное внимание к своему призыву к этому, к своим целям в нем, к тому, что они назначены Богом, молитва и ожидание Его благословения на этот брак, почитание Его как великого свидетеля брака.
Для этого необходимы завет и мудрость, чтобы выдержать испытания и искушения, неотделимые от этого состояния жизни.
Κοίτη ἀμίαντος. 2. К состоянию брака апостол добавляет рассмотрение его обязанностей в выражении: «Ложе непорочное».
Слово κοίτη употребляется нашим апостолом трижды: один раз для обозначения зачатия семени на брачном ложе, Рим. 9:10; однажды за излишество в похотливых удовольствиях, Рим. 13:13, где мы переводим это как «камеру»; здесь вместо брачных обязанностей используются слова «тор», «лектум», «кубиле». Его похвалой здесь является то, что оно «неосквернено». Здесь имеются в виду две вещи: (1) Противодействие оскверненным ложам блудников и прелюбодеев со стороны почетного состояния брака. Брачное ложе чисто и непорочно даже в своих обязанностях. (2) Сохранение брачных обязанностей в пределах их полномочий; о чем апостол дает указания, 1 Фес. 4:3–7; 1 Кор. 7:2–5. Ибо на брачном ложе может быть много осквернений, о которых здесь не упомянуто; Среди папских казуистов есть и такие, которые не достойны называться среди христиан, и в которые нельзя было бы поверить, если бы они не разгласили их от своих мнимых кающихся. Но то, чему нас здесь учат, состоит в том, что:
Обс. VIII. Супружеские обязанности, регулируемые границами, установленными для них естественным светом, общими правилами Священного Писания и служащими надлежащим целям брака, являются почетными и не вызывают осквернения или стыда.
Из этого состояния и использования брака, средства, назначенного Богом для сохранения чистоты и целомудрия нашей личности, становится убедительным аргумент в пользу усердия в исполнении нашего долга в нем и значительного усугубления противоположных грехов. Ибо, тогда как Бог предусмотрел такие пути и средства для удовлетворения естественных склонностей, рождения детей и удобства жизни во взаимном обществе, которые являются почтенными и как таковые одобряются Им самим, чтобы не было возможности осквернить тело или ума, или оставить какую-нибудь неприятность на совести; кто может выразить отвратительное зло, заключающееся в оставлении их, в презрении к власти и мудрости Божией, в том, что люди ищут удовлетворения своих похотей способами, запрещенными Богом, вредными для других, унижающими и оскверняющими самих себя, тревожащими весь порядок природы и тонет
себя в вечной погибели, о которой апостол заявляет в следующих словах?
Во-вторых, подтвердив призыв к личной чистоте, святости и целомудрию, содержащийся в словах, из похвалы состояния и обязанностей, посредством которых они могут быть сохранены, с уверенностью в божественном принятии в них, он далее настаивает на этом заявлением противоположное состояние и противоположные пороки тех, кто, презирая это единственное средство от всякой нечистоты или не ограничиваясь им, ищет удовлетворения своих похотей неправильными и запрещенными способами.
Эта противоположность двух состояний и действий выражена в частице δέ,
«но:» «Так же и с браком и его обязанностями; но что касается других, то с ними это не так». И: 1. Он объявляет, кто такие люди, которые нарушают предписанное правило, и которые делятся на два типа: (1) Блудники; (2) Прелюбодеи.
2. Он объявляет их состояние по отношению к Богу и каков будет их конец;
«Бог будет судить» или осудит их.
Πόρνους καὶ μοιχούς. 1. Все допускают различие между «блудниками», или блудниками, и «прелюбодеями» между одинокими лицами и теми, которые оба или один из них находятся в браке. Грех первый — блуд; с другой стороны, прелюбодеяние. И хотя πορνεύω и πορνεία иногда могут использоваться для обозначения любого рода нечистоты вообще и, таким образом, также включать в себя прелюбодеяние; однако, где бы эти слова ни соединялись вместе, как это часто бывает, их следует различать так, что одно из них означает блуд, а другое — прелюбодеяние, Мф. 15:19; Марка 7:21; Гал. 5:19. И большей частью, когда πόρνος и πορνεία употребляются отдельно, они обозначают именно грех неженатых лиц или, по крайней мере, там, где такова женщина: то, что мы называем блудом, Евр. 11:31; Иакова 2:25; Деяния 15:20; 1 Кор. 6:18; Еф. 5:3; Полковник
3:5; 1 Фес. 4:3. Поэтому πόρνοι, которое мы здесь передаем
«блудники», в отличие от прелюбодеев, — это люди, которые в одиноком или незамужнем состоянии знают друг друга плотски, будь то по одиночным действиям или частому их повторению, посредством совместного проживания, без брачного обета или завет между ними.
В наши дни некоторые впали в такую наглость, соглашаясь с мнением и обычаями некоторых язычников, которые
думал, что этот грех блуда не является грехом и что на него не стоит обращать особого внимания. Но так как оно противоречит закону творения и, следовательно, свету природы, будучи грязным источником других бесчисленных зол; поэтому оно прямо осуждается в Писании, как Втор. 23:17, 1 Кор. 6:18, Кол.
3:5 и в других местах, цитированных выше. И этого одного места, где сказано, что оно делает людей неприятными для вечного проклятия, достаточно, чтобы определить этот случай в умах людей, не являющихся предосудительными злодеями. И можем ли мы предположить, что та религия, которая осуждает внутреннюю похоть сердца к женщине без какого-либо внешнего действия, как грех, достойный суда, дает одобрение или не осуждает самым суровым образом настоящую мерзость блуда?
Но каково бы ни было суждение каких-либо людей или что бы они ни притворялись таковыми (ибо я убежден, что ни один человек не может настолько испортить свою совесть и стереть все впечатления от света Писания, чтобы действительно думать, что блуд не является чем-то недопустимым). грех, который думает, что вообще существует такая вещь, как грех), однако практика масс во всех видах распущенности таким образом в настоящее время среди нас никогда не может быть достаточно оплакиваем. И следует опасаться, что, если судьи и те, кто являются общественными служителями в стране, не проявят больше заботы, чем это было до сих пор, для обличения, сдерживания и подавления этой свирепой мерзости, божественных судов над весь народ благодаря этому быстро удовлетворит человеческие сомнения, независимо от того, грех это или нет.
Для «прелюбодеев», упомянутых в следующем месте, ни у кого не возникает сомнений в гнусности их греха; и общие интересы человечества поддерживают ненависть к нему. Но здесь оно, вместе с блудом, особым образом сохранено для божественного мщения: (1) Потому что по большей части оно хранится в тайне и, таким образом, свободно от человеческого познания; и (2) Потому что, хотя божественный закон сделал это высшим законом или наказывало смертью, как и некоторые законы среди самих язычников, тем не менее, по большей части, он всегда действовал и продолжает действовать в мире под менее суровое обращение и наказание. Но,-
2. Что бы такие люди ни думали о себе, или что бы о них ни думали другие, или как бы они с ними ни поступали, Бог будет судить и осуждать их.
Κρινεῖ. «Бог будет судить» или «черт возьми»; он «осудит», он проклянет их. Предполагается окончательный суд последнего дня; они не будут оправданы, они не будут освобождены — они будут прокляты навеки. И сюда включено:
Обс. IX. Какие бы легкие мысли ни были у людей о грехе, о любом грехе, суд Божий относительно всякого греха, который соответствует истине, должен оставаться вечным. — Иметь легкие мысли о грехе не принесет облегчения грешникам.
Обс. X Блуд и прелюбодеяние являются грехами по своей природе и заслуживают вечного проклятия. Если возмездием за все грехи является смерть, то тем более за столь великие мерзости.
Обс. XI. Люди, живущие и умирающие нераскаянно в этих грехах, погибнут навечно; или привычное поведение в них совершенно несовместимо с какой-либо искрой спасительной благодати. См. 1 Кор. 6:9, 10; Еф. 5:5; Откр. 21:8, 22:15.
И в выражении «Бог будет судить» делается акцент; Из чего мы можем видеть, (1) что особенное отягчание этих грехов особым образом подвергает людей суровому осуждению, 1 Кор. 3:17, 6:16–19. (2) Следует избегать всех случаев и всех искушений, ведущих к этим грехам, заботясь о своих душах. (3) Хотя состояние людей может измениться и Божий гнев из-за этих грехов может быть в конце концов избежать посредством покаяния, тем не менее можно заметить, что из всех видов грешников те, которые привычно предаются этим похотям плоть, реже всего призываются и приводят к действенному покаянию. Тем не менее (4) Многие из этих людей, в силу своих убеждений, принятых в свете естественной совести, действительно живут в своего рода кажущемся покаянии, посредством чего они очищают себя после некоторых нечистот, пока силою их похотью они снова поспешили в них. Но мне не следует здесь дальше обсуждать эти вещи.




Евреям 13:5, 6.
Ἀφιλάργυρος ὁ τρόπος, ἀρκούμενοι τοῖς παροῦσιν· αὐτὸς γὰρ εἴρηκεν, Οὐ
μή σε ἀνῶ, οὐδʼ οὐ μή σε ἐγκαταλίπω, ὥστε θαῤῥοῦντας ἡμᾶς λέγειν, Κύριος ἐμοὶ βοηθ ὸς, καὶ οὐ φοβηθήσομαι τὶ ποιήσει μοι ἄνθρωπος.
Ἀφιλάργυρος. Сыр., א ס
פְָכֶּ ם ר
חֵָ ה
וָ
א ֲ אלָ, «да не [твой разум]
«любящий серебро», «не любите серебра», согласно первоначальному значению этого слова; но его употребление имеет более широкое значение: «sine avaritiâ, Alieni ab avaritiâ»;
«не склонен, чужд корысти».
Ὁ τρὀπος. Сыр., ן
יָ
נְ
כ
וּ
ר
עֲַ, «твой разум»; как τρόπος иногда означает
«ingenium, animum, mentem, indolem» — ум с его наклонностями и наклонностями. Другие толкователи передают это словом «нравы» и добавляют «вестри»;
«ваши манеры», «способ и манера вашего разговора», как это хорошо переводится у нас, «ваш разговор»; хотя это будет собственно ἀναστροφή, что мы переводим как «разговор», стих 7; но у нас нет другого слова, которым можно было бы выразить силу латинского слова «нравы». Τρόπος — «нравственный разговор» людей, или их разговор о нравственности. Итак, мы читаем χρηστὸς τρόπος, «честные манеры», честный разговор; и βέλτιστος τρόπος, «отличные манеры»; и τρόπος δίκαιος, «справедливый, праведный разговор»; и τρόπος ὅσιος, «святые манеры»; и наоборот, πικρὸς τρόπος, «горькие, грубые нравы».
Вер. 5, 6. — [Пусть ваша] беседа [будет] без [свободной от] корысти;
[и будьте] довольны тем, что имеете, ибо Он сказал: никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя. Чтобы мы могли смело сказать: Господь [есть] мой помощник, и я не убоюсь того, что человек может сделать мне.
От частных обязанностей апостол переходит к более общим, относящимся ко всему нашему хождению перед Богом. И запрещенный порок часто присоединяется к предыдущему блуду и любостяжанию, Еф. 5:3, 5; Кол. 3:5; 1 Фес. 4:6: не то чтобы они имели какое-то особенное родство друг с другом, но они оба такие, что развращают все христианское исповедание.
Есть такие слова: 1. Предписанная обязанность: 2. Приведение ее в исполнение со стороны
его причина и причина: 3. Вывод из этой причины в применении его ко всем случаям, когда требуется обязанность; два последних состоят из двух божественных свидетельств: одно касается обетований Божиих, другое – относительно опыта верующих.
1. Обязанность предписана: (1) Отрицательно: «Пусть в поведении вашем не будет алчности»; (2) Положительно: «Довольствуйтесь тем, что имеете».
Жадность и довольство совершенно противоположны и несовместимы в одном и том же уме.
(1) Что касается способа выражения отрицательного наставления, то в оригинале оно вдвойне ошибочно: «Разговор без корысти»; который мы хорошо снабжаем словами «ваш» и «пусть будет»; каково намерение этих слов. И мы должны спросить: [1] О чем наш «разговор». [2] Каким должно быть «без корысти».
Ὁ τρόπος. [1] Используемое здесь слово можно понимать в тройном смысле: 1-й.
Для ума, или его структуры и наклонностей в его действиях по отношению к вещам этой жизни. Так это переводится на сирийском языке: «Позволь своему разуму». И к этому надо иметь уважение, потому что запрещенное зло есть порок разума, а противоположная ему благодать — добродетель разума. 2 раза в день. Для привычной практики; «Живи, действуй, торгуй, делай все без корысти». 3 раза. За то, как, манера и приемы, которые мы используем и принимаем, добывая средства к существованию, пищу и одежду. И все эти значения слова последовательны, и ни одно из них не может быть исключено из смысла места. Мы передаем это посредством «разговора», который охватывает их все. Но так используется только в этом месте. Слово, которое во всех других местах мы переводим как «разговор», — это ἀναστροφή, Гал. 1:13; Еф. 4:22; 1
Тим. 4:12; Иакова 3:13 и т. д.: но здесь явно подразумевается то же самое, хотя это слово имеет несколько больший смысл, чем другое.
Поэтому наш «разговор» здесь включает в себя как образ нашего ума, так и образ наших действий, а также их моральность во всем, что мы делаем в отношении вещей, относящихся к этой жизни. И из-за этой ограниченности наших поступков в делах этой жизни апостол употребляет это слово τρόπος, «мос» или «нравы», а не ἀναστροφή, которое выражает наше «всеобщее хождение пред Богом» во всяком святом послушании. , Фил. 1:27, 3:20; Иакова 3:13; 1 Пет. 1:15; 2 Пет. 3:11.
Ἀφιλάργυρος. [2] Правильный порядок нашей беседы в этом вопросе имеет огромное значение в нашем христианском исповедании. И для направления этого апостол дает такое правило, чтобы оно было «без любостяжания». Это слово еще раз используется в Новом Завете, 1 Тим. 3:3: «Не корыстолюбивый»; поскольку то, что он отрицает, бывает дважды, Луки 16:14, 2 Тим. 3:2; в обоих случаях мы называем его «алчным». Φιλαργυρία, существительное, мы передаем в соответствии с его первоначальным значением: «любовь к деньгам», 1 Тим.
6:10. Слово, постоянно используемое в Новом Завете для обозначения «алчности».
это πλεονεξία, Марка 7:22; ПЗУ. 1:29; 2 Кор. 9:5; Еф. 5:3; Кол. 3:5; 1
Фесс. 2:5. Но тогда как (как говорит нам мудрец) «деньги отвечают на все», Экклс. 10:19, и поэтому является своеобразным объектом корыстолюбивых желаний, «алчность» и «любовь к деньгам» — одно и то же. Поэтому слово «без любви к деньгам» здесь хорошо передано
«без» или «чуждый из корысти».
Жадность — это чрезмерное желание, сопровождаемое соответствующими усилиями, после наслаждения большим богатством, чем мы имеем или чем Богу угодно дать нам; исходя из чрезмерной оценки их или любви к ним.
Так это описывает наш апостол, 1 Тим. 6:9, 10.
Это порок, который по своим последствиям всегда проявляется вопреки свету природы, унижая умы людей, делая их бесполезными и подвергая их всевозможным гнусным действиям. Поэтому здравомыслящие язычники всегда клеймили его как одно из самых отвратительных пороков человеческого разума. И нет ничего, что Писание осуждало бы более строго и не осуждало бы более неизбежное наказание. Для подтверждения этого, возможно, достаточно двух мест в нашем апостоле. В том, который он нам рассказывает, что
«алчность есть идолопоклонство» (Кол. 3:5), то есть такой отвратительный грех, что ему нельзя дать иного имени, кроме того, что подразумевает отвержение Самого Бога; или, может быть, уважение также оказывается к умам жадных людей, которые даже обожают свои деньги и полагаются на них вместо Бога. «Богатство богача – его крепкая башня». Другое — 1 Тим. 6:9, 10, где он утверждает, что это доставляет людям нынешние сбивающие с толку тревоги и ввергает их в вечную погибель.
Но здесь есть много степеней. Там, где оно преобладает, Писание совершенно исключает из жизни и спасения тех, в ком оно есть, среди самых расточительных грешников. Но может быть и есть
Это меньшие степени неумеренных желаний к земным вещам, которые имеют природу этого порока, которые могут пребывать в самих верующих и являются предметом умерщвления во все их дни. И эти склонности, в зависимости от их степени, препятствуют исполнению обязанностей и служат средством подвергать людей различным искушениям во все времена, особенно в периоды гонений. И апостол, кажется, уважает такое время. Ибо, когда люди лишены некоторых своих благ и им грозит опасность потерять все, они склонны возбудить в них серьезные и непомерные желания чего-то большего, чем они имеют, и не довольствоваться тем, что имеется; которое здесь апостол называет жадностью. Он хотел, чтобы мы были от этого освобождены во все времена, особенно во времена гонений; что он имеет в виду, ясно заявляет шестой стих. И здесь мы можем наблюдать разные вещи; как,-
Обс. I. Всякая алчность несовместима с христианским общением, согласно Евангелию. — Это значит быть чуждым во всем алчности.
В наши дни нет ничего, что более запятнало бы славу нашего христианского исповедания. Ибо в распутной жизни развратников, их богохульствах, прелюбодеяниях, пьянстве и тому подобном религия не имеет отношения. Они открыто заявляют, что не заинтересованы в этом; и в них нет этого. Но в то время как корыстолюбивые люди из-за преобладания одной похоти часто удерживаются от явных плотских грехов и при этом исповедуют религию, имея «вид благочестия», этот порок является высоким позором для их исповедания.
Обс. II. Жадность в любой степени очень опасна во время гонений или страданий за Евангелие. Именно в отношении такого времени мы здесь предостерегаем от нее. Ибо нет греха, который бы так устрашал дух и ослаблял всякую решимость во время страдания, как этот. Ибо страдания обычно в первую очередь падают на то, в чем заключаются его сила и интерес, а именно на богатство и имущество людей; откуда они полны опасений по поводу них, обезоруживающих их во всех их решениях. И в такое время он постоянно восстает против своевременных пошлин; например, вклад в удовлетворение потребностей других страдальцев. Оно всегда сопровождается недоверием к Богу, как мы увидим впоследствии, и закрепляет душу в переоценке земных вещей; что прямо противоположно проявлению всякой благодати. Это наполняет душу при таком
приправляйте тревогу и беспокойство ума, пронизывая его множеством печалей, равными надеждами и страхами, нерегулярными приспособлениями для снабжения и резервами доверия к тому, что есть у людей, а также другими бесчисленными бедами.
Ἀρκούμενοι. (2) В противоположность этому нам предписано быть «довольными тем, что есть», или «тем, что имеем».
Ἀρκέω и пассивный залог означают «достаточно», «быть достаточным», быть тем, чего достаточно, Мф. 25:9; Иоанна 6:7. Здесь использован пассивный залог, и в 1 Тим. 6:8; быть довольным или удовлетворенным тем, что достаточно в земных вещах: мера которых, по мнению апостола, состоит в «еде и одежде».
Αὐτάρκεια когда-то использовалось для той же цели; что означает не самодостаточность, но удовлетворение в себе тем, что мы имеем, 1 Тим. 6:6.
Так же и αὐτάρκης, которое мы передаем «содержанием», Фил. 4:11; то есть удовлетворены нашим состоянием.
Именно это апостол противопоставляет той алчности, которую он осуждает; и они непоследовательны в одном и том же уме, в любой преобладающей степени. Утверждение одного отрицает другое; а так наоборот. Посему это удовлетворение есть благодатное расположение духа, спокойное и сдержанное; без [1] жалоб и ропота на то, что Бог провиденциально распорядился нашими внешними заботами; [2] Всякая зависть к более благополучному положению других; [3] Страхи и тревожные заботы о будущих запасах; и [4] Желания и планы относительно того, что могло бы обеспечить нам более изобилие, чем то, в котором мы находимся.
Τοῖς παροῦσιν. И это удовлетворение относится к «тому, что мы имеем»; или «вещи, которые присутствуют», как в оригинале. Настоящее здесь не противопоставляется будущему; как будто мы должны довольствоваться ими и не заботиться о будущей награде: но они противостоят вещам, которых нет у нас в настоящем нашем состоянии и состоянии, хотя бы они и могли быть таковыми; и поэтому, что касается смысла, оно передается словами «то, что у вас есть». Однако подразумеваются не только «вещи», но и вообще состояние и условия, в которых мы находимся, будь то бедность, или скорбь, или гонение, или дальнейшее расширение в земных вещах. Так утверждает наш апостол Фил. 4:11: «Я научился ἐν οἷς
εἰμὶ, αὐτάρκης εἶναι, «в каком бы состоянии я ни находился, — говорим мы, — чтобы быть довольным» — «в том состоянии и обстоятельствах, в которых я нахожусь, будь то
быть в изобилии или в нужде», как он объясняет это в следующем стихе. И оно уважает то, что присутствует у нас, то, что мы имеем; а именно, для использования этой природной жизни. А мерой их в обыкновенных случаях является пища и одежда, как нам дано правило, 1 Тим. 6:8,
«Имея пищу и одежду, будем ими довольны»: это не значит, что нам позволено быть недовольными, если мы хотим их; но что это такая достаточность, которая является разумным обязательством к удовлетворению, - человеку не нужно искать дальше. Но среди других зол, которым мы можем подвергнуться ради Евангелия, мы можем быть призваны к «голоду и наготе», Рим. 8:35; которым были уничтожены многие свидетели Христа. И когда мы таковы, мы также обязаны быть довольными этим. Ибо удовлетворение или удовлетворение ума в наличных вещах не происходит и не зависит от какой-либо меры, большой или малой, самих вещей, которыми мы наслаждаемся, но от присутствия Бога с нами и награды, которую находится там, как утверждают следующие слова.
И, возможно, не будет неуместным обратить внимание на некоторые вещи, подтверждающие его добродетель; как,-
[1] Удовлетворенность тем, что мы имеем, не исключает честного трудолюбия, которое должно прибавить к этому и таким образом увеличить обеспечение земными благами нас самих и наших семей. Честное трудолюбие, даже в этом отношении, является повелением Бога, который дал нам шесть дней из семи для его осуществления. А потому,—
[2] Оно не состоит в ленивом пренебрежении событиями этой жизни; ни в притворной апатии или невнимании к ним; ни в отказе от трудолюбивого образа жизни предаться монашеской праздности под предлогом презрения к миру; но,-
[3] Это благодатное расположение духа, возникающее исключительно из доверия и удовлетворенности только Богом, против всего остального, что бы ни казалось злым, как об этом говорят следующие слова.
[4] Это совершенно исключительно, 1-е. О жадности или чрезмерной склонности ума и желания после увеличения наших нынешних наслаждений со всеми способами и средствами, с помощью которых они обычно действуют сами по себе; 2 раза в день. Всякая тревожная забота, недоверие к будущему или
жалобы на имеющиеся вещи; 3 раза. О том глупом восторге ума и презрении к другим, которые богатство дает людям слабым умом; ибо довольство есть благодать как для богатых, так и для бедных.
[5] В этом месте оно противостоит двойному злу и является средством от него: 1-е.
О страдании и недоверии под предчувствием нужды; 2 раза в день. От уныния от угнетения, преследований и страданий от того, что люди могут сделать с нами или навлечь на нас. И оба этих зла происходят от алчности или чрезмерного желания и оценки земных вещей.
2. Предписывая обязанность, апостол добавляет принуждение к ее исполнению по причине, которая делает ее справедливой и разумной: «Ибо Он сказал» и т. д. Это происходит от того, что было сказано или сказано с этой целью: относительно чего он предлагает: (1) Кто это сказал; (2) Что он говорил; сюда включено рассмотрение того, кому он это сказал, когда и по какому случаю.
Τάρ. (1) «Он сказал». То, что это является причинным по отношению к предлагаемому долгу, объявляется в союзе «ибо»: «Сделай так», «ибо Он сказал». Он не называет имени говорившего; но в порядке величия называет его «Он».
א ה
וּ התָּאַ — «Ты — Он», Пс. 102:28; что апостол передает Σὺ αὐτὸς
εἶ, евр. 1:12. «Ты есть Он» — имя Бога; Тот, Кто один имеет всё бытие и существование в Себе; Тот, кто с нами, как и сам в себе, «все и во всем». Αὐτὸς ἔφα было присвоением чести человеку: а это αὐτὸς
εἴρηκεν бесконечно выше него. И этим апостол отсылает нас к величию и силе Божией. «Тот, кто над всем, верховный распорядитель всего на небе и на земле, в чьей руке и власти все заботы людей, кто может делать все, что пожелает, Он сказал это». Для,
—

Обс. III. Вся действенность, сила и утешение божественных обетований возникают из превосходств божественной природы и превращаются в них. Сказал это Тот, Кто есть истина и не может обмануть: Тот, Кто Всемогущий и т. д.
Οὐ μή σε ἀνῶ, οὐδʼ οὐ μή σε ἐγκαταλίπω. (2) Что Он сказал с этой целью: «Я никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Все заметили, что в последнем предложении содержится яростное отрицание путем умножения
отрицательные частицы οὐδʼ, οὐ, μή, поскольку две из них используются в первом.
И цель этого состоит в том, чтобы устранить все возражения, которые страх и неверие могут выдвинуть против данного заверения, исходя из таких обстоятельств, в которые могут попасть люди: «Будь они тем, чем хотят, я не буду никогда, ни при каких обстоятельствах, ни при каких обстоятельствах». Потому что оставь тебя и не покинь тебя». В этих негативных выражениях содержатся и положительные благословения, причем такие же, как и выражения, различимые. Под первым подразумевается продолжение присутствия Бога; с другой стороны, продолжение его помощи, на что апостол обращает внимание в следующем стихе: «Я не оставлю тебя» — каково бы ни было твое состояние и состояние, я никогда не откажусь от тебя: «Я никогда не оставь тебя» и не позволяй тебе быть беспомощным в любой беде; моя помощь и помощь будут продолжаться с тобой». Только эти вещи выражаются негативно, прямо и непосредственно, чтобы устранить страхи, которые верующие склонны испытывать в трудных испытаниях; и они являются основным путем тайного действия неверия. Поэтому яростность выражения посредством умножения отрицательных частиц является следствием божественного снисхождения, призванного дать максимальную безопасность вере верующих во всех их испытаниях. Что Бог вообще так задумал, об этом заявляет наш апостол в гл. 6:17, 18, о чем см. пояснение.
Обс. IV. Божественное присутствие и божественная помощь, которые неразделимы, являются источником и причиной подходящей и достаточной помощи и снабжения верующим в любых условиях.
Обс. V. Тем более, должное рассмотрение их вполне достаточно для обличения всех корыстных наклонностей и желаний, которые и без него будут преобладать в нас во время нужд и испытаний.
Хотя эти слова содержат обещание, данное в древности тем или иным людям, мы должны исследовать обстоятельства этого обещания: кому оно было дано, когда и по какому поводу.
Для этой цели есть обещание, да, в этих самых словах, данных Соломону Давидом во имя Бога: «Господь Бог, Бог мой, будет с тобой; Он не предаст тебя и не оставит тебя, «1 Пар. 28:20.
И это часто повторяется в церкви, что касается сути. См. Ис. 41:10–13. Но обычно признается, что это
обещание, которое Бог дал Иисусу Навину, когда поручил ему великую работу по уничтожению врагов церкви в земле Ханаанской.
Так и слова Божьи обращены к нему, Джош. 1:5: «Не подведу Тебя и не оставлю Тебя». Эти слова действительно были использованы Моисеем Иисусу Навину еще раньше, Втор. 31:6, 8; где перевод LXX. во многом то же самое, что и слова, использованные апостолом в этом месте; но в то время как апостол относит слова, сказанные непосредственно к речению самого Бога: «Ибо Он сказал», они взяты из этого места в Книге Иисуса Навина: где Бог говорит непосредственно с ним; а не из того, что во Второзаконии, что есть слова Моисея.
Это обещание было личным и дано Иисусу Навину в связи с тем великим и трудным предприятием, к которому он был призван, — завоеванием Ханаана. Поэтому нелегко понять, как это можно применить к каждому отдельному верующему, во всех его трудностях и испытаниях. Чтобы прояснить эту трудность, мы можем заметить:
[1] Что опасности и трудности, которым приходится подвергаться каждому верующему в своей духовной войне, особенно во времена испытаний и преследований, не меньше тех, с которыми Иисус Навин сталкивался в своих войнах, и не менее нуждаются в особой присутствие и помощь Бога для их преодоления, чем он. И поэтому, используя эти слова Иисусу Навину, Бог всего лишь ясно объявил, для его ободрения, как Он будет поступать со всеми верующими, в каждом состоянии и состоянии, к которым Он их призывает.
[2] Вера всех верующих нуждается в той же поддержке, том же ободрении, что и вера Иисуса Навина, и основывается на тех же принципах, что и его, а именно, присутствии и помощи Бога.
А потому,—
[3] Все обетования, данные Церкви и каждому ее отдельному члену для пользы Церкви, даются в равной степени всей Церкви и каждому ее члену во все времена, согласно благодати и милости. из них соответствует их состоянию и состоянию. Во многих обетованиях древности было что-то особенное привилегированное (например, в обещании царства Давиду) и что-то, что уважало обстоятельства и положение людей в земле Ханаанской, что нас интересует только по аналогии; но что касается благодати, любви и милости Божией во всех них,
их приспособление ко всем нашим делам и потребностям, они принадлежат всем верующим в не меньшей степени, чем они принадлежали тем, кому они были впервые даны и созданы. Следовательно,-
[4] Вера помещает каждого верующего в комнату или место того или тех, кому первоначально были даны обетования; и поскольку они записаны в Писании, где Бог продолжает говорить с церковью, они обращены непосредственно к каждому из них. Итак, апостол здесь заявляет об этом:
«Он сказал», то есть тебе и каждому из вас, к кому Я говорю: «Я никогда не оставлю тебя»; ', что является основанием вывода, который он делает в следующем стихе. Да,-
[5] Тогда как те обетования, которые содержали особые привилегии (как те, что были даны Аврааму и Давиду) и те, которые уважали интересы народа в земле Ханаанской, действительно исходили из любви и благодати и оживлялись ею. Бога в завете, заключенном с церковью или со всеми верующими, каждый из них может применить к себе одну и ту же любовь и благодать, чтобы действовать в соответствии со своим состоянием, смешивая эти обещания с верой. Ибо если «все, что было написано прежде, было написано для нашего научения, чтобы мы терпением и утешением Писания имели надежду», как говорит Рим. 15:4, гораздо больше записанных там обещаний для нашей пользы и пользы.
В наши дни не было более отчаянной попытки разрушить религиозную жизнь и все отношения завета между Богом и церковью, чем попытка применения обетований, записанных в Писании, к нынешнему состоянию, состоянию и нуждам. верующих, подвергались противодействию и высмеиванию. Но вера восторжествует над такими глупыми и нечестивыми нападками.
Короче говоря, все обетования, записанные в Писании, являются не чем иным, как способами и средствами проявления благодати завета, заключенного со всей церковью, со всеми верующими, и приспособления его к их состоянию, положению, и случаи; будучи всеми в ратификации завета, заключенного «да и аминь во Христе Иисусе, во славу Божию через нас»; они в равной степени принадлежат всем верующим, и то, что Бог говорит в любом из них, Он говорит каждому, кто истинно верует.
В этом и заключается сила аргумента апостола: если Бог сказал каждому из нас то же, что Он сказал Иисусу Навину, что Он никогда не оставит нас в Своем присутствии и не оставит нас в отношении Своей помощи, то мы имеем достаточно оснований, чтобы отбросить все чрезмерные желания земных вещей, все страхи нужды и другое давление, чтобы успокоиться и быть довольным своим начинанием для нас.
3. Этот вывод из данного нам обетования апостол объявляет в следующем стихе, подтверждая его опытом Давида; что не было свойственно ему, но было общим для всех верующих.
Вер. 6. «Чтобы мы могли смело сказать: Господь — мой помощник, и я не убоюсь того, что сделает мне человек».
Мы можем каждый из нас сказать то же, что сказал Давид в подобном случае; ибо он говорил так с уверенностью в том же обетовании присутствия и помощи Божией, которая дана и нам. Слова взяты из Пс. 118:6: «Господь на моей стороне, (для меня, мой помощник;) я не убоюсь того, что человек может сделать мне». О той же цели говорит псалмопевец в Пс. 56:3, 4, 11; только для слова «человек» в стихе 4 он использует слово «плоть» — «что плоть может сделать со мной»; с великим презрением ко всей силе своих противников.

Он подтверждает свой аргумент божественным свидетельством; при этом мы можем рассмотреть как способ его введения, так и само свидетельство.
(1) Первое выражается в следующих словах: «Чтобы мы могли смело говорить»; или: «Так что мы смело можем это сказать»; или: «Мы смело говорим»; или иметь право так делать: глагол, имеющий инфинитивное наклонение, может быть ограничен любым из этих способов.
Ὥστε. «Так что» или «так как то» — нота умозаключения или составления одной вещи из другой. «То, что нам говорят, дает нам возможность и оправдание так говорить о себе».
Θαῤῥοῦντας ἡμᾶς. «Смело» — «Мы, будучи смелыми, пользуясь уверенностью, можем сказать».
Здесь апостол приписывает нам это: [1] Потому что очевидно, что Давид, произнося эти слова, использовал нечто большее, чем обычное дерзновение и уверенность в Боге. Ибо Он изрек их первым во время великого бедствия,
«когда филистимляне взяли его в Гате», и его враги были
постоянно готовый «поглотить его», Пс. 56:1, 2. Посреди этого бедствия он с великой уверенностью выражает свое доверие Богу и говорит: «Не убоюсь того, что плоть может сделать со мной» (Пс. 56:1, 2). 56:4. И в том же состоянии он был‚ Пс. 118:6–10. От нас требуется такая же уверенность в одинаковых условиях. [2] Потому что для выраженного здесь исповедания требуется действие высокого доверия и уверенности в Боге. Это слово означает настроение доблестных людей, когда они с криками готовятся вступить в бой против своих противников. [3] Чтобы подчеркнуть наш долг в этом случае; то есть изгнать все страхи, все, что может запугать наш дух, или беспокоить наш разум, или помешать нам радостно исповедовать нашу уверенность в Боге. Ибо это от нас требуется. Λέγειν. Мы должны «сказать»
во что мы верим, чтобы исповедовать это; да, прославлять и хвалиться Богом, несмотря на всякое сопротивление. А потому,—
Обс. VI. Радостное исповедание уверенности в Боге, несмотря на всякое сопротивление и среди всех бедствий, — это то, на что верующие имеют основание в данных им обетованиях.
Обс. VII. Поскольку использование этой уверенности является нашим долгом, это также и в высшей степени почетный долг для исповедания Евангелия. «Degeneres animos timor arguit».
При применении этого свидетельства, взятого из Пс. 56:4, апостол предполагает, что Давид говорил эти слова не только от себя и в отношении своего собственного случая или особых обетований, которые он имел по этому поводу, но и от лица всей церкви, или по общему праву. всех истинно верующих. Ибо именно слово Божие или содержащиеся в нем обетования, общие для всех верующих, были основой того, что он говорил или исповедовал. Итак, слова в начале стиха свидетельствуют: «В Боге восхвалю слово Его». Он воздаст ему славу своей истины и силы через веру. А потому,—
Обс. VIII. Верующие, имеющие для этого те же основания, что и он, могут пользоваться той же уверенностью, что и он. Ибо внешние обстоятельства не меняют положения вещей в отношении веры и долга. Мы можем пользоваться тем же доверием, что и он, хотя наш случай и не такой же, как у него. И,-
Апостол, применяя это свидетельство, расширяет дело, которое
сначала он применяет свое увещевание к. Ибо сначала он говорит только о нужде и бедности; но здесь он включает в себя преследования и угнетения, которые обычно являются причинами мучительной нужды и бедности.
(2) Учитывая все это, мы можем перейти к исследованию того, что содержится в самом свидетельстве, до конца увещевания апостола.
И мы можем подумать:
[1] В этих словах предполагается, что существует противостояние, конфликт, состязание между отдельными сторонами. И лица, непосредственно затронутые здесь, являются верующими, с одной стороны, и людьми, с другой; в это время вмешивается третье лицо, а именно сам Бог, и становится участником состязания. Для,-
[2] Здесь Бог на стороне церкви; «Господь – мой помощник»; «помощник мне». Кажется, в этом выражении содержится уважение к Пс.
118:6, 7; хотя и слова Пс. запланировано 56. И есть два способа, которыми псалмопевец утверждает это: 1-й. ל
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Господь для меня, для меня, на моей стороне» (как мы это передаем) в этом состязании».
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В стихе 7 мы говорим: «Господь принимает участие мое с помогающими мне»; «Господь у меня среди помощников». И то и другое апостол включает в себя: ἐμοὶ βοηθός, «он помощник мой».
В чем состоит помощь Божия в этом случае, мы сейчас покажем.
Между тем, несомненно, что верующие действительно нуждаются в помощи в той борьбе, которую они ведут с миром. Сами по себе они не способны пройти через это успешно. Однако нет ли у нас оснований опасаться участия в том, что превышает наши силы и возможности, когда у нас есть такой резерв помощи и содействия; но что бы ни случилось с нами, «мы можем смело сказать: мы не убоимся». Ибо если Бог на нашей стороне, «если Бог за нас, кто против нас?» Пусть у кого так будет, все едино, победа обеспечена на нашей стороне.
В любом случае. [3] В словах присутствует двойная оппозиция, подчеркивающая смысл целого; 1-й. Между Богом и человеком. «Господь на моей стороне; я не убоюсь того, что может сделать человек». И это
«человека» он называет «плотью», Пс. 56, «что может сделать плоть». 2 раза в день. Между тем, что сделает Бог: «Он поможет»; и что могут сделать люди, выражено в псалме
допросом в форме презрения: «Что может мне сделать плоть?» то есть «пока Бог — мой помощник».
[4] Эта помощь Божья, в которой верующие уверены в своих испытаниях и гонениях, двояка. 1-й. Внутренние, запасами благодати, духовных сил и утешения, дающие им возможность с победоносным расположением духа пройти все трудности и опасности своего противостояния с известным успехом; 2 раза в день. Внешнее, в реальном избавлении, посредством уничтожения противников: и то, и другое часто показано в Писании и в современном опыте.
[5] Противники Церкви подвергаются двойному презрению: 1.
Судя по их состоянию: они всего лишь «человек» — «то, что человек может сделать»; который он называет
«плоть» в псалме — бедный, презренный, умирающий червь по сравнению с вечным, бесконечно могущественным Богом. 2 раза в день. Из его силы: «Что он может сделать?» какова бы ни была его воля и его желания, в своей власти он слаб и бессилен. И то, чему нас учат отсюда, —
Обс. IX. Чтобы все верующие в своих страданиях и гонениях имели освежающий, поддерживающий интерес к божественной помощи и содействию. Ибо обетования здесь даны им всем в равной степени в их страдающем состоянии, как и пророкам и апостолам. старого. И,-
Обс. X. Их обязанностью является во всякое время выражать с уверенностью и смелостью свою уверенность в божественной помощи, заявленной в обетованиях, для собственного ободрения, для назидания церкви и для устрашения своих противников, Фил. 1:28.
Обс. XI. Вера, должным образом сосредоточенная на силе Божьей, призванной помочь верующим в их страданиях, даст им презрение ко всему, что люди могут им сделать.
Обс. XII. Самый действенный способ ободрить нашу душу во всех наших страданиях — это сравнить силу Божию, которая поможет нам, с силой человека, который угнетает нас. — Так предписывает наш благословенный Спаситель, Матф. 10:28.
Обс. XIII. То, что в наших страданиях избавляет нас от страха перед людьми, устраняет в них все зло и обеспечивает наш успех.
Евреям 13:7
От предписания вышеизложенных обязанностей нравственности и послушания в них апостол переходит к тем, что касаются веры и поклонения, закладывая их основание в том отношении, которое причитается возвещающим нам слово истины, для их ради дела и ради примера, который они подают нам.
Вер. 7.— Μνημονεύετε τῶν ἡγουμένων ὑμῶν, οἵτινες ἐλάλησαν ὑμῖν τὸν
λόγον τοῦ Θεοῦ· ὧν ἀναθεωροῦντες τὴν ἔκβασιν τῆς ἀναστροφῆς
μιμεῖσθε τὴν πίστιν.
Ἡγουμένων. Vulg., «praepositorum». Рем., «ваши прелаты»; но, тем не менее, они истолковывают слова усопших святых с той обычной непоследовательностью, которую производят предрассудки и интерес. Сир., «ваши лидеры»; "дукторум",
«дукум». Мы, «владеющие вами»; действительно, это слово иногда используется для обозначения правления; но это не подобает тому месту, где апостол говорит об ушедших из этой жизни; и поэтому, что бы они ни имели, они уже не имеют над нами власти.
Ἀναθεωροῦντες, «intuentes», «contemplates», «considerantes»; "глядя в." Ἔκβασιν, «quis fuerit exitus», «выход»; «конец», «проблема», к чему все это привело. Сирийцы придают иной смысл словам: «Ищите совершенство их речи»; но с той же целью.
Вер. 7. – Помните своих наставников, которые говорили вам слово Божие, чьей вере следует следовать, учитывая конец [их] разговора.
В следующей беседе апостол имеет в виду стойкость в вере и исповедании истины в противовес заражению или склонности к «различным и чуждым учениям», как он выражает это в стихе 9. И это в во-первых, он рекомендует им по формальной причине или по слову Божьему; и орудийная причина этого в них, то есть проповедь этого, и те, кто учили этому. Ибо таков метод веры: вера приходит от слышания; слушание словом Божьим; и слово Божие через них, что
посланы проповедовать это, Рим. 10:14–17.
Предписанная обязанность имеет тройную цель, или ее предмет состоит из трех отдельных частей или соображений: 1. Личности некоторых людей, их
«проводники». 2. Их «вера»; 3. Их «разговор» с «концом его».
Итак, есть три отдельные части обязанности относиться к ним отчетливо: 1. «Помнить их» или их личности. 2. «Подражать их вере». 3. «Обдумать окончание их разговора».
Τῶν ἡγουμένων ὑμῶν. 1. Мы должны учитывать, о каких лицах идет речь. Наш перевод делает их нынешними правителями, «имеющими власть над вами». Итак, Эразм: «Eorum qui vobis praesunt».
Но это очевидная ошибка. Похоже, их привело к этому то, что ἡγούμενος является причастием настоящего времени. Но чаще всего оно используется как существительное; и так здесь. Но то, что здесь не подразумеваются их нынешние правители, очевидно, (1) Потому что в отношении них впоследствии, стих 17, дана другая заповедь, которая в словах соответствует долгу, который они обязаны им, пока они живы и находятся рядом с ними. : «Повинуйтесь начальствующим над вами и подчиняйтесь».
(2) Он описывает их как тех, кто прежде говорил им слово Божие, а не как тех, кто продолжал это делать. (3) Они были теми, кто получил ἔκβασιν ἀναστροφῆς, «событие и конец их разговора» в этом мире.
Ἡγέομαι — duco, арбитр, экзистенцио; «думать, ценить» или «судить»:
и поэтому оно постоянно используется в Новом Завете. Но оно также означает praesum, praeeo, duco; «идти впереди», «править», «вести». И ἡγούμενοι
используется по-разному: иногда для правителя, Мф. 2:6. Деяния 7:10: иногда для главного человека среди других; поэтому Иуда и Сила называются ἄνδρας
ἡγουμένους ἐν τοῖς ἀδελφοῖς, Деяния 15:22, — «начальники между братьями»; что над ними надо было бы быть епископами, что весьма нелепо, ибо они причисляются к тем братьям Церкви, которые отличаются от апостолов и старейшин: а иногда и к тем, которые являются главными в каком-либо деле; так сказано, что Павел, когда он говорил с Варнавой, был ἡγούμενος τοῦ λόγου, «главный оратор», Деян. 14:12, –
кто был главным или самым передовым в разговоре. Только в этой главе, в стихах 7, 17, 24, оно используется для обозначения служащего или служителей церкви, то есть тех, кто идет впереди, кто направляет и направляет церковь; какова их природа
офис. То есть епископы, пасторы, старейшины, которые председательствуют в церкви, руководят ею и идут впереди нее; ибо у них есть такое правило, которое состоит главным образом в духовном руководстве.
Из последующего описания видно, что апостол имеет в виду всех, кто говорил или проповедовал им слово Божие, будь то апостолы, евангелисты или пастыри, которые теперь завершили свой путь; ни в каком отношении к Иакову, как думают некоторые, ибо он был еще жив, как видно из гл.
12:4. В этом случае сохранения истины апостол также не дает никаких указаний проявлять особое уважение к Петру, а тем более к его председателю или преемникам; но всем, кто говорил им слово Божие.
Хорошо. 2. Что значит помнить о них, помнить о них, хранить их в своем уме и памяти. И делается это двумя способами: (1) Естественно; сохранить их в своей памяти как тех, кого мы высоко ценим и ценим. Итак, нам приказано приближаться к ним, пока они живы; а именно, «почитать их весьма с любовью за дела их», 1 Фес. 5:13. И такое же уважение мы должны проявлять к ним, когда они закончат свою работу. Внезапное забвение их является свидетельством того, что мы не получили от их трудов той пользы, которую должны были бы получить. (2) Это означает морально сохранять их в своей памяти в отношении упомянутых здесь целей. Простое воспоминание о них мало или вообще бесполезно.
Но помнить о них в том, что они делали и чему учили, чтобы следовать за ними в их вере и поступках, это долг, несущий для нас немалое преимущество.
С течением времени последнее из них, а именно помнить о них, чтобы следовать им в их вере и святости, было сильно утеряно среди исповедующих христианскую религию. Но прежнее сохранялось, а для продолжения его изобретались новые пути, закончившиеся различными суевериями. Ибо с этой целью были обнаружены определенные религиозные празднования предполагаемого времени их смерти с собраниями у их могил; этому они уделяли большое внимание, не без примеси языческих обрядов; которые длились в молитвах, поклонении и различных актах религиозного поклонения. Но здесь ничего подобного не предписывается;
— никаких молитв ни о них, ни к ним; никаких посвящений храмов или алтарей в их память; никакого сохранения, а тем более почитания их реликвий или костей, а также приписывания им чудесных исцелений или операций;
да, апостол, ограничивая цель нашего воспоминания о них нашим подражанием их вере и святости, достаточно осуждает все эти суеверия.
Обс. I. Поэтому это наш лучший, это наш единственный способ помнить о тех, кто был нашими наставниками, руководителями и правителями в церкви, были ли они апостолами, евангелистами или обычными пастырями, а именно следовать их в их вере и разговоре. И,-
Обс. II. В этом должна заключаться забота руководителей церкви, а именно, оставлять такой пример веры и святости, чтобы обязанностью церкви было помнить о них и следовать их примеру. Увы! как много у нас было, сколько у нас осталось или, скорее всего, останется ничего, чем можно было бы помнить, но к чему церковь должна относиться с отвращением! сколько людей, чья бесполезность приводит их в вечное забвение!
Οἵτινες ἐλάλησαν ὑμῖν τὸν λόγον τοῦ Θεοῦ. 3. Апостол описывает характеры людей, о которых он хотел бы, чтобы они помнили; и это «те, кто сказал им слово Божие». Это характерная нота церковных наставников или правителей. Те, кто не трудятся здесь для созидания церкви, пусть притворяются, что хотят, не являются такими руководителями или правителями, и не пользуются таким уважением ни у Христа, ни у церкви; и память о них не является обязанностью.
«Слово Божие» в этом месте — это написанное слово и то, что в нем содержится. Вероятно, некоторые части Священного Писания, такие как послания Иоанна, Второе послание Петра и, конечно же, Откровение, были написаны после этого послания. Но то, что было тогда написано, было достаточным и единственным правилом веры для церкви. Однако я не буду отрицать, что сюда может быть включено и устное произнесение слова Божия в силу новых откровений у тех, кто был вдохновлен Богом, как апостолы и евангелисты. И хотя слово Евангелия в основном предназначено, это говорение может включать в себя как апостольские писания, так и их устную проповедь. Ибо в них и чрез них они говорили, то есть передавали и возвещали им слово Божие, 1 Фес. 2:13. То, что они написали, чему они учили по божественному откровению, чему другие учили из их писаний и других Священных Писаний, является этим словом Божьим.
Обс. III. Это слово Божие является единственным предметом веры церкви, единственным внешним средством сообщения ей разума и благодати Божией. А потому от этого зависят бытие, жизнь и блаженство церкви. Христос. Говорить о традициях, канонах соборов, каких-либо человеческих учреждениях в отношении церкви не принадлежит тем, кто ею управляет. Этим они ограничиваются во всей своей работе; и церковь не обязана заботиться о них ни в чем другом.
Поскольку они не проповедовали ничего, кроме слова Божьего, это выражение подразумевает их усердие в нем. Они «отдались молитве и слову». И это основа, причина уважения, которое церковь должна оказывать своим наставникам, и только это; а именно, что они старательно, внимательно и постоянно говорили им слово Божье и тем самым наставляли их на пути жизни.
Ὧν μιμεῖσθε τἡν πίστιν. 4. Это напоминание нашим наставникам предписано в связи с обязанностью следовать их вере: «Чьей вере следует следовать» — «Так помните о них и их работе в проповеди слова Божьего, чтобы следовать им или подражать им в их вере». .'
Μιμέομαι — «подражать»; то есть живо выразить предложенный нам пример. И это слово, использованное апостолом для той цели, которую мы переводим как «следовать», 2 Фес. 3:7, 9; поскольку μιμητής постоянно для человека, исполняющего эту обязанность, которого мы оказываем «последователем», 1 Кор. 4:16, 11:1; Еф. 5:1; 1 Фес. 1:6, 2:14; Евр. 6:12. Таким образом, это слово применяется к живописи, когда одна картина точно нарисована другой, чтобы во всем ее изобразить. Поэтому под его превосходной статьей написали: Μωμήσεταί τις.
μᾶλλον ἣ μιμήσεται, — «Легче этому завидовать, чем ему подражать» или делать что-то подобное. Поэтому поэтов и актеров называют μιμεῖσθαι, «подражать» людям, которых они представляют; и чем точнее они это делают, тем более точными они считаются в своих искусствах. Я упоминаю об этом только для того, чтобы показать, что в этом слове заключено нечто большее, чем выражение «следовать» в обычном смысле. Это такое следование, при котором мы полностью сообразуемся и живо выражаем то, чему, как нам говорят, следует следовать. Таким образом, можно сказать, что учёный следует за своим учителем, когда, овладев всеми своими искусствами и науками, он действует в них так же, как это делал его учитель. Так и нам следует
следуйте вере этих гидов.
Их веру можно рассматривать двояко: (1) Объективно, за веру, которой они учили, верили и исповедовали, или за истину, в которую они верили. (2) Субъективно, ради благодати веры, благодаря которой они уверовали в эту истину. И здесь оно понимается в последнем смысле; ибо их вере в другом смысле нужно не подражать, а исповедовать. И при этом апостол подразумевает под их верой не только благодать веры в них, но и все ее проявление во всем, что они делали и страдали. Их вера очистила их сердца и сделала их плодотворными в жизни. В частности, это было то, посредством чего они прославляли Бога во всем, что они делали и страдали за имя Иисуса Христа. Посему и говорит апостол: «Помните их; и при этом помните об их вере, о том, что она позволила им делать и страдать за Евангелие, – об их вере в его принцип и обо всех его благословенных последствиях». В принципе, эта вера по природе одинакова для всех истинно верующих, независимо от того, являются ли они начальниками или под властью, 2 Пет. 1:1.
Но оно различается по своим плодам и последствиям. В этом они были выдающимися. И поэтому здесь евреям предписывается закреплять его в его принципе и выражать его в его применении, как они и сделали.
В этом мы должны подражать им и следовать им. Ни простой человек, ни лучший из людей не должен быть нашим образцом или примером абсолютно или во всем: эта честь принадлежит только Христу; но они могут быть такими, мы должны сделать их такими в отношении тех милостей и обязанностей, в которых они были выдающимися. Итак, апостол предлагает себя в пример верующим: 1
Кор. 4:16; Фил. 3:17; 1 Фес. 1:6: но с этим ограничением, поскольку он следовал за Христом, 1 Кор. 11:1. И,-
Обс. IV. Должное рассмотрение веры тех, кто был до нас, особенно тех, кто был постоянен в страданиях, прежде всего таких, которые были таковыми до смерти, как святые мученики в прежние и последние века, есть действенное средство, чтобы встряхнуть нас. к такому же проявлению веры, когда мы к этому призваны. И если подражание прежним векам удерживалось в этих пределах, то они были сохранены от тех излишеств, благодаря которым в конце концов вся память о них была испорчена и загрязнена.
Ἀναθεωροῦντες τὴν ἔκβασιν τῆς ἀναστροφῆς. 5. Последнее в этих словах — это мотив, который апостол дает в отношении обязанности следовать.
их вера; которое возникает из размышлений о «конце их разговора» или о том, к чему они пришли или к чему привели благодаря своей вере. «Они, — говорит он, — завершили свой путь в этом мире». О чем был их «разговор», каков был его «конец» и как все должно было быть?
«принимаются во внимание», и в чем именно это было мотивом «следовать своей вере», лежит перед нами в этих словах.
(1) Ἀναστροφή — это слово, постоянно используемое в Новом Завете для обозначения образа жизни и общения людей в мире, в отношении моральных обязанностей и всего послушания, которого требует от них Бог; который мы обычно называем их «разговором». И оно употребляется как в отношении того, что плохо и что следует запретить, так и в отношении того, что хорошо и одобряется. Но обычно, когда оно употребляется в первом смысле, к нему присоединяется какой-нибудь различающий эпитет, например, «злой», «тщеславный» или «тщеславный».
«бывший», Гал. 1:13; Еф. 4:22; 1 Пет. 1:18. В хорошем смысле оно у нас есть, 1
Тим. 4:12; Иакова 3:13; 1 Пет. 1:15, 3:2, 16. Это то, что Бог предписывает в завете: «Ходи предо Мною и будь прав». Наш
«разговор» — это наше хождение перед Богом во всех обязанностях послушания.
(2) Теперь этот их разговор получил свое ἔκβασις. Это слово используется еще раз, а затем мы переводим его как «побег»: Σὺν τῳ πειρασμῷ
καὶ τὴν ἔκβασιν, 1 Кор. 10:13; — «Вместе с искушением — бегство».
или «способ сбежать». Таким образом, подразумевается не просто «цель»: и это слово не означает общий конец, исход или событие вещей; но цель, сопровождаемая избавлением и, таким образом, победой над теми трудностями и опасностями, которым раньше подвергались люди. Эти люди на протяжении всего своего разговора подвергались трудностям, опасностям и страданиям, и все пытались остановить их на своем пути или совратить с него. Но к чему все это привело, каков был результат их конфликта? Это было благословенное избавление от всех бед и победа над ними. И здесь апостол призывает их к размышлению не столько об их разговоре, сколько об этой его цели; чего, однако, нельзя сделать без правильного рассмотрения самого разговора. Подумайте, к чему это привело. Их вера не подвела, их надежда не погибла, они не были разочарованы, а благополучно завершили свой путь и путь.
Ἀναθεωροῦντες. (3) Об этом им советуют «поразмыслить», ἀναθεωροῦντες.
Это слово еще раз используется в Новом Завете, где апостол применяет его, чтобы выразить свое внимание к преданности афинянам и жертвенникам (Деян. 17:23). Он внимательно смотрел на них снова и снова, повторяя проверку, чтобы прочитать и обратить внимание на их надписи; что требовало любопытного и тщательного рассмотрения.
Здесь говорится об этом; состоящее не в каких-то легких, мимолетных мыслях, которыми мы обыкновенно обходим такие вещи, а в неоднократном, многократном созерцании дела, с его причинами и обстоятельствами.
(4) И, наконец, тем самым они будут побуждены следовать своей вере. Для них это было мотивом сделать это. Именно вера помогла им преодолеть все трудности и все искушения и дала им благословенный исход из всех. См. Иакова 5:10, 11.
Евреям 13:8
Ἰησοῦς Χριστὸς χθὲς καὶ σήμερον ὁ αὐτὸς, καὶ εἰς τοῦς αἰῶνας.
Vulg., «Иисус Христос heri et hodie, ipse et in seculum»; «Иисус Христос вчера и сегодня» (где стоит запятая) «и Он [есть] Тот же во веки веков». Итак, Беза; «Иисус Христос вчера и сегодня, и Он Тот же во веки веков». Другие, лучше: «Иисус Христос здесь и ходи, idem etiam est in secula». Итак, сирийский, ם ע
לַָ וֵ
לְ
וְ
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וּ
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וּ
, «тот же и навеки».
Вер. 8. — Иисус Христос вчера, сегодня и во веки Тот же.
В этих словах следует учитывать две вещи: во-первых, повод для них; а затем их смысл и значение. А что касается случая их использования в этом месте, некоторые думают, что они ссылаются на то, что было раньше, в подтверждение этого; некоторые к тому, что следует за этим, как направление к этому; и некоторые отмечают их полезность для обеих этих целей. Но это станет тем яснее, когда будет согласован их смысл. Для меня они кажутся славным светом, который апостол устанавливает, чтобы направлять наши умы при рассмотрении всей его речи, чтобы мы могли видеть, откуда все это происходит и к чему стремится. Он — Альфа и Омега, первый и последний, начинатель и совершитель нашей веры, как мы увидим.
Χθὲς καὶ σήμερον. Существуют различные интерпретации этих слов; из них особенно «вчера» и «сегодня». Под «сегодня» все понимают настоящее время или время устроения Евангелия. К
«вчера», говорит Энъедин, имеется в виду незадолго до того, — то, что было позднее, а именно, самое большее, со времени Рождества Христова; что было незадолго до этого. За ним следуют Шлихтингий и все социниане.
Более абсурдного смысла, придаваемого этим словам, быть не может. Ибо когда мы говорим о ком-нибудь, что он вчерашний, χθὲς καὶ πρώην, о нем говорят с презрением. «Мы вчерашние и ничего не знаем» Иов 8:9. Но замысел апостола состоит в том, чтобы произнести то, что ведет к прославлению Христа, а не к его умалению. И выражения Писания, говорящие о нем для этой цели, всегда имеют другую природу.
«Он был в начале, он был с Богом, и он был Бог»; "Господь
овладел Мною в начале пути Своего», «Которое происходит от древности, от века». Тот же Дух Святой не говорит о Нем, что Он вчерашний день, новый бог, которого не знали отцы их. такой намек на какую-либо пользу для целей апостола.
Гроций и тот, кто следует за ним, должны были бы «вчера» обозначать время, в котором жили упомянутые выше правители, поскольку «сегодня» — это настоящее время этих евреев. Но это чувство также является пустым и пустым для ума апостола, придуманным только для уклонения от свидетельства, которое, как предполагается, здесь будет дано о вечности личности Христа; Я удивляюсь, что тот, кто не следует за Гроцием в таких вещах, не заметил этого.
«Вчера», говорят некоторые, используется здесь не только для обозначения всего прошедшего времени, но и до его наступления в вечности; поскольку «сегодня» означает весь ход времени до конца мира; и «навеки» — это вечное состояние, которое наступит. Это также не противоречит тому, что Писание утверждает о Христе в других местах. См. изложение в гл. 1:10–12.
Под «вчера» некоторые понимают время Ветхого Завета, то домостроительство Божие и Его благодать, которое теперь прекратилось и стало подобным дню, который прошел. И это был день, Хеб. 3; и теперь было как вчера.
Таким образом, «сегодня» означает времена Евангелия. В этой интерпретации нет ничего, что противоречило бы аналогии с верой.
Ἰησοῦς Χριστός. Но чтобы ясно понять здесь замысел Святого Духа, необходимо обратить внимание на различные вещи; а именно: 1. Речь идет о личности Иисуса Христа. И все это имя, Иисус Христос, никогда не использовалось ни для какой другой цели, кроме как для обозначения Его личности. Поэтому неверно, что здесь метонимически используется его учение или Евангелие; и такое чувство не имеет никакого отношения к цели апостола. 2.
Где подразумевается личность Христа, там всегда включается и Его божественная природа; ибо Христос есть Бог и человек в одном лице. 3. Апостол говорит не о личности Христа в целом, а о Его служении и его исполнении; или он заявляет, кем и чем он там был.
Λὐτός. 4. Именно благодаря своей божественной личности он при исполнении своего служения был ὁ αὐτός, «тот же самый». Так сказано о нем: Σὺ δὲ ὁ αὐτὸς εἶ‚ гл.
1:12: «Но Ты тот же самый»; то есть вечное, неизменное, неполное.
Посмотрите экспозицию этого места. 5. Будучи таковым сам по себе, он таков и в своей должности от начала до конца; так что, хотя в учреждениях богослужения были сделаны различные изменения и существовало много степеней и частей божественного откровения, тем не менее, в них и через них Иисус Христос оставался тем же самым. Поэтому, 6. Нет необходимости придавать определенный, отчетливый смысл, как для обозначения времени, каждому слову, как «вчера», «сегодня» и «навсегда»; апостол намеревался посредством своеобразной пословицы, в которой уделяется внимание всем временам года, обозначить вечность и неизменность Христа во всех них. С той же целью его называют ὁ
ὦν, καὶ ὁ ἦν, καὶ ἐρχόμενος, Откр. 1:4; — «Тот, кто есть, и был, и грядет». 7. Вот в чем смысл этих слов: Иисус Христос, в каждом состоянии Церкви, в каждом состоянии верующих, один и тот же для них, будучи всегда тем же в Своей божественной личности; и будет так до завершения всего сущего. Он есть, он всегда был всем и во всём для церкви. Он «Тот же», творец, объект и совершитель веры; хранитель и вознаграждающий верующих, причем одинаково во всех поколениях.
Наш последний вопрос касается связи этих слов с другими частями речи апостола и какой смысл вставлять это утверждение в этом месте. И решено, что оно может относиться либо к тому, что идет раньше, либо к тому, что следует после, либо к тому и другому. И это мы можем соблюдать; хотя, как я уже заметил, создается впечатление, что оно стоит абсолютно само по себе, направляя
верующие во всех случаях исполнения долга, на которых он настаивает, куда им следует отступить и мысленно обратиться в поисках направления, облегчения и поддержки; а именно Иисусу Христу, который всегда один и тот же для этих целей. С какими бы трудностями они ни столкнулись при выполнении обязанностей своей евангельской профессии, пусть они помнят, кто заботится о них и о них, и это придаст им силы и ободрения.
Но слова имеют своевременную связь с тем, что идет до них, и тем, что следует за ними. В предыдущем стихе (поскольку у нас нет причин смотреть выше в этом ряде обязанностей, независимых друг от друга) евреям предписывается быть стойкими в вере своих первых апостольских учителей и иметь такую же веру в себя, какую они имели раньше. . Итак, хотя они имели своей верой благословенный и победоносный конец всей своей жизни, они могли бы подумать, что Иисус Христос, который всегда один и тот же в Себе, также будет тем же и для них, чтобы дать им такой же благословенный конец. их вера и послушание. Каким он был, когда они верили в него, таким он является и сейчас для них; потому что он сам по себе всегда тот же и навсегда. Невозможно было дать им большего поощрения к усердному исполнению этого долга: «Вы найдете для себя Христа, тем, чем Он был для них». Что касается последующей части его речи, то она представляет собой отклонение от странных доктрин и соблюдения иудейских церемоний. И обеим его частям это заявление о природе и служении Христа подчинено. Ибо здесь установлено правило для испытания всех доктрин, а именно: признание Христа в Его личности и служении; что в подобном случае сообщает нам апостол Иоанн, 1 Послание. 4:2, 3. Пусть будет заложено это основание: все, что соответствует этому откровению, является истинным и подлинным; то, чего нет, разнообразно и странно. А что касается другой части увещевания: «С какой целью, — говорит апостол, — люди должны беспокоиться о различении пищи и подобных Моисеевых обрядах, тогда как в то время, когда им было предписано, они сами по себе были никакого преимущества, хотя в течение сезона у них были свои особые цели? ибо только Христос даже тогда был всем для церкви, что касается ее принятия Богом».
И поэтому я надеюсь, что мы вернули этим словам их смысл и употребление.
И мы можем заметить, что:
Обс. I. Должное внимание к Иисусу Христу, особенно к Его вечности, неизменности и недостаточности Его силы, поскольку Он всегда один и тот же, является великим ободрением верующих во всем их исповедании веры и во всех трудностях, с которыми они могут столкнуться. и за счет этого.
Обс. II. Поскольку никакие изменения, сделанные ранее в учреждениях богослужения, ничего не изменили в вере церкви по отношению ко Христу, ибо Он был и остается тем же самым; поэтому никакие нужды, с которыми мы можем столкнуться в нашем исповедании, будь то угнетение или гонение, ни в малейшей степени не должны поколебать нас, ибо Христос все тот же, чтобы защищать, облегчать и избавлять нас.
Обс. III. Тот, кто может при исполнении своего долга во всех случаях обращаться к Иисусу Христу и проявлять должное внимание к своей личности при исполнении своего служения, не потеряет облегчения, поддержки и утешения.
Обс. IV. Стойкая приверженность истине о личности и служении Христа убережет нас от прислушивания к различным и странным доктринам, извращающим наши души. И,-
Обс. V. Иисус Христос от начала мира был объектом веры церкви; то есть с момента дачи первого обещания. И,-
Обс. VI. Именно неизменность и вечность Иисуса Христа в Его божественной личности делает Его достойным объектом веры Церкви при исполнении своего служения.
Все эти истины содержатся в этом утверждении апостола, с указанием случая и употребления его в этом месте.
Евреям 13: 9–17.
Последующий контекст, начиная с этого момента и заканчивая 17-м стихом, кажется непонятным, и рассуждения апостола в нем нелегко понять. Но толкователи обычно упускают из виду это и уделяют внимание только изложению отдельных частей. Чтобы узнать ум Святого Духа в целом, мы должны рассмотреть в нем замысел апостола и
как он выводит одно из другого. Поэтому мы должны исследовать эти вещи; и тем самым будет подготовлен путь для изложения отдельных частей самой речи. И мы должны исходить из этого.
1. В то время среди многих иудеев, исповедовавших Евангелие, наблюдалось не только упорное соблюдение Моисеевых церемоний, но и стремление усилить их необходимость и навязать свое соблюдение другим. Этим вещам апостол противостоит во всем послании; а по поводу упоминания Христа с Его неизменяемостью в церкви он прибавляет в этом месте отклонение вообще от продолжения соблюдения тех обрядов или достижения учения о них; как учили среди язычников некоторые из Иудеи, Деян 15:1.
2. Он добавляет причину этого упрека и предостережения; а именно, их несоответствие Евангелию, природе христианской религии и тому великому ее принципу, а именно, что «Иисус Христос вчера, сегодня и во веки Тот же». И он исходит здесь из различных признанных принципов, которые он предполагает или выражает.
(1) Он предполагает, что источником всех их обрядов, касающихся мяса, еды или неедания, а следовательно, и других обрядов того же характера, был источник от жертвенника. В отношении этого было определение чистых и нечистых вещей. Ибо то, что можно было принести на жертвенник, было чисто; а что не могло быть, то было не так. Существуют различные законы о том, что священникам можно есть из жертв, а что нельзя.
(2) Основание религии лежит на жертвеннике; ибо он делает это во искупление греха, совершенного в нем или на нем. И посредством этого все наше поклонение должно быть предложено Богу; и это не может быть принято с ним иначе. Поэтому он утверждает, что и у нас есть жертвенник; но не такого характера, чтобы отсюда следовало какое-либо различие в еде, ст. 10.
(3) Какими бы ни были преимущества этого нашего жертвенника, способ их участия не заключается в управлении службами старой скинии; и те, кто ими управлял, не могли претендовать на титул или права на них в силу какого-либо божественного установления, если бы они не покоились в этом
администрации, они были исключены из них.
3. Он добавляет причину этого, взятую из природы нашего жертвенника и жертвы на нем; это жертва искупления, чтобы освятить людей кровью. И в самом прообразе было заявлено, что из этого не вытекает никакого права на еду или различия в мясе. Ибо при торжественных жертвах искупления и искупления, как мы увидим, кровь их вносилась во святилище, а тела их сжигались совершенно за пределами стана, так что сами священники не имели права есть ничего. дело в них, стихи 11, 12.
4. В ответ на это Господь Христос, который Сам является нашим жертвенником и нашей жертвой, принеся Себя в жертву, принес Свою кровь для искупления в святое место небес; и пострадал в своем теле «вне ворот», или в месте, соответствующем этому, вне стана, где сжигались тела приносимых в жертву животных, стих 12. Так что теперь не осталось места для еды или различия между мясо. Да,-
5. Тем самым вводится новое состояние религии, отвечающее природе этого жертвенника и жертвы, при котором те обряды, которые зависели от природы и использования жертвенника в скинии, были совершенно непоследовательными. А потому, кто бы ни придерживался их, они отрекались от этого нашего алтаря и религии, основанной на нем; ибо никто не может одновременно интересоваться двумя алтарями столь разной природы и привлекать к ним столь разные религиозные наблюдения.
И,-
6. В конце он добавляет, что нам следует узнать из природы и использования нашего жертвенника и жертвы в отличие от мяса, которое принадлежало старому образному жертвеннику. И здесь он приводит пример терпеливого несения креста или страданий за Христа, стих 13; самоотречение, как и любой интерес к мирским удовольствиям, стих 14; постоянное поклонение Богу в духовных жертвах и посредством них, приемлемое во Христе, нашем жертвеннике, священнике и жертве, стих 15; и полезность людям во всех добрых делах благочестия и милосердия, стих 16; это единственные жертвы, к которым мы сейчас призваны.
Я надеюсь, что в этом анализе его речи мы не упустили из виду замысел и рассуждения апостола; что делает его возвышенный способ рассуждения об этой великой тайне ясным и очевидным и дает нам надежное правило для интерпретации каждого отдельного отрывка в ней.
Вер. 9.—Διδαχαῖς ποικίλαις καὶ ξέναις μὴ περιφέρεσθε· καλὸν γὰρ χάριτι
βεβαιοῦσθαι τῆν καρδίαν, οὐ βρώμασιν, ἐν οἷς οὐκ ὠφελήθησαν οἱ
περιπατήσαντες
Вер. 9. Не увлекайтесь различными и странными доктринами; ибо [это]
хорошо, чтобы сердце утвердилось благодатью; не с яствами, от которых не принесла пользы ходившим в них.
В этих словах есть вывод из того, что прежде утверждалось о неизменности Христа и о пребывании Его в Церкви во веки веков; и в него включено несколько вещей.
1. Предположение, что истина о личности и служении Христа, от которой зависят все другие евангельские истины и обязанности, была когда-то передана евреям теми, кто говорил им слово Божие; о которых упоминается в стихе 7.
2. Это учение одно; откуда в церкви только «одна вера»,
Еф. 4:3–6; и что «однажды предано святым», Иуды 3, в откровении, сделанном об этом Христом и апостолами, Евр. 2:3, 4. Следовательно, все, что не согласуется с этим, что не исходит из него, является неопределенным, чуждым и чуждым вере Церкви.
3. Благодаря этому учению сердца верующих утвердились в мире с Богом и уверенности в своем принятии с Ним.
4. Поскольку в то время упрямые евреи прямо выступали против этого учения, так и среди тех, кто внешне исповедовал христианскую религию, выдвигались и отстаивались различные доктрины, которые действительно были несовместимы с этой единственной верой и не служили никакой цели. но чтобы запутать умы верующих и в конечном итоге отвратить их от Евангелия.
5. Этот опыт уже показал глупость этих новых доктрин, поскольку то, к чему они привели, не приносило никакой пользы душам людей. И,-
6. В частности, таково было положение тех учений о Моисеевых установлениях в различении продуктов питания и тому подобных вещей, которые многие лжеучителя тогда навязывали им с большим шумом и серьезностью.
Таков замысел и суть речи апостола в этом стихе, который мы сейчас рассмотрим особо.
В словах содержится отречение от зла с указанием причины или принуждения к нему.
Διδαχαῖς ποικίλαις καὶ ξέναις. Во-первых, унижение заключается в этих словах:
«Не увлекайтесь разнообразными и странными доктринами». И мы должны выяснить, что это были за «странные доктрины»; и что значит «носиться» с ними.
1. Очевидно, что задуманные доктрины были такими же, как и те, которые тогда наводняли еврейские церкви; другие им не угрожали в настоящее время. И это проявляется в особом примере, данном о мясе. И они называются «различными», как это может быть и по другим причинам (как мы увидим), потому что они не были сведены к той «единой вере», которая «однажды была предана святым». И их называют «чужими» или «чужими», как существами другого рода, чем они, и никоим образом не родственными им.
И, может быть, о них говорят, что они «различны», потому что у них не было ни последовательности, ни согласия между собой. Некоторые думают, что апостол уважал учения, которые спорили в иудейских школах между последователями Гиллеля, с одной стороны, и Шамая, с другой. Но они держали это в себе и никогда не беспокоили христианские церкви. Тем не менее, поскольку евреи поместили большую часть своей религии в эти учения и свои споры по поводу них, возможно, апостол здесь размышляет о них, как он это делает в других местах, Тит.
1:14, 3:9; 1 Тим. 1:4. Но я скорее думаю, что он называет их «отличными» от их объекта. Они были о разных вещах. Поэтому он называет другим словом
то же значение, еврейские обряды, «водолазы» или «различные омовения»,
Евр. 9:10. Вещи были многочисленны и разнообразны, как и учения о них; которые с тех пор умножены в их Талмуде и других сочинениях до такой неразберихи, которую невозможно выразить. Или он называет их «различными», как те, которые вывели ум из его устойчивости, подбрасывая его вверх и вниз во всей неопределенности; как это свойственно разнообразным доктринам. Когда люди начинают прислушиваться к таким доктринам, они теряют покой и самообладание своего ума; как мы видим по опыту.
И они «странны», поскольку касаются вещей, чуждых Евангелию, которые не соответствуют его природе и гениальности. Таковы все учения о религиозных церемониях и скрупулезном их соблюдении; ибо «Царство Божие не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе», Рим. 14:17.
Хорошо. 2. Что касается этих доктрин, то в упреке содержится обвинение в том, что их не следует «носить с собой». С той же целью он использует то же слово, Еф. 4:14: «Перебрасывается туда и сюда и разносится всяким ветром учения». Есть намек на корабли и впечатление от ветра на них; ибо слово, соединенное с этим использованным здесь, κλυδωνιζόμενος, означает того, кого бросает на морских волнах, когда их волнует ветер. И это сравнение живо выражает как природу этих странных доктрин, так и способ их распространения, а также их влияние на умы людей. Сами по себе они легки и тщеславны, как ветер или «облака без воды, носимые ветрами». И те, кто навязывает их другим, обычно делают это с яростной яростью. «Вы должны быть обрезаны, иначе вы не сможете спастись!» как Деяния 15:1. «Если вы не верите и не практикуете эти вещи, вы еретики или раскольники и не можете быть спасены!» Все навязывание доктрин происходит с таким шумом и ветром. И воздействие их на умы людей подобно воздействию встречных ветров на море. Они подбрасывают людей вверх и вниз; они сбивают их с пути и ставят под угрозу их уничтожение. То же самое и с этими доктринами: во-первых, они наполняют умы людей неуверенностью относительно того, во что они верят и что им предлагается; а затем, по большей части, они меняют весь ход своей профессии; и, наконец, поставить под угрозу их вечную гибель. Все это полностью иллюстрируется примером галатийских церквей, которые
увлекались этими странными доктринами. См. Гал. 1:6, 7, 3:1, 4:9–
11, 5:1–5. На протяжении всего послания очевидны примеры зла, против которого здесь предостерегается.
И в этих словах содержится много важных указаний для использования церковью во все времена; как,-
Обс. I. Что в слове Божьем церкви дано откровение истины; что является единственным доктринальным основанием и правилом веры для него.
Обс. II. Что это учение родственно и во всех отношениях подходит для развития благодати Божией в верующих и достижения их собственного спасения.
Обс. III. Что учения, не соответствующие этому первому откровению Христа и Его апостолов, записанные в Писании, чуждые и чуждые им, —
вскоре возникло, к беде церкви; они делали это в те дни и продолжали делать это во все последующие века.
Обс. IV. Обычно такие доктрины, лишенные истины и содержания, бесполезные и чуждые природе и гению евангельской благодати и истины, навязываются их авторами и пособниками с большим шумом и яростью тем, кто был наставлен в истине.
Обс. V. Там, где придерживаются подобных доктрин, они делают людей двоедушными, нестабильными, отвращают их от истины и в конечном итоге приводят к погибели.
Обс. VI. Гибель церкви в последующие века произошла из-за пренебрежения этой апостольской предосторожностью, когда она обращала внимание на различные и странные учения; что в конечном итоге опрокинуло и исключило фундаментальные доктрины Евангелия.
Обс. VII. В этом заключается безопасность всех верующих и всех церквей, а именно, в том, чтобы строго придерживаться первого полного откровения божественной истины в слове Божием. по этому принципу мы в безопасности; и если
если мы отступим от него, мы будем торопиться и увлекаться через бесчисленные неопределенности к гибели.
Γάρ. Во-вторых, оставшиеся слова дают обоснование и обоснованность этого обвинения. Так заявляет соединительная частица «ибо». И приводится особый пример тех учений, о которых он их предупреждал, а именно: «мяса». И в этих словах есть: 1. Предлагаемая цель, к которой следует стремиться в исповедании религии; и это есть «утверждение сердца». 2. Упомянуты два пути, которыми, как утверждается, это может быть достигнуто; и это «благодать» и «пища». 3. Здесь отдается предпочтение благодати: «Хорошо укреплять сердца благодатью, а не яствами». 4. Сюда добавляется причина, связанная с недостаточностью мяса для этой цели: «Они не принесли пользы ходившим в них». Все это должно быть открыто.
Βεβαιοῦσθαι τὴν καρδίαν. 1. Цель, к которой следует стремиться в исповедании религии, состоит в том, чтобы «укрепилось сердце». «Сердце», то есть каждого верующего, а значит, и всех их. Βεβαιόω означает «подтверждать», «устанавливать»; и применяется как к вещам, так и к людям. Итак, сказано, что слово Евангелия
«подтверждено» или «утверждено знамениями», Марка 16:20; и свидетельство Христа, 1 Кор. 1:6; и обетования по их исполнению, Рим. 15:8.
То же самое относится и к личностям, 1 Кор. 1:8, «утвердить» или «утвердить тебя»;
«утверждающий нас», 2 Кор. 1:21; и о нас сказано, что мы «утверждены верою» (Кол. 2:7): во всех местах используется одно и то же слово. И под «сердцем» здесь понимается разум, душа или дух, как это обычно бывает в Писании. Следовательно, иметь «утвержденное сердце» — значит быть настолько утвержденным в вере, чтобы тем самым были достигнуты следующие два результата: (1) устойчивое убеждение разума в истине; — справедливое, твердое урегулирование разума. в обеспечении этого. Это противоположно тому, чтобы существо «колебалось туда и сюда и носилось всяким ветром учения» (Еф. 4:14. А для этого необходимо принять чистое учение Евангелия. (2) Чтобы через истину сердце обретало мир с Богом; которое одно только утвердит его, придав ему твердость и покой во всех условиях. Его следует хранить в совершенном мире, сосредоточив разум на Боге. Это то, к чему мы должны стремиться в религии и посредством религии. Таким образом, ум приходит к гарантированному покою; которую, как мы увидим, ничто не может дать, кроме благодати. И тем самым сердце становится неподвижным, 1 Кор. 15:58.
Χάριτι. 2. Таким образом, сердце «утверждается благодатью». «Благодать» — слово разного значения. Есть человек, который насчитал множество мест, чтобы доказать, что благодатью означается Евангелие, но почти никто этого не доказывает. Евангелие действительно иногда называют «словом благодати Божией»; а иногда метонимически это может быть благодать, как средство откровения благодати Божией и орудие сообщения ее верующим, «силы Божией ко спасению».
Поэтому «благодать» здесь — это свободная благодать Божия во Христе Иисусе для оправдания и освящения Церкви, как это открыто в Евангелии. Откровение об этом включено в Евангелие, но в первую очередь речь идет о благодати Самого Бога. Короче говоря, «благодать» здесь следует понимать комплексно, ибо благодать, благоволение и любовь Бога к людям, как они пришли через Иисуса Христа, как они открыты в Евангелии как причина нашего оправдания и принятия. с Богом, вопреки делам закона и соблюдению с этой целью Моисеевых обрядов. Это самое выдающееся значение «благодати» в отношении искупления наших грехов кровью Христа и прощения их, открытого и предложенного нам в Евангелии. Это единственное, что может, что утвердит сердце грешника в мире с Богом, Рим. 5:1; что удержит его от перемещения или подбрасывания вверх и вниз из-за чувства вины за грех или божественного недовольства.
Οὐ βρώμασι. То, что противоречит этому в отношении той же цели, — это мясо, «не с мясом». Это не значит, что сердце может быть укреплено и пищей; ибо это апостол отрицает в следующих словах. Смысл не в том, что действительно существует два способа утверждения сердца: один – благодатью, другой – пищей; но эта благодать — единственный путь к этому, хотя некоторые по глупости утверждали, что это можно сделать с помощью мяса.
То, что под словом «мясо» в данном случае апостол постоянно подразумевает религиозное различие мяса среди иудеев, совершенно очевидно. См. Рим. 14:17; 1 Кор. 8:8; Кол. 2:16; Евр. 9:10. Поэтому нет никаких оснований сомневаться в том, что именно в этом смысл этого места. И как и в других местах, так и здесь под синекдохой подразумевается вся система Моисеевых установлений, но выраженная «пищами» из-за их непосредственной связи с жертвенником, о котором намеревается говорить апостол.
Все различия в мясе у евреев, как было замечено ранее, возникли
из алтаря. И это мясо было двух видов; такие, которые были предписаны или запрещены по долгу службы, и такие, которые были получены в качестве привилегии. Первым было различие мяса: чистого и нечистого.
Ибо, когда апостол говорит о мясе, он имеет в виду не только употребление мяса определенным образом и способом (хотя, как мы увидим, он имеет в виду и это), но и воздержание от употребления мяса в силу божественный запрет; относительно которых были те правовые учреждения, которые апостол выразил словами: «Не прикасайся, не вкушай, не прикасайся», Кол.
2:21. И в эти воздержания от мяса евреи вложили столько своей религии, что они скорее предпочтут умереть от жесточайших пыток, чем есть мясо, запрещенное законом; и это справедливо и согласно их долгу, пока божественный запрет еще действовал. И это различие мяса возникло из жертвенника. Животные, которые могли приноситься на жертвенник в жертву, были чистыми, ибо при этом начатки, или основная часть, были посвящены Богу, и весь вид становился чистым для людей.
А то, что не имело привилегии жертвенника, было запрещено народу. Опять же, было мясо, которое доставалось по привилегиям; и таковы были части, взятые из жертв, которые священники, а в некоторых случаях (как в случае благодарственной жертвы, Лев. 7:11-15) другие чистые люди могли есть и действительно ели по божественному установлению. И эти виды мяса зависели исключительно от жертвенника. Это установление упомянуто только для того, чтобы показать основание, по которому апостол отверг все эти виды мяса, исходя из того, что у нас есть жертвенник другого рода, от которого никакие подобные установления не зависят, и не может возникнуть никаких подобных различий в мясе.
И, следовательно, мы можем понять причину, по которой евреи придавали такое большое значение этим продуктам, а именно, потому что их изъятие, различие и привилегии, связанные с ними, действительно провозглашали, что их жертвенник, который был жизнью и центром их религия больше не приносила пользы. И отсюда мы также можем видеть причину различного обращения апостола с ними в этом вопросе. Говоря о еде как таковой и по ее природе, он заявляет, что употребление или воздержание от нее есть дело безразличное, при этом каждый должен быть предоставлен своей собственной свободе, регулируемой только оскорблением или скандалом (см. Рим. .14 повсюду); но когда он говорит о них как о необходимых наблюдениях, происходящих от жертвенника, он решительно осуждает их и показывает, что их соблюдение действительно лишило Евангелия, Гал. 2; Кол. 2:16–23.
Из-за этого опасения своего происхождения от жертвенника иудействующие христиане возомнили, что они могут быть полезны для утверждения сердца; то есть оказал влияние на наше оправдание и мир с Богом. Здесь апостол отвергает это; как он яростно оспаривает это во всем своем послании к Галатам.
Καλόν. 3. Следующее в этих словах — это то, каким образом апостол приписывает весь этот эффект утверждения сердца благодати и полностью отнимает его от пищи, или способ выражения, использованного им:
«Это хорошо» и т. д. Смысл в том, что сердце должно быть утверждено; и это не только в отношении сущности этого долга или благодати, но и в отношении таких ее степеней, которые могут защитить и уберечь ее от «увлечения различными и странными доктринами» или иным образом поколебать ее мир. «Это хорошо, это превосходно, — говорит апостол, — когда это делается по благодати; это одобрено Богом; над этим и трудиться — наш долг». И в этот позитив включено сравнительное (Вульгата передает его превосходной степенью «оптимус») — оно настолько хорошо и превосходно, что гораздо лучше ложного, мнимого расчета за счет мяса. И это апостол доказывает в последнюю очередь, исходя из недостатка пищи для этой цели, исходя из опыта.
Ἐν οἷς οἱ περιπατήσαντες. 4. «Которые не принесли пользы ходившим в них». Ходить в мясе — значит соглашаться и соблюдать относящееся к нему учение: «Не прикасайся, не вкушай, не трогай». И он говорит о прошедших временах, как тогда, когда различие в мясе было в силе, так и после того, как оно было отменено. Сами по себе они не приносили пользы тем, кто их соблюдал, даже пока действовали относящиеся к ним установления; ибо они были частью «ига», которое было наложено на них «до времени преобразования», Евр. 9:10. Οὐκ ὠφελήθησαν. И поскольку им доверяли как средство принятия Бога, они были для них губительны, на что намекает апостол, используя обычный образ, поскольку «они не принесли им пользы»; то есть они склонялись к своей боли. И в гораздо большей степени это касалось тех, кто продолжал ходить в них после того, как обязательства по этому поводу прекратились. Они были настолько далеки от того, чтобы утвердить свои сердца, что не получили от них никакой выгоды или преимущества, но получили много вреда и вреда. И мы видим, —
Обс. VIII. Что те, кто отказываются от чего-либо по благодати, как единственному
означает утвердить свои сердца в мире с Богом, будут трудиться и упражняться в других делах и путях с той же целью, от чего они не получат никакой выгоды. Церковь и те, кто следует ее примеру.
Вер. 10.— Ἔχομεν θυσιαστήριον, ἐξ οὗ φαγεῖν οὐκ ἔχουσιν ἐξουσίαν οἱ τῇ
σκηνῇ λατρεύοντες.
Вер. 10. — У нас есть жертвенник, от которого не имеют права есть те, кто служит скинии.
О дизайне контекста и связности слов в целом говорилось ранее. Введение их, на первый взгляд, кажется резким; но хотя в предыдущем стихе он говорил о мясе, а здесь речь идет о праве есть или нет, очевидно, что он относится к этому с уважением. Посему, утверждая единственный путь утверждения сердца в мире с Богом и бесполезность всех различий в пище для этой цели, он здесь объявляет основание истины с той и с другой стороны. Ибо единственным основанием всех различий в еде и других церемониях среди иудеев был жертвенник в скинии с его природой, назначением и служением; он дает им понять, что теперь, когда этот жертвенник перенесен и удален, мы имеем жертвенник иной природы, который требует и производит услуги совершенно иного рода, чем те, которые возникли из древнего жертвенника, как он описывает в стихах 13: 15. Таков прямой замысел апостола в этом месте и правильный анализ его слов.
В словах есть: 1. Утверждение: «У нас есть жертвенник». 2. Ограничение его использования путем отказа от тех, кто имел право на привилегии старого алтаря, «на которые те не имеют права» и т. д.
Ἔχομεν. 1. «Мы имеем», то есть: «И мы, верующие во Христа по Евангелию и поклоняющиеся Богу в духе и истине, имеем и жертвенник; у нас есть все в субстанции, от которой в древности было только имя и тень».
Θυσιαστήριον. Что представляет собой этот жертвенник, который имеет христианская церковь и
Однако, были некоторые споры, вызванные суевериями последних веков. Некоторые хотели бы, чтобы это был материальный жертвенник из камня, на котором священники каждый день приносят бескровную жертву плоти и крови Христа; явно того же рода, природы и использования, что и в скинии. И поэтому этот жертвенник также стал источником многих церемониальных обрядов, различения мяса и такого поедания мяса с него, которое действительно разрушительно для всякой религии. И некоторые думают, что стол, который употребляет церковь во время совершения Вечери Господней, здесь метафорически назван жертвенником, потому что на нем сообщается жертва Христова. Но эти вещи совершенно чужды замыслу апостола. Алтарь, который у нас сейчас есть, — это только Христос и Его жертва. Ибо Он был и священником, и жертвенником, и жертвой, все в себе самом; и продолжает оставаться таковым для церкви, как и для всей их пользы и эффективности. И это видно по контексту.
Для,-
(1) Этот жертвенник здесь по своей природе, назначению и эффективности противоположен жертвеннику в скинии, как это выражено в словах этого стиха; но то, что во всей этой беседе апостол противопоставляет всей утвари, служениям и жертвам скинии, есть один только Христос и его жертва, что очевидно и неоспоримо. Кроме того, он противопоставляет знаки и означаемые вещи, тени и субстанцию, типы и реальность самих вещей; но любят воображать, что жертвенник в древности был прообразом, знаком, тенью стола в церкви или что так [означалось] что-то, кроме Христа.
(2) Апостол объявляет, кого и что он имеет в виду, используя жертвенник, который у нас есть; а именно, что именно Иисус, чтобы освятить людей Своей кровью, что должно было быть сделано у жертвенника или на жертвеннике, «пострадал вне врат», стих 12. И через Него, как наш жертвенник, мы должны приносить жертву. наши жертвы Богу, стих 15. Это только Христос и Его жертва.
(3) Жертвы, которые мы обязаны принести благодаря этому жертвеннику, не имеют никакого отношения к какому-либо материальному жертвеннику, но являются такими, которые должны быть принесены Богу только через Христа, как свидетельствует все Писание, стих 15; а именно, «жертва хвалы», которая есть «плод уст наших, исповедующих имя Его»; что уводит нас от всех мыслей и представлений о каком-либо материальном алтаре.
(4) В те дни и несколько веков спустя у христиан не было материальных жертвенников; и они во всех случаях отрицали, что они у них есть.
Эстий, один из самых трезвых толкователей Римской церкви, заключает, что в этом месте подразумевается только Христос и Его жертва. Но он добавляет при этом, что, поскольку отцы (то есть некоторые из них, ибо не все) разъясняют это о жертвеннике для таинства в церкви, еретиков следует побуждать своим авторитетом к материальному жертвеннику и жертве. в церкви! — при этом он крайне отходит от своей привычной скромности. Ибо может ли кто-нибудь в здравом уме предположить, что авторитет людей, утверждающих сознавшуюся неправду, может иметь какой-либо вес в качестве свидетельства?
Если бы кто-нибудь привел свидетелей по какому-либо делу и после того, как он заявил, насколько они заслуживают доверия и насколько они заслуживают того, чтобы им верили, должен добавить, что то, о чем они свидетельствуют, несомненно, ложно, не будет ли его довод в пользу показаний слабым? и презренный? Да, разве этого не достаточно, чтобы заставить любого человека подвергнуть сомнению их авторитет в других вещах, когда, как кажется, они так хорошо согласны в том, что неверно? Но поэтому с этим Эстием в его комментариях часто случается разлад. Когда он (что он часто и делает в вещах огромной важности) приблизился к истине ближе, чем позволяют нынешние толкования Римской церкви, он вынужден подкреплять себя некоторыми дерзкими размышлениями о Кальвине, или Безе, или сектантах в вообще, для чего у него нет ни повода, ни одобрения из контекста; настолько мерзкая вещь - церковное рабство.
Истина в том, что это место настолько далеко от того, чтобы одобрять жертвенник и принесенные на нем жертвы в Римской церкви, что оно достаточно свидетельствует о том, что апостол не знал ничего подобного; но предлагает схему христианского исповедания и поклонения, совершенно несовместимую с ними, как мы увидим в последующем изложении. Ибо тогда как их алтарь с его жертвоприношением является жизнью и душой их религии, без которой они заявляют, что у них ее нет, и утверждают, что ее не может быть, и что вся тайна и торжественность их священного богослужения состоят в соблюдении и почитание этого жертвенника и у этого жертвенника, - на котором они убили или сожгли дотла бесчисленное количество христиан за их непослушание им в вере и поклонении этому жертвеннику и его жертве, - апостол здесь, где, если где-либо, он имел случай упомянуть об этом, да, объявить о нем
всю природу и употребление в церкви и, по крайней мере, дать некоторое представление о способе ее соблюдения, в котором состоит вся слава их богослужения, не только обходят ее молчанием, но и, признавая Самого Христа нашим жертвенником, и утверждая, что поклонение или служение на нем не связаны, как мы увидим, с их алтарным служением, он оставляет их алтарь, его жертву и служение совершенно за пределами нашего христианского исповедания. Но я возвращаюсь. И мы можем заметить:
Обс. I. Что Господь Христос в одной жертве Самого Себя является единственным жертвенником церкви Нового Завета.
Обс. II. Что этот жертвенник сам по себе во всех отношениях достаточен для цели жертвенника, а именно, освящения людей; как стих 12.
Обс. III. Возведение любого другого жертвенника в церкви или введение любой другой жертвы, требующей материального жертвенника, унижает жертву Христа и исключает Его из числа наших жертвенников.
Обс. IV. Принимая во внимание, что цель апостола во всей его речи состоит в том, чтобы провозгласить славу Евангелия и поклонение ему выше славы закона, нашего священника выше их, нашей жертвы выше их, нашего жертвенника выше их; приятно думать, что под нашим алтарем он имеет в виду такую материальную ткань, которая во всех отношениях уступает той, что была в древности.
Обс. V. Когда Бог назначил материальный жертвенник для Его служения, Он Сам повелел его построить, предписал его форму и использование, со всей его утварью, службами и церемониями, не допуская ничего в нем или вокруг него, кроме того, что было сам назначил; поэтому маловероятно, чтобы при новом завете существовал материальный жертвенник, столь же необходимый, как и при старом, сопровождаемый в его отправлениях различной утварью, церемониями и службами, ни сам по себе, ни какое-либо из них не имело божественного назначения. Но,-
Обс. VI. Грешники, испытывающие чувство вины, имеют в Евангелии жертвенник искупления, к которому они могут иметь постоянный доступ для искупления своих грехов. – Он есть умилостивление.
Οἱ τῇ σκηνῇ λατρεύοντες. 2. Ограничение использования данного жертвенника наступает:
«чего не имеют права есть те, кто служит в скинии». Лица, исключенные из упомянутого права, — это те, кто «служит скинии». Апостол говорит в настоящем времени о тех, «служащих» или «служащих» в скинии. Ибо он уважает первоначальный институт богослужения, который находился внутри и под скинией; и он не обращает внимания на то, что последовало за возведением храма, что не внесло никаких изменений в само богослужение.
И предположив, что они находятся в том состоянии, в котором они были первоначально назначены, он выражает это в настоящем времени: «которые служат».
«Это служит». Это слово постоянно используется для обозначения служб, которые используются в священном богослужении. Так и здесь: те, кто управлял вещами, принадлежащими богослужению в скинии. Это были священники и левиты в различных чинах и степенях.
Они имели право есть от жертвенника в скинии; то есть вещей, которые были освящены таким образом, и часть которых была принесена в жертву.
На это они имели право по божественному установлению. Ибо те, кто служит святыням, едят храмовое; и ожидающие у жертвенника причащаются от жертвенника, 1 Кор. 9:13. Так же гл. 10:18; при этом апостол уважал установления закона, дающего священникам право есть то, что освящено от жертвенника. И это было право, которое предоставило им эту привилегию. Другим не разрешалось есть что-либо от жертвенника, кроме как в случае благодарственной жертвы, по особой снисходительности или в случае крайней необходимости, Мф.
12:3, 4. 

Они не имели ни этого права, ни какого-либо другого подобного права есть от того жертвенника, который есть у нас.
Ἐξ οὗ φαγεῖν οὐκ ἔχουσιν ἐξουσίαν. «Чего», «чего» — жертвенник и все, что им освящается.
«Есть»: «Еда была единственным способом участия мяса с жертвенника; какую порцию каждому следовало съесть. Поэтому апостол здесь употребляет слово «есть» для любого рода участия. Он не хочет, чтобы у нас был жертвенник, от которого некоторые могли бы есть, а именно мясо, взятое с него и освященное им, на что они не имели права делать; но только то, что они
не имеют права участвовать в благах нашего алтаря каким-либо образом и в каком-либо виде.
До этого у них не было «никакого права» или титула; то есть они не имели этого в силу какого-либо божественного установления. Он не исключает абсолютного исключения таких людей от возможности когда-либо получить интерес к нашему алтарю. Но он делает это в двух отношениях: (1) Они не имели такого права в силу своего служения и отношения к скинии: (2) Пока они придерживались этой привилегии и использования мяса для установления скинии. их сердца в мире с Богом, они не могут иметь никакого интереса к этому нашему жертвеннику. И мы можем увидеть, —
Обс. VII. Что все привилегии, какого бы рода они ни были, без участия Христа как жертвенника и жертвы Церкви, не приносят пользы тем, кто ими пользуется.
Вер. 11, 12.
Если вы хотите, чтобы это произошло, вы можете сделать это в любое время.
Διὸ καὶ Ἰησοῦς, ἴνα ἁγιάσῃ διὰ τοῦ ἰδίου αἵματος τὸν λαὸν, ἔξω τῆς πὑλης
ἔπαθε.
Вер. 11, 12. — Ибо тела тех животных, чья кровь, [будучи] жертвой за грех, вносится во святилище первосвященником, сжигаются вне стана. Посему и Иисус, чтобы освятить народ Своей кровью, пострадал вне ворот.
Апостол в этих словах переходит к утверждению всего своего нынешнего замысла, во всех его частях; а их три: 1. Провозгласить, какова природа нашего жертвенника и жертвы; и от этого, какова природа и вид религиозных обязанностей, которые вытекают из них и зависят от них. 2. Засвидетельствовать, что устранение всякого различия в еде посредством этого жертвенника означалося в старых установлениях, которые имели свое завершение в этом жертвеннике и жертве. 3. Показать необходимость страданий Христа вне ворот города, из образного его изображения; таким образом, чтобы освободить место для заявления о том, как мы должны его использовать. Обо всем этом будет свидетельствовать изложение слов.
Стих 11. «Ибо тела животных, кровь которых, [будучи] жертвой за грех, вносится во святилище первосвященником, сжигаются вне стана».
Еще раз. 1. Пример упомянутой цели дан в жертве, типичной для жертвы Христа. И это περὶ ἁμαρτίας, то есть «жертва за грех». См. гл. 10:6, с изложением. 2. Об этой жертве утверждаются два факта: (1) Кровь животных вносилась во святилище первосвященником. (2) Тела животных, чья кровь была принесена в жертву за грех, были сожжены за пределами стана.
1. Предполагаемая жертва – это жертва за грех. Ибо относительно такого рода жертвоприношения и только этого установление ясно, Лев. 6:30: «И никакую жертву за грех, от которой какая-либо кровь вносится в скинию собрания для примирения во святилище, не следует есть, она должна сжигаться в огне». И что все тело зверя должно быть вынесено из стана и сожжено на чистом месте, положено, гл.
4:12. Но апостол с особым уважением относится к жертве за грех в великий день искупления, назначенный «постановлением вечным, чтобы совершать искупление сынов Израилевых от всех грехов их один раз в году», гл. . 16:34; ибо только кровь этой жертвы вносилась во Святое святых первосвященником (стихи 14–16). И существовало особое учреждение для сожжения тел животных, чья кровь тогда приносилась, вне стана, слова которых повторяет здесь апостол: Стих 27: «И тельца в жертву за грех, и козла ибо жертву за грех (т. е. тела животных, кровь которых была принесена для очищения во святилище первосвященником) "выносят за стан, и сожгут в огне их шкуры, и их плоть, и их навоз».
2. Итак, очевидно, какая жертва имеется в виду и что о ней утверждается; в котором апостол повторяет два божественных установления: одно о крови, другое о телах животных, приносимых в жертву.
(1) О первом из них, или о том, как первосвященник вносил кровь в святилище для совершения искупления, см. объяснение в гл. 9:6, 7.
(2) Сожжение тел было назначено «вне стана»;
а именно, пока израильтяне находились в пустыне и жили в шатрах, расположившихся станом вокруг скинии, вслед за священниками и левитами, которые
немедленно заявил об этом, Числ. 1:53: порядок и порядок расположения лагеря, Числ. 2; что заняло несколько миль по компасу. Этому стану израильтян впоследствии подчинялся город Иерусалим, и к нему были применены все окружающие его учреждения. Поэтому, когда в храме совершалось это жертвоприношение, тела зверей выносились из города на сожжение. Следовательно, апостол делает страдания Христа «вне ворот» ответом на сожжение тел животных вне стана, поскольку город и стан в этом учреждении суть одно и то же.
И здесь мы можем отметить множество вещей, касающихся цели апостола в этом месте; [1] Что эта жертва за грех в день искупления была основным прообразом Христа и Его жертвы среди всех жертв закона, как было полностью продемонстрировано ранее. [2] Что эта жертва была полностью предана анафеме и предана анафеме, как и та, на которой лежали все грехи и нечистота Церкви; следовательно, тот, кто сжег тела животных, был юридически нечист, Лев. 16:28;—
чтобы показать, насколько полно Господь Христос стал за нас проклятием. [3] Что в этой жертве не было ни еды, ни мяса, ни отличия их, ни привилегий в отношении них – все было уничтожено.
Таким образом, апостол доказывает, что мясо никогда не способствовало утверждению сердца перед Богом. Ибо от них не было никакой пользы ни в той жертве, посредством которой совершалось искупление греха, от чего зависит укрепление сердца. Да, здесь было ясное предзнаменование того, что, когда будет совершено великое искупление, в церкви не будет никакого смысла различать виды мяса.
И этим открывается дальнейший путь к описанию нашего жертвенника и жертвы, с характером проистекающего на них богослужения.
Вер. 12. «Посему и Иисус, чтобы освятить народ Своей кровью, пострадал вне ворот».
Вот жертвенник, который у нас есть, вот жертва на том жертвеннике, и вот результат ее, а именно, освящение народа.
Διὸ καὶ Ἰησοῦς. И первое, что есть в словах, это нота умозаключения
Судя по тому, что было сказано ранее: «Посему и Иисус», то, что он сделал, соответствовало упомянутому правовому установлению». Это учреждение не имело на нем никаких обязательств; но поскольку конец этого был прообразом того, что ему предстоит делать и страдать, необходимо было, чтобы он подчинился этому. Итак, хотя он ничего и не делал иначе, как по своей воле и выбору, однако часто указывают причину того, что он сделал, а именно:
«чтобы сбылись Писания». Поскольку он исполнял всю правду и весь закон, то, что он делал, регулировалось предсказаниями Священного Писания и прообразами того, что должно было быть сделано. См. гл. 3:5, с экспозицией. Это основание для вывода здесь:
«Поэтому и Иисус» — «Так должно быть, потому что божественная мудрость дала этому прообраз». И,-
Обс. I. Полное соответствие и исполнение всех прообразов в личности и служении Христа свидетельствует об одинаковости и неизменности воли Божией во всем деле искупления и спасения Церкви, несмотря на все внешние изменения, произошедшие в ней. учреждения богослужения. Отсюда видно, что в целом
«Иисус Христос вчера, сегодня и во веки Тот же».
И в этом выражении есть не только умозаключение, но и намек на подобие, например, между прообразом и прообразом: «Какова была та жертва или жертва за грех по закону, так было и сие у Христа»; — «Поэтому и Иисус».
В этих словах содержатся различные истины огромной важности, рассмотрение которых даст нам правильное их изложение; как,-
Ἔπαθε. 1. Что Иисус в своих страданиях отдал Себя Богу. Это ясно из слов. Чтобы освятить людей своей кровью, он
«страдал»; ибо в этих страданиях была пролита его кровь, посредством которой люди были освящены: что полностью опровергает социнианскую выдумку о его жертвоприношении на небесах.
2. Что в своих страданиях он принес себя в жертву за грех в ответ на те законные жертвы, кровь которых вносилась в святое место, а тела их сжигались вне стана; которые были только жертвами за грех. Действительно, оно отвечало всем приношениям, сделанным кровью (ибо кровь никогда не
использовались только для искупления, Лев. 17:11), тем не менее, оно имело особое представление в жертве за грех в день искупления, Лев. 16, как было заявлено ранее.
Ἵνα. 3. Целью этого приношения Христа было «чтобы Он освятил людей». Это был «finis operis et operantis» — «конец того, что было сделано, и того, кто это сделал». Ινα имеет отношение к конечной причине; и объектом совершаемого дела является «народ», а не церковь и народ иудейский вообще, ибо большинство из них было отвергнуто от пользы этой жертвы; и чтобы показать, что он оставил их здесь, он пострадал и принес себя за ворота. Τὸν λαόν Во время типичной искупительной жертвы тела животных выносились из стана и сжигались, чтобы показать, что они полностью преданы анафеме; но кровь была пролита и принесена в скинии, среди собрания, потому что ею должно было быть освящено все собрание. Но Господь Иисус принес Себя и Свою кровь вне города или стана, потому что Он не намеревался ни ограничить пользу Своего приношения этим народом, ни принять их в качестве стана, города, церкви, или собрание. Но этот «народ» в другом месте называется «его народом», Мф.
1:21 и «церковь», или «тело», Еф. 5:25–27, то есть всех избранных Божиих, как иудеев, так и язычников, 1 Иоанна 2:1, 2.
Ἁγιάση. 4. То, что он задумал и совершил для этого народа, было их освящение. Что значит быть освященным кровью, как это было предложено, было объявлено ранее; и здесь это видно по уважению, с которым он относился к великой жертве искупления. Это значит совершить искупление или искупить вину за свои грехи; оправдание, полученное от осквернения его, как отделяющего от благосклонности Божией; и священное посвящение ему.
Διὰ τοῦ ἰδίου αἵματος. 5. Это то, что Господь Иисус задумал для Своей церкви; и он совершил это своей собственной кровью. Когда в этом вопросе упоминается кровь Христа, она выразительно называется «Его собственной кровью»: «Искупил Церковь Свою кровью Своей», Деян. 20:28: «Омыл нас от грехов наших Кровью Своею», Откр. 1:5. Евр. 9:12, как в этом месте.
И сюда включены три вещи. (1) Противодействие жертвам первосвященников по закону, которые были от крови животных, а не от их собственной. См. гл. 9:12, с экспозицией. (2.) Ан
свидетельство невыразимой ценности и ценности этого приношения, от которого зависит вся его эффективность. Поэтому она называется собственной кровью Бога, Деян 20:28.
См. Евр. 9:14. (3) Свидетельство о том, чего стоило Господу Иисусу освятить народ — даже Своей собственной кровью.
Ἔξω τῆς πύλης. 6. Последнее в этих словах — это обстоятельство страдания Христа, а именно то, что оно было «за воротами», то есть города, а именно Иерусалима; что отвечало стану в пустыне, после того как там была поставлена скиния. Сюда входит и многое другое: (1) Что он покинул город и церковное государство иудеев; откуда он, выходя за ворота, объявил об их уничтожении, Луки 23:28 –
30. (2) Он положил конец всем жертвоприношениям в городе и храме, как божественному принятию. Все уже заканчивалось. (3) Он заявил, что Его жертва и ее преимущества не были включены в иудейскую церковь, но были в равной степени распространены на весь мир, 1 Иоанна 2:2, Иоанна 11:52. (4) Он заявил, что Его смерть и страдания были не только жертвой, но и наказанием за грех; а именно, грехи людей, которые должны были быть освящены Его кровью. Ибо он вышел из города как злодей и умер смертью, которая по божественному установлению была знаком проклятия, Гал. 3:13.
Из всего этого видно, насколько наш жертвенник и жертва отличаются от их жертвенников по закону; и насколько необходимо, чтобы у нас было поклонение иной природы, чем то, которое было у них, при этом, в частности, различие мяса не должно было бы иметь никакого значения. И мы можем заметить:
Обс. II. Что церковь не может быть освящена иначе, как кровью Иисуса, Сына Божьего. См. гл. 10:4–7, с пояснением.
Обс. III. Господь Иисус из Своей непостижимой любви к Своему народу ничего не пожалел, ничего не избегал, ничего не отрицал, что было необходимо для их освящения, их примирения и посвящения Богу. Он сделал это «своей собственной кровью», Еф. . 5:25–27; Гал. 2:20; Откр. 1:5; Деяния 20:28.
Обс. IV. По божественному устройству одно и то же дело страданий и жертвоприношений совпадало; это удовлетворение закона и его проклятия
может быть сделано им как наказание в виде страдания; и искупление или примирение с Богом посредством жертвы или приношения.
Обс. V. Вся церковь совершенно освящена приношением крови Христа, как очищения; и так будет на самом деле благодаря одной и той же крови при ее применении.
Обс. VI. Когда Господь Иисус перенес все грехи Своего народа в Своем теле на дерево, Он покинул город, как прообраз всех неверующих, под гневом и проклятием Божьим.
Обс. VII. Выйдя из города как злодей, он понес на себе все поношение, какое было по причине грехов церкви; что было частью проклятия.
Вер. 13, 14.
ὀνειδισμὸν αὐτοῦ φέροντες. Οὐ γὰρ ἔχομεν ὧδε μένουσαν πόλιν, ἀλλὰ
τὴν μέλλουσαν ἐπιζητοῦμεν.
Вер. 13, 14. – Итак выйдем к Нему за стан, неся Его поругание. Ибо мы не имеем здесь постоянного града, но ищем будущего.
Из описания нашего жертвенника в страданиях и жертвоприношениях Христа, а также в том, как это происходит, апостол черпает призыв к тому общему долгу, который является основанием всего нашего христианского исповедания, стих 13; и дает подтверждение тому же увещеванию (стих 14).
Τοίνυν. 1. Призыв к исполнению долга начинается с нотки вывода, которую мы передаем «поэтому»; в чем смысл частиц τοὶ νῦν в соединении. «Видя, что Господь Иисус так пострадал и принес Себя, теперь это наш долг, то, что от нас требуется; к чему я вас и призываю». И в начале слов мы должны рассмотреть: (1) Что подразумевается под «лагерем»; (2) Как нам следует «выйти» из этого; (3) Как мы при этом приходим к Нему; (4) Каким образом.
Ἔξω τῆς παρεμβολῆς. (1) Во всем этом послании апостол уважает первоначальный институт иудейского церковного государства и богослужения в пустыне; поэтому он ограничивает свою речь скинией и храмом.
службы в нем без всякого упоминания о храме или городе, в котором он был построен; хотя все, что он говорит, в равной степени применимо и к ним. Лагерь в пустыне представлял собой то пространство земли, которое было занято шатрами народа, которые регулярно ставились вокруг скинии. Из этого компаса выносили и сжигали тела животных для жертв за грех. На это впоследствии ответил город Иерусалим, как видно из этого места. В то время как в предыдущем стихе сказано, что Христос «страдает вне врат», здесь говорится, что Он
«без лагеря»; все это одно и то же, что касается цели апостола. Теперь лагерь и город стали местом всех политических и религиозных встреч иудейской церкви. Быть «в стане» — значит иметь право на все привилегии и преимущества государства Израиля, а также на все богослужение в скинии. Ибо если кто-либо терял это право каким-либо образом, хотя бы на время, то он удалялся из стана, Лев. 13:46, 24:23; Число. 5:2, 12:15.
Ἐξερχώμεθα. (2) Как евреям пришлось выйти из этого стана из-за этой жертвы Христа и освящения народа Его собственной кровью? Ибо все равно, читаем ли мы слова: «выйти к нему из стана» или «выйти к нему за стан», а именно, кто там пострадал. В первую очередь речь идет не о местном выезде за пределы города; хотя я склонен думать, исходя из следующего стиха, что апостол тоже относился к этому с некоторым уважением, поскольку теперь приближалось время, когда они должны были покинуть город перед его окончательным разрушением. К этому апостол может теперь их подготовить, но главным образом предполагается моральный и религиозный выход из этого стана. Не было ничего, что эти евреи ценили больше и чего более стойко придерживались, чем политический и религиозный интерес к государству Израиль. Они не могли понять, как все славные привилегии, дарованные в древности этой церкви и народу, прекратились настолько, что им пришлось отказаться от них. После этого большинство продолжало оставаться в своем неверии в Евангелие; многие смешали бы это учение со своими старыми церемониями, и лучшие из них нашли немалые трудности в своем отречении. Но апостол показывает им, что страданиями Христа вне ворот и стана они были призваны к этому; как,-
Обс. I. От всех привилегий и преимуществ следует отказаться, расстаться
вместе с тем и отречения, которые несовместимы с интересом ко Христу и Его участием; как в целом показывает наш апостол, Фил. 3:4–10.
Πρὸς αὐτόν. (3) Таким образом, они должны были выйти к Нему. Он вышел в ворота и пострадал; и мы должны идти за ним и к нему.
И это означает: [1] Отказ от всех привилегий стана и города ради Него. Оставь их и иди к нему. [2] Завершение верою Своей жертвой и тем самым освящение вопреки всем жертвам закона. [3] Признание его во всех тех поношениях и презрениях, которые были высказаны ему во время его страданий вне ворот, или нестыдство своего креста. [4] Принятие себя к Нему в Его служении как царя, священника и пророка Церкви, в отношении нашего принятия Богом и в поклонении Ему; как указывает апостол, стих 15.
Τὸν ὀνειδισμὸν αὐτοῦ φέροντες. (4) Поступая таким образом, мы должны «нести на себя Его поругание». См. изложение этого документа в гл. 11:26, где то же самое приписывается Моисею. Короче говоря, «поношение Христа» — это либо поношение, брошенное на Его личность, либо поношение, которое брошено на нашу личность из-за Него. Первый был на кресте, со всем стыдом, презрением и упреками, которые сопровождали его. Это был тот великий скандал, от которого споткнулся и пал неверующий мир евреев и язычников. Мы несем это поношение Христу, когда признаем Его, верим в Него и исповедуем Его имя; презирая это поношение, через духовное воззрение на силу Божию и премудрость Божию на кресте своем. Поношением Христу в последнем смысле является все то презрение, презрение и презрение с поношениями, которые возлагаются на нас за нашу веру в Него и исповедание Его имени. См. гл. 10:33, с экспозицией.
Это мы переносим, когда терпеливо претерпеваем это, и не поколеблемся умом своим от того, что мы от этого страдаем.
В этом заключаются первые общие обязанности нашего христианского исповедания, к которым нас призывают и направляют Его приношение Самого себя и способ его совершения, а именно: (1) В отделении от всех способов религиозного поклонения, не назначенных Им самим. . (2) В отказе от всех гражданских и политических привилегий, несовместимых с исповеданием Евангелия. (3) В исповедании мудрости, благодати и силы Божией на кресте, несмотря на поношения, которые на него возлагают. (4) Предавшись Ему в исполнении всех своих обязанностей по отношению к
церковь. (5) Сообразуясь с Ним в самоотречении и страданиях. Все это содержится в этом апостольском увещевании. И мы можем наблюдать, следуя нашему собственному наставлению:
Обс. II. Что если долгом евреев было отказаться от тех способов поклонения, которые изначально были установлены Богом, чтобы они могли полностью отдать себя Христу во всем, что относится к Богу; тем более мы должны отказаться от всех подобных притязаний на религиозное поклонение, которые являются изобретением человека. И,-
Обс. III. Хотя лагерь давал не только церковные, но и политические привилегии, должна быть готовность отказаться также от всех гражданских приспособлений в домах, землях, владениях, общении с людьми той же нации, когда мы призваны к этому из-за Христос и Евангелие.
Обс. IV. Если мы выйдем ко Христу, как за стан, или отделившись от всех забот этого мира, мы обязательно встретим всевозможные упреки.
Суть всего в том, что мы должны оставить все и пойти к распятому Христу.
2. Принуждение к этому увещеванию или поощрение к этому долгу, добавляет апостол в следующих словах.
Вер. 14. «Ибо мы не имеем здесь постоянного города, но ищем будущего».
См. изложение в гл. 11:10, 16.
Аргументация взята из рассмотрения состояния верующих в этом мире, которое таково, что призывает и направляет их выйти из стана ко Христу. Это наш долг, поскольку «у нас нет здесь постоянного города».
если только мы не намерены остаться без отдыха и убежища.
В этом описании нынешнего состояния верующих утверждается две вещи: (1) «нет у них здесь постоянного города». (2) «Они ищут будущего». Таким образом, кажется, что город необходим всем; и те, у кого его нет в настоящее время, должны искать его в будущем. И,-
Ὧδε. (1) Об этом говорится: [1] Там, где у них этого нет; не «здесь», то есть в этом мире, в этой жизни. Их интерес к городу Иерусалиму исчез после того, как Господь Иисус вышел за ворота, чтобы страдать. И если бы оно продолжалось, то это не был бы постоянный город; ибо они не могли долго существовать в нем, да и само по себе не могло длиться долго, но должно было быть быстро уничтожено.
Πόλιν. [2] У них не было «города». Город — это центр интересов и привилегий людей, место жительства и место их бесед. Тем самым они освобождаются от положения странников и паломников; и иметь весь тот покой и безопасность, на которые они способны в этом мире. Для тех, у кого нет более высоких целей, чем этот мир, город – это все. О верующих не говорится абсолютно, что они не принадлежали ни к одному городу и не имели ничего общего с другими людьми; ибо сам наш апостол утверждал, что он «гражданин немалого города». И это подразумевается, как мы увидим, в ограничении утверждения «продолжающийся город». Но об этом говорят по другим причинам.
1-й. У них не было города, который был бы местом богослужения, в котором бы оно было ограничено, как это было раньше в Иерусалиме. Этим иудеи хвалились, а апостол признает, что у христиан ничего подобного не было. Римские претензии на священный город еще не были подтверждены.
2 раза в день. У них не было города, где бы они отдыхали или который был бы местом их правления или бесед; ибо это на небесах, Фил. 3:20: не такой город, который мог бы дать им состояние и покой; то, к чему они в конечном итоге стремились: не было такого города, в котором бы лежал их жребий и доля; например, чьими законами и правилами регулировался их разговор.
Μένουσαν. 3 раза. У них не было постоянного города. Какие бы удобства они ни имели здесь, в этом мире, какое-то время, однако у них не было города, который мог бы пребывать вечно и в котором они могли бы пребывать вечно.
И, вероятно, здесь апостол показывает различие и противоречие между состоянием христианской церкви и состоянием ветхого завета. Ибо они, после скитаний по пустыне и другим местам в течение нескольких веков, были приведены на покой в Иерусалим; но говорит он:
«У нас это не так; у нас нет города для такой цели; но мы ищем того, кто придет».

См. описание предполагаемого здесь состояния паломничества в изложении к гл. 11:9, 10, 13–16.
Ἐπιξητοῦμεν. (2) Вторым моментом в описании нынешнего состояния верующих является то, что «они ищут будущего [города]».
Они ищут его не как нечто неизвестное или труднодоступное, а стремясь достичь его, прийти к нему. Использование путей и средств для достижения этой цели предполагается с усердием и желанием, как и подразумевают эти слова.
Τὴν μέλλουσαν. И это был такой город, которого они искали, которым они еще не обладали и не могли обладать, пока были в этом мире; это было то, чему еще предстояло прийти, что касается их и их удовольствия от него: τὴν
μέλλουσαν — «тот город»; не один на неопределенный срок, а тот город, который должен был стать их вечным жилищем. И говорится, что оно должно прийти не только потому, что оно было будущим с точки зрения их состояния и интересов в нем, но и в отношении их определенного наслаждения им на основании божественного назначения и назначения. И оно было: [1] приготовлено для них; и что к этому относилось. См. гл. 11:16. [2] Им было обещано. Ибо в этом городе находится то вечное наследие, которое было предложено в обетованиях от создания мира. [3] Путь к нему был предписан и указан в Священных Писаниях Ветхого Завета, но теперь открыт и разъяснён Иисусом Христом, который «явил жизнь и бессмертие посредством Евангелия». Короче говоря, этот «город» предназначен для небесного состояния покоя и славы. И нас здесь учат:
Обс. V. Верующим не нравится встречать в этом мире такое ободряющее развлечение, которое делает их неготовыми или не желающими покинуть его и идти за Христом, неся Его поругание. Ибо именно это является мотивом рассуждений апостола. к готовности к этому долгу: «У нас нет здесь постоянного города».
Обс. VI. Этот мир никогда не давал и никогда не даст верующим покоя и удовлетворения. Он не даст им города. Именно «вышний Иерусалим» является «видением мира». «Встань и уходи; это не твое
отдых."
Обс. VII. Лишенный настоящего удовлетворительного покоя, Бог не оставил верующих без надежды на то, что будет так в вечности.
У нас нет, но мы ищем.
Обс. VIII. Как Бог приготовил для нас город покоя, так и наш долг постоянно стремиться достичь его способами, назначенными Им.
Обс. IX. Главное дело верующих в этом мире — усердно искать града Божия или достижения вечного покоя с ним; и это характер, по которому их можно узнать.
Вер. 15–17. — Объявив, какова природа нашего жертвенника и вытекающих из него основных положений нашей религии, а именно нашей веры во Христа Иисуса и исповедания ее, готовности к кресту и уподобления Ему посредством этого, Апостол переходит к заявлению о другом необходимом долге нашего христианского исповедания, исходящем из той же причины, а именно о природе нашего жертвенника и жертвы. И это он по-прежнему делает вопреки тем учениям и обрядам о еде и других вещах аналогичной природы, которые зависели от жертвенника в скинии с его учреждениями. И он сводит все наши христианские обязанности к трем главам, приводя в каждом роду особые примеры. Вот такие: 1. Духовные по отношению к Богу; пример этого он приводит в стихе 15: 2. Мораль по отношению к людям всех мастей; примером этого, включающего все обязанности по отношению к другим, является стих 16: и 3. Церковный, в церковном состоянии, к которому мы призваны исповеданием Евангелия; основная обязанность которого указана в стихе 17.
Таким образом, в этих стихах, которые по этому вопросу являются завершением послания, насколько они поучительны, мы имеем краткое изложение всех обязанностей верующих, которые распределены по трем главам в наиболее правильном порядке. Ибо, начиная с той обязанности, которая непосредственно касается самого Бога, которая содержит суммы первой таблицы, он переходит к той обязанности по отношению к людям, которая в высшей степени содержит обязанности второй таблицы; и таким образом завершается тем долгом, который возникает исключительно из божественного установления, а именно
добавлено к другому. В мою задачу не входит подробно останавливаться на самих вещах, а лишь раскрыть слова и провозгласить, что в них задумано Святым Духом.
Во-первых, он предлагает тот долг, который мы обязаны Богу непосредственно в связи с нашим жертвенником и жертвой.
Вер. 15.—Δἰ αὐτοῦ οὖν ἀναφέρωμεν θυσίαν αἰνέσεως διαπαντὸς τῷ Θεῷ, τοῦτʼ ἔστι καρπὸν χειλ έων ὁμολογούντων τῷ ὀνόματι αὐτοῦ.
Вер. 15. Итак, будем чрез Него постоянно приносить Богу жертву хвалы; то есть плод уст [наших], исповедующих имя Его.
Хорошо. Эти слова являются призывом к долгу, путем вывода из того, что было ранее сказано о Господе Христе, Его страданиях и приношении к освящению людей: «Поэтому давайте». При должном рассмотрении этого следует две вещи: 1. В общем, необходимость вернуться к Богу путем долга из-за столь великой милости. Поскольку мы освящены и посвящены Богу кровью Христа, от нас не может не требоваться долг послушания Богу. 2. Особый характер той обязанности, которая описана в словах.
И оно помещено главным образом в «хвалу», как то, к чему оно естественным образом призывает и к чему принуждает; ибо благодарность – это особый вдохновляющий принцип всякого евангельского послушания. И,-
Обс. I. Всякое действие благодати в Боге или любви во Христе по отношению к нам по своей природе обязательно к благодарному послушанию.
Сам долг, к которому призывают, выражается двумя способами: 1. Позитивно: «Будем постоянно приносить Богу жертву хвалы». 2. Декларативно, что касается его особой природы: «То есть плод уст наших, исповедующих имя Его».
Ἀναφέρωμεν θυσίαν τῷ Θεῷ. 1. Обязанностью, к которой призывают в целом, является принесение жертвы Богу. Следующие слова показывают, что именно он намеревается сделать. Но он выражает это так: (1) Чтобы показать, в чем польза нашего жертвенника в отличие от всех служений жертвенника в скинии, которые заключаются в приношении жертв; ибо и у нас есть жертвенник,
должны приносить жертвы, без которых жертвенник бесполезен. (2) Показать непосредственную цель и цель всякого евангельского поклонения; который есть сам Бог, как и все жертвы. Ничего нельзя было предложить, кроме как ему одному. Так,-
Обс. II. Религиозное поклонение каким-либо существам, под каким бы предлогом оно ни было, не имеет места в нашем христианском вероисповедании. И,-
Обс. III. Каждое действие и долг веры имеют в себе природу жертвы Богу, которой Он очень доволен.
2. Объявлена особая природа этой жертвы в отличие от плотских жертв закона; и это,—
Δἰ αὐτοῦ. (1) Единственным способом и средством предложения этого; что от Христа:
«Через него позвольте нам предложить». Все жертвы народа по закону приносились священниками: поэтому здесь проявляется уважение к Христу при исполнении Его священнического служения. Как мы приходим к Богу через Него как нашего Первосвященника и приносим через Него наши жертвы, подробно описано в объяснении гл. 4:14–16, 10:19–22. Вкратце: [1] Он освящает и посвящает нашу личность Богу, чтобы мы были готовы принести Ему жертвы. Он «освящает народ Своей кровью», гл. 13:12; и делает нас «священниками Божиими», Отк. 1:6; «святое священство, чтобы приносить духовные жертвы, угодные через Него Богу», 1 Пет. 2:5. [2] Он приготовил и открыл для нас путь с дерзновением во святилище, где мы можем приносить эти жертвы, Евр. 10:19–22. [3] Он
«несет беззакония святынь наших» и делает наши приношения приемлемыми благодаря своим заслугам и заступничеству. [4] Он продолжает совершать в скинии своей человеческой природы все обязанности и служения Церкви; принося их Богу вместо нас и от нашего имени, Евр. 8:2; Откр. 8:3, 4. Что касается этих и других подобных действий Его посредничества, о нас сказано, что «через него» мы приносим эту жертву Богу; то есть под его руководством, доверяя ему, полагаясь на него, умоляя его имя и его благодать о принятии Богом.
И «им» — то же самое, что и «только им». В папской церкви существует нечестивое мнение и практика относительно принесения другими жертвами молитвы и хвалы Богу; как святыми и ангелами, особенно
Пресвятая Богородица. Но являются ли они нашим алтарем? Освятили ли они нас своей кровью?
Неужели они пострадали за нас без ворот? Являются ли они первосвященниками церкви? Сделали ли нас священниками Богу? или приготовил новый и живой путь для нашего входа к престолу благодати? Именно из-за всего этого сказано, что мы приносим жертву через Христа; и приписывать их кому-либо другому является величайшим богохульством. И,-
Обс. IV. Великое, да и единственное, ободрение, которое мы должны приносить наши жертвы Богу с ожиданием принятия, заключается в том, что мы должны приносить их через Того, Кто может и сделает их приемлемыми в Его глазах. И,-
Обс. V. Что бы мы ни предложили Богу, а не Христу, у Него нет иного принятия, кроме жертвы Каина.
Αἰνέσεως (2) По особой природе; это «жертва хвалы».
Похвала – не сопутствующий предмет, а предмет предназначенной жертвы.
По закону существовали благодарственные жертвы, которые особенно сопровождались хвалою и благодарением; но дело было в крови зверей. Но это такая жертва, которая состоит только из хвалы, исключительно по отношению ко всему прочему.
Природа евангельского послушания, заключающаяся в благодарении Христу и Его благодати, все это можно назвать «жертвой хвалы». Итак, апостол описывает это, «представляя тела наши» (то есть личности наши) «в жертву живую, святую, угодную Богу», как наше «разумное служение».
ПЗУ. 12:1. Но в следующем описании апостол ограничивает его обязанностями поклонения и нашим устным восхвалением Бога в нем.
В древние жертвоприношения включали две вещи: [1] Мактация, убийство или пролитие крови животного, которое должно было быть принесено в жертву; [2] Фактическое принесение крови на жертвенник. И то, и другое требовалось для совершения жертвоприношения. Убийство или пролитие крови зверя, где бы оно ни находилось, не было жертвой, если только кровь не была принесена на жертвенник; и никакая кровь не могла быть принесена на жертвенник, если для этого зверь не был немедленно заклан у жертвенника. И есть двойная духовная жертва, подобная этой, в которой состоит наше христианское исповедание. Первый – о сломленном духе: «Жертвы
Бог — сокрушенный дух» (Пс. 51:17). Покаяние в умерщвлении и распятии плоти — это первая христианская жертва. Здесь мы «представляем тела наши в живую жертву Богу». См. Рим. 6:13. Это соответствует мактации или закланию зверя в жертву, так как это смерть и истребление плоти. Другая есть эта жертва хвалы, которая соответствует приношению крови на жертвеннике огнем с фимиамом, придающим приятное благоухание Бог Другие жертвы, упомянутые в следующем стихе, названы так из-за общего дополнения к принятию, хотя, как мы увидим, Бог не является их непосредственной целью.
В этом увещевании апостола к принесению жертвы хвалы можно заметить множество вещей, касающихся рассмотрения Господа Христа как нашего жертвенника и жертвы, с совершенным через него искуплением и освящением церкви; [1] Возложенное на нас великое обязательство постоянной благодарности и хвалы Богу за это. Суть и слава нашего христианского исповедания в том, что это единственный способ восхвалять и прославлять Бога за Его любовь и благодать в личности и посредничестве Христа. [2] Эта обязанность хвалить, вытесняя все ужасающие юридические ограничения послушания, изменяет природу этого послушания по сравнению с тем, что требовалось по закону. [3] Если сердце не подготовлено и не расположено к этой основной обязанности прославлять Бога за смерть и приношение Христа, никакая другая обязанность или акт послушания не принимаются Богом.
(3) Опять же, в то время как апостол ограничивает наши жертвы хвалой, к чему он добавляет в следующем стихе «делать добро и сообщать», все это метафорично, очевидно, что он исключает все надлежащие или умилостивительные жертвы из служба церкви. Здесь было место, если вообще где-либо, для проведения мессы, если такое явление имело божественное установление. Ибо, хотя оно претендует быть не только изображением, но и повторением жертвы Христовой, и главной обязанностью церкви рассматривать ее; Разве не странно и не доказывает, что это всего лишь человеческая выдумка, что апостол, предлагая рассмотреть эту жертву по такому важному поводу и в такой выдающейся манере, описывает на ней весь долг церкви и то, что в силу этого от него требуется, не только не следует упоминать об этой массе и ее
жертвовать, но и определять обязанности церкви по отношению к вещам совершенно иной природы? Действительно, в контексте апостола оно абсолютно и безапелляционно исключено из христианской религии. Ибо его замысел состоит в том, чтобы показать, что одна жертва Христа положила конец всем другим жертвенникам и жертвам в поклонении Богу, установив такой способ поклонения, который не имеет к ним никакого отношения, более того, который несовместим с ними. Конечно, если бы что-нибудь подобное имело место в церкви, у римлян были бы веские причины недоброжелательно относиться к нему за то, что он так ясно и широко рассматривает все жертвы закона и их совершение в одной жертве Христос, со всем долгом церкви, он не должен давать ни малейшего намека на эту жертву мессы, которая должна была прийти в комнату всех их в древности, но предоставить им нелепо искать жалкий предлог в хлеб и вино, которые Мелхиседек принес Аврааму и его воинам. Но правда в том, что он поступил с ними еще более недоброжелательно; ибо он так заявил о природе жертвы Христовой, ее использовании и действенности, что либо она, либо месса должны быть изгнаны из церкви, поскольку они противоречивы.
Διαπαντός. (4) Эту жертву хвалы нам предписано приносить.
«непрестанно», διαπαντός: то же, что и πάντοτε, Луки 18:1, «всегда молиться»; и ἀδιαλείπτως, 1 Фес. 5:17, «непрестанно». И сюда входят две вещи: [1] Свобода от назначенных времен, сроков и мест. Для жертвоприношений по закону было предписано время и место, из-за которых они не были приняты; но что касается этого нашего дела, то каждое время и место одинаково одобрены. Ибо оно может включать в себя не только время, но и место; от различия, от которого мы освобождаемся благодаря Евангелию, — ἐν πάντι τόπῳ, 1 Кор. 1:2. [2] Трудолюбие и настойчивость.
Это то, чему нам следует уделять внимание и чего мы должны придерживаться; то есть делать это постоянно, как того требуют обстоятельства, возможности и назначенные времена. Нам предписана постоянная готовность ума к этому, со святым расположением и склонностью сердца к этому, действующая во все подходящие времена и при любых обстоятельствах. И:
Обс. VI. Пребывать и изобиловать торжественным восхвалением Бога за Иисуса Христа, Его посредничество и жертву — это постоянный долг церкви и лучший характер искренних верующих.
Τοῦτʼ ἔστι. (5) В последнем месте апостол дает нам заявление о
характер этой жертвы хвалы, которую он рекомендует нам. 'Это,'
— говорит он, — или это состоит в «плоде уст наших, исповедующих имя Его». '
Καρπὸν χειλέων. Принято считать, что выражение «плод уст наших» взято из книги Ос. 14:3, где та же обязанность называется םי פ.
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פְָ — «икры наших губ»; ибо смысл в обоих местах один и тот же, и в обоих местах подразумевается хвала Богу. Но замысел апостола, говорящего об этом месте, своеобразен. Ибо пророк молится во имя церкви о милости, благодати и избавлении; и здесь он объявляет, какова его обязанность после ответа на его молитвы. В то время как это, согласно установлениям закона, должно было происходить в обетах и благодарственных жертвах в виде телят и других животных, он заявляет, что вместо всего этого должна преуспевать громкая благодарность в прославлении хвалы Божией. . Он называет это «тельцами уст наших», потому что использование наших уст для хвалы должно было войти в комнату всех благодарственных жертв, совершаемых тельцами. Псалмопевец говорит с той же целью, Пс. 51:15, 16. Но более того, милость, благодать и избавление, о которых говорит пророк в этом месте, были теми, которые должны были прийти через искупление во Христе Иисусе. После этого не должно было больше приноситься в жертву телят, а только духовные жертвы хвалы; поэтому он называет их «икрами наших губ». Поэтому апостол не только цитирует свои слова, но и уважает замысел Святого Духа в них, который должен был провозгласить прекращение всех плотских жертвоприношений после освобождения церкви жертвой Христа. И он заменил слова «тельцы» на «плоды»,
раскрыть смысл метафоры у пророка.
Ὁμολογούντων τῷ ὀνόματι αὐτοῦ. И поскольку в выражении «плод уст наших», которое вообще является продуктом и следствием их, может быть еще некоторая двусмысленность, он добавляет заявление о его природе в таких словах: «Исповедуясь имени Его»: губы исповедующиеся; то есть мы исповедуемся устами. Еврейское слово ה יָ
דָ , который LXX. обычно
перевод через ὁμολογέω означает «хвалить» в собственном смысле слова. Но поскольку хвала Богу состоит главным образом в признании Его славных достоинств и дел, «исповедоваться перед Ним», то есть так исповедовать и признавать эти вещи в Нем, — это то же самое, что хвалить Его. И апостол решил использовать это слово в этом месте:
потому что хвала, которую он намеревался, действительно состояла в торжественном признании мудрости, любви, благодати и благости Божией в искуплении церкви Иисусом Христом. Это «исповедание имени Его». Поэтому нас учат именно этому, а именно:
Обс. VII. Постоянное торжественное признание славы Божией и святых достоинств Его природы (то есть Его имени) в деле искупления Церкви страданиями и жертвоприношениями Христа является ее главной обязанностью. и одушевляющая душа и принцип всех других обязанностей.
Это великая жертва церкви, главная цель всех ее таинств поклонения, средство выражения нашей веры и упования на кровь или посредничество Христа, а также отдачи Богу того дохода славы, который мы в этом мире им доверено.
Вер. 16.— Τῆς δὲ εὐποιΐας καὶ κοινωνίας μὴ ἐπιλανθάνεσθε· τοιαύταις γὰρ
θυσίαις εὐαρεστεῖται ὁ Θεός.
Вер. 16. — Но [более того] чтобы делать добро и общаться, не забывайте, [о добрых делах, общении или распределении не забывайте]; ибо такие жертвы благоугодны Богу.
С первого великого примера христианских обязанностей по поводу освящения Церкви кровью Христа, в тех духовных обязанностях поклонения, непосредственным объектом которых является сам Бог, мы должны показать, какое влияние это должно иметь на всю нашу жизнь. послушание, даже в моральных вопросах, и обязанности второй трапезы, он добавляет к ним это увещевание в таких случаях, которые являются источником всех взаимных обязанностей между нами и по отношению к человечеству. И поскольку он упорствует в своем намерении провозгласить природу евангельского поклонения и послушания вопреки установлениям закона (что является его аргументом из 9-го стиха), он называет и эти обязанности «жертвами», потому что общего понятия о принятии Богом, как это было в древности с жертвоприношениями.
В словах есть: 1. Нотка связи; 2. Установленные обязанности; 3. Принуждение к ним.
Δέ 1. Первое – в частице δέ, «но». Здесь не говорится об исключении или противлении, как если бы теперь предписывалось нечто противоположное тому, о чем говорилось; но это лишь продолжение, и его вполне можно перевести
"более того." «К прежним обязанностям добавьте еще и это». Возможно также, что апостол предотвращает зло, которое может возникнуть в умах людей в этом случае. Предписав великую обязанность поклонения Богу, того признания Бога, которое включает в себя все действия наших душ, непосредственным объектом которых Он является, некоторые могут подумать, что это все, что от них требуется, или что, пока они уделяют этому внимание, они могут быть независимо от других вещей. Чтобы избежать этого зла, апостол таким образом вводит предписание об этом долге: «Но»; то есть: «Но все же, несмотря на усердие, необходимое для выполнения другой обязанности, не забывайте об этом».
Обс. I. Опасно для душ людей, когда злоупотребление выполнением одного долга оправдывает пренебрежение другим. Точно так же можно злоупотреблять обязанностями первого стола, пренебрегая обязанностями другого, и наоборот. В послушании существует гармония, и неудача в какой-либо одной части нарушает целое.
2. В первой части слов прежде всего указывается способ предписания предполагаемых обязанностей; а затем и сами обязанности.
Μὴ ἐπιλανθάνεσθε. (1) Их предписание таково: «Не забывайте их». См. пояснение к стиху 2, где используется та же фраза. Но апостол, применяя это предостережение к такого рода обязанностям, по-видимому, намекает на то, что у людей есть более чем обычная склонность забывать и пренебрегать ими. И запрещена не естественная, а греховная забывчивость. И это может произойти из-за многих порочных привычек ума: [1.]
От неоправданного доверия к религиозным обязанностям; как это происходит со многими бесплодными профессорами религии. [2] Из тщеславных просьб и претензий на невыполнение обязанностей, сопровождавшихся неприятностями и обвинениями, исходя из себялюбия. [3] Недостаток той доброты природы и характера, которую производит действенная благодать. [4] Отсутствие того сострадания к страждущим, которое требуется от тех, кто сам находится в теле, рекомендуется в стихе 3.
Из этих и подобных им порочных наклонностей может возникнуть греховное пренебрежение и забвение этих обязанностей; поэтому всем этим следует остерегаться. Или в выражении может быть мейоз; «Не забывай»; то есть усердно заниматься этим. Однако предупреждение полезное
и полезно, чтобы мы никоим образом не допустили забвения или пренебрежения этими обязанностями, но старались выполнять их во всех случаях.
(2) Сами обязанности две; один более общий, другой более частный.
Это еще не все. [1] Первое — εὐποιΐα, «делание добра», благодеяние. Это касается всего хода нашей жизни, того, чему во всем нам следует уделять внимание. «Терпеливое постоянство в добрых делах» — это жизнь верующего, Рим. 2:7. Нас предупреждают, чтобы мы не утомлялись и не ослабевали, Гал.
6:9; 2 Фес. 3:13; и это рекомендуется нам, 1 Пет. 2:15, 3:17, 4:19.
И это εὐποιΐα включает в себя три вещи: 1-е. Милосердная склонность и готовность ума делать добро всем. «Либеральный придумывает либеральные вещи», Ис. 32:8. 2 раза в день. Действие этой склонности всеми способами и способами, духовными и мирскими, посредством чего мы можем быть полезны и полезны человечеству. 3 раза. Использование всех случаев и возможностей для проявления жалости, сострадания и любящей доброты на земле. Оно требует, чтобы наша жизнь в соответствии с нашими способностями была направлена на то, чтобы делать добро другим; который включает в себя все обязанности второй таблицы.
Здесь «vir Bonum est Commune Bonum». Это благодеяние в его действии есть жизнь, соль и связка человеческого разговора; без которого общество человечества подобно обществу зверей и даже дьяволов. Это слава религии; ничто не делает его таким почетным, как его способность делать людей добрыми и полезными. Это великое свидетельство обновления нашей природы по подобию и образу Бога, который благ и творит добро всем; демонстрация изменения нашего центра, цели и интересов с себя на Бога.
Для людей неготовность к этому долгу, принцип которого должен руководить ими на протяжении всей их жизни, а именно: не принимать с радостью случаи проявления любящей доброты на земле в соответствии со своими способностями, является прообразом этого образа. из-за чего они пали в своем отступлении от Бога. И ничто не будет большим облегчением для человека в любом бедствии, которое может постигнуть его в этом мире, чем
удовлетворение в своем уме от того, что целью его жизни было во всем и всеми способами, в соответствии с его способностями и возможностями, делать добро людям.
Καὶ κοινωνίας. [2] Предписан особый случай этого благодеяния, который по разным причинам составляет особую обязанность сам по себе, — это «сообщение»; то есть распределение благ, которыми мы наслаждаемся, между другими в соответствии с их потребностями. Это благотворительность, ограниченная своим объектом, которым в особенности являются бедные и неимущие; и по принципу жалости и сострадания. Κοινωνία — это фактическое проявление той благотворительности по отношению к бедным, которая требуется от нас при раздаче им благ по нашим способностям.
Это важная евангельская обязанность, которую Священное Писание повсюду возлагает на нас, поскольку слава Божия, спасение наших собственных душ и честь нашего исповедания имеют большое значение. Небрежно относиться к этому — значит презирать мудрость Божью в распоряжении участками и условиями Своих собственных детей в этом мире в таком большом разнообразии, как Он всегда делал и всегда будет делать. Он делает это для того, чтобы проявить в них те благодати, которых требуют их различные условия: таковы терпение, покорность и доверие к бедным; благодарность, щедрость и милосердие у богатых. И там, где эти благодати проявляются взаимно, возникают красота, порядок и гармония в этом действии божественной мудрости, с источником славы и хвалы Ему самому. Хорошие люди едва ли когда-либо более чувствительны к Богу, чем когда они дают и получают должным образом. Тот, кто дает правильно, находит силу божественной благодати в своем сердце; и ложь, которая получает, чувствует божественную заботу и любовь в снабжении: Бог близок к обоим. Поэтому проявлять небрежность в этом — значит презирать мудрость Божью в Его святом распоряжении различными внешними условиями Своих детей в этом мире. Ни один человек не богат или беден только для себя, но для того, чтобы заполнить тот общественный порядок вещей, который Бог задумал для Своей славы. Но нет конца тому, что можно было бы говорить по этому поводу или о необходимости и превосходстве этого долга. И из предписания об этих обязанностях мы можем заметить:
Обс. II. Что сам мир, даже в неверующих, получает великую пользу от благодати, дарованной смертью Христа, и ее плодов, о которых говорит апостол.
и в них, освященных Его кровью, возникла склонность к
«делайте добро всем людям» всеми способами, насколько они могут. И было время, когда мир был наполнен плодами этого. Если бы все те, кто в наши дни исповедуют имя Христа, продемонстрировали добродетель Его посредничества в этих обязанностях, то как исповедание религии было бы славным, так и польза, которую мир получил бы от него, была бы невыразимой.
Обс. III. Та религия не имеет никакого отношения к кресту Христову, который не склоняет и не располагает людей к милосердию и проявлению любящей доброты ко всем.
Обс. IV. Еще меньше того имеет то, что направляет и склоняет своих сторонников к ярости, жестокости и угнетению других ради собственных интересов.
Обс. V. Нам следует всегда восхищаться славой божественной мудрости, которая так определила состояние Церкви в этом мире, что должна быть постоянная возможность для взаимного проявления всякой благодати. Ибо все дела провидения служат славе Божией в проявлении благодати.
Обс. VI. Благодеяние и общение — единственные внешние свидетельства и проявления обновления образа Божия в нас.
Обс. VII. Бог заложил обеспечение бедных в благодати и долге богатых; не в своих сундуках и амбарах, в которых они не имеют никакого интереса. И в этой благодати заключено право бедных на снабжение.
Τοιαύταις θυσίαις. 3. Апостол навязывает им соблюдение этих обязанностей исходя из того соображения, что «такие жертвы благоугодны Богу». Он упорно называет наши христианские обязанности «жертвами»; и он делает это, чтобы подтвердить прекращение всех других жертвоприношений в Церкви по завершении значения всех их в жертве Христа. Однако есть особая причина для присвоения этого названия моральным обязанностям, которые должны выполняться взаимно между собой. Ибо в каждой жертве была убыль для приносящего. Он не должен был предлагать то, что ему ничего не стоило. Часть его
субстанция должна была быть перенесена от него самого к Богу. Так и с этими обязанностями: их нельзя должным образом соблюдать, но должно быть отчуждение того, что принадлежит нам, во времени, в покое, в нашей сущности и посвящение этого Богу. Следовательно, они имеют общий характер жертвоприношений, как стоимость и расставание с нашей субстанцией, или с тем, что принадлежит нам. Так и в первых зафиксированных жертвоприношениях Каина и Авеля каждый из них отдавал Богу что-то свое; один из плодов земли, другой из первенцев стада. В вещах подобного рода во многом состоят эти жертвы. Но вообще все, что сделано для Бога, во славу Его и принято Им, может быть названо так.
Εὐαρεστεῖται ὁ Θεός. Сила мотива состоит в том, что «эти жертвы благоугодны Богу». Вулг. лат. передает слова,
«промеретур Деус»; и Рем.: «Бог прославляется» с варварским словом и присвоенным ему ложным значением. И из своих ложных слов члены Римской церкви спорят о достоинстве добрых дел; чего, по крайней мере в их смысле, в тексте нет ничего, что могло бы дать хоть малейшее подтверждение этому. Это слово не более чем «принято» или «хорошо одобрено»; и, говоря о Боге, он доволен тем, что делается; то есть его одобрение этого.
Поэтому апостол, назвав эти обязанности «жертвами», он выражает уважение Бога к ним словом, обозначающим действие его разума и воли по отношению к жертвам древности. Поэтому сказано, что он «уважал жертву Авеля», Быт. 4:4; то есть он одобрил это и принял, как заявляет наш апостол, Евр. 11:4. Так, о жертве Ноя сказано, что он «почуял благоухание покоя», Быт. 8:21. Ему это было очень приятно. И это расположение духа Бога по отношению к этим жертвам апостол выражает этим словом: «Доброжелателен». Но в этом слове есть также ясный намек на особое благоволение Бога в этих вещах. Это то, чем он особенно доволен. И отсюда мы можем узнать:
Обс. VIII. Воля Божья, явленная в отношении принятия им каких-либо обязанностей, является наиболее действенным мотивом для нашего усердия в их исполнении. — Обещание принятия дает жизнь послушанию.
Обс. IX. Работы и обязанности, которые особенно полезны для людей,
особенно угодно Богу.
Вер. 17.— Πείθεσθε τοῖς ἡγουμένοις ὑμῶν καὶ ὑπείκετε· αὐτοὶ γὰρ
ἀγρυπνοῦσιν ὑπὲρ τῶν ψυχῶν ὑμῶν, ὡς λόγον ἀποδώσοντες· ἵνα μετὰ
χαρᾶς τοῦτο ποιῶσι καὶ μὴ στενάζοντες· ἀλυσιτελὲς γὰρ ὑμῖν τοῦτο.
Вер. 17. Повинуйтесь начальствующим над вами и покоряйтесь: ибо они пекутся о душах ваших, как те, которым надлежит дать отчет, чтобы они могли сделать это с радостью, а не скорбью; ибо это вам невыгодно.
Это третий пример обязанностей, требуемых в нашем христианском исповедании в связи с жертвой Христа и нашим освящением Его кровью.
И это касается церковных или евангельских учреждений. И некоторые вещи должны быть предпосылками для изложения слов.
1. Существует предположение, что среди тех, кому писал апостол, существовало устойчивое церковное государство; о чем он дал намек, гл. 10:24, 25. Ибо были среди них начальники и те, которыми управляли; на какие два рода он распределяет целое. И он добавляет, кроме того, их взаимные обязанности в этом церковном государстве, причем четко, в соответствии с должностью одного и способностями другого.
2. Это послание было написано непосредственно сообществу верующих, или группе братства в церкви, и в отличие от их начальников или наставников, как видно как в этом месте, так и в стихе 24. Отсюда все обязанности, содержащиеся в нем. отдаются им в непосредственное подчинение. Так было в те первобытные времена, когда самой церкви была поручена забота о собственном назидании. Но эти вещи вряд ли можно приспособить к нынешнему состоянию большинства церквей в мире, где люди как таковые не заинтересованы в собственном назидании.
3. Предписанная здесь особая обязанность включает в себя все, что касается церковного правления и порядка; ибо источники всего, что к этому относится, лежит в должном повиновении церкви ее правителям и в должном исполнении ими своих обязанностей; в них [это?] они также предписаны. Таким образом, это, добавленное к упомянутым выше духовным и моральным обязанностям, дает нам краткое изложение всего долга верующих.
В словах содержится предписание долга с указанием его основания или причины. В первом есть: (1) Лица, на которых оно должно быть выплачено; то есть их «правители». (2) Сам долг, состоящий из двух частей: [1] Послушание: «Повинуйтесь им»; [2] Подчинение: «И покоритесь». Во втором есть две вещи: (1) Причина справедливости и необходимости этой обязанности: и это взято из надлежащего исполнения своего служения и работы: «Они заботятся о ваших душах»; что усиливается рассмотрением их ответственности перед Христом за свое служение: «Как те, которые должны дать отчет». (2) Усиление самого разума посредством различных способов отчёта, с различными причинами и событиями, «чтобы они делали это с радостью» и т. д.
Τοῖς ἡγουμένοις ὑμῶν. 1. (1) Лица, в отношении которых предписана эта обязанность, — это «те, кто имеет над собой власть». О значении использованного здесь слова см. толкование стиха 7 этой главы. Оно означает собственно наставников или лидеров, хотя обычно применяется к тем, кто направляет, кормит или ведет с властью или в силу служебного положения. Но все имена, данные Святым Духом тем, кто председательствует в церкви, исключают строгую власть и чреваты понятиями духовной заботы, долга и милосердия. Стили и титулы авторитетной власти, земного достоинства, жесткой власти чужды евангелическим церквям: «Ваши наставники, ваши лидеры; которые правят разумным руководством и поведением».
Этими руководителями или правителями являются те, кого называют «старейшинами» или «епископами».
церкви. И,-
[1] Их было много в каждой церкви. Ибо предположим, что апостол написал это послание прямо и непосредственно ко всем церквам в Иудее (чего он, однако, не написал, кроме церкви в Иерусалиме), однако следует предположить, что каждая из них имела больше своих собственных начальников, чем один ; ибо им предписано повиноваться тем, кто имел власть над ними, а не над другими; те, которые охраняли их души и должны были дать за них отчет. Здесь не осталось места для одного епископа и его правления в церкви, а тем более для папы.
[2] Эти начальники или руководители были тогда двух видов, как заявляет апостол в 1 Тим. 5:17; во-первых, такие, которые вместе с правилом действовали также в слове и учении; и тогда те, кто занимался только правлением. И если этого не будет здесь
разрешено, пусть это будет взято в другом смысле, и тогда будут направлены на две части или обязанности одной и той же должности, или учения и управления. Ибо, как мы увидим, при предписании упомянутых здесь обязанностей к ним оказывают особое уважение.
[3] Предоставление церкви этих руководителей, этой должности и ее должного исполнения, необходимых для ее назидания, является действием власти Христа и следствием Его любви и заботы, как заявляет наш апостол в большой, Еф. 4:8–16. И там, где те, кто считает их такими, бесполезны или мешают достижению этой цели, они должны вынести свое собственное суждение. Несомненно, что в последующие века церковь была обязана своим разрушением своим наставникам, которые привели ее к фатальному отступничеству.
[4] Здесь подразумевается, что правителями или руководителями были обычные старейшины или должностные лица церкви, которые тогда поселились среди них. Ибо, хотя, возможно, среди них еще был жив один из апостолов, однако ясно, что речь идет именно об их рядовых служащих, которые имели особое управление из них. И то, что таких людей больше одного в каждой церкви, зависит от ее полного состояния и устройства.
(2) Есть две части обязанностей, возложенных на этих наставников, причем с особым уважением к двум ранее упомянутым частям их служения, а именно, обучению и управлению.
Хорошо. [1] Им заповедано «повиноваться им» в отношении их учения, проповеди или пастырского питания. Ибо это слово означает послушание убеждению; такие как учение, наставление или учение, производят. И,-
Ὑπείκετε. [2] Требуемое подчинение: «Покоритесь» – уважает их правило: «Повинуйтесь их учению и подчиняйтесь их правлению». И необходимо обратить внимание на некоторые вещи, чтобы прояснить намерение апостола здесь.
1-й. Здесь предписано не слепое, безоговорочное повиновение и подчинение. Этим предлогом злоупотребляли и губили души людей; но нет ничего более противоречащего всей природе евангельского послушания, которое является нашим «разумным служением»; и, в частности, это то, что разрушило бы все правила и указания, данные верующим в
в самом этом послании, как и в других местах, обо всех обязанностях, которые от них требуются. Для какой цели они используются, если не требуется ничего другого, кроме того, чтобы люди из скрытой доверчивости отдавались подчинению диктату других?
2 раза в день. Он уважает их только на их посту. Если те, кто возомнил себя на свою должность, учат и предписывают то, что не относится к их должности, то в силу этой заповеди им не причитается никакого послушания. То же самое и с руководителями Римской церкви, которые под предлогом своего служения отдают повеления в мирских делах, никоим образом не принадлежащих к служению Евангелия.
3 раза. Их обязанность – подчиняться, пока они учат тому, чему Господь Христос поручил им учить; ибо им ограничено их поручение, Мф. 28:20: и подчиняться их правлению, пока оно осуществляется во имя Христа, согласно Его установлению и правилу слова, а не иначе. Когда они отступают от этого, им не причитается ни послушания, ни подчинения. А потому,—
4-й. При исполнении этих обязанностей предполагается вынесение суждения о том, что предписано или чему учат, словом Божьим, согласно всем инструкциям и правилам, которые даны нам в нем. Наше послушание им должно быть послушанием Богу.
5-е. При таком предположении следует повиноваться их слову и подчиняться их правилам не только потому, что они истинны и правильны материально, но также потому, что они принадлежат им и переданы от них нам божественным установлением. Следует уважать их авторитет и служебные полномочия в том, чему они учат и что делают. И отсюда очевидно:
Обс. I. Должное послушание церкви, всех ее членов, ее руководителям при исполнении своих служебных обязанностей и обязанностей является лучшим средством ее назидания и главной причиной порядка и мира во всем теле. .
Поэтому здесь апостол помещает его как всеобъемлющее все церковные обязанности.
2. Основание этой обязанности или главный мотив ее возникновения взяты из должности этих правителей и их исполнения.
Αὐτοὶ γάρ. (1) «Они заботятся о душах ваших, как те, которые должны дать отчет». «Повинуйтесь им, потому что они наблюдают. Сделайте рассмотрение этого мотивом своего долга».
Ἀγρυπνοῦσι. "Они смотрят." Используемое слово характерно для этого места и означает бдительность с величайшей тщательностью и усердием, не без неприятностей и опасностей; как Иаков охранял и стерег стада Лавана ночью. Ὑπὲρ τῶν ψυχῶν ὑμῶν. И они сделали это «для своей души»; о них, о них и о вещах, которые им принадлежали; для их блага (поэтому ὑπέρ часто обозначает конечную причину) — чтобы души можно было направлять, сохранять и направлять к их нынешнему долгу и будущей награде.
И в этом апостол включает всю обязанность пастырского служения и способ его исполнения. В чем состоит эта обязанность, каковы ее основные части и действия, я уже сказал в другом месте. Здесь подразумевается само дело, но главным образом намеренным является способ его исполнения, то есть с намерением, тщательностью и усердием; и это против бед, опасностей и противостояний. Как если бы было сказано: «Дело и замысел этих правителей состоят исключительно в том, чтобы заботиться о ваших душах, — всеми средствами сохранять их от зла, греха, отступления; инструктировать и кормить их; способствовать их вере и послушанию; чтобы их можно было безопасно привести к вечному покою. Для этой цели назначена их должность, и в ней они трудятся постоянно».
Если это не является замыслом церковных правителей, если это не их работа и занятие, если они не доказывают, что это так, они не могут требовать от церкви послушания в силу этого правила. Ибо использованные здесь слова являются настолько мотивом к этому послушанию, что содержат также и формальную причину его; потому что это бодрствование принадлежит сути служения при его исполнении, без которого оно является пустым именем.
Обс. II. Принятие кем-либо права и власти управлять церковью без доказательства своего замысла и работы, направленной на охрану блага своих душ, губительно для них самих и губительно для самой церкви.
На другой стороне; чтобы все члены церкви могли сохраняться в должном порядке
Повинуясь своим наставникам, необходимо, чтобы они всегда задумывались о характере своей должности и способах ее выполнения. Когда они обнаружат, что эта должность сама по себе является божественным установлением на благо их душ и что ее наставники выполняют ее с трудом, заботой и усердием, они будут расположены к тому послушанию и подчинению, которые от них требуются.
И в этом состоит красота и полезность церковного порядка, а именно, когда руководители его делают очевидным, что весь их замысел состоит в том, чтобы трудом и усердием содействовать вечному благополучию душ тех, кто вверен их заботе; а они, с другой стороны, по причине этого подчиняются им в их учении и подчиняются им в их правлении. Без этого всякая видимость порядка является не чем иным, как беспорядком.
Ὡς λόγον ἀποδώσοντες. (2) Более того, к этому мотиву добавляется еще одно принуждение, учитывая условия, на которых они берутся за работу по охране своих душ; а именно: «Как те, которые должны дать отчет»; то есть об их должности, работе, обязанностях и исполнении их. Итак, мы передаем слова: «Те, кто должен дать отчет»; относя это к последнему дню всемирного счета. Но уважение также проявляется к их нынешнему состоянию и работе; как,-
[1] Они являются ответственными лицами в своей должности; такие, которые обязаны отчитываться. Они не владельцы, а управляющие; они не государи, а слуги. Есть «великий Пастырь овец», стих 20; «Князь пастырей», 1 Пет. 5:4; которым они должны дать отчет о своем служении, о своей работе и о стаде, вверенном им на попечение.
[2] Они ведут себя как те, кому так доверяют и кто несет ответственность. Оно входит в частицу ὡς, «как те». И те, кому поручена ответственная должность или работа, действуют, 1-е.
С доброй смелостью и доверием к тем, кто находится под их опекой; ибо они переданы им Тем, Кто имеет верховную власть над всеми ними, которому они должны дать отчет. Они не боятся, что их будут считать злоумышленниками или чрезмерно навязывать себя другим в любых действиях или обязанностях своей должности. Управители смелы в честном управлении порученными им делами. Это дает им поддержку против всех противодействий и размышлений, как будто они
слишком много на них взваливали в любое время. Память об их доверии и их счетах воодушевляет их выполнять свой долг. 2 раза в день. С заботой, усердием и осмотрительностью, а также постоянным вниманием к исходу дел и испытаниям, через которые им предстоит пройти. Этого требует природа вещей.
[3] Хотя может быть задуман последний великий отчет, который все церковные руководители должны давать о своем управлении, тем не менее, в него также включен и нынешний отчет, который они каждый день дают Иисусу Христу о порученном им деле. В церкви нет добросовестных руководителей, но они постоянно представляют Господу Христу состояние вверенного им стада и каковы успехи их служения среди них. Если они процветают, если они процветают, если они достигают совершенства, за это они дают Ему отчет, благословляя Его за работу Его Духа и благодать среди них. Если они больны, расточительны, впали в упадок или каким-либо образом терпят неудачу, то и в этом они дают отчет Иисусу Христу; они разложили его перед ним, скорбя от горя и печали.
И действительно, различные способы дать этот отчет, с радостью или печалью, упомянутые в следующих словах, по-видимому, соответствуют этому.
Обс. III. Те, кто с совестью и усердием занимается выполнением работы служения своей пастве, особенно преданной своему делу, не имеют в этом мире большей радости или печали, чем то, что сопровождает ежедневный отчет, который они дают пастве. Христа об исполнении своего долга среди них и о том, каков будет их успех.
[4] Здесь говорится, как было сказано, о последнем дне, когда каждый пастырь будет призван со всем своим стадом, по числу и по рассказам. Но в то время как это состоит только в торжественном заявлении и проявлении того, что сделано в этой жизни, настоящий отчет главным образом рассматривается как выполнение этого долга. Ибо последняя часть слов: «Это бесполезно для вас», если предположить, что отчет дан с печалью, не может относиться ни к какому другому отчету, кроме того, который присутствует в отношении успеха служения. И большая часть жизни служения и пользы церкви зависит от постоянного отчёта Христу посредством молитвы и благодарения о состоянии церкви и успехе слова в ней. Те гиды, которые считают себя обязанными
и будут жить, практикуя это, обнаружат, что их умы заняты этим постоянным усердием и искренним трудом при исполнении своего долга. И отношения Христа с самой церковью регулируются в соответствии с этим рассказом, как видно из последних слов. Для,-
Наконец, мотив послушания, предложенный для послушания, становится еще более понятным из рассмотрения умонастроения, которое есть или может быть у руководства церкви при даче этого отчета; что всецело зависит от должного соблюдения или неисполнения предписанной обязанности. Ибо с одной они дадут отчет с радостью, а с другой с печалью. А что касается последней фразы добавлено: «Ибо это для вас неполезно», то по отношению к первой следует понимать противоположное, а именно, что это выгодно для них. Так вот, эта радость или печаль, которую они испытывают, давая свои отчеты, не уважают ни их самих, ни их собственное служение; ибо они суть «сладкое благоухание Богу как в спасаемых, так и в погибающих», но это уважает саму церковь, преданную их водительству.
Ἵνα μετὰ χαρᾶς τοῦτο ποιῶσι. [1] Обязанность настойчива, «чтобы они могли дать отчет свой с радостью». Для пасторов церквей это является величайшей радостью, когда они обнаруживают, что души их, преданные их заботам, процветают благодаря их служению. Так было и с самими апостолами. «Нет у меня большей радости, чем слышать, что дети мои ходят в истине», — говорит один из них, 3 Иоанна 4. А другой: «Какова наша надежда, или радость, или венец радости? Разве даже вы не в присутствии Господа нашего Иисуса Христа в пришествие Его? Ибо вы слава и радость наша», 1 Фес. 2:19, 20. И когда они отдают отчет с похвалой, это наполняет их сердца особой радостью. И это во многом выгодно самой церкви. Они быстро увидят результаты радости своих наставников в своем отчете, в радостном исполнении своего служения и в знаках того, что Христос был доволен ими.
Μὴ στενάζοντες. [2] На этом настаивают во избежание противоречащей здесь рамки; а именно «с горем», скорбя или траур. Нелегко выразить печаль сердец служителей Евангелия по поводу бесполезности людей, находящихся под их служением, или их ошибок в отношении церковного порядка и правления. С какими воздыханиями, с каким стенанием (как означает это слово), с каким плачем они отчитываются перед
Христос сопровождает, Он один знает, и последний день проявится.
Ἀλυσιτελὲς γὰρ ὑμῖν τοῦτο. Когда это так, хотя они одни несут нынешнее бремя и трудности, связанные с этим, тем не менее, это невыгодно для людей, как здесь, так и в будущем. Так есть и будет так в разочаровании их наставников, в недовольстве Христа и во всех суровых последствиях, которые последуют за этим.


Евреям 13: 18–25.
Завершение послания, которое сейчас только сохранилось, состоит из трех частей: 1. Просьба апостола о молитвах евреев о себе, стихи 18, 19; 2. Его торжественная благословляющая молитва о них, стихи 20, 21; 3. Отчет о состоянии Тимофея с обычным приветствием, стихи 22–25.
Первый из них содержится в:
Вер. 18, 19.
συνείδησιν
ἔχομεν,
ἐν
πᾶσι
καλῶς
θέλοντες
ἀναστρέφεσθαι·
περισσοτέρως δὲ παρακαλῶ τοῦτο ποιῆσαι, ἵνα τάχιον ἀποκατασταθῶ
ὑμῖν.
Вер. 18, 19. — Молитесь за нас: ибо мы уверены, что имеем добрую совесть и во всем готовы жить честно. Но я умоляю [вас] скорее сделать это, чтобы я мог скорее вернуться к вам.
Из этих стихов и последующих до конца видно, что автор этого послания не скрывал себя от евреев, и не это было причиной того, что его имя не было добавлено к нему, как и ко всем другим его текстам. послания. Ибо он ясно заявляет о себе во всех своих обстоятельствах как о человеке, который был им очень хорошо известен. Но истинная и единственная причина, по которой он не поставил свое имя и титул перед этим посланием, как и перед всеми другими, заключалась в том, что в них он имел дело с церквями только в силу своего апостольского авторитета и откровения Евангелия, которое он лично получил. получено от Иисуса Христа; но, имея дело с этими евреями, он основывает свое основание на авторитете писаний Ветхого Завета, который они признавали, и разрешает все свои аргументы и
увещевания к этому. Поэтому он не дал посланию названия, но сразу же изложил принцип и авторитет, на основании которых он будет исходить, а именно божественные откровения Ветхого Завета.
В этих словах есть: 1. Просьба к евреям о молитве; 2.
Основание, которое придало ему уверенности в этом, ст. 18; 3. Настойчивое обращение с той же просьбой относительно его нынешнего состояния и замысла, ст. 19.
Προσεύχεσθς περὶ ἡμῶν. 1. Есть его молитвенная просьба: «Молитесь о нас».
Это предлагается им в виде просьбы, как видно из следующих слов: «Я умоляю вас лучше сделать это». Их обязанностью было всегда молиться за него; но чтобы напомнить им об этом долге и показать, какое уважение он к нему имеет, он обращается к нему с просьбой, как и мы должны делать это между собой. Он говорит во множественном числе: «Молитесь о нас, о нас»;
однако, как обычно, он имеет в виду только себя.
И эта просьба их молитв свидетельствует об уверенности в их вере и взаимной любви, без которой он не просил бы их молитв о себе. И он допускает, что молитвы самых скромных святых могут быть полезны величайшему апостолу как в отношении его личности, так и в отношении исполнения его служения. Поэтому апостол обычно желал молитв церквей, которым он писал, 2 Кор. 1:11; Еф. 6:19; Кол. 4:3; 2 Фес. 3:1. Ибо во взаимной молитве друг за друга состоит одна из главных частей общения святых, в которой они помогают друг другу во всякое время, в любом месте и при любых условиях. И здесь он также демонстрирует, какое уважение он имел к тем, чьи молитвы, как он думал, найдут одобрение у Бога от его имени. И кроме того, особая обязанность церквей – молиться за тех, кто чрезвычайно полезен в деле служения; о чем они здесь имеют в виду.
Γάρ. 2. Он выражает основание своей уверенности в этой просьбе, а именно, что он был таким человеком и поступал так, чтобы они могли без колебаний сотрудничать с ним. «Ибо, — говорит он, — мы верим». И мы можем заметить в словах:
Хорошо. (1) Каким образом он предложил это основание для своего доверия. «Мы верим», «Мы убеждены, что так и есть с нами», а не так, как если бы в этом было какое-либо сомнение или двусмысленность, как это часто бывает с нами.
когда мы используем такого рода выражения; но он говорит о себе со скромностью и смирением, даже в том, в чем был полностью уверен.
Καλὴν συνείδησιν. (2) Дело в том, что у него была «чистая совесть»; или, как он выразил это в другом месте, «совесть, свободная от преткновения перед Богом и человеком». Чувство этого дает должное доверие как к нашей личности, так и к нашим просьбам к другим о молитвах за нас. Так говорит псалмопевец: «Если я увижу беззаконие в сердце моем» (что несовместимо с доброй совестью), «не услышит меня Бог», Пс. 66:18.
И с другой стороны: «Если сердце наше не осуждает нас» (то есть если мы имеем добрую совесть), «то мы имеем уверенность в Боге, и, чего ни попросим, получим от Него» (1 Иоанна 3): 21, 22. И как искренность в свидетельстве чистой совести дает нам уверенность перед Богом в наших собственных молитвах, несмотря на многие наши недостатки и немощи, так же она необходима и в наших просьбах о молитвах других. Ибо верх лицемерия — желать, чтобы другие молились об избавлении нас от того, чему мы охотно предаемся, или о таких милостях, которые мы не можем получить, не отказавшись от того, чего не оставим. Итак, апостол свидетельствует здесь о себе самом, вопреки всем упрекам и ложным слухам, которые они слышали о нем.
Θέλοντες ἐν πᾶσι. Свидетельство его чистой совести состоит в том, что он «во всем был готов жить честно». Воля, решимость и соответствующие усилия жить честно во всем являются плодом и свидетельством чистой совести. Желание означает готовность, решимость и стремление; и это распространяется на «все вещи»; то есть в том, что касается совести или всего нашего долга перед Богом и людьми. Выражение «жить честно», как оно обычно используется, не достигает акцента оригинала. Речь идет о красоте разговора или о превосходстве в нем. Καλῶς ἀναστρέφεσθαι. Таков был замысел апостола во всем; и так должно быть со всеми служителями Евангелия как ради них самих, так и в отношении того, что от них особенно требуется, а также для того, чтобы они могли быть примером для народа.
3. В 19-м стихе он еще более искренен в своей просьбе относительно своих нынешних обстоятельств и своего намерения лично прийти к ним.
Здесь можно заметить некоторые вещи; поскольку (1) Он был с ними прежде; поскольку известно, что он находился частично на свободе, а частично в тюрьме некоторое время, да, в течение нескольких лет, в Иерусалиме и в других частях Иудеи. (2) Он желает вернуться к ним; то есть прийти к ним снова, чтобы они могли получить пользу от его служения, а он — утешение от их веры и послушания. (3) Он искренен в этом желании и поэтому более настойчиво просит их молитв об исполнении своего желания. Ибо (4) Он знал, что Господь Христос во многом управлял делами Своей Церкви согласно их молитвам, к Своей славе и их великому утешению. Однако (5) неизвестно, осуществилось ли когда-либо это его желание или нет; ибо это послание было написано после завершения апостольской истории в Книге Деяний, и с тех пор у нас мало уверенности в фактах. Ибо (6) В соответствии с нашим нынешним пониманием долга мы можем законно иметь искренние желания и молиться о том, что не произойдет.
Тайные цели Бога не являются правилом наших молитв.
Вер. 20, 21.—Ὁ δὲ Θεὸς τῆς εἰρήνης, ὁ ἀναγαγὼν ἐκ νεκρῶν τὸν ποιμένα
τῶν προβάτων τὸν μέγαν, ἐν αἵματι διαθήκης αἰωνίον, τὸν Κύριον ἡμῶν
Ἰησοῦν Χριστὸν, καταρτίσαι ὑμᾶς ἐν παντὶ ἔργῳ ἀγαθῷ, εἰς τὸ ποιῆσαι τὸ
θέλημα αὐτοῦ, ποιῶν ἐν ὑμῖν τὸ εὐάρεστον ἐνώπιον αὐτοῦ, διὰ Ἰησοῦ
Χριστοῦ· ᾧ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἀμήν.
Вер. 20, 21. — Бог же мира, воскресивший из мертвых великого пастыря овец, Господь наш Иисус Христос, кровью вечного завета, сделает вас совершенными во всяком добром деле, чтобы творить волю Его, творя в вас благоугодное в очах Его через Иисуса Христа, Которому слава во веки веков. Аминь.
Желая, чтобы они молились за него, он прибавляет к этому свою молитву о них и тем самым торжественно завершает все послание. Это славная молитва, заключающая в себе всю тайну божественной благодати в ее оригинале и способе ее передачи Иисусом Христом. И он молится о том, чтобы к ним были применены плоды и польза от всего, чему он научил их раньше; ибо в него заключено содержание всей доктринальной части послания. А характер и форма самой молитвы, с употребляемыми в ней выражениями свидетельствуют о том, что она совершалась в духе, полном веры и любви.
В этой молитве необходимо учитывать некоторые вещи для пояснения слов: 1. Титул, присвоенный Богу, соответствующий просьбе, которую нужно сделать. 2. Приписанная ему работа, соответствующая этому титулу. 3. То, о чем молились. 4. Славословие с торжественным завершением всего.
Ὁ Θεὸς τῆς εἰρήνης. 1. Титул, присвоенный Богу, или имя, которым Он призывает Его, — «Бог мира». Так Его часто называет наш апостол, и только он один, Рим. 15:33, 16:20; Фил. 4:9; 1 Фес. 5:23.
И употребляет он это лишь в виде молитвы, как замалчивание всех наставлений, данных церкви в молитве о благословении от Бога мира. Так и о нем говорят, что он — Бог благодати, милосердия и утешения; ибо он присваивает себе имена и титулы из своих произведений, которые принадлежат только ему, а также из своих существенных качеств. И это ему свойственно. Ибо (1) грех привел все в беспорядок, беспорядок и вражду. В творении не осталось покоя. (2) Не осталось ни источника мира, ни причины его, кроме природы и воли Бога; что оправдывает это название. (3) Он один является творцом всякого мира, и это происходит двумя способами: [1] Он задумал, задумал и приготовил его в вечных советах воли Своей, Еф. 1:8–10.
[2] Он таков, сообщая об этом через Иисуса Христа. Итак, весь мир от него; с самим собой, в наших душах, между ангелами и людьми, иудеями и язычниками, при этом все причины вражды будут удалены от всей церкви.
И апостол закрепляет веру в молитве на этом титуле Бога, потому что он молится о тех вещах, которые исходят от него особенно, как от Бога мира; таковы славное замысел и свершение нашего спасения Иисусом Христом и кровь завета с сообщением освящающей благодати к обновлению нашей природы к новому послушанию, которые являются предметом этой молитвы. Все это от Бога, ибо Он есть Бог мира, единственный творец мира и через него дает мир людям. Но здесь он также мог бы иметь особое уважение к нынешнему состоянию евреев. Ибо очевидно, что они были сбиты с толку, сбиты с толку и обеспокоены различными учениями и доводами о законе; и наблюдение за его учреждениями. А потому, выполнив свою часть и долг по сообщению им истины для информирования их суждений, он теперь, в завершение всего, обращается с молитвой к Богу мира, чтобы тот, Кто
только автор его, который создает его, где пожелает, своим наставлением даст покой и мир их разуму. Для,-
Обс. I. Когда мы обращаемся к Богу за какой-либо особой благодатью или милостью, наш долг направлять и закреплять нашу веру на таких именах, титулах или свойствах Бога, к которым эта благодать имеет особое отношение и откуда она непосредственно исходит. продолжить. С этой целью в Священном Писании умножены прецеденты. И,-
Обс. II. Если это титул Бога, если это Его слава, что Он «Бог мира», то насколько превосходен и славен тот мир, из которого Он так назван! это, главным образом, мир, который мы имеем с Ним самим через Иисуса Христа.
Обс. III. Потому что все, что является злом для человечества, в них всех, между собой, в отношении вещей временных и вечных, происходит как бы из нашей первоначальной потери мира с Богом из-за греха и враждебности, которая последовала за этим; мир, с другой стороны, включает в себя все хорошее, всех видов, здесь и в будущем; и Бог, названный «Богом мира», объявляет Его единственным источником и причиной всего добра для нас во всяком виде.
2. Второе в этих словах — это дело, приписываемое Богу, как Богу мира. А это значит, что «он воскресил из мертвых Господа нашего Иисуса Христа, великого пастыря овец, кровью завета вечного». При этом мы должны учитывать: (1) Личность, которая является объектом этой работы; который описан: [1] по отношению к нам: «Господь наш Иисус Христос»; [2] Своим служением: «Великий пастырь овец». (2) Сама работа над ним: «Он воскресил Его из мертвых». (3) Как совершалась эта работа; это произошло «через кровь вечного завета».
Τὸν Κύριον ἡμῶν Ἰησοῦν Χριστόν. (1) Объектом этой работы является «Иисус Христос, Господь наш». Это тот, к кому апостол после своего долгого спора сводит всех, как к объекту всего дела благодати Божией, как и в этом месте; и единственным средством передачи этого нам является завершение молитвы. И,-
[1] Он называет Его по имени, что означает Его благодать и положение; и по Своему отношению к нам Он является «нашим Господом». И именно к нему, как к помазаннику Спасителю и Господу нашему, было совершено упомянутое дело. Для,-
Обс. IV. Вся работа Божия по отношению к Иисусу Христу уважала Его как главу церкви, как нашего Господа и Спасителя; и поэтому мы заинтересованы во всей ее благодати.
Τὸν ποιμένα τῶν προβάτων τὸν μέγαν. [2] Опять же, он описан по своему служению, согласно которому он был объектом упомянутой работы: «Великий пастырь овец». Таким образом, Бог воскресил его из мертвых. Выражение в оригинале подчеркнуто, путем повторения артикля τὸν ποιμένα, τὸν μέγαν, который мы не можем хорошо выразить. И утверждается, 1-е. Что Христос — пастырь; то есть единственный пастырь. 2 раза в день. Что он великий пастырь. 3 раза. Что он не таков для всех, но пастырь овец.
1-й. Он не говорит, что он великий пастырь, но «тот великий пастырь»;
а именно, Тот, Кто был обещан в древности, объект веры и надежды Церкви с самого начала, Тот, Кого искали, за кого молились, Кто теперь пришел и спас свое стадо.
Τὸν μέγαν. 2 раза в день. Его называют «великим» по многим причинам: (1) Он велик сам по себе, превыше всех ангелов и людей, будучи вечным Сыном Божьим; (2-й раз.) Велик в силе, чтобы сохранить и спасти свое стадо; (3-й). Велик в своем начинании и эффективном выполнении его при исполнении своей должности; (4-е.) Великий в Своей славе и превознесении, превыше всего творения. Он во всех отношениях несравненно велик и славен. См. нашу беседу о Славе Христа в Его Личности, Служении и Благодати. И,
—

Обс. V. Безопасность, защищенность и утешение церкви во многом зависят от величия ее пастыря.
Τὸν ποιμένα. 3 раза. Он «пастырь овец». Они его собственные.
Ему было обещано и предсказано в древности под именем пастыря Ис. 40:11; Иезек. 34:23, 37:24. И то, что означает
этим исчерпывается все служение Христа как царя, священника и пророка церкви. Ибо, как пастырь, Он кормит, то есть управляет и наставляет его; и будучи тем пастырем, который должен был положить душу свою за овец, Иоанна 10:11, он также уважает его священническое служение и искупление, которое Он совершил Своей кровью за свою церковь. Все избранные преданы Ему Богом, как овцы пастуху, чтобы быть искупленными, сохраненными и спасенными в силу Его служения. Эти отношения между Христом и церковью часто упоминаются в Священном Писании, поскольку от них зависят безопасность и утешение. Здесь нас учат, что он умер при исполнении своего служения как «великий пастырь овец»;
что выражает как превосходство Его любви, так и уверенность в спасении избранных. Для,-
Τῶν προβάτων. О нем не говорится, что он пастырь вообще, но
«пастырь овец». Он положил свою жизнь как пастырь не за все стадо человечества, но за то стадо избранных, которое было дано и поручено Ему Отцом, как Он заявляет (Ин. 10:11, 14–16).
Обс. VI. Благодаря этому отношению Христа к Церкви она живет и сохраняется в мире. если бы не сила и забота этого великого пастыря.
ἀναγαγὼν ἐκ νεκρῶν. (2) Работа Божья по отношению к нему состоит в том, что он
«восстановил его из мертвых». Бог мира — это тот, кто воскресил его из мертвых. В этом заключалось его великое деяние по отношению к церкви, поскольку он есть Бог мира; и этим он заложил основание сообщения нам благодати и мира.
Часто говорят, что Бог, даже Отец, воскресил Христа из мертвых из-за Его верховной власти в управлении всем делом искупления, которое повсюду приписывают Ему. И сказано, что Христос воскрес или снова лишил Себя жизни, когда Он был мертв, благодаря непосредственному действию Его божественной личности в этом, Иоанна 10:18. Но имеется в виду нечто большее, чем простое действие божественной силы, посредством которого человеческая природа Христа была оживлена воссоединением ее основных частей, души и тела. И слово здесь употреблено своеобразное, не обозначающее
акт поднятия, а не уменьшения или восстановления из определенного состояния и состояния; то есть состояние мертвого. Христос, как великий пастырь овец, был приведен в состояние смерти по приговору закона; и оттуда был приведен, восстановлен и восстановлен Богом мира. Речь идет не о реальной эффективности власти, а о моральном акте власти. Когда закон исполнен и на него дан ответ, овца искуплена смертью пастыря, Бога мира, в доказательство того, что мир теперь совершенно установлен, актом верховной власти снова приводит его в состояние жизни, в полном освобождение от обвинения закона. См. Пс. 16:10, 11.
Ἐν αἵματι διαθήκης αἰωνίου. (3) Поэтому сказано, что Он делает это «кровью вечного завета». «В крови», ἐν вместо διά, что встречается часто. И мы должны увидеть: [1] Что это за «завет»; [2] Что было
«кровь этого завета»; [3] Как «через него» Господь Христос воскрес из мертвых.
[1] Этот завет может быть вечным заветом между Отцом и Сыном об искуплении Церкви посредством Его обязательства от ее имени. Суть этого полностью раскрыта в наших Упражнениях.
Но этот завет не нуждался ни в подтверждении, ни в подтверждении кровью, поскольку заключался лишь в вечных советах Отца и Сына. Поэтому именно завет благодати является отражением и следствием того завета искупления, который задуман. Об этом мы подробно говорили в изложении 8-й и 9-й глав. И это называется «вечным», как противоположность завету, заключенному на Синае, который, как доказывает апостол, был лишь на время и, соответственно, устарел и был удален; потому что последствия его — не временные блага, а вечные милости, благодать и слава.
[2] Кровь этого завета — это кровь самого Христа, названная так в ответ на кровь зверей, которая была предложена и окроплена при подтверждении ветхого завета; поэтому Моисей назвал ее «кровью завета», Исх. 24:8; Евр. 9:20. Посмотрите это место и экспозицию. И она называется кровью завета, потому что, поскольку это была жертва Богу, она подтверждала завет; и, поскольку его нужно было окропить, оно обеспечило и передало всю благодать и милость завета тем, кто взят в узы его.
[3] Но главный вопрос заключается в том, как, как сказано, Бог воскресил Христа из мертвых «через кровь завета», пролитие которой было средством и путем Его входа в смерть. Теперь разум Святого Духа проявится в последующих рассуждениях.
1-й. Кровью Христа, поскольку это была кровь завета, вся воля Божья, как и то, что Он намеревался во всех установлениях и жертвах закона, была осуществлена и исполнена. См. гл. 10:5–9. И тем самым был положен конец ветхому завету со всеми его служениями и обещаниями.
2 раза в день. Тем самым было совершено искупление греха, церковь была освящена или посвящена Богу, закон был исполнен, угрозы смертью исполнены, получено вечное искупление, подтверждены обетования нового завета, и одним приношением освященные совершенствуются для всегда.
3 раза. После этого не только был открыт путь к устроению благодати, но вся благодать, милость, мир и слава были куплены для церкви и по замыслу Божьему должны были обязательно последовать за этим. Главой и источником всего устроения благодати является воскресение Христа из мертвых. Это начало всякой благодати для церкви; величайший и первый пример этого и причина всего, что за этим последует. Я говорю, что все устроение благодати началось с воскресения Христа из мертвых и зависит от него; чего не могло бы быть, если бы упомянутое выше не было произведено и завершено кровью завета. Без них он, должно быть, продолжал бы оставаться в состоянии и под властью смерти. Если бы воля Божья не была удовлетворена, грех не искуплен, церковь не освящена, закон не исполнен и угрозы не удовлетворены, Христос не смог бы воскреснуть из мертвых. Таким образом, он стал таким, таким образом был создан для славы Божией. Смерть Христа, если бы Он не воскрес, не завершила бы нашего искупления, мы бы находились «еще во грехах наших»; ибо были бы представлены доказательства того, что искупление не было совершено.
Простое воскресение Христа или приведение Его из мертвых не спасло бы нас; ибо так любой другой человек может быть воскрешен силой Божией. Но воскресение Христа из мертвых «через кровь вечного завета» дает уверенность в полной
искупление и спасение церкви. Многие толкователи напрасно заполняли это место домыслами, ни один из них даже не обращал внимания на разум Святого Духа в словах. Вот что мы узнаем от них:
Обс. VII. Что возвращение Господа нашего Иисуса Христа, как пастыря овец, из состояния мёртвых посредством крови завета является великим залогом и гарантией мира с Богом или осуществлением того мира, который Бог мира задумал для церкви.
Обс. VIII. Воскрешение Христа из мертвых Богом мира является источником и основанием всех устроений и сообщений благодати Церкви, или всех последствий искупления и искупления, совершенного Его кровью. опять же, как пастырь овец, для выполнения всего своего служения по отношению к церкви. Ибо за этим последовало его возвышение и славное осуществление ради него своей царской власти со всеми вытекающими из этого благами, Деян 5:30, 31, Рим. 14:9, Фил. 2:8–11, Откр. 1:17, 18; и завершение его пророческого служения, посланием Своего Святого Духа, чтобы он всегда пребывал с церковью для ее наставления, Деяния 2:33; и освобождение от того, что осталось от его священнического служения, по его ходатайству, Евр. 7:25, 26, и его служение в святилище, чтобы сделать служение церкви угодное Богу, Евр. 8:2; Откр. 8:3, 4. Это источники всякой милости и благодати для церкви, и все они следуют за Его воскресением из мертвых, как пастыря овец, через кровь завета.
Обс. IX. Все законные жертвы приносились кровью и смертью; никто из них не вышел из этого состояния. Не было торжественного залога их успеха. Но их слабость компенсировалась частым повторением.
Обс. X. Таким образом, заложено благословенное основание сообщения благодати и милосердия Церкви во вечную славу Божию.
Вер. 21. Другой стих содержит то, о чем апостол со всей этой торжественностью молится от имени евреев. И они
два: 1. Что «Бог усовершит их во всяком добром деле, чтобы творить волю Его».
2. Что «он сотворит в них благоугодное в очах Его через Иисуса Христа».
Во всей этой молитве перед нами лежит метод устроения благодати. Ибо (1) Источник этого находится в самом Боге, поскольку Он есть «Бог мира»; то есть, как в вечном совете Своей воли Он предназначил благодать и мир бедным грешникам, соответственно Его собственной доброте, мудрости и благодати. (2) Приготовление этого способом, подходящим для превознесения славы Божией, и первоначальный способ ее распространения – это посредничество Христа в Его смерти и воскресении. (3) Природа этого, как одной главной части, или нашего освящения, выражена в этом стихе под этими двумя главами.
Опять же, очевидно, что это сообщение благодати, о котором здесь молятся, состоит в реальном ее действии в нас. Здесь оно выражается словами, обозначающими не только известную эффективность, но и реальную, действительную эффективность. Утверждение некоторых, что конечная эффективность божественной благодати зависит от первого случайного подчинения нашей воли, что делает ее не более чем убеждением или наставлением, несовместимо с этой молитвой апостола. Апостол молится не о достаточном предложении объекта и навязывании его рациональными мотивами, а о реальном осуществлении самих вещей силой Божией через Христа.
Καταρτίσαι ὑμᾶς. 1. Первая часть молитвы, первое, о чем молятся за нас, это: «Совершение во всяком добром деле, чтобы творить волю Божию».
«Сделай тебя совершенным»; или, скорее, «познакомить вас», здоровый и способный. «Это вещь, к которой вы сами никоим образом не подходите, не годитесь, не подготовлены и не способны; как бы ни предполагалось, что в вас есть свет, сила, свобода, все же это не даст вам этой пригодности и способностей». Речь идет не об абсолютном совершенстве, и это слово не означает ничего подобного; но это значит привести способности ума в такой порядок, чтобы расположить, подготовить и дать им возможность работать соответствующим образом.
Ἐν παντὶ ἔργῳ ἀγαθῷ, εἰς τὸ ποιῆσαι τὸ θέλημα αὐτοῦ. И это должно быть
«во всяком добром деле»; за всякое доброе дело или обязанность послушания.
Все наше послушание Богу и долг перед человеком состоит
в добрых делах, Еф. 2:10. И поэтому цель помощи, о которой молятся, состоит в том, чтобы они могли исполнить волю Божию, что является единственным правилом нашего послушания.
Отсюда ясно, о какой благодати молится апостол в этих словах. В общем, он замышляет применение благодати Божией через посредничество Христа к нашему освящению. И это приспособление нас к творению воли Божией во всяком добром деле происходит по той привычной благодати, которая действует в наших душах. Тем самым они подготовлены, приспособлены и готовы ко всем обязанностям послушания. И хотя можно справедливо считать, что многие, по крайней мере из евреев, уже получили эту благодать, при их первом обращении к Богу, как это делают все верующие, ежедневное увеличение ее в них, на что она способна, - это то, на что она способна. за них он молится.
Ибо все это укрепление, преуспевание и возрастание в благодати состоит в возрастании в нас этой духовной привычки.
Таким образом, он дает понять евреям, что сами по себе они неспособны отвечать воле Божией в требуемых от них обязанностях послушания; и поэтому молится, чтобы у них были запасы освящающей благодати, позволяющей им достичь этого. И он делает это после того, как в этой и предыдущей главе он конкретно предписал и возложил на них различные евангельские обязанности; и это может быть сделано с особым вниманием к исключению всех спорных споров о законе и святому согласию с учением Евангелия; о чем он поэтому молится у «Бога мира».
2. Но от нас требуется еще больше, помимо этого привычного расположения и подготовки к обязанностям послушания по воле Божией; а именно, фактическое милостивое исполнение каждого такого долга. Ибо и мы не можем сделать этого сами, какое бы обеспечение привычной благодати мы ни получили. Поэтому он имеет также уважение к тому, что: «Совершает в вас благоугодное в очах Его через Иисуса Христа». Это путь, благодаря которому мы можем эффективно исполнять волю Божью.
Τὸ εὐάρεστον ἐνώπιον αὐτοῦ. Весь наш долг во всех действиях по Его воле – это «то, что угодно Ему» (так это выражено в Рим. 12:1, 14:18; Еф. 5:10; Флп. 4:18), — то, что правильно в его глазах, перед ним в отношении принципа, материи, форм и
конец тому, что так сделано. Этого нам недостаточно в себе, в каком-либо отдельном случае, поступке или долге.
Ποιῶν ἐν ὑμῖν. Поэтому он молится, чтобы Бог совершил это, совершил это, осуществил это в них; не только моральным убеждением и наставлением, но и эффективной работой над ними. См. Фил. 2:13. Эффективность действительной благодати в каждом приемлемом поступке или обязанности послушания не может быть выражена более непосредственно. Об этом молится церковь; это оно ожидает и на это полагается. Те, кто считает себя не нуждающимся в действительном действии благодати во всех обязанностях послушания, не могут честно дать свое согласие и согласие на молитвы церкви.
Διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ. Он молится, чтобы все было даровано им «через Иисуса Христа». Это может относиться либо к работе, либо к принятию. Если так обстоит дело с последним, то это означает, что лучшие из наших обязанностей, произведенные в нас благодатью Божией, принимаются не так, как они принадлежат нам, а благодаря заслугам и посредничеству Христа, а это и есть самое верное. Но это скорее относится к первому; показывая, что нет сообщения благодати к нам от Бога мира, кроме как через Иисуса Христа и посредством Его посредничества; и апостол особым образом настаивает на этом на евреях, которые, по-видимому, еще не вполне осведомлены о том, что принадлежит его личности, служению и благодати.
Ὧ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰώνας τῶν αἰώνων. Ἀμήν. 3. Завершение слов и, следовательно, послания — это приписывание славы Христу: «Кому слава во веки веков. Аминь». Итак, 1 Тим. 1:17; 2 Тим. 4:18. То же самое и с Отцом и Сыном, как посредником, Отк 5:13. См. Гал. 1:5. И в чем состоит это присвоение славы Христу, там полностью раскрыто. И хотя оно содержит божественное поклонение и поклонение с приписыванием ему всех славных божественных свойств, объектом этого является его божественная личность, а мотивом для этого является его посредническая работа, как я уже говорил в другом месте. Вся благодать исходит от Него, и поэтому вся слава должна быть приписана Ему.
Как это положено, так и должно быть дано ему «на веки веков». Выражение εἰς τοὺς αἰώνας τῶν αἰώνων, «in secula seculorum», взято из еврейского слова ד וָ.
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конец."
К этому добавляется торжественная нота согласия и подтверждения, часто используемая как в Ветхом, так и в Новом Завете, как в данном случае в Рим. 16:27: «Так есть, так пусть будет, так должно быть, это правда, правильно и достойно, что так должно быть», — «Аминь».
Таким образом, все устроение благодати выльется в вечную славу Христа. Это задумал Отец; это благословение церкви, которое она может дать ему, и вот; и пусть каждый, кто скажет «не аминь», будет анафеме Маран-атха.
К этому апостол привел свою беседу с этими евреями, что, оставив в стороне все споры о законе и ожидания от него, вся слава, слава всякой благодати и милосердия теперь и вовеки должна быть приписана одному Иисусу Христу. О природе этой славы и способе ее присвоения ему см. мою беседу о Тайне благочестия, где она подробно рассматривается.
И Ему желает бедный недостойный автор сего Изложения со всем смирением приписать и воздать вечную хвалу и славу за всю милость, благодать, руководство и помощь, которые он получил от Него в своем труде и усилиях в нем. . И если что-либо, слово или выражение, из-за слабости, невежества и тьмы, в которых он еще трудится, ушло от того, кто не стремится к Его славе, он здесь полностью осуждает это. И он смиренно молится, чтобы, если благодаря Его помощи и водительству Его Святого Духа света и истины, что-либо было сказано правильно относительно Него, Его служения, Его жертвы, Его благодати, всего Его посредничества, любого света или руководства. сообщенная разуму Святого Духа в этом славном Писании, Он сделает ее полезной и приемлемой для Своей церкви здесь и в других местах. И он также смиренно признает Его силу, доброту и терпение в том, что, превзойдя все его ожидания, Он продолжал свою жизнь под многими слабостями, искушениями, печалями и невзгодами, чтобы довести эту работу до конца. Ему слава во веки веков. Аминь.
Это торжественное завершение послания. Ниже приведены некоторые дополнительные
приписки, которые были обычными у нашего апостола в других его посланиях; и мы кратко дадим о них отчет.
Вер. 22. — Παρακαλῶ δὲ ὑμᾶς, ἀδελφοὶ, ἀνέχεσθε τοῦ λόγου τῆς
παρακλήσεως· καὶ γὰρ διὰ βραχέων ἐπέστειλα ὑμῖν.
Вер. 22. – И умоляю вас, братья, потерпеть слово увещевания; ибо я написал тебе письмо в нескольких словах.
Апостол знал, что многие из евреев были не лишены больших предубеждений в том деле, в котором он имел с ними дело; а также то, что ему пришлось прибегнуть к некоторым суровым увещеваниям и упрекам. Поэтому, закончив свою речь, он добавляет это слово как для собственного оправдания того, что он написал, так и для того, чтобы предостеречь их, чтобы они не потеряли выгоды от этого из-за небрежности или предубеждения. И он дает это предостережение с великой мудростью и нежностью:
Ἀδελφοί. 1. В своем любезном призыве именем «братья», обозначающим (1) Его близкое родство с ними по природе и благодати; (2) Его любовь к ним; (3) Его общий с ними интерес в рассматриваемом деле: все готово дать доступ к его нынешнему увещеванию. См. гл. 3:1, с экспозицией.
Τοῦ λόγου τῆς παρακλήσεως. 2. Называя свою речь или предмет своего послания τὸν λόγον τῆς παρακλήσεως, «словом увещевания» или «утешения»; ибо оно используется для обозначения обоих, иногда одного, а иногда другого, как было указано ранее на примерах. Посему λόγος παρακλήσεως — это истина и учение Евангелия, применяемые для назидания верующих, будь то путем увещевания или утешения, причем одно из них постоянно включает в себя другое. Большинство думает, что апостол имеет в виду именно наставительную часть послания в главах 6, 10, 12, 13; ибо там содержатся как предписания относительно трудных обязанностей, так и некоторые строгие увещевания относительно того, в отношении чего он желает, чтобы они «перенесли» или «перетерпели», как то, что имело некоторый вид тягостного или обременительного. Но я не вижу веской причины, по которой все послание могло быть не предназначено; ибо (1) Природа его в целом является паренетической или назидательной; то есть «слово увещевания», как это часто демонстрировалось. (2) Все послание состоит из
подразумевается в следующих словах: «Ибо я написал вам письмо в нескольких словах». (3) В доктринальной части есть то, что евреям было так же трудно переносить, как и все, что носит назидательный или назидательный характер. Следовательно, все это является «словом увещевания», или
«утешительное увещевание» он мог использовать с уверенностью, и они терпеливо переносят его. И я бы не исключал понятие «утешение».
потому что это и есть надлежащий результат учения Евангелия — освобождение людей от рабства церемониям закона; каков замысел апостола во всем этом послании. См. Деяния 15:31.
Обс. И когда служители заботятся о том, чтобы слово, которое они произносят, было словом, направленным на назидание и утешение церкви, они могут с уверенностью настаивать на том, чтобы люди приняли его, хотя оно и содержит что-то по причине их слабости или предубеждений. , в каком-то смысле прискорбно для них.
Ἀνέχεσθε. 3. Убеждая их «терпеть» или «терпеть» это слово; то есть, прежде всего, следить за тем, чтобы никакие предрассудки, никакие укоренившиеся мнения, никакое опасение семидесяти человек в его увещеваниях и угрозах не провоцировали их против него, не делали их нетерпеливыми по отношению к нему и, таким образом, заставляли их терять выгоду от это. Но предполагается нечто большее, а именно, чтобы они перенесли и приняли это слово как слово увещевания, чтобы использовать его для своего назидания. Это необходимое предостережение для этих евреев, а также для всех остальных, кому слово проповедуется и применяется с мудростью и верностью; ибо ни сатана, ни развращенные человеческие сердца не захотят внушить им такие исключения и предубеждения против него, которые могут сделать его бесполезным.
Καὶ γὰρ διὰ βραχέων ἐπέστειλα ὑμῖν. 4. Он добавляет причину своей нынешней осторожности: «Ибо я написал вам письмо в нескольких словах». В этих словах есть две вещи, заслуживающие его осторожности: (1) Из-за своей любви и заботы о них он написал или послал им это послание; из-за чего они должны терпеть его и это. (2) Он не доставлял им больше хлопот, чем было необходимо, поскольку «написал в нескольких словах».
Возникает некоторый вопрос, почему апостол должен утверждать, что он написал это послание «вкратце» или «в нескольких словах», учитывая его значительную длину:
одно из самых длинных, которые он когда-либо писал. Несколько слов удовлетворят этот вопрос. За рассмотрение важности дела, которым он занимался; необходимость раскрыть весь замысел и тайну завета и установлений закона вместе с служением Христа; великие споры, которые были среди евреев по этому поводу; и опасность их вечной гибели из-за неправильного понимания их; все, что он написал, вполне можно считать лишь «несколькими словами», и от них нельзя было уберечься. Он написал об этом διὰ
βραχέων, или дал нам краткий обзор, как означают эти слова, учения Закона и Евангелия; которые они должны принять с доброй стороны.
Вер. 23.— Γινώσκετε τὸν ἀδελφὸν Τιμόθεον ἀπολελυμένον, μεθʼ οὗ ἐὰν
τάχιον ἔρχηται ὄψομαι ὑμᾶς.
Вер. 23. Знайте, что [наш] брат Тимофей освобожден; с которым, если он скоро придет, я увижу тебя.
Кем был этот Тимофей, каково было его родство с Павлом, как он любил его, как он использовал его и почитал его, присоединяя его к себе в приветствии, предваряющем некоторые из его посланий, с какой заботой и усердием он писал ему упоминание о его должности евангелиста известно из его сочинений. Этот Тимофей был его вечным спутником во всех его путешествиях, трудах и страданиях, «служа ему, как сын служит отцу своему», за исключением тех случаев, когда он задумал и послал его на какую-либо особую работу для церкви. И будучи с ним в Иудее, он был хорошо известен и им; как и его ценность и полезность. Похоже, он не поехал в Рим с Павлом, когда его отправили туда в плену, но, вероятно, последовал за ним вскоре после этого. И там, как это наиболее вероятно, будучи замеченным, то ли как сподвижник апостола, то ли за проповедь Евангелия, был брошен в темницу. Об этом услышали евреи, и, без сомнения, они были заинтересованы в этом и затронуты этим. В настоящее время его выпустили из тюрьмы; о чем апостол сообщает евреям, поскольку он знал, что они обрадуются. Он пишет им радостную весть об освобождении Тимофея. Он, по-видимому, не присутствовал вместе с апостолом при отправке этого послания, поскольку не знал, что он думает о своем походе непосредственно в Иудею; только он понимал, что у него есть разум и решимость сделать это. И здесь он сообщает им о своем решении нанести им визит; что он мог бы сделать
он прежде желал, чтобы они молились за него. Однако он, кажется, намекает, что, если Тимофей, компании которого он желал в своих путешествиях, не сможет прибыть быстро, он не будет знать, позволит ли ему его работа сделать это или нет. Чем закончилась эта резолюция, одному Богу известно.
Вер. 24.— Ἀσπάσασθε πάντας τούς ἡγουμένους ὑμῶν καὶ πάντας τοὺς
ἁγίους. Ἀσπάζονται ὑμᾶς οἱ ἀπὸ τῆς Ἰταλίας.
Вер. 24. Приветствуйте всех начальствующих над вами и всех святых.
Они в Италии приветствуют вас.
Это поручено тем, кому послание было послано и передано. Ибо хотя оно было написано для использования всей Церковью, однако посланники, которыми оно было доставлено, доставили и передали его, по указанию апостола, некоторым из братьев; кем оно должно было быть представлено и передано церкви. Именно к ним он обращается в этом постскриптуме, поручая им приветствовать как своих правителей, так и всех остальных святых или членов церкви от его имени. Приветствовать от имени другого человека — значит проявлять к нему его доброту и привязанность. Этого желает апостол для сохранения и продолжения всей любви между ними.
Кто были эти правители, которых им предписано приветствовать, полностью раскрыто в стихе 17; а все остальные члены церкви называются «святыми», как обычно у нашего апостола. Такие правители и такие члены действительно составляли благословенные церкви.
Чтобы завершить эту обязанность общения во взаимном приветствии, он добавляет, что исполнение ее теми, кто был с ним, а также им самим:
«Итальянцы приветствуют вас». Они сделали это через него, или он сделал это через них для всей церкви. Следовательно, считается само собой разумеющимся, что во время написания этого послания Павел находился в Италии. Но это не бесспорно доказано словами.
Ибо οἱ ἀπὸ τῆς Ἰταλίας может быть с таким же успехом «пришедшими к нему из Италии», как и «теми, которые были с ним в Италии». Но в Италии тогда было много христиан, как из иудеев, так и из язычников. Некоторые из них, без сомнения, постоянно находились с апостолом; и поэтому, зная о его намерении послать письмо евреям, он пожелал, чтобы о нем вспомнили; вполне вероятно, что многие из них были их соотечественниками, и вполне
известно им.
Вер. 25.—Ἡ χάρις μετὰ πάντων ὑμῶν. Ἀμήν.
Вер. 25. Благодать со всеми вами. Аминь.
Это было постоянное завершение всех его посланий. Он написал это собственноручно и хотел, чтобы это считалось надежным знаком, позволяющим узнать, что послание принадлежит ему, 2 Фес. 3:17, 18. Иногда он меняет выражения, но суть всех его подписей такова: «Благодать со всеми вами». И под «благодатью» он подразумевает всю благосклонность Бога через Иисуса Христа и все благословенные последствия ее, о сообщении которых им он молится здесь.
Подписка на наши книги: Πρὸς Ἑβραίους ἐγράφη ἀπὸ τῆς Ἰταλίας
διὰ Τιμοθέου — «Написано Тимофеем евреям из Италии». Это отчасти сомнительно, поскольку оно было написано из Италии; и отчасти, безусловно, неправда, поскольку оно было послано Тимофеем, как явно противоречащее тому, что апостол говорит о нем непосредственно перед этим. Но многие доказали, что эти подписки были фальшивыми, поскольку они были добавлены некоторыми неумелыми переписчиками в последующие века.
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