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Евреям 3:7-11.
Продемонстрировав превосходство Господа Христа над Моисеем в их служении в доме Божием, апостол, согласно своему замыслу и методу, приступает к применению открытой им истины, призывая к стабильности и постоянству. в вере и послушании. И это он делает таким образом, что придает двойную силу его выводам и увещеваниям: во-первых, он навязывает им слова, свидетельства и примеры, записанные в Ветхом Завете, которому они пользовались особым почтением и подчинением; и тогда природа примеров, на которых он настаивает, такова, что дает ему новый аргумент в пользу его цели. Это взято из обращения Бога с теми, кто был непослушен под служением и правлением Моисея; что он далее объясняет, стихи 15–19. Ибо если бы Бог поступал строго с теми, кто был неверующим и непокорным по отношению к Нему и Его делу, который был всего лишь слугой в доме, они могли бы легко понять, каким будет Его домостроительство по отношению к тем, кто должен быть таковым по отношению к Сыну и его дело, кто господин над всем домом, и «чей дом мы».
Вер. 7–11.—Διὸ, καθὼς λέγει τὸ Πνεῦμα τὸ ἅγιον· Σήμερον, ἐὰν τῆς
φωνῆς αὐτοῦ ἀκούσητε, μὴ σκληρύνητε τὰς καρδίας ὑμῶν, ὡς ἐν τῷ
παραπικρασμῷ, κατά τὴν ἡμέραν τοῦ πειρασμοῦ ἐν τῇ ἐρήμῳ, οὗ
ἐπείρασάν με οἱ πατέρες ὑμῶν, ἐδοκίμασάν με, καὶ εἶδον τὰ ἔργα μου, τεσσαράκοντα ἔτη. Διὸ προσώχθισα τῇ γενεᾷ ἐκείνῃ, καὶ εἶπον· Ἀεὶ
πλανῶνται τῇ καρδίᾳ· αὐτοὶ δὲ οὐκ ἔγνωσαν τὰς ὁδούς μον. Ὡς ὤμοσα ἐν
τῇ ὀργῇ μου· Εἰ εἰσελεύσονται εἰς τὴν κατάπαυσίν μου.
В некоторых старых рукописях наблюдаются небольшие различия в некоторых словах и буквах, но они не имеют никакого значения или пользы и по большей части представляют собой просто ошибки; как ἐνδοκίμασυν для ἐδοκίμασαν, ταύτῃ для ἐκείνῃ, εἶπα для εἶπον; столько же подобных разногласий происходит, когда некоторые вмешиваются в слова апостола и в перевод LXX. во всем соглашаться.
Καθώς, «сикут»; в сирийском и арабском переводах это слово отсутствует.
«Посему Дух Святой говорит». Ὡς ἐν τῷ παραπικρασμῷ. Итак, LXX.
в псалме «sicut in exacerbatione», «в раздражении», «в провокации». Сир., «ut ad iram eum provocetis tanquam exacerbatores».
и в псалме, и здесь, отступив и от еврейского текста, и
апостольская версия — «чтобы вы не раздражали его, как провокаторы».
Κατὰ τὴν ἡμέραν τοῦ πειρασμοῦ. Итак, LXX. в псалме. Вульг.,
«secundum diem tentationis» — «в день искушения»; то есть, как поступили те прочие, отцы народа, в день искушения: так и в этом месте после LXX. в псалме, хотя не только оригинал, но и эту версию правильнее было бы перевести как «sicut in die tentationis», «как в день искушения». Οὗ ἐπείρασαν. Переводчик сирийского варианта псалма «qua tentarunt», то есть «qua die»; имея в виду время искушения, «день, в который». Здесь
«quum», «когда», с той же целью. Не было никакой необходимости и в разнообразии выражений: слово, использованное этим переводчиком в обоих местах, было одним и тем же и относилось ко времени, а не к месту – ко дню искушения, а не к пустыне, в которой он находился. Вульг., «уби», собственно «где»; как арабское «in quo», «в котором» — «пустыня», следующий предшественник. Эфиоп.: «Eo quod tentarunt eum patres Vestri, tentarunt me» — «В то время как ваши отцы искушали его, они искушали меня». Ибо именно Христос был искушен в пустыне, 1 Кор. 10:9.
«Видел мои дела τεσσαράκοντα ἔτη», — «сорок лет». Здесь апостол завершает смысл; хотя в разных изданиях Нового Завета, как Стефана, так и Плантена, в одном особом экземпляре точка ставится на ἔργα μου, «мои дела», тем не менее вставка διό после τεσσαράκοντα ἔτη апостолом доказывает смысл его здесь следует сделать вывод. То же самое и в сирийском псалме, и во всех переводах этого места. Однако эфиопское слово, опускающее διό, похоже, имеет другой смысл. ЛХХ. и народная латынь в псалме следует оригиналу; хотя некоторые экземпляры LXX. были подделаны, чтобы привести их в соответствие с апостолом, как это обычно и происходило. И нет сомнения, что порядок слов в сирийском варианте псалма произошел именно отсюда.
Προσώχθισα, «offensus fui», «incensus fui»; араб., «exsecratus sum» — «Я проклял это поколение».
Ἀεὶ πλανῶνται. Оригинал в псалме, זֶ
ה םעַ, «этот народ», который в
за псалом следует сирийский; и, вопреки апостолу, то же самое выражение сохранено и в том переводе на этом месте. ЛХХ. в псалме мы взяли эти слова апостола и исключили слова оригинала;
при этом за ними (как почти всегда в псалмах) следует народная латынь.
Διό, «почему». Оно выражает вывод из того, что было сказано ранее, и выражает последующее наставление, которое следует вывести из этого.
И это имеет отношение к самому увещеванию, к которому непосредственно приступает апостол в стихе 12: «Внимайте, братия»: «Итак берегитесь, братия». Таким образом, в дискурсе присутствует гипербатон: слова, сходные по смыслу, разделены вставкой других вещей; и между ними есть отступление к примеру или аргументу для лучшего исполнения самого увещевания.
Καθὼς λέγει τὸ Πνεῦμα τὸ ἅγιον, «как говорит Дух Святой»; или: «чтобы я мог использовать слова Святого Духа». В образе выражения делается ударение: τὸ Πνεῦμα τὸ ἅγιον, «тот Святой Дух»; так называемый κατʼ ἐξοχήν, по значимости, третье лицо Троицы, которое особым образом говорило писцами Писания. Эти святые мужи Божии говорили ὑπὸ Πνεύματος ἁγίον φερόμενοι, «тронутые»,
«действовал», «по вдохновению Святого Духа», 2 Пет. 1:21.
Καθὼς λέγει, «как он сказал». Это может означать либо его первое непосредственное выступление по вдохновению псалмопевца, как это выражается в гл. 4:7, ἐν
Δαβὶδ λέγων, «говорящее у Давида», где эти слова снова повторяются; или он продолжает говорить нам всем эти слова в Писании. Будучи ниспосланным от него вдохновением и всегда сопровождающим их авторитетом, он все еще говорит их.
Слова, сообщенные апостолом, взяты из Пс. 95:7–11. Он не упоминает об особом месте, обращаясь к тем, кто либо был, либо кого ему надлежало упражнять в слове, 2 Тим. 3:15. Кроме того, хотя такие конкретные цитирования мест могут быть необходимы нам для оказания помощи тем, кто слушает или читает, это не было таковым для святых писателей Нового Завета, чьи сочинения необходимо постоянно исследовать и размышлять над всеми нашими жив, Иоанна 5:39. В то время как наши преходящи и предназначены для настоящего случая, все в их сочинениях (что делает нас внимательными и трудолюбивыми в наших поисках) идет нам на пользу. Поэтому устранение неопределенности, откуда взяты отдельные цитаты, полезно для того, чтобы сделать нас более прилежными в наших исследованиях.
Этот псалом апостол использует как в этой главе, так и в следующей. Этим он показывает, что он содержит полезный и поучительный пример того, что произошло с народом Божьим в древности. В следующем он показывает, что из того, что так выпало, можно взять не только нравственный пример, но и то, что в упомянутых в нем вещах был прообраз (и то по Божьему назначению) нашего состояния и состояния; и более того, пророчество о евангельском состоянии церкви при Мессии и о блаженном покое, который будет достигнут в ней. Здесь мы имеем рассмотрение его как исторического и образцового; в дальнейшем мы будем относиться к этому как к пророческому.
У иудеев существовало предание, что этот псалом принадлежал Мессии.
Следовательно, Таргум передает эти слова первого стиха: נ
וּ שׁ
עֶ ְ


ל
צ
וּ
ר ְ, "чтобы
скала нашего спасения», אנקרופ ףיקת םדק, «пред лицом сильного искупления нашего»; относительно искупления, которое должно совершить Мессия, которого они ждали как Искупителя, Луки 24:21.
7, ןיד אמוי, «в тот день», по-видимому, относится к тому же времени года. И древние евреи часто применяли эти слова: «Ныне, если вы услышите голос Его», к Мессии. Ибо из этих слов они сформулировали принцип, что если весь Израиль покается, то однажды придет Мессия, потому что сказано: «Сегодня, если вы услышите голос Его». Так и в Талмуде. Тракт. Таанит., различ. Мамарай Маскирин. И те же слова они использовали в Мидраше Ширхаширим, гл. v. вер. 2. И это немалое свидетельство против них относительно личности Мессии; ибо Он, несомненно, есть Бог, о котором говорит псалмопевец, как видно из стихов 2–7. Тот, чей голос они должны услышать, Кого они признают Мессией, есть «Иегова, Бог великий», стих 3; «сотворивший море и образовавший сушу», стих 5; «Господь, Создатель наш», стих 6. И действительно, этот псалом, а также последующие до 104-го, очевидно, относятся к тем новым песням, которые принадлежат Царству Мессии. И это у евреев שׁ ח
דָָ שׁ
י
ר ִ, или основная «новая песня», выражающая то обновление всего, чего они ожидают от нее. Следующий псалом выражает это: «Пойте Господу שׁ ח
דָָ שׁ
י
ר ִ, «новая песня». הז רומזמ
דיתעה לע, говорит Раши: «Этот псалом для будущего времени»; то есть дни Мессии. Σήμερον, ם ה
יּ
וַֹ, «ходи», «сегодня», «сегодня». Определенный день или промежуток времени ограничен или определен, как говорит апостол в следующей главе. А поскольку псалом отчасти, как было показано, пророческий, то он должен иметь различное применение; ибо оба они выражают то, что было тогда
сделанное и произнесенное в прообразе относительно того, что было прежде как основание всего, и намекает на то, что должно быть совершено впоследствии в прообразе времени, в том, к чему слова относятся как к прошлому.
Общая основа всего заключается в том, что в словах выражается некоторое ограниченное настоящее время. Вот их моральный смысл:
ограничено, потому что день; присутствует, потому что сегодня. И это пространство вообще может обозначать продолжение жизни людей в этом мире. ם ה
יּ
וָֹ; что
есть, говорит Раши, הזה םלועב, «в этом мире», в этой жизни: потом не будет ни времени, ни места для этого долга. Но, тем не менее, мерой такого дня является не просто наша способность наслаждаться им, но воля Божья продлить его. Предназначен именно Божий день, а не наш, который мы можем пережить и лишиться его выгоды, как выяснится впоследствии.
Опять же, общий смысл этого слова ограничен особым временем года, которое присутствовало как тогда, когда были произнесены слова, так и подразумевалось в пророчестве, которое наступит впоследствии. В настоящее время, или во времена Давида, это относится, говорит Абен Эзра, к וֶ
ה תּ
חֲַ נִ
שׁ
ְ בּ
ֹ
א
וּ
«придите, припадем и поклонимся», стих 6; как если бы он сказал: «Если вы услышите его голос, придите и поклонитесь ему сегодня». И в этом смысле вполне вероятно, что какой-то особенный праздник Моисея
было задумано учреждение, когда люди собирались для торжественного поклонения Богу. Многие думают, что этот псалом был специально предназначен для пения на празднике кущей. Не исключено также, что этот праздник является великим прообразом и представлением Сына Божьего, пришедшего поставить среди нас Свою скинию, Иоанна 1:14. Пусть это будет обычный день Дэвида. Но что здесь подразумевается дальнейший день, апостол объявляет в следующей главе. Здесь в первую очередь подразумевается подходящее время и время для любого долга, великого долга, к которому призывают, как это видно из применения, которое апостол дает этому примеру (стих 13): «Наставляйте друг друга ежедневно, пока это называется ם ה».
יּ
וֹ ַ», σήμερον, «сегодня», то есть «пока для вас продолжается срок исполнения долга». Первоначально оно также использовалось псалмопевцами и применялось к обязанностям праздника кущей или какого-либо другого времени совершения торжественного богослужения.
Ἐάν, «си», «если»; просто условное, как обычно используется. Но в Новом Завете оно применяется иначе, как и в Мф. 8:19: «Я последую за Тобою ὅπον ἐὰν
ἀπέρχῃ» — «куда бы ты ни пошел». И гл. 12:36: «Всякое праздное слово
ὃ ἐὰν λαλήσωσιν οἱ ἄνθρωποι, «которое люди будут говорить». В этих местах нет никаких условий или предположений, но значение неопределенно, «кто бы», «что бы то ни было», «когда бы то ни было». Таков может быть смысл это в этом месте; что, как полагают некоторые, устранило бы трудность, возникающую в тексте, поскольку сделало бы его просто условным, и это и следующее предложение кажутся совпадающими: «Если послушаете»,
то есть повинуйтесь Его голосу, «не ожесточайте сердец ваших»; ибо слышать голос Божий и не ожесточать сердца своего — одно и то же. Но, как мы увидим, нет необходимости прибегать к этому необычному смыслу этого слова.
Τῆς φωνῆς αὐτοῦ ἀκούσητε, — «Вы услышите голос Его:» מ
ע
וּ ָ שׁ
ְ תִ
בּ
ק
ֹ
ל
וֹ
ְ. Где-
когда бы то ни было такое построение слов в еврейском языке: ע שׁ
פַָ это
присоединился к
בּ
ק
וֹ
ל ְ, говорится ли о Боге по отношению к голосу человека или о человеке по отношению к голосу Бога, подразумевается действенное выполнение и завершение того, о чем говорится. Итак, Числ. 14:22,
«Они искушали меня уже десять раз, י
בּ
ק
וֹ
לִ ְ מ
ע
וּ ְ שָׁ וְ
ל
ֹ
א », «и
не услышали голоса Моего», то есть «не подчинились моему повелению». Так и Бог по отношению к людям: Нав.10:14: «Не было такого дня ни до него, ни после него, שׁ א
יִ
בּ
ק
וֹ
ל ְ הָ יְ
ה
וֹ
מ
ֹ
עַ שִׁלִ,"
что «Господь должен слушать голос человека»; это значит совершить столь великое дело, как заставить солнце и луну остановиться на небе. Итак, между человеком и человеком, Втор. 21:18, 19. См. Матф. 18:15–17. Часто замечают, что «слышать» в Писании означает «повиноваться» или «подчиняться услышанному»; как "видеть"
«понимать» или «верить», а «вкусить» означает «духовный опыт»; слова внешнего смысла используются для выражения внутренних духовных действий ума. Иногда я говорю, что это так, но эту фразу всегда так употребляют. Поэтому Святой Дух здесь излагает наш долг перед словом, перед голосом Божьим, когда мы слышим его в соответствии с Его назначением, то есть проявлять искреннее послушание ему; и препятствие этому выражено в следующих словах. Теперь, когда эта заповедь переведена в Евангелие, как это сделано нашим апостолом в следующей главе, она имеет отношение к великой заповеди слушать и повиноваться голосу Христа, как великого пророка церкви; данное первоначально, Втор.
18:19: «Всякий, кто не слушает слов Моих, которые будет говорить во имя Мое» (ибо Отец говорит в Сыне, Евр. 1:1, 2). "Я буду
Требуйте этого от Него» (Деяния 3:22, 23), что снова было торжественно возобновлено после его фактического проявления: Матфея 17:5: «Сей есть Сын Мой Возлюбленный, в Котором Мое благоволение; слушайте его». См. 2 Пет. 1:17. И Он находится там, как мы видели, по сравнению с Моисеем в его пророческом служении и предпочтительнее его, Иоанна 1:17, 18.
כּ
ק
ֹ
ל
וֹ
ְ,
τῆς
φωνῆς
αὐτοῦ.
הָ יְ
ה
וֹ
ק
וֹ
ל,
"
«глас Господень» иногда воспринимается как Его сила, поскольку Своим словом, как намек и значение силы, которую Он в нем проявляет, Он сотворил и распорядился всем сущим. См. Пс. 29:3–5, 7–9, где Его голосу приписываются могущественные дела силы и промысла Божьего. См. также Мих. 6:9. Иногда он используется для откровения Его воли в Его повелениях и обетованиях. Это λόγος προφορικός Бога. слово его воли и удовольствия. Но совершенно точно, что
ק
וֹ
ל
и φωνή используются в основном, если не исключительно, для обозначения внезапного, преходящего голоса или разговора. Ибо слово Божие, изложенное в Писании,
ר דּ
בָָ
и
λόγος,
иногда
ῥῆμα,
нет
ק
וֹ
ל
или φωνή. Таким образом, повышение голоса среди людей означает внезапный крик; как: «Они подняли голос свой и заплакали». Таким образом, эти слова обычно означают внезапное, чудесное изречение Бога с небес, свидетельствующее о чем-либо. Так и φωνή, Марка 1:11, Καὶ φωνὴ
ἐγένετο ἐχ τῶν οὐρανῶν, — «И был голос с неба». Итак, Мэтт.
17:5; Луки 3:22; Иоанна 12:28, Ἦλθεν οὖν φωνὴ ἐκ τοῦ οὐρανοῦ, — «И был глас с неба», который, услышав народ, сказал βροντὴν γεγονέναι, «что прогремел»; ибо гром назывался
םי א
ל
ֹ
הִ ֱ
ק
וֹ
ל,
"
голос
из
Бог."
Так
тот
ק
ֹ
ל
ֹ
ת,
"
голоса",
Исх.
19:16, 

что
в сопровождении
тот
ם ק
י
ב
ר
ִ ָ ְ
или «молнии», то есть громы, бывшие при даровании закона, передаются нашим апостолом φωνὴ ῥημάτων, евр. 12:19; то есть громы с неба, сопровождавшие произнесенные слова. Так и φωνή
использовал
Действия
10:13, 

15, 

26:14. 

Следовательно
пришел
тот
לוק
תב,
"Ванна
Кол"
среди
тот
древний
Евреи:
или,
как
в
тот
Халдей,
אלק
да,
Быт. 38:26. «Пришла filia vocis» («дочь голоса») «с небес».
И
так
тот
сирийский
версия
в
этот
место:
ןיעמשת
הלק
תרב
ןא,
"если
ты услышишь дочь голоса». Они называли это так, как следствие или продукт силы Божьей, чтобы его разум и воля были услышаны и поняты им. Они думали, что это не голос Бога. он сам сразу, а как бы его отголосок, второстепенный голос, порождение другого.
из
тот
второй
храм
тот
הא־בו
חור,
или
שודקה
חור,
«Дух пророчества и вдохновения» прекратился в их церкви, утверждают они
что
откровения
были
сделал
к
тот
לוק
תב,
или непосредственный голос с небес, хотя они могут привести только те, которые касались нашего Спасителя, о которых провозгласили и прославили апостолы, 2 Пет. 1:17. Но, возможно, в этой традиции есть что-то, что
они
понимать
нет.
Элиас
в
его
Тишби
рассказывает
нас,
אוה ןכ ילוא לוק תאיקנה תחא הרמ לש לוק אוהש םירמוא הלבקה ילעב,
—"
Каббалисты говорят, что это голос свойства в Боге, которое называется Кол; и, возможно, это так». У них нет другого способа выразить человека в божественном
природа
но
к
חרמ,
особое свойство. И один из них, говорят, называется «Кол», то есть «Слово», вечное Слово или Сын Божий. В этом выражении подразумевается его особая речь; что является правдой. Поэтому его говорение называется его «говорением».
с неба», Евр 12:25; хотя я не отрицаю, что непосредственное говорение Отца по отношению к Сыну иногда так выражается (Мф 17:5, 2 Пет 1:17). Слово обычно так и подразумевается. Так наш Спаситель говорит фарисеям, что они никогда не слышали τὴν φωνήν, голоса Божьего, и не видели Его εἷδος, Его образа, Ин 5:37. Они слышали голос Божий в чтение и проповедь слова, но это было ὁ λόγος, «слово Его». Его φωνήν они не слышали. Несмотря на все свои притязания и хвастовство, они никогда не получали от Бога необычайных откровений.
Ибо здесь имеется намек на откровение воли Божией на Хориве, когда
ק
יֹ
ל,
или
φωνή,
или
"голос,"
был
слышал,
и
его
ה מ
יְ
אֶ ַ
или εἶδος, его «форма», явился, или было сделано чудесное явление его присутствия; и то, и другое теперь совершается в нем еще более выдающимся образом, как заявляет апостол (Ин. 1:16–18). Правда, Господь Христос называет свою обычную проповедь, как мы говорим, «viva voce», τὴν φωνήν, свою
«голос», Иоанна 10:3, 16; но он делает это потому, что это было необычно, таковы его личность, работа и призвание. Поэтому псалмопевец в этих словах, что касается их исторического и типичного предназначения, призывает людей к напоминанию и размышлению о том, что Бог говорил им при даровании закона на Хориве, и призывает их к формальному повиновению ему после этого рассмотрения. , а именно, что воля Божия была произнесена им чудесным и необыкновенным образом. А что касается пророческого замысла этого, он намекает на другое необычайное откровение, которое должно быть сделано Мессией, Сыном Божьим.
Μὴ σκληρύνητε τὰς καρδίας ὑμῶν, ם ב
כְֶ ל
בְַ שׁ
וּ
תּ
ק
אַ
ל
־
ְ
;— «Не ожесточайте своего
сердца». Это выражение священно; оно не встречается у других авторов. Ожесточение сердца — это вещь, которая особым образом связана с послушанием, которого требует от нас Бог. Так, Аристотель говорит о некоторых, что они ὀνομαστότατοι ἐπὶ σκληρότητι, «известные своим упрямством», такими, какими Гомер описывает Ахилла, имевшего περισκελεῖς φρένας, «твердый, упрямый, негибкий ум». σκληροτράχηλος иногда используется , «duricervicus», «твердый» или «жесткий».
шейный», «curvicervicum pecus», «кривошейный, развращенный зверь». Но σκληρύνω, «ожесточать», почти не используется, если только оно не встречается в Новом Завете и в переводе Ветхого в LXX. Трижды оно встречается в Новом Завете (Деян. 19:9, Рим. 9:18) и в этой главе, везде у Павла, так что это слово, свойственное только ему: Σκληρύνειν τὴν καρδίαν, следовательно, «ожесточить сердце», в моральном смысле свойственно священному писанию и приписывается как Богу, так и человеку, но в разных смыслах, как мы увидим далее. Этим словом апостол выражает השָׁקָ из оригинала, то есть «быть твердый, тяжелый, а также трудный». В Хифиле это означает «ожесточить и сделать упрямым» и используется только в моральном смысле. LXX.
постоянно передавайте его посредством σκληρύνω, «индуро»; или βαρύνω, «граво», 3 Царств 12:4; «ожесточить» или «обрести». Иногда оно используется абсолютно: Иов 9:4, י.
ו א
לֵָ השָׁ ה
קִ
ְ «ожесточался против него», то есть самого себя; — «ожесточался против него». Часто это имеет ף ע
ֹ
רֶ, «шея», добавлено к нему: השֶׁ מ.
קַ
ְ
ף ע
ֹ
רֶ , Пров. 29:1, который «ожесточает» или «ожесточает шею свою»; как тот, кто решительно идет вперед и даже не отворачивается и не оглядывается на того, кто его зовет. Иногда это имеет ר
וּ
חַ, к нему присоединился «дух»:
Втор. 2:30,
א
ת
־
ר
וּ
ח
וֹ
ֶ השׁ
ָ ה
קִ
ְ «он ожесточил свой дух». Но чаще всего это כ ל
בֵָ «сердце», как здесь. И это еще в человеке означает добровольное извращение ума, когда он не обращает внимания или не прилагает душу к воле Божией, как она открыта, чтобы исполнять и соблюдать ее.
Ὡς ἐν τῷ παραπικρασμῷ, «как в провокации»; ה י
בָ
מְכִּ. ЛХХ.
передайте это слово, где оно впервые употреблено, через λοιδόρησις, «convitium», «упрек», «упрек».
Исх.
17:7;
после
постоянно
к
ἀντιλογία,
«противоречие» или словесный спор, как в Числ. 20:13, 27:14, Втор.
33:8; и нигде посредством παραπικρασμός, как в этом месте псалма.
Поэтому некоторые полагают, что очевидно, что настоящий греческий перевод — это не работа или усилия одних и тех же людей, а цент многих эссе. Я скорее думаю, что мы имеем, таким образом, новое свидетельство включения слов апостола в эту версию; ибо, поскольку я не буду отрицать, что авторы Нового Завета могли использовать существовавшую тогда греческую версию Ветхого Завета, так что многие слова и выражения были взяты из них и вставлены в то, чем мы сейчас пользуемся, Это слишком очевидно, чтобы его мог отрицать любой скромный или трезвый человек. И это слово в том виде, в котором оно здесь составлено, почти не употребляется ни у одного другого автора. Πικρός — «горький», в отличие от γλυκύς, «сладкий», «приятный»; это правильно, естественно
смысл этого слова. То же самое относится и к πικρόω и πικραίνω, «сделать горьким на вкус» или по смыслу. Но метафорическое использование этих слов в моральном смысле часто встречается для «exacerbo», «провоко». Еврейский ס כּ
עִֵ — «подстрекать к
гнев», «раздражать», «озлоблять», «раздражать», как в 1 Цар. 1:6.
должно быть «exacerbatio», «провокация», раздражающее, вызывающее гнев раздором: ה י
בָ מ
רְִ, переведенное здесь таким образом, означает «юргиум», борьбу, разжигаемую в словах. Мы выражаем это «упреком». История, к которой это в основном относится, записана в Исх. 17:1–7: «И расположились станом в Рефидиме, и не было воды пить народу. Посему народ упрекал Моисея и говорил: дайте нам воды, чтобы нам пить.
И сказал им Моисей: что вы упрекаете меня? для чего вы искушаете Господа? И народ жаждал там воды; И роптал народ на Моисея и говорил: для чего ты вывел нас из Египта, чтобы уморить нас и детей наших и скот наш жаждой? И воззвал Моисей к Господу, говоря: что мне сделать народу этому? они почти готовы побить меня камнями. И сказал Господь Моисею: пойди пред народом и возьми с собою старейшин Израилевых; и посох твой, которым ты ударяешь реку, возьми в руку твою и пойди.
Вот, Я стану пред тобою там на скале в Хориве; и ударишь в скалу, и выйдет из нее вода, и будет пить народ. И сделал Моисей так в глазах старейшин Израиля. И нарек он имя тому месту Масса и Мерива, по причине упрека сынов Израилевых и за то, что они искушали Господа, говоря: есть ли Господь среди нас, или нет?" Другая история с той же целью у нас есть. о том, что случилось с людьми в пустыне Цин почти сорок лет спустя, когда, когда они требовали воды, был ударен по другой скале, чтобы вызвать ее, после чего было добавлено: «Это вода Меривы; потому что сыны Израилевы боролись с Господом» (Числ.
20:13. По тому же поводу также сказано, что они «спорили с Моисеем».
стих 3.
Κατὰ τὴν ἡμέραν τοῦ πειρασμοῦ, הסָּמַ ם כּ
י
וֹ ְ; — «как в день Масса», или
"искушение;" הסָּמַ, от ה נָ
סָ, «искушать»; другое имя, данное месту, упомянутому выше в Исходе: ибо именно отсюда апостол берет пример, где упоминаются оба имени, и где говорится, что это место называется Масса и Мерива; тогда как в «Числах» сказано только: «Это вода Меривы», или борьбы. И все же это может быть не
безотносительно к последнему. Первый случай был в начале, второй — в конце провокаций. Как они начались, так и закончились.
Это был замечательный переход между Богом и этим народом; ибо, во-первых, тому месту, где оно выпало, дано двойное имя: «Он нарек имя тому месту Масса и Мерива», Исх. 17:7. Мерива, которую апостол переводит как παραπικρασμὀς, по-видимому, главным образом или в первую очередь уважает Моисея как объект этого: стих 2, השֶׁמ םעִ ם ה
עָָ ב וַ
יָּ
רֶ, «и люди
спорил с Моисеем. Отсюда и название места: Чидинг,
«Мерива» от «иареба». И Бог был непосредственным объектом их искушения. Итак, в тексте сделано четкое распределение этих вещей, откуда и произошли эти несколько названий. «И сказал Моисей народу:
הָ
ת
־
יְ
ה
וֹ
אֶ


נַ
ס
ד
י
ו
ה
־
תְּ מַ
י מּ
דִָ עִ


ר
י
ב
י
ו
ִ
ה
־
תְּ מַ,"
"Почему
делать
вы упрекаете меня» (Мерива)? «и для чего вы искушаете Господа»
(Масса)? Ибо теми же словами и словами, которыми они препирались с Моисеем, они искушали Господа. И поэтому то же самое слово, обозначающее упрек, борьбу, борьбу или раздражение, используется и в этом вопросе по отношению к Господу: Числ. 20:13, הָ
ת
־
יְ
ה
וֹ
אֶ ר
ב
וּ ָ, «они боролись» (или «боролись») «с Господом».
Во-вторых, этот вопрос, как вещь чрезвычайно примечательная, часто упоминается и снова вспоминается в Писании. Иногда со стороны людей; и это: 1. Поносить и обременять их грехами, как Втор. 9:22: «И в Массе вы прогневили Господа»; а иногда: 2. Чтобы предостеречь их от подобных выкидышей, гл. 6:16: «Не искушайте Господа Бога вашего, как вы искушали Его в Массе». Так и в 95-м псалме, откуда апостол берет эти слова. Опять же, это вспоминается как пример верности Левия, который прилепился к Богу в этих испытаниях: Втор. 33:8: «А о Левии он сказал: пусть твой Туммим и твой Урим будут со Святым твоим, Которого ты испытал в Массе и с которым ты боролся у вод Меривы».
Часто прославляется и милость, которая последовала за дарованием им воды из скалы, Втор. 8:15, Пс. 78:15, 16, 105:41, Неем. 9:15.
Более того, в этой скале Хорива была сокрыта духовная Скала, как говорит нам наш апостол, 1 Кор. 10:4, даже Христос, Сын Божий, который, будучи поражен жезлом Моисеевым или ударом и проклятием закона, установленного Им, даром раздал воды жизни всем жаждущим и приходящим к Нему. В этом
материя, следовательно, понимается как великий пример провидения и великая тайна благодати. Но, несмотря на все это, хотя особое наименование греха народа взято из этого примера Исх. 17, однако эти выражения не следует ограничивать или присваивать только этому. Ибо особая провокация, по которой Бог клялся им, что они не войдут в покой Его, произошла впоследствии, Числ. 14, как мы увидим в дальнейшем. Но об этом в первую очередь говорится: 1. Потому что это было в самом начале того пути провокации, в котором они постоянно упорствовали, пока не были поглощены; 2. Из-за знаменательных и значительных чудес и дел, которые Бог совершил в связи с этим.
Ἐν ἐρήμῳ, בּ
רָ מּ
דְִ בַּ; — «в пустыне», или «пустыне», а именно Мадиамской, куда этот народ вошел, пройдя через море. На пути к Хориву их четвертая остановка была в Рефидиме, где произошло то, о чем было рассказано. Так они получили своеобразное освежение от духовной Скалы за несколько дней до дарования огненного закона.
В общем,
שׁ
ר ֶ אֲ .
נִ
סּ
וּ
נִ
י
שׁ
ר ֶ אֲ относится как ко времени, так и к
место, а также люди. Мы передаем здесь οὗ «когда» — «когда ваши отцы искушали меня»; и так שׁ
ר ֶ אֲ в псалме; имея в виду сказанное, относится к упомянутому времени или дню искушения. Итак, по-сирийски «в какой день».
Вулг. Лат. «уби», «где», то есть в пустыне, в Мериве или Массе.
И это правильное значение этого слова. Ни один хороший автор никогда не использовал вопросительный знак οὗ или ποῦ для обозначения времени, а только место. «Где» — это בּ
רָ מּ
דְִ בַּ, в пустыне, где искушали Бога
и видел его произведения сорок лет.
Οἱ πατέρες ὑμῶν, ם ה
י
כֶ ֵ א
ב
וֲֹ; — «ваши отцы» или «праотцы»; πρόγονοι,
«прародители», 2 Тим. 1:3. Так часто употребляется πατέρες и א
ב
וֹ
תֲ большинство
часто; хотя в одном месте ם שׁ
ֹ
נִ
י
אִר добавить: ם שׁ
ֹ
נִ
י
א ה
רִָ ם
א
כ
וֹ
תֲָ, Иер.
11:10; — первые источники и главы какого-либо народа или семьи, — все общество в пустыне, чьим потомством они были.
Ἐδοκίμασάν με,
נ
וּ
נִ
י
בּ
חְָ; — «доказал мне». Это слово редко используется в дурном смысле, в отличие от первого почти постоянно. ן בּ
חַָ – иметь опыт,
обыск, расследование и суд, Пс. 139:23. Таким образом, опыт, который они получили от силы Божией в своих искушениях, - это то, что посредством этого
слово предназначено. «Они «испытали меня» и в ходе испытания обнаружили, что я был среди них».
Καὶ εἷδον τὰ ἔργα μον, ל
יִ פ
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־
רָ גַּ; — «и увидел дела Мои». «И увидел дело Мое» в псалме. םגַּ переводится через καί. Оно означает «также», «более того».
несколько выше простого соединения; и καί чаще всего
«квинетиам». Некоторые полагают, что здесь это слово можно понимать как «этси», «этиамси»,
"хотя." «Они искушали Меня и испытали Меня, «хотя и видели дела Мои». Итак, эти слова помещены как отягчающее их грех в искушении Бога, недоверии к Нему, после того как они испытали такое могущество и благость Его в тех могущественных делах Его, которые они видели.
Но порядок вещей тоже вроде бы задуман. Сначала они искушали Бога: «Они искушали Меня». Тогда они испытали его силу,
— «Они доказали мне»; и это благодаря творению Его могущественных дел, которые они видели. Ибо обычно все дела Божии в пустыне, будь то милость или суд, были следствием или вытекали из искушения Его людьми. Так он выносил воду из скалы и посылал перепелов и манну. Народ роптал, ругался, боролся, искушал; тогда проявилась сила Божья и совершились дела, которые они видели. Такими были приговоры, которые он совершил и привел в исполнение над Кореем, Дафаном и Авироном; и о соглядатаях, распространивших дурную молву о стране, и о тех, кто к ним присоединился. Здесь выражен этот порядок и метод вещей. Они искушали Бога своими жалобами, ропотом, ропотом, смутами, неверием, усталостью от своего положения, нетерпеливыми желаниями и пожеланиями прочего.
После этого они часто подвергались испытаниям силы, заботы и верности Бога; а также его святости и негодования на их грехи. Все это проявилось в могущественных делах провидения, в милостях и судах, которые Он совершил среди них и которые они видели. Они имели их не по слухам или по преданию, а видели их собственными глазами, что сильно усугубляло их неверие. Джарчи относит это только к делам Божьим в Египте; но это противоречит нашему апостолу, хотя и не следует исключать их: Числ. 14:22: «Они увидели славу Мою и чудеса Мои» (славные дела Мои), «которые Я творил в Египте и в пустыне».
Τεσσαράκοντα ἔτη — «сорок лет». Здесь апостол заканчивает смысл
слова, относящиеся к тому, что было раньше: «Они видели дела Мои сорок лет». Псалмопевец, как было замечено ранее, помещает эти слова в начало следующего стиха и заставляет их соблюдать время Божьего негодования против них за их грехи;
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Я был огорчен». У апостола упомянутый промежуток времени относится к созерцанию людьми дел Божиих, у псалмопевца — к гневу Бога на них. к какому из них формально применяется указанное ограничение времени; и апостол показывает, что оно безразлично тем, что в 17-м стихе этой главы он относит пространство времени к огорчению Бога вместе с ними, как здесь к греху народа. : «С кем он скорбел сорок лет?» Только, может быть, апостол сделал это различие слов, чтобы намекнуть, что клятва Божья против входа этого народа в покой его не была принесена по истечении сорока лет. лет, как, по-видимому, следует из порядка слов в псалме: «Сорок лет скорбел я о роде сим и говорил: это народ заблуждающийся в сердце своем, и не познали путей Моих; Я клянусь в гневе Моем, что они не войдут в покой Мой». Кажется, они подразумевают, что Бог таким образом поклялся в гневе Своем после того, как Он скорбел вместе с ними сорок лет. Но они только кажутся таковыми: на самом деле они лишь заявляют, что это были те самые люди, о которых он скорбел, о которых он клялся; ибо здесь подразумевается клятва перед Богом, упомянутая в Числ. 14:20–23. Народ впал в сильное возмущение и роптал из-за донесения соглядатаев, посланных обыскивать землю, Господь Сам поклялся, что все это поколение будет скитаться сорок лет в той пустыне, пока все они не будут истреблены. Это было на следующий год после их выхода из Египта, после чего последовали сорок лет их провокаций и Божьего негодования.
Но эти вещи, что касается времени, имели одинаковую продолжительность. Народ вышел из Египта и вошел в пустыню в первый месяц года. В конце сорокового года по выходе их из Египта, в одиннадцатом месяце его, издается история трех книг Моисеевых,
— Исход, Левит, Числа. В последний месяц того года Моисей пересмотрел и повторил весь закон, дела Божии и грехи народа, как записано в книге Второзаконие. Около конца того месяца, вероятно, он умер, и оплакивали его тридцать дней, или весь первый месяц сорок первого года. После чего, дня через три-четыре,
народ готовился перейти Иордан под руководством Иисуса Навина, гл. 1:11. Это был упомянутый промежуток времени, в котором содержались такие чудесные события и успехи, какие когда-либо случались с церковью Божьей в подобном промежутке времени. Каждый год из сорока был полон случаев народных грехов, провокаций, искушений и неверия; и каждый год также был наполнен знаками Божьего недовольства и негодования, пока не наступил конец всего устроения, когда поколение, вышедшее из Египта при Моисее, было истреблено, и гнев Божий остановился на их истреблении. И вполне возможно, что апостол имеет в виду евреям этот промежуток времени, дарованный их отцам в пустыне после их выхода из Египта, с их злоупотреблениями им, потому что такой же промежуток времени был и теперь, в терпении Божьего, предназначенного всей церкви и народу иудейскому, между проповедью Христа и опустошающим разрушением, которое должно было постигнуть их. И по этому типу выпало у них; ибо, как после того, как их предки, вышедшие под предводительством Моисея из Египта, были истреблены в течение сорока лет в пустыне, новая церковь, новое поколение под руководством Иисуса Навина вошло в покой Божий; и через сорок лет после проповеди им духовного освобождения, которая была ими отвергнута, все это поколение было истреблено гневом Божьим, и новая церковь евреев и язычников под руководством истинного Иисуса Навина вступает в остальное от Бога.
Διὸ προσώχθισα, — «Поэтому я опечалился». Здесь апостол меняет тон речи псалмопевца, вставляя в слово διό ссылку на причину огорчения Бога вместе с народом:
«почему»; то есть из-за своих многочисленных искушений и провокаций не исцелились, не исцелились, хотя в течение столь долгого времени они видели дела Его. Они продолжали совершать те же грехи, из-за которых Бог впервые был прогневан и поклялся не допустить их входа в землю. Ибо, как мы уже заметили, клятва Божия была вынесена против них в начале сорока лет; но они упорно пребывали в тех же грехах, и исполнение этой клятвы имело уважение ко всем их провокациям в течение целых сорока лет. Προσώχθισα, «Я был огорчен».
Предполагается, что это слово свойственно эллинистическим евреям и не встречается ни у какого другого автора, а только в греческой версии Ветхого Завета. Он также не используется LXX. в любом месте, чтобы выразить ק
וּ
ט,
Слово здесь используется в оригинале, но они передают его через κάμνω, ἐκτήχω и κοπέω. В Новом Завете оно есть только в этом месте и оттуда перенесено в псалом. Обычно считается, что оно происходит от ὄχθη или ὄχθος, «берег реки, возвышающийся холм или хребет у воды». Отсюда ὀχθέω «обижаться», переносить что-либо с трудом, с утомлением и досадой, чтобы восставать с негодованием против него, как земля, восстающая против воды. Προσοχθίζω — то же, с добавлением смысла: «сильно печалиться». И это слово «опечалиться» двусмысленно даже в нашем языке: ибо оно либо столько же, сколько
«dolore affici» — испытывать печаль и горе или усталость, сопровождаемую негодованием; как мы говорим, то или иное дело является тяжким, то есть «могильным», «досадным» или «хлопотным». И здесь использовано слово «опечаленный», то есть обремененный, раздраженный, оскорбленный. Итак, Джером: «Displicuit mihi generatio ista», «вызвал у меня недовольство». «Pertuli eam, sed non sine tædio» — «Я ношу их, но не без утомления».
Симмах и Акила передают исходное слово через δυσαρεσσέομαι, «быть недовольным».
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это слово часто употребляется и имеет двусмысленное значение: «отрезать», «бороться», «отвращаться» (отсюда в арабском языке оно переводится как «проклял их»), «разделяться бедами», обида, усталость и горе». Обычно это
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Такова цель этого: назначенное время Божьего терпения было истощено их постоянными провокациями, так что Он утомился ими и утомился ими - Он не мог больше их выносить.
В некоторых экземплярах на народной латыни написано: «Proximus fui huic Generationi» — «Я был близок к этому поколению». И такие же слова до сих пор хранятся в некоторых римских офисах. Некоторые думают, что выражение здесь придается смыслом слова προσώχθισα, которое может означать
«accedere» или «proximare ad ripam animo hostili» — «приблизиться к берегу, к берегу с враждебным настроем».
Но это не означает только ту конкретную провокацию, когда Бог особым образом ввел против них Свое предостережение, чтобы они не входили в Его покой, поскольку не только псалмопевец находится в этом месте, но и наш апостол, стих 17, прямо говорит о том, что это соответствовало его настроению по отношению к ним на протяжении всех сорока лет. Он устал от них и устал от них.
Τῇ γενεᾶ̣ ἐκείνῃ, «то поколение»;
בּ
ד
וֹ
ר ְ, «в поколении», т.е.
«с этим поколением». דּ
וֹ
ר — возраст человека, или, вернее, люди одного возраста:
Экклс. 1:4: «Одно поколение проходит, и другое приходит», то есть люди одного возраста. См. Втор. 32:7. То же самое и с γενεή, как в «Илиаде» Гомера, VI. 146:—
Если вы хотите, чтобы это произошло, вы можете сделать это.
И когда оно принимается за «ætas» или «seculum», оно имеет в виду прежде всего не продолжительность времени, а людей, живущих в это время. Геродот в «Эвтерпе» отсчитывает тридцать лет за γενεά, «поколение». То же самое делает и Плутарх в «De Defect». Оракулорум. Поколение здесь не обозначает ограниченного времени года, но включает в себя всех людей, вышедших из Египта старше двадцати лет, которые все умерли в течение сорока лет после этого.
Ἀεὶ πλανῶνται τῇ καρδίᾳ, «Они всегда заблуждаются в сердце»; ב ל
בֵָ י תּ
ֹ
עֵ םעַ
םהֵ: «Это люди, заблуждающиеся сердцем». Слова псалмопевца несколько изменены апостолом, но смысл совершенно тот же, ибо, принимая народ за достаточное значение, он добавляет слово, обозначающее постоянный ход их провокаций, — «всегда», на всех случаях, в каждом испытании. Ни в каком состоянии они не прославляли Бога, ни в своих нуждах, ни в своих избавлениях, ни в своих нуждах, ни в своей полноте, но постоянно искушали и раздражали Его ропотом и неверием. םהֵ ב ל
בֵָ י תּ
ֹ
עֵ
םעַ, «Популус
errantes corde», или «errantium corde», то есть «populus vecors», — «глупый, необучаемый народ».
עָָ чаще всего означает «так заблуждаться, что сойти с пути»: Ис. 53:6; Быт. 37:15; Пров. 7:25. А у Хифила это значит «заставить заблуждаться или блуждать», «соблазнять», «уводить в сторону»: Ос. 4:12; Это.
19:13. И оно правильно переводится через πλανάω и πλανάομαι, которые имеют как среднее, так и активное значение: «заблуждаться», «блуждать» и «заблуждаться».
соблазнять» или «уводить в сторону», откуда πλάνος означает «ошибка», «бродяга», «странник», «бродяга», а также «обманщик», «соблазнитель», «самозванец», «соблазнитель», «обманщик», «обманщик» или «самозванец». В обоих смыслах иудеи кощунственно применяли это слово к Господу нашему Иисусу Христу, Мф 27:63. Таким образом, эти слова означают не спекулятивное заблуждение ума, ошибку или неправильное понимание того, что было предложенное им (в этом смысле чаще всего используются термины «заблуждение» и «заблуждение») — это всего лишь практическое отклонение или отклонение по выбору от пути послушания, открытого им; и поэтому о них говорится, что они «заблуждаются в своем сердце, " τῇ
καρδίᾳ. Хотя в Писании это обычно понимается как весь принцип моральных действий и, таким образом, включает в себя разум и разумение, тем не менее, когда непосредственное уважение проявляется к обязанностям и грехам, оно имеет особое отношение к привязанностям и желаниям сердца. ; так что «заблуждаться сердцем» — значит «из-за соблазнов и побуждений развращенных чувств испортить разум и суждение, а затем отступить от путей послушания».
Αὐτοὶ δὲ οὐκ ἔγνωσαν τὰς ὁδούς μου, — «и они не узнали путей Моих»;
כ
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противительное, «но»; которое часто используется вместо καί, «и», как оно переводится в нашем языке. Однако можно также подразумевать и оппозицию: «Они не знали». Ранее было сказано, что они «видели дела Божии», которые были частью Его «путей»; и его законы были открыты им. Из этих двух частей состоят его пути: пути его провидения и пути его повелений; или пути, которыми он идет к нам, и пути, которыми он хочет, чтобы мы шли к нему. И все же об этом народе сказано, что «они не знали путей Его». Итак, как мы сказали прежде об их заблуждении, так и теперь должны сказать об их незнании, что имеется в виду не простое незнание, а, скорее, притворная неприязнь к тому, что они видели и знали. Кажется, оно состоит из двух частей. Во-первых, они не настолько духовно и практически знали ум, волю и намерение Бога в себе, чтобы на этом основании верить в Него, доверять Ему и почитать Его. Это познание Бога, которое требуется по закону и обещано в завете. Во-вторых, в том свете и познании путей Божьих они им не нравились, они не одобряли их, они не находили в них удовольствия. И это постоянное намерение этого слова «познать», где объектом его является Бог, Его пути,
или его воля.
Ὡς ὤμοσα ἐν τῇ ὀργῇ μου, — «так я клянусь в гневе Моем»; תּ
יִ בּ
עְַ
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слова שׁ
ר ֶ אֲ настолько разнообразен, что может обозначать либо людей, с которыми говорят, либо причину сказанного. В народной латыни в некоторых экземплярах в этом месте читается «quibus», «кому», как если бы оно взяло ὡς
вместо οἷς, но обычно «сикут»; ὡς часто используют вместо ὥστε, «квапроптер», «так что». Итак, Беза, «поэтому», «по какой причине» или «причина» — рассмотрение состояния, условий и многочисленных выкидышей того народа, который вышел из Египта.
"Я поклялся." О клятве Божией и Его клятве мы должны поговорить позднее. Объявленная неизменная цель Бога относительно смерти этого народа в пустыне, выраженная в форме клятвы, является именно тем, что было задумано. Говорят, что Бог поклялся в Своем гневе, потому что Он заявил об этой Своей цели под определенным поводом. Все это записано, Числ. 14:21–23 и стихи 28–35: «Но так же, как я живу, вся земля наполнится славой Господней. Потому что все те люди, которые видели славу Мою и чудеса Мои, которые Я творил, в Египте и в пустыне, вот уже десять раз искушали Меня, и не послушали голоса Моего: не увидят они земли, о которой Я клялся отцам их, и никто из раздражающих Меня не увидит ее… Скажи им: как истинно Я живу, говорит Господь, как вы говорили в уши Мои, так и Я поступлю с вами: трупы ваши падут в пустыне сей, и все, исчисленные у вас, по всему числу вашему от двадцати лет и выше, которые роптали на Меня, не войдете в землю, о которой Я клялся поселить вас в ней, кроме Калева, сына Иефонниина, и Иисуса, сына Навина. которые, как вы говорили, будут добычей, Я приведу их, и они узнают землю, которую вы пренебрегли, а вы, ваши трупы, падут в этой пустыне.
И будут сыновья ваши скитаться по пустыне сорок лет и нести блудодеяния ваши, доколе не истлеют трупы ваши в пустыне. По числу дней, в течение которых вы обследовали землю, сорок дней (каждый день в году), вы будете нести беззакония ваши сорок лет; и вы узнаете, что я нарушил обещание. Я, Господь, сказал: сделаю то же всему этому злому обществу, собравшемуся против
меня: в этой пустыне они погибнут и там умрут».
Здесь мы имеем особый случай этой клятвы перед Богом. Вся конструкция ковчега и скинии завершена, поклонение Богу установлено, им даны законы и правила их правления, и среди них установлена благословенная структура управления в священных и гражданских делах, их военный лагерь, и порядок в марше, чтобы избежать соперничества и путаницы, все было в полной готовности к входу народа в землю обетованную.
Хотя, когда они вышли из Египта, они были всего лишь растерянной толпой, теперь Бог сформировал из них прекрасный порядок как в церкви, так и в государстве. На этом он настаивает в своих отношениях с ними, Иезек. 16. Зачем им теперь оставаться в этой пустыне, которая не была приспособлена ни для их развлечения, ни для их обитания? Поэтому, чтобы подготовить путь для входа в Ханаан, по указанию Бога посылаются соглядатаи с прекрасными указаниями обыскать землю, Числ. 13:17–
20. По возвращении раздражительная, трусливая, неверующая толпа, напуганная ложным сообщением, которое они сделали, впадает в возмутительное ругательство против Бога и восстает против своего правителя.
Вслед за этим Господь, как бы утомленный их продолжающимися провокациями и особенно недовольный их последними, в результате чего они, то, что в них заключалось, расстроили Его намерения по отношению к ним, пригрозил поглотить народ как одного человека, гл. 14:12; но Моисей, ссылаясь на интересы своего имени и славы, сумел отклонить исполнение этого причастия. И тем не менее, настолько велика была эта провокация, и люди того поколения настолько явно обнаружили себя во всех отношениях непригодными следовать за Господом в этом великом деле, что, чтобы показать величие своего греха и необратимость Его цели, он с великим негодованием клялся в отношении них в порядке и форме, изложенных выше.
Εἰ εἰσελεύσονται, — «если они войдут». Итак, на иврите ן
ם
־
יְ
ב
ֹ
א
וּ
אִ, — «если
они войдут». Итак, часто вместо Чисел, откуда взята эта история. Выражение несовершенно и относится к клятве Бога, в которой он клялся Самим собой. Как если бы он сказал: «Дай мне не жить, или «не будь Богом, если они войдут»; и это является величайшим и высшим утверждением, что им не следует так поступать. И сокрытие помолвки происходит не из-за πάθος, вызывающего резкость речи, а из-за
почтение к человеку, о котором идет речь. Выражение совершенно и абсолютно отрицательное. Итак, Марка 8:12 с Матф. 16:4; 1 Сэм. 14:44; 3 Царств 20:10.
Εἰς τὴν κατάπαυσίν μου, — «в покой мой». Местоимение «мой» употребляется либо эффективно, либо субъективно. Если в первом случае подразумевается покой, который Бог даст этому народу: «Они не войдут в землю, которую Я обещал дать Аврааму и семени его, как состояние покоя, после всех своих скитаний и странствований по мой призыв и приказ». Или это может быть истолковано субъективно, для остального самого Бога; то есть место, где он будет совершать свое богослужение и там отдыхать. И это, по-видимому, правильное значение слова «мой покой»; то есть «место, где я буду отдыхать, устанавливая там свое богослужение». Следовательно, это было торжественное слово благословения при перемещении ковчега Божьего:
«Восстань, Господи, в покой Твой!» итак, Пс. 132:8, 2 Лет. 6:41. «Место Господу, жилище сильному Богу Иакова», Пс. 132:5. Поэтому он называет свое поклонение своим покоем и местом своего покоя, Ис. 11:10 и 66:1.
И Таргумист передает эти слова: «В остальную часть дома моего святилища», как он говорит в другом месте: «Это мой покой навеки»; какое место приводит Раши в этих словах.
Вер. 7–11. – А потому, как говорит Дух Святой: Ныне, если услышите голос Его, не ожесточите сердец ваших, как в раздражение, в день искушения, в пустыне, где отцы ваши искушали Меня, испытал Меня и увидел дела Мои. Посему я огорчился об этом поколении и сказал: «Они всегда заблуждаются в своих сердцах; но пути Мои они не знали. И клянусь в гневе Моем, если они войдут в покой Мой.
Здесь мы продолжаем увещевание, которое было рассмотрено в начале главы и к которому после некоторого отвлечения возвращается в конце шестого стиха. Аргумент, посредством которого это подтверждается и продолжается в этих словах, взят «ab eventu pernicioso», из пагубного события подобного непослушания других, от которого отвращаются евреи. И это апостол показывает выдающимся примером или приводя пример для этой цели. И это было так, как знали те, кому он писал; которым они имели особую причину обратить внимание и принять во внимание, которое было им ранее рекомендовано и которое было намеренно предназначено для
наблюдайте за ними в их нынешнем состоянии: что делает пример убедительным и действенным. Им это было известно, как записано в Писании, с которым они были знакомы; и это также имело для них большое значение и заслуживало их внимания, поскольку именно их собственные прародители или предки допустили такую неудачу, что были предложены им в качестве примера зла, которого следует избегать. Кроме того, после первого упоминания об этом в истории того времени, когда оно выпало, Числ. 14, были возобновлены и рекомендованы к самому тщательному рассмотрению, Пс. 95. И, как он сообщает им впоследствии, было заложено пророчество или типичное представление об их нынешнем состоянии и состоянии, с указаниями для их мудрого и безопасного поведения в соответствии с ним. Все это делает пример правильным, а увещевания из него — убедительными.
Итак, хотя этот пример был записан дважды: один раз материально, когда этот факт впервые выражен, а затем формально, как пример, где он возобновляется и уточняется псалмопевцем, наш апостол берет его вместе с его усовершенствованием из последнее место. Таким образом, оно лежит перед нами с обеих сторон: как факт, записанный Моисеем, как пример, приведенный псалмопевцем.
Во-первых, мы можем рассмотреть слова:
Во-первых, вывод, в котором апостол приводит все к своей цели: «Почему».
Во-вторых, то, как он представил этот убедительный пример, как в отношении самого факта, так и в отношении его прежнего улучшения: «Как говорит Дух Святой».
В-третьих, способ его предложения в качестве увещевания; при этом у нас есть, —
Во-первых, общий смысл этого – послушание Богу; выразил,—
1. Предположением, включающим в себя положительное утверждение особенно подразумеваемого долга: «Если вы услышите голос Его». 2. Запретом или устранением противоположного: «Не ожесточайте сердец ваших».
Во-вторых, время или сезон его надлежащего исполнения «Сегодня».
Во-вторых, в словах содержится сам пример, на котором построено или основано увещевание, и он состоит из двух частей или ветвей: во-первых, грех; и, во-вторых, наказание лиц, о которых идет речь.
Во-первых, грех, по поводу которого упоминаются:
1. Люди, согрешающие; они были «отцами», отцами или прародителями тех, кому он писал; «отцы ваши», иллюстрируемые их множеством,
— это было целое «поколение».
2. Качество или природа их греха, который заключался в двух вещах: (1) Провокация: «Как и провокация»; (2) Искушение Божье: «И в день искушения… искушили Меня и испытали Меня».
3. Усугубление их греха: (1) Место совершения греха находилось «в пустыне»; (2) Противоположными средствами, которыми они должны были уберечь себя от этого, они видели дела Божии: «И видели дела Мои»; (3) От продолжительности и продолжительности их грехов и средств обратного: «Сорок лет».
Во-вторых, наказание за их грех выражается в последовавшем пагубном событии, откуда и взято увещание; и в этом выражается:
1. «causa procatarctica», или приводящая причина, в том смысле, в котором Бог имел отношение к их греху: она огорчила Его: «Поэтому Я огорчился с тем поколением».
2. Выражение, которое он дал об этом, содержит двойное отягчание их греха: (1) По принципу: «Они заблуждались в своих сердцах»; (2) Продолжая это делать, они всегда делали это: «И говорили: они всегда заблуждаются в сердце своем»; (3) По последствиям: «Они не знали путей Его».
3. В решении, которое Бог принял и выразил, есть «causa proegoumena», или «производящая причина» упомянутого наказания.
относительно людей, согрешающих: что также имеет двойное отягчающее обстоятельство:
(1) По тому, как он провозгласил это решение; он сделал это по клятве,
«Кому я клялся:» (2) По составу духа своего; это было в Его гневе: «Им я клялся в гневе Моем». (3) Наказание за сам грех, выраженное отрицательно: «Если они войдут в покой Мой»; то есть они не должны этого делать. И это также имеет двойное отягчающее обстоятельство: [1] Из-за отрицаемого действия; им не следует «входить» — не только входить: [2] из объекта; таков был покой Бога: «Они не войдут в покой Мой».
Мы настолько настаивали на начале слов этого абзаца, что можем быть более краткими в последующем изложении их замысла и смысла; туда же мы вставим наблюдения, которые необходимо усовершенствовать в нашей собственной практике.
Διό. Во-первых, иллатив «почему», как было замечено впервые, означает как выведение последующего увещевания из предшествующей речи, так и применение его к конкретному долгу, который он берет на себя, стих 12. «Почему»; то есть: «Видя, что Господь Христос, являющийся автором Евангелия, в своей легатной или пророческой должности предпочтительнее Моисея в работе дома Божьего, будучи сыном и господином этого дома, как своего собственного», В то время как Моисей был только слугой, давайте посмотрим, какой долг возложен на нас, особенно насколько осторожными и бдительными мы должны быть, чтобы никоим образом не отвлечься и не отклониться от того послушания, которого он требует и которое во всех отношениях является причитающееся ему». Он продолжает это до стиха 11, где звучит гипербатон, содержащийся в этих словах.
Обс. I. Ни одна Божественная истина не должна проходить мимо, не демонстрируя ее применение и не стремясь усовершенствовать ее до святости и послушания.
Как только апостол высказал свое предположение о превосходстве Христа в Его пророческом служении, он начинает применять его к тем, кто в этом заинтересован. Божественное знание похоже на практическую науку; конец всем, чьи принципы и теоремы применяются на практике; уберите это, и это бесполезно. Это наша мудрость и понимание того, как жить для Бога; с этой целью необходимо усовершенствовать все ее принципы, истины и доктрины. Если этого не сделать
обучая и изучая его, мы сражаемся неуверенно, как люди, бьющие воздух.
Обс. II. Во времена искушений и испытаний следует умножать количество аргументов и призывов к бдительности против греха и постоянству в послушании, и на них следует настаивать с мудростью, серьезностью и усердием.
Таково было сейчас время с этими евреями. Они подвергались великим испытаниям и искушениям: обольщения, с одной стороны, со стороны лжеучителей, и гонения, с другой стороны, со стороны гневных противников, тесно окружавших их. Поэтому апостол, обращаясь к ним, добавляет один аргумент к другому и продолжает их жалкими увещеваниями. Мужчины часто почти не желают пользоваться этим преимуществом или быстро устают от него. Поэтому наш апостол завершает это назидательное послание мольбой (гл. 13:22: «Потерпите слово увещевания». Он боялся, что они могли счесть себя перегруженными увещеваниями.
И это случается с людьми по трем причинам:
1. Когда они огорчаются своим умножением, как будто исходят из зависти относительно их искренности и непорочности; так было и с Петром, Иоанна 21:17.
2. На уверенности в своих силах, о которых они и не подозревали; как и с тем же Петром, Мф. 26:33.
3. Из тайной склонности против того, к чему призывают, или к тому, от чего отталкивают.
Но таковы постановления Божии для сохранения нашего в таком состоянии; и этого требуют наши потребности в нем. И наш апостол приводит убедительные примеры этого, особенно в этом послании и в послании к Галатам, состояние которых было таким же, как и у этих евреев. Обоим им грозила опасность быть отвлеченными от простоты Евангелия закоренелыми предрассудками и хитростью лжеучителей; оба они были окружены опасностями и подвергались гонениям. Он понимал их искушения и видел их опасности.
И с какой мудростью, разнообразием доводов, увещеваний,
увещеваниями и пробуждающими обличениями он занимается ими! какая забота, нежность, сострадание и любовь проявляются во всех них! Ни в чем превосходство его духа не проявлялось больше, чем в его ревности и нежной заботе о тех, кто находился в таком состоянии. И в этом Господь Христос поставил его в пример всем тем, кому впоследствии должно быть поручено дело служения и домостроительства Евангелия. В этой заботе и бдительности заключена сама жизнь и душа их служения. Там, где этого не хватает, что бы еще ни было сделано, остается лишь труп, тень этого.
Это весьма полезно при условии: 1. Чтобы аргументы в нем были твердыми и твердыми (как в этом случае повсюду изложено нашим апостолом), чтобы наше основание не мешало нам в нашей работе. Серьезные увещевания относительно слабых принципов имеют больше шума, чем веса; когда есть цель завоевать расположение людей, не завладевая их умами надлежащими причинами того, о чем идет речь, это оказывается по большей части бессмысленным, и это справедливо.
2. Чтобы само увещевание было серьезным и весомым, долг должен быть облачен в слова мудрости, которые своей слабостью, непригодностью, неприглядностью не могли бы выдать намеченное дело и подвергнуть его презрению или презрению. Следовательно, апостолу требуется исключительная способность для выполнения обязанности наставления, Рим. 15:14: «Исполненные всякого познания, способные и наставлять друг друга».
3. Чтобы в них проявилась любовь, забота и сострадание тех, кто применяет такие увещевания и увещевания. Предрассудки — это проклятие и гибель взаимных предостережений. И их ничто не может устранить, кроме проявления любви, нежности и сострадания, действующих в них. Угрюмые, раздражительные, гневные увещевания, поскольку они навлекают вину на увещевающего, поэтому редко освобождают от нее увещеваемого. Таким образом, этот путь, состояние искушаемых, которые никогда не подвергаются большей опасности, чем когда они не видят необходимости в частых предостережениях и увещеваниях, и долг тех, кто бодрствует о благе душ человеческих, требуют тщательного внимания.
Во-вторых, следует рассмотреть способ введения предлагаемого убедительного примера: «Как говорит Дух Святой». Слова
слова псалмопевца, но здесь приписываются Святому Духу. Наш апостол, как и другие божественные писатели Нового Завета, пользуется в этом вопросе своей свободой. Иногда они приписывают своим писателям слова, которые цитируют из Ветхого Завета; что касается Моисея, Давида, Исайи, Иеремии и им подобных — Луки 24:27; Мэтт. 2:17, 4:14; Иоанна 12:41; Деяния 2:25: иногда к книгам, в которых они написаны; как: «Написано в книге Псалмов» Деяния 1:20; и иногда они приписывают их главному автору, а именно Святому Духу, как в этом месте. А поскольку они пользовались при этом своей свободой, то нельзя предполагать, что они остановились на каком-либо конкретном выражении без какой-либо особой причины для этого. И приписывание слов псалмопевца в этом месте непосредственно Святому Духу, которым он был вдохновлен и действовал, по-видимому, должно было прямо напомнить евреям о его власти. Судя по его словам, его намерением было возложить на них практический долг. Что касается таких обязанностей, то разум должен быть немедленно воспламенен авторитетом того, кто этого требует. «Считайте, — говорит он, — что это слова Святого Духа» (то есть самого Бога), «чтобы вы могли подчиниться Его власти». Кроме того, апостол намеревается показать, что эти слова относятся ко временам Евангелия, и в особенности к тому времени его, которое тогда проходило среди евреев. Поэтому Он напоминает им, что они были дарованы Духом пророчества, так что забота Церкви во все времена должна заключаться в них. «Дух Святой говорит»; то есть, как Он говорил с ними в древности через Давида (как это выражено в гл. 4:7), так и Он продолжает говорить их нам в Писании, которое является не только Его словом, но и Его голосом, его говорящий, живой и сильный голос, ибо таким образом мы можем охватить оба упомянутых выше чувства.
Обс. III. Призывы к исполнению долга должны быть хорошо обоснованы, иметь прочную основу и превратиться в авторитет, который может влиять на совесть тех, кому они принадлежат.
Без этого они будут слабыми и нервными, особенно если возложенные на них обязанности будут трудными, обременительными или каким-либо образом тяжелыми. Власть является формальной причиной долга. Когда Бог издал свой закон заповедей, он предварил его значением своей верховной власти над людьми: «Я Господь, Бог твой». И это наш долг – дать нам
увещевания и повеления от него. Участие Его власти в них должно быть проявлено. «Научите людей, — говорит наш Спаситель, — делать и соблюдать все, что Я повелел», Мф. 28:20. Его повеления должны быть предложены им, а Его власть в них должна быть применена к их душам и совести. Увещевать людей в делах Божиих и говорить:
«Тот или иной человек говорит так», будь то Папа или кто пожелает, не имеет никакой пользы и эффективности. То, на что вам следует обратить внимание, — это то, что говорит Святой Дух, чья власть во всех отношениях противна душам человеческим.
Обс. IV. Что бы ни было дано по вдохновению Святого Духа и записано в Священном Писании для использования церковью, Он продолжает говорить нам это и по сей день.
Как он живет вечно, так и продолжает говорить вечно; то есть пока его голос или слово будут полезны церкви. «Как говорит Дух Святой»;
то есть говорит теперь с нами. И где он это говорит? В 95-м псалме; там он говорит это или говорит это нам. Многие люди изобрели несколько способов умалить авторитет Священного Писания, и лишь немногие готовы признать непосредственное обращение к ним Бога в нем.
Различные предлоги используются для того, чтобы лишить совесть людей чувства его власти в ней. Но какой бы властью, эффективностью или силой ни сопровождалось слово Божие, чтобы доказать, что оно таково, или иным образом воздействовать на умы людей к послушанию, когда оно было впервые произнесено Святым Духом, то же самое оно сохраняет и сейчас. это записано в Писании: он видит того же Святого Духа, но продолжает говорить в нем.
В-третьих, в словах, во-первых, содержится суть предназначенного увещевания, то, к чему оно направлено и что оно намеревается. В целом это и есть послушание Богу, отвечающее откровению, которое Он дает нам о Себе и Своей воле. А это — 1. Выражается в предположении, включая его положительное утверждение: «Если вы услышите голос Его»; «Это ваш долг поступить так; и это то, к чему вас призывают».
(1) Голос Божий обычно является словом Его повеления, голосом или значением Его воли; что является правилом всех наших обязанностей или послушания. (2) В этом месте, как обычно и везде, имеется в виду не слово повеления вообще, а особый призыв или голос Божий относительно какого-то особого долга в какое-то особенное время. Таков был голос Божий,
народ в пустыне при даровании закона, который услышал народ и увидел последствия. Отсюда повеление, переведенное в голос Бога, в распространении Евангелия через служение Его Сына Иисуса Христа. От первого и происходят слова, взятые в псалме; и к последнему применено это апостолом. (3) Псалмопевец обращается к людям так, как будто голос Божий звучит в их ушах. Ибо то, что когда-то было гласом Божьим к церкви (записанным в Писании), продолжает оставаться таковым; то есть это не только материально явленная его воля и повеление, но оно сопровождается тем особым впечатлением от его власти, которым оно сначала было засвидетельствовано. И на этом основании все чудеса, которыми подтверждалось древнее слово, имеют для нас такую же силу и действенность, как и для тех, кто их видел; а именно, из-за священности средств, посредством которых они сообщаются нам.
Таким образом, это и есть предмет призываемого долга — глас Божий, который, как его использует апостол, фактически и последовательно распространяется на все учение Евангелия, но с особым уважением к его откровению. Христом Иисусом; как и в псалме, здесь говорится обо всем учении о законе, но с особым вниманием к передаче его Моисею на горе Синай. Действие, совершаемое в связи с этим, заключается в слушании: «Если вы услышите голос Его». Значение этого слова было объяснено ранее. Это действие всей души, в понимании, выборе и решении исполнить волю Божию, объявленную Его голосом.
И это следует далее из последующего обвинения: «Если будете слушать, не ожесточайте сердец ваших»; то есть: «Если вы думаете, что готовы повиноваться голосу Бога, если вы решите это сделать, обратите внимание на то, что, несомненно, будет помехой для этого». Так поступает апостол с евреями; и здесь учит нас тому:
Обс. V. Формальная причина всего нашего послушания состоит в его отношении к голосу или власти Бога.
Так, следовательно, выражает это апостол, так возвещается во всем Писании. Если мы делаем то, что нам повелено, но не в соответствии с властью Бога, Которым это повелено, то то, что мы делаем, не является послушанием в собственном смысле слова. В нем есть не только вопрос послушания, но и его формальная причина, то, что должно сделать его таковым, а именно
жизнь и душа этого не имеют: то, что сделано, является всего лишь каркасом долга, никоим образом не приемлемым для Бога. Бога следует считать нашим суверенным Господом и единственным законодателем во всем, что мы имеем с Ним. Благодаря этому наши души будут склонны к долгу вообще и к каждому особому долгу в частности. Эта причина состоит в том, чтобы мы оказывали себе и другим все действия нашего послушания. Если нас спросят, почему мы делаем то или иное дело, мы ответим: «Потому что мы должны повиноваться голосу Бога». И мы имеем много преимуществ, постоянно следуя власти Бога во всем, что мы делаем в Его поклонении и служении; ибо (1) Это будет держать нас в должном правиле и пределах долга, пока мы будем руководствоваться всем, что мы делаем посредством этого. Мы не можем предпринять или выполнить что-либо в качестве своего долга перед Богом, что не так и что, следовательно, отвергается Им, когда он говорит:
«Кто потребовал от тебя это?» Это немалое преимущество в нашем послушании. Мы видим, как многие прилагают много усилий при выполнении таких обязанностей, которые, не будучи назначены Богом, не принимаются Им и никогда не принесут никакой пользы их собственным душам. Если бы они сохранили в своей совести должное чувство власти Бога и не делали ничего, кроме уважения к ней, они могли бы быть освобождены от работы в огне, где все должны погибнуть, Мих. 6:6–9. Таковы большинство дел, которыми хвалятся паписты. (2) Это также не позволит нам упустить ничего из того, чего требует от нас Бог. Люди склонны разделять и выбирать в повелениях Бога, брать и оставлять так, как им кажется хорошим или что соответствует их нынешним обстоятельствам и состоянию. Но это также несовместимо с природой послушания, допуская, что формальная причина его состоит в должном уважении к голосу Бога; ибо это распространяется на все, что так, и только на то, что так. Итак, Иаков сообщает нам, что все наше послушание уважает власть Законодателя, откуда обязательно вытекает универсальность послушания всем его повелениям. Природа какого-либо отдельного греха состоит не столько в отношении той или иной конкретной заповеди закона, которая ею преступлена или нарушена, сколько в презрении к самому Законодателю, откуда всякий грех становится преступлением закона, Иаков 2:9–
11. (3) Это укрепит и укрепит душу против всех опасностей, трудностей и искушений, которые встречаются ей на пути послушания.
Разум, который должным образом затронут чувством власти Бога в том, что он должен делать, не будет «territa monstris». Его не испугает и не отпугнет ничто, стоящее на его пути. Оно будет наготове
с помощью которого можно ответить на все возражения и противостоять всем противоречиям. И это чувство власти Божией, требующей нашего послушания, является не меньшим милостивым действием Духа, чем та свобода, бодрость и живость ума, которые в этих вещах мы получаем от Него.
Обс. VI. Все в заповедях Божьих, касающихся способа их передачи и сообщения нам, должно храниться в нашем разуме и рассматриваться как присутствующее для нас.
Псалмопевец, «после столь долгого времени», как говорит апостол, призывает народ услышать голос Божий, как он звучал на горе Синай при даровании закона. Не только сам закон и власть Бога в нем, но и способ его передачи великим и ужасным гласом Божьим следует рассматривать так, как если бы Бог все еще продолжал так говорить с нами. То же самое и с Евангелием. В первом откровении Бог сразу же сказал «в Сыне»; и почтение к тому, что говорит Бог во Христе, к Его голосу в Нем и через Него, мы должны постоянно сохранять в своих сердцах. Таким образом, в устроении Евангелия он продолжает говорить с небес, Евр. 12:25. Это Его голос и слово для нас в такой же степени, как и тогда, когда Он сам говорил на земле. И поскольку Бог таким образом, как в Своих повелениях, так и в способах их передачи, явился нам по вере, мы получим великое побуждение к послушанию через это.
Обс. VII. Уважение и выбор — это стабильная и постоянная основа послушания.
Здесь людям предлагается повеление Божие, чтобы они рассмотрели его, чтобы их воля выбрала и приняла его: «Если вы услышите голос Его». «Обдумайте все, все, что касается этого вопроса; чье это распоряжение, каким образом оно дано, в чем его суть и каковы его цели, и что во всем этом касается нас самих». Люди, которые занимаются каким-либо курсом послушания или профессии, как бы случайно или потому, что их умы просто заняты образованием или обычаями, в любой момент оставят это занятие случайно или из-за мощного развлечения. Те, кого принуждают к этому только какие-то острые, раздражающие убеждения, так что они подчиняются не потому, что им это нравится или они этого хотят, а потому, что они не осмеливаются поступить иначе, несомненно, теряют всякое уважение к нему как к своему
убеждения в любом случае изнашиваются или распадаются.
Сознательный выбор путей Божиих после должного рассмотрения всех их интересов — это то, что неизменно закрепляет душу к послушанию. Ибо самые сильные обязательства перед ним должны быть в нашей собственной воле. И это самое выдающееся действие благодати Христа — заставить Его народ желать этого в день Его силы; и никакое другое послушание не приемлемо Богу, Рим. 12:1.
2. Апостол продолжает и усиливает свой призыв к послушанию, выражаясь словами псалмопевца, предостерегая или запрещая противоположное или то, что полностью предотвратило бы это, как это делалось раньше у других: «Не ожесточайте вашего сердца». Чтобы прояснить его намерение, мы должны выяснить: (1) Что имеет в виду «сердце»; и (2) Благодаря его «ожесточению».
(1) Сердце в Писании, о котором говорится в отношении нравственного послушания, не означает постоянно какую-либо особую способность души; но иногда одно, иногда другое подразумевается и выражается этим. То, что задумано особым образом, можно обнаружить по рассматриваемому предмету и дополнениям к слову. Так, иногда говорят, что сердце «мудрое», «понимающее», «созидающее», «наполненное советом»; и, с другой стороны, быть «невежественным», «темным», «глупым» и т. д. — во всех этих местах очевидно, что разум, τὸ ἠγεμονικόν, направляющая, проводящая, рассуждающая способность, предназначена . Иногда говорят, что это
«мягкий», «нежный», «скромный», «тающий»; и, с другой стороны, «жесткий»,
«упрямый», «упрямый» и тому подобное, при этом основное внимание уделяется воле и привязанностям. Следовательно, слово — это то, посредством чего выражается принцип всех наших нравственных действий и соответствующее влияние на них всех способностей нашей души.
(2) Под смыслом объекта понимается значение действия, которое запрещено регулировать: «Не ожесточайтесь». Выражение метафорическое и означает неприспособленность и сопротивление какой-либо вещи получить должное впечатление от того, что к ней приложено; как твердый воск не получит отпечатка от наложенной на него печати, как и раствор от мастерка.
Применение, которое делается в вопросе послушания душам людей, осуществляется Духом Божьим, в Его повелениях, обетованиях и
угрозы; то есть его голос, все откровение его ума и воли.
И когда этим не производится должного впечатления на душу, чтобы привести ее к ответственности в своих принципах и действиях, связанных с ними, о людях говорится, что они противятся Духу, Деян 7:51; то есть разочаровать цель тех средств, которые он использует в своем применении к ним. Говорят, что какими бы способами или средствами это ни делалось, люди тем самым ожесточают свои сердца.
Предрассудки, ложные начала, невежество, тьма и обман в уме, упрямство и упрямство в воле, испорченность и привязанность к земным и чувственным объектам в привязанностях - все сопутствует этому злу. Поэтому, применяя этот пример, стих 13, апостол призывает евреев остерегаться, чтобы они не «ожесточились обольщением греха». Итак, обман прежде всего и главным образом касается ума, и в этом состоит начало и вход в грех ожесточения сердца. Краткое рассмотрение положения людей в пустыне, на которых вменяется это зло, прольет свет на природу греха, который здесь подпадает под запрет. Каковы были дела Бога с ними, общеизвестно, и мы уже говорили об этом в другом месте. Давая им наставления с небес в откровении и распространении закона и вверяя им исключительную выгоду от возведения среди них Своего поклонения, он также даровал им все виды милостей, защиты, избавления, обеспечения и руководства. ; а также дал им почувствовать его суровость и святость в великих и ужасных судах. Все это, по крайней мере большая часть, также было дано им дивным и удивительным образом. Целью всех этих устроений было научить их Своей воле, заставить их слушаться Его голоса, подчиняться Его повелениям, чтобы им и их людям было хорошо.
В этом состоянии и состоянии о них записано многое; как: (1) Они были тупы, глупы и медлительны сердцем в размышлениях о путях, доброте и делах Божиих. Они не стремились взвесить и обдумать их, Втор. 32:28, 29. (2) То, что они заметили и были тронуты (поразительное величие некоторых дел Божьих среди них, настолько непреодолимые обязательства во многих Его отношениях с ними, что они могли однако они вскоре забыли о них и не обращали на них внимания, Пс. 78:11, 12. (3) Что их привязанность была так сильно обращена к земным, чувственным, тленным вещам, что по сравнению с ними они презирали все обетования и угрозы Божьи, решив преследовать
похоти их собственных сердец, что бы ни случилось с ними в этом мире и в вечности, Пс. 78:18, 19. Все это проявляется во всей истории их путей и дел. Посредством этого их разум и дух были приведены в такое состояние и состояние, что они не могли слушать голос Бога или подчиняться Ему: они стали «упрямым и мятежным поколением; поколением которые не исправили сердца своего, и чей дух не был тверд пред Богом» (Пс. 78:8. Ибо этими путями и степенями греха они приобрели привычку к упрямству, извращенности и необрезанию сердца; и Господь, по Своему суверенному благоволению, не усмотрел в Своей действенной благодати блага в обрезании сердец людей того поколения. , чтобы они могли бояться Его и служить Ему, – посредством чего они ожесточились до окончательного неверия и нераскаянности. Таким образом, оказывается, что с этим греховным ожесточением сердца, в котором были виновны люди в пустыне и которого апостол предупреждает евреев избегать, есть три вещи, которые совпадают: греховная небрежность и пренебрежение, не обращающее должного внимания на пути и средства, которыми Бог призывает кого-либо к вере и послушанию. (2) Греховное забвение и изгнание из сердца и разума таких убеждений, которые Богу Своим словом и делами, Своими милостями и судами, избавлениями и скорбями в любое время угодно бросить в них и закрепиться на них. (3) Упрямое пристрастие к плотским и чувственным объектам, практически предпочитающее их мотивам послушания, которые предлагает нам Бог. Там, где все это происходит, сердца людей настолько ожесточаются, что обычным образом они не могут услышать голос Божий. Следовательно, мы можем также воспользоваться некоторыми наблюдениями для обучения.
Обс. VIII. Такова природа, действенность и сила голоса или слова Божьего, что люди не могут противостоять ему или сопротивляться ему без греховного ожесточения себя против него.
Во всех людях присутствует природная твердость, прежде чем слово воздействует на них, или эта духовная жесткость заложена в них по природе. Твердость является дополнением этого состояния или испорченности природы, как и тьма, слепота, мертвенность и тому подобное; или это результат или следствие их.
Люди, будучи темными и слепыми и мертвыми в преступлениях и грехах, обладают естественной жестокостью, неспособностью воспринимать впечатления противоположного рода.
и сопротивление этому. И эта структура может усиливаться и укрепляться в людях различными порочными и предвзятыми привычками ума, приобретенными обычаями, примером, образованием и греховной практикой. Все это может быть у людей еще до устроения или проповеди им слова. Итак, для устранения или устранения этой жесткости предназначен голос или слово Божье в устроении этого. Это инструмент и средство, которые Бог использует для этой цели. Я признаю, что само по себе оно не может быть абсолютно рассмотрено без воздействия Духа благодати, способного произвести такой эффект. Но он способен сделать это в своем роде и в своем месте; и поэтому сказано, что он «может спасти наши души», Иак 1:21; «могущие укрепить нас и дать нам наследство среди всех освященных», Деяния 20:32; будучи также тем «бессмертным семенем»
посредством чего мы рождены для Бога, 1 Пет. 1:23. Посредством этого Бог устраняет естественную тьму или слепоту людей; «отверзать очи слепых, обращать их от тьмы к свету», Деяния 26:18; «сияя в сердцах их, чтобы дать им познание славы Своей пред лицом Иисуса Христа», 2 Кор. 4:6; а также «оживление мертвых по преступлениям и грехам»; и тем самым он устраняет ту жесткость, которая является следствием этих вещей. И Бог не применяет к какой-либо цели средства, которые для нее не подходят или недостаточны. Поэтому обычно бывает такое сопутствие Духа каждому устроению слова Божия, которое соответствует Его разуму и воле, которое способно и достаточно удалить ту ожесточенность, которая естественным образом присутствует в сердцах людей.
Поэтому каждый, кому слово было открыто должным образом, кто не обратился к Богу, добровольно противопоставляет свое упрямство его действенности и действию. Здесь находится остановка прогрессу слова в его работе над душами людей. Оно не останется, пока не встретит фактическое упрямство в их воле, отказываясь, отвергая и сопротивляясь ему. И Бог, посылая его, сопровождает свое слово той силой, которая необходима, чтобы помочь и спасти их в том состоянии и состоянии, в котором оно их находит. Если они добавят новое упрямство и жестокосердие в свой разум и сердце, если они укрепят себя против Слова предрассудками и неприязнью, если они будут сопротивляться Его работе из-за любви к своим похотям и развращенным привязанностям, Бог может справедливо оставить их на погибель. и наполниться плодами путей своих. И это положение вещей по-разному выражено в Писании. Поскольку: (1) По Божьей воле для спасения тех, кто
которым Он дает свое слово как средство их обращения, Иез.
18:23, 33:11; 2 Пет. 3:9; 1 Тим. 2:4. (2) Своими увещеваниями отвергающим Его слово, возлагая всю причину их гибели на себя, Мф. 23:34. Теперь, поскольку эти вещи не могут обозначать намерение Бога об их обращении, которое должно быть сорвано, которые должны были приписать Ему слабость и изменчивость; они также не могут означать проявление по отношению к ним той действенной благодати, посредством которой избранные действительно обращаются к Богу, что исказило бы всю природу действенной благодати и подчинило бы ее развращенной воле людей; поэтому они выражают нечто большее, чем просто предложение внешних средств, которые люди не способны экономно получить и улучшить. В них также есть то, что Бог придает этим средствам такую эффективность, что их воздействие продолжается на умы и души людей в их естественном состоянии, пока посредством каких-то новых действий их воли они не ожесточаются против них. И (3) Таким образом, Евангелие предлагается воле людей, Ис. 55:1, Отк. 22:17.
Следовательно, выкидыш людей при устроении слова по-прежнему вменяется в вину некоторым положительным действиям их воли, противоречащим ему, Ис. 30:15, Матф. 23:37, Иоанна 3:19, 5:40. Они не погибают, они не разрушают цели слова по отношению к себе, просто пребывая и пребывая в том состоянии, в котором слово находит их, но отвергая совет Божий, открытый им для их исцеления и выздоровления, Луки 7: 30.
Обс. IX. Многие предыдущие грехи уступают место величайшему греху окончательного отклонения голоса или слова Божьего.
Неслышание голоса Божьего, которое здесь порицается, является окончательным, которое полностью лишает людей возможности войти в покой Божий.
К этому люди приходят не без ожесточения своих сердец из-за развратных похотей и привязанностей. И что это их природа так поступать, будет сказано позже. Здесь мы уважаем только связь вещей, о которых говорится. Ожесточение сердца предшествует окончательному нераскаянию и неверности, как средству и причине его. Обычно между Богом и теми, кому проповедуется слово, дело не доходит до непосредственного конфликта. Я говорю «обычно», потому что Бог может немедленно лишить жизни любого человека, как только ему будет отказано в предложении Евангелия; и, возможно, он поступает так со многими, но обычно он проявляет большое терпение к людям в
это условие. Он находит их в естественном состоянии; то есть вражды против него. В этом состоянии он предлагает им условия мира и ждет, когда ему будет угодно, чтобы увидеть, что произойдет. Тем временем многие занимаются своими похотями и искушениями и таким образом приобретают упрямую бессмысленность в своих сердцах и умах; которая, укрепляя их против призывов Божиих, готовит их к окончательному нераскаянности. И это первое, что важно в общем смысле данного увещевания.
Во-вторых, время и сезон для исполнения призываемого долга выражены словами: «Сегодня». «Сегодня, если вы услышите его голос». В начале слов говорилось о различных аспектах ограничения срока исполнения этой обязанности. Моральный смысл этого — не что иное, как настоящее и подходящее время для любого долга; то, что требуется в данном случае повиновения голосу Бога, будет объявлено впоследствии. И в этом смысле это слово обычно употребляется у всех авторов и языков. Так и ם ה
יּ
וֹ ַ часто на иврите и в других
места, как в этом. И подходящее время года они назвали ט
וֹ
ב ם י
וֹ, «хороший день», 'а
встреча сезона», 1 Цар. 25:8. Возможно, там предусмотрен только праздник, который они называли ט
וֹ
ב ם י
וֹ, «хороший день», «день веселья и освежения»,
Лев. 23. И поэтому раввины обычно используют его, особенно для праздника, который первосвященник устроил своим братьям после дня искупления; ибо в тот день им пришлось провести множество наблюдений под страхом вырезания. Это породило в них страх и ужас и было частью их ига рабства. Посему, когда эта служба закончилась и они оказались в безопасности, не поражены рукой Божией, они сохранили ט
וֹ
ב ם י
וֹ, «хороший
Но чаще всего они так выражают текущую возможность или время года. Так, греки используют σήμερον, как в Анакреоне:
Σήμερον μέλει μοι· τὸ δὲ αὔριον τίς οἷδε;—
«Моя забота о сегодняшнем дне» (нынешнем сезоне); «кто знает завтра» (или время, которое придет)?
С той же целью используются ἡμέρα и αὔριον, используемые в Евангелии, Мф.
6:34: Μὴ οὗν μεριμνήσητε εἰς τὴν αὔριον· ἡ γὰρ αὔριον μεριμνήσει τὰ
ἑαυτῆς· ἀρκετὸν τῇ ἡμέρᾳ ἡ κακία αὐτῆς· — «Не заботьтесь о завтрашнем дне»
(вещи будущего и неизвестного): «завтрашний день позаботится о вещах сам» (будущие дела должны быть предусмотрены в зависимости от того, как они выпадут). «Достаточно для дня» (настоящего времени и сезона) «зла его». С той же целью они используют слово «ходи» в латинском языке, как и в следующих поговорках:
«Sera nimis vita est crastina, viv' hodie:»
И,-
«Qui non est hodie, cras minus aptus erit»;
со многими другими высказываниями такой же важности. Вот в чем смысл и значение абсолютно рассматриваемого слова. По словам псалмопевца, апостол призывает евреев использовать нынешнее время, используя средства для укрепления своей веры и послушания, чтобы они могли сохраниться от жестокосердия и окончательного неверия. А какие аргументы в пользу долга будут предложены в текущем сезоне, будут рассмотрены позже. Чтобы усилить это увещевание, апостол напоминает им, что в словах псалмопевца есть: 1. Ретроспективный пример. Для других были и те, у кого тоже был свой день, свое время. Они не улучшили его, не ответили на него и не наполнили его той обязанностью, для которой он был предназначен; и поэтому с ними постигло печальное событие, упомянутое в тексте. Отсюда он усиливает свое увещевание: «Сегодня это происходит с вами, это было когда-то сегодня с ними в древности; но вы видите, какой темный, печальный вечер постиг их в конце дня. Берегитесь, чтобы не случилось того же и с вами». 2. Почитание дня, существовавшего во времена псалмопевца, который завершил образ; из них раньше. И еще дальше;
— было, 3. Больше, чем просто пример, задуманный псалмопевцем. В словах также содержалось пророчество о временах Евангелия, как заявляет наш апостол в следующей главе. Такое время, какое выпало на долю иудеев при даровании закона, предначертано для того, чтобы случиться с ними при даровании Евангелия. Когда закон был дан на горе Синай, у еврейской церкви, вышедшей из Египта, был свой день, свое время и время для выражения своего послушания ему, от чего зависел их вход в Ханаан. Это был их день, когда их испытывали, послушают ли они голос Божий или нет; а именно, в течение тридцати восьми или сорока лет в пустыне. Евангелие теперь было доставлено
с горы Сион. И у еврейской церкви, к которой впервые пришло слово об этом, был свой особый день, прообразом которого стал день после дарования закона, которым пользовались их предки. И это должен был быть всего лишь день, но одно особенное время года, как и у них. И это должно было быть трудное время года, независимо от того, будут ли они в ограниченном пространстве повиноваться голосу Бога или нет. И этот особенный день продолжался в течение тридцати восьми или сорока лет – от проповеди Евангелия Господом нашим Иисусом Христом и Его смерти до разрушения Иерусалима Титом; при этом большая часть народа пала по тому же примеру неверия, что и их предки, и не вошла в покой Божий. Это был день и время, которые были для евреев в то время, и апостол призывает их использовать и улучшать их. Таким образом, Σήμερον, или «сегодня», вообще означает нынешнее время, которое людям ненадолго будет поручено; и оно имеет тройное уважение, ограничение и применение: 1. До времени, которым наслаждались люди в пустыне, пренебрегшие им. 2. Людям, к которым обычно обращается псалмопевец, которых призывали использовать его. 3.
До нынешних евреев, чей день Евангелия был предсказан и прообразован там. Во всем, что нам указано, правильно использовать нынешнее время.
Обс. X. Примеры Ветхого Завета — это инструкции Нового Завета.
Наш апостол в другом месте, принимая во внимание различные примеры вещей, случавшихся среди людей древности, утверждает о них Ταῦτα δὲ πάντα τύποι
συνέβαινον ἐκείνοις, 1 Кор. 10:11; — «Все это постигло их как прообразы».
У иудеев есть поговорка: םינבל ןמיס תובא עריאש המ לכ — «То, что происходит с отцом, является знамением или примером для детей». Вообще и в порядке вещей: «Discipulus est Prioris Posterior умирает» — «На следующий день предстоит узнать о первом». Опыт – величайшее преимущество мудрости. Но в этом вопросе есть нечто большее. В этом воля и назначение Божие. Отсюда, что все времена Ветхого Завета и то, что выпадало в них, поучительны для времен и дней нового, не только слова, учения и пророчества, которые были тогда изданы, но и действия, дела , и страдания выпавшего тогда народа служат той же цели. Это нечто большее, чем обычное использование старых записей и историй прошлых времен, которые, тем не менее, прекрасно пригодятся для мудрого рассмотрения вопросов моральных и политических. Это много
сделали своей работой проявление и демонстрацию. Сумма всего этого заключена в превосходных словах великого римского историка о его собственном труде [Liv., Pref.]: , quibusque artibus, domi militiæque, et partum et auctum imperium sit.
Labente deinde paullatim disciplina, velut desidentes primo mores sequatur animo; deinde ut magis magisque lapsi sint; tum ire coeperint precipites: donec ad hæc tempora, quibus nec vitia nostra, nec remedia pati possumus, perventum est. Hoc illud est precipue in cognitione rerum salubre ac frugiferum; omnis te exempli documenta in illustri posita Monumento Intueri: inde tibi quod imitere capias; inde, fœdum inceptu, fœdum exitu, quod vites;» — «Hereunto» (при чтении этой истории)
«Пусть каждый прилежно поразмыслит над тем, кто были эти люди, какова была их жизнь и нравы, какими средствами и искусствами была воздвигнута и увеличена эта империя. от первого, который с течением времени бросил все вещи с головой в наши времена, когда мы не можем терпеть ни наших пороков, ни их лекарств. полезно и плодотворно, — что у нас есть прославленный памятник всякого рода примеров, из которого вы можете взять то, чему вам следует подражать, а также узнать, рассматривая действия, нечестные в своем начинании и жалкие в конечном итоге, что вам следует избегать." И если можно использовать для этого человеческие истории, написанные людьми мудрыми и благоразумными, хотя во многом невежественными, пристрастными, фракционными, как было большинство историков, неспособных во многих вещах судить о действиях, были ли они действительно добрыми или злыми, достойны похвалы или осуждения, и во всем, с какими намерениями и целями они были сделаны; Насколько больше пользы можно получить от рассмотрения тех записей прошлых времен, которые, поскольку они были переданы нам людьми, божественно сохраненными от всех ошибок и ошибок в своих писаниях, так они выносят суд самого Бога, которому все намерения и цели открыты и обнажены в отношении действий, о которых они сообщают! Кроме того, цель человеческой истории состоит лишь в том, чтобы направлять умы людей на справедливые и честные поступки по отношению к политическому обществу и благу общества в этом мире, с уважением к которому только и можно судить о действиях людей и их событиях; но все вещи в
Писания Ветхого Завета направлены на высшую цель, а именно на угождение Богу и вечное плодотворение Его. Поэтому они, с записанными в них примерами, имеют исключительное и своеобразное применение с материальной точки зрения. Но это еще не все. Все, что в них содержится, было задумано Богом для нашего наставления, и тем не менее продолжает оставаться особым способом обучения. Дела, совершавшиеся в древности, были, как говорит Иустин Мученик, προκηρύγματα τῶν κατὰ Χριστοῦ, — «предвозвещение дел Христовых». И Тертуллиан с той же целью сказал: «Scimus ut vocibus, ita rebus Prophetatum»: «Пророчество или предсказание заключалось как в вещах, так и в словах». И Златоуст, серм. ii., de Jejun., проводит различие между пророчеством посредством речи или слов и пророчеством посредством примеров или действий.
Наш апостол ясно говорит об этой теме, 1 Кор. 10. Учитывая состояние народа при его освобождении из Египта и пребывании в пустыне, он относит все, что касалось его, к двум главам: 1.
Чудесные дела Божии по отношению к ним и чудесные дела с ними; 2. Их грехи и выкидыши, с наказаниями, постигшими их. Упомянув о первом роде, он добавляет: Ταῦτα δὲ τύποι
ἠμῶν ἐγενήθησαν, — «Это были все наши примеры», стих 6, — прообразы, представляющие духовное обращение Бога с нами. И, подсчитав остальных, завершает отчет о них словами Ταῦτα δὲ πάντα τύποι
συνέβαινον ἐκείνοις — «Они случились с ними, чтобы Бог в них показал нам, чего нам следует ожидать, если мы согрешим и согрешим подобным образом». Они и их действия были нашими типами. Τύπος «тип» имеет много значений. В таком употреблении оно означает грубое и несовершенное выражение какой-либо вещи с целью полного, ясного и точного ее объявления. Поэтому Аристотель использует παχυλῶς καὶ ὡς ἐν τύπῳ в противовес ἀκριβῶς.
διορίζειν — общее и несовершенное описание до точного различия.
Таким образом, они были нашими прообразами, поскольку в них заранее были определены вопросы нашей веры, послушания, наград и наказаний.
Эти типы или примеры были трех видов: Те, которые были непосредственно учреждены и назначены для этой цели, должны означать и представлять что-то особенное в Господе Христе и Его Царстве. Это правда, что Бог не установил среди древних людей ничего, кроме того, что имело среди них свое нынешнее применение и служение; но их
нынешнее использование не понимает их основной цели. И здесь различаются прообразы и таинства. Наши таинства не имеют никакой другой пользы, кроме как в отношении их духовной цели и значения. Мы никого не крестим для того, чтобы омыть тело, и не даем им Вечерю Господней, чтобы напитать его. Но прообразы использовались как во временных вещах, так и в значении духовных вещей. Таким образом, жертвоприношения служили освобождению людей от приговора закона, поскольку это было правилом их государственного устройства или гражданского правления, а также прообразом жертвоприношения тела Христова.
Те прообразы, которые имели торжественное, прямое и установленное учреждение, в материальном отношении были либо людьми, наделенными определенными должностями в церкви, либо вещами.
(1.) Лица. Итак, Господь воздвиг, задумал и назначил Моисея, Аарона, Иисуса Навина, Давида, Соломона и других, чтобы они были прообразами и представляли Господа Христа для церкви. И их следует рассматривать в тройном качестве: [1] Просто личностей, как отдельных людей; к чему принадлежало все их моральное добро и зло. В этом смысле то, что они делали или действовали, не имело никакого уважения ко Христу, и их нельзя рассматривать иначе, как примеры всех других людей, записанные в Писании. [2] Что касается должностей, которые они занимали в церкви и среди народа, будучи пророками, военачальниками, царями или священниками. В этом отношении они в настоящее время используются для поклонения Богу и управления этим народом в соответствии с законом. Но здесь, [3] При исполнении своих служений и нынешних обязанностей они были задуманы Богом прообразовать Господа Христа и Его служения, Который должен был прийти.
Они были отражением божественной идеи в разуме и воле Божией относительно полноты силы и благодати, которая должна была быть во Христе, выраженной в виде частиц и смутно в них, так что из-за своего несовершенства они были способный. (2) Эти прообразы заключались в таких вещах, как жертвоприношения и другие установления богослужения среди народа.
Что таков был замысел и цель всего Моисеева богослужения, мы увидим в нашем дальнейшем развитии. Поэтому здесь не место особенно настаивать на них.
2. Были такие вещи и действия, которые имели только провиденциальное предназначение для этой цели, - вещи, которые время от времени выпадали и поэтому не могли быть торжественно установлены, но в отношении своих событий они направлялись таким образом.
по провидению Божьему, чтобы они могли прообразовать и прообразовать то, что должно было произойти впоследствии. Например, Иеремия, гл. 31:15 излагает плач Рахили, то есть женщин колена Вениамина, по пленению земли: «Голос послышался в Раме, плач и горький плач; Рахиль плакала о детях своих, отказалась утешиться за своих детей, потому что они не были утешительны». Это видно из гл. 40:1, что после разрушения Иерусалима вавилонянами Навузар-адан собрал народ, который должен был отправиться в плен в Раме. Там женщины, принимая во внимание, сколько их детей было убито, а остальных теперь предстоит унести, разразились горестным и невыразимым причитанием. И это было приказано, по промыслу Божию, прообразовать скорбь вифлеемских женщин по поводу истребления их детей Иродом, когда он искал жизни нашего Спасителя; как применяются эти слова, Мф. 2:17, 18. И мы можем разделить вещи такого рода на два рода:
(1) Такие, которые получили особое применение к вещам Нового Завета или к духовным вещам, принадлежащим благодати и Царству Христа, Самим Святым Духом в писаниях Евангелия. Таким образом, весь процесс зачатия Ревеккой Иакова и Исава, их рождение, пророчество Божие о них, предпочтение одного над другим, как утверждает наш апостол, было предначертано провидением Божиим, чтобы научить его суверенитету в выборе. и отвергая, кого хочет, Рим. 9. Так он подробно рассказывает о том, что случилось с этим народом в пустыне, применяя это к церквям Евангелия, 1 Кор. 10; и можно привести другие примеры подобного рода, их почти бесчисленное множество.
(2) Это безошибочное применение одного и времени к другому не распространяется ни на малейшую часть примеров учения, записанных в Ветхом Завете. Многое другое было предначертано провидением Божиим для наставления нас и может быть применено по примеру апостолов; ибо в отношении всех них у нас есть общее правило: они были назначены и упорядочены провидением Божьим для этой цели, чтобы они могли быть для нас примером, документом и средством наставления. Опять же, мы занимаем то же место в завете, что и те, кто изначально был заинтересован в нем, и поэтому может
ожидать ответственных промыслов Божьих по отношению к себе; и все они были написаны ради нас.
3. Есть вещи, выпавшие из древности, которые подходят для иллюстрации нынешних вещей, исходя из пропорции или сходства между ними. И таким образом, где место Писания прямо говорит об одном предмете, при его толковании оно может быть применено для иллюстрации другого, имеющего некоторое сходство с ним.
Эти изложения евреи называют םישרדמ и говорят, что они сделаны לשמ ךרדב,
«параболический» или «мистический»; где их хозяев предостаточно. Мы называем их аллегориями; так же ясно говорит и наш апостол Гал. 4:21–26. Объявив, как два завета, законный и евангельский, были представлены двумя женами Авраама, Агарью и Саррой; и два типа людей, даже те, которые искали праведности через закон и верующих, через своих детей, Измаила и Исаака; он добавляет, что все это — аллегория.
Златоуст предполагает, что Павел использует это выражение в качестве аллегории в широком смысле для любого типа или фигуры, поскольку вещи, о которых он упоминает, были явными типами одно другого. Но истина в том, что он не называет сами вещи аллегорией, ибо они имели реальность, история о них была правдива; но изложение и применение, которое он делает из Писания в этом месте, аллегоричны, то есть то, что говорилось об одном, он излагает о другом из-за их соотношения друг с другом или сходства между ними. Отсюда не следует, что одно и то же место Писания или одни и те же слова в каком-либо месте имеют различный смысл, смысл буквальный и смысл мистический или аллегорический; ибо слова, которые не имеют ни одного определенного смысла, не имеют никакого смысла вообще; но вещи, упомянутые в каком-либо месте, имеющие соотношение с другими вещами, поскольку между ними существует сходство, слова, посредством которых выражается одно, применяются к другому.
Итак, при использовании этих аллегорических изложений или применений вещей из одного места в другое следует мудро и старательно учитывать различные вещи; как,-
1. Чтобы в целом существовала должная пропорция между вещами, которые являются одними из них, как бы замещаясь другими. Натянутые, натянутые аллегории из Священного Писания являются величайшим злоупотреблением этим словом. У нас были такие, кто превратил Писание в чудовищные аллегории, исказив всю истину в буквальном смысле. Это был
путь Оригена в древности во многих его толкованиях; и некоторые в последнее время позволили себе большую вольность в подобных действиях. Возьмем, к примеру, пророка Осию, гл. 11:1: «Из Египта Я призвал сына моего». Эти слова напрямую обращены к народу Израиля, о чем свидетельствует приведенный выше отрывок: «Когда Израиль был ребенком, тогда я полюбил его и призвал сына моего из Египта». Но эти слова евангелист прикладывает к Господу Христу, Мф. 2:15; и это из-за справедливой пропорции, которая существовала между обращением Бога с этим народом и с ним после того, как он был перенесен в Египет.
2. Чтобы в них было задуманное значение. То есть, хотя слова в первую очередь и главным образом сказаны об одном, тем не менее, Святой Дух намеревался обозначить и научить тому, к чему они применяются. В них заложено намерение приложения. Таким образом, слова пророка: «Из Египта я призвал сына моего» — во-первых, правильно выразили отношение Бога к народу Израиля; но в них было также включено намерение затемнить его будущее общение с его единственным Сыном, Христом Иисусом. Открытие этого явления — дело большого искусства и мудрости; и в таких применениях и намеках следует проявлять большую трезвость.
3. Священно соблюдать первый, первоначальный смысл слов. Некоторые не признают слов Писания в их первом, естественном смысле, но делают вид, что их аллегории прямо подразумеваются в них; то есть сделать их объяснения ядовитыми и порочными.
Я добавил эти вещи, потому что нахожу многих очень готовыми аллегоризировать Писание, не принимая во внимание аналогию веры или соотношение вещей по сравнению друг с другом, или какое-либо внимание к первому, подлинному смыслу слов, которые они использовать. Это явно искажает слово Божье; и как бы те, кто использует такие извращенные намеки на вещи, могли удовлетворить фантазии некоторых людей, они выставляют себя презренными для рассудительных людей.
Но в целом это так. Все в Ветхом Завете, как сказанное, так и сделанное, имеет особую направленность к Господу Христу и Евангелию; и поэтому мы можем получать от них наставления разными способами. Поскольку их учреждения - наши инструкции
больше, чем у них, мы видим в них больше разума Божия, чем они; поэтому их милости — наше поощрение, а их наказания — наш пример. И это продолжается:
1. От пути, который Бог в бесконечной мудрости предназначил для открытия и раскрытия тайны Его любви и устроения завета благодати. Мы знаем, что Богу было угодно проявить намерения Своей воли в этом вопросе постепенно. Основные степени и этапы его процедуры мы изложили в первом стихе этого послания. Свет его все еще возрастал, от его зари в первом обетовании, через все новые откровения, пророчества, обетования, учреждения богослужения, пока не пришла полнота времени и все не завершилось во Христе; ибо Бог издревле задумал, чтобы совершенство всех Его дел по отношению к Его Церкви было в Нем. В Нем должны были быть собраны все сокровища мудрости и познания, Кол. 2:3; и все должно было быть собрано в Нем в одну голову, Еф. 1:10. В нем Бог задумал выразить образ Своей мудрости, любви и благодати, да, всех славных свойств Его природы. Ибо, поскольку Он есть сам по себе, или Его Божественная Личность, «образ Бога невидимого», Кол. 1:15, «сияние славы и образ Личности Его», Евр. 1:3, поэтому он должен был представлять Его в церкви; ибо мы имеем «познание славы Божией в лице Иисуса Христа», 2 Кор. 4:6. В нем, то есть в его личности, его служении, его деле, его церкви, Бог совершенно выразил вечную идею его ума относительно всего действия Его любви и благодати. Отсюда он скопировал в различных фрагментах пророчествами, обетованиями, установлениями богослужения, действиями, чудесами, судами некоторые частичные и неясные изображения того, что должно было впоследствии совершиться в личности и царстве Христа. Следовательно, эти вещи стали прообразами, то есть копиями великой идеи в уме Бога о Христе и Его Церкви, которая должна была в несколько периодов времени и в различных случаях осуществиться среди древних людей, чтобы представить то, что должно было быть завершено впоследствии. в нем. Об этом полностью заявляет апостол Петр в 1 Послании. 1:9–12: «Получение цели вашей веры, спасения душ ваших. О каком спасении спрашивали и усердно искали пророки, которые пророчествовали о благодати, которая должна прийти к вам: исследуя что и в какое время Дух Христов, который был в них, действительно означал, когда он заранее свидетельствовал о страданиях Христа и славе, которая должна была за ними последовать.
Им было открыто, что не себе, а нам они преподнесли то, о чем теперь сообщают вам проповедующие Евангелие». в древности, но то, что они провозглашали, хотя и имело в настоящее время применение в церкви, но главным образом они уважали Господа Христа и то, что должно было произойти впоследствии. И в этом они были наставлены тем Духом Христовым, которым они были вдохновлены, а именно, что то, что они провозглашали, и, таким образом, вся работа их пророчеств, в которой они служили, в основном относились к временам Евангелия, и поэтому все они предназначены для нашего наставления.
2. Это часть той привилегии, которую Бог зарезервировал для той церкви, которая должна была быть основана и возведена Его Сыном немедленно. Подсчитав веру святых по Ветхому Завету, что она произвела и что они ею получили, апостол добавляет, что «все же Бог предусмотрел для нас нечто лучшее, чтобы они без нас не достигли совершенства» Евр. 11:40. Ни они сами, ни все, что с ними случилось, не было совершенным без нас. Оно не имело в них ни своей полной цели, ни своего полного использования, поскольку оно было предначертано по совету Божьему для нашего блага. Эту привилегию Бог сохранил за церковью Нового Завета, чтобы она могла наслаждаться тем совершенным откровением Его воли во Христе, которого не получила церковь Ветхого Завета, а то, что было тогда открыто, не имело своей совершенной цели и пользы до тех пор, пока не тоже был привлечен к этому.
Итак, посмотрите, какую пользу мы можем извлечь из Писаний Ветхого Завета. Они все наши, со всем, что в них содержится. Грехи людей записаны в них для нашего предостережения, их послушания для нашего примера и обращения Бога с ними из-за того и другого для нашего руководства и ободрения в вере. Мы не должны смотреть на какие-либо их части как на пустые рассказы о прошедших событиях, но как на вещи, непосредственно и особым образом организованные по мудрому и святому совету Бога для нашей пользы и пользы. Особых примеров мы встретим много ближе к концу послания.
Подумайте также, что ожидается от нас выше тех, кто жил по ветхому завету. Там, где много дано, много и требуется. Теперь у нас есть не только дополнительные средства евангельского света, которые им не были доверены.

но и какие бы средства или преимущества они ни имели, они переданы нам; да, сами их грехи и наказания являются нашими наставлениями.
Как Бог в Своей благодати и мудрости даровал нам больше света и преимуществ, чем им, так и в Своей праведности Он ожидает от нас больше плодов святости, к Своей похвале и славе.
Есть еще одно наблюдение, которое открывают нам открытые слова, вытекающее из времени, на которое апостол обращает внимание в слове «ныне». И это то, —
Обс. XI. Особые периоды благодати для послушания следует соблюдать особым образом и совершенствовать.
Для этой цели они даны и сделаны особенными, чтобы их можно было особенно усовершенствовать. Бог ничего не делает напрасно, и меньше всего дел благодати, благовествования Царства Своего Сына. Когда Он дает особый день земледельцу и винограднику, то это для особой работы. «Сегодня, если вы услышите его голос». Поэтому мы можем, во-первых, спросить, что необходимо для такого особенного времени года; а затем то, что требуется для должного соблюдения и улучшения его. И я отнесу все это по соответствующей аналогии к тем особым дням, упомянутым в тексте.
1. Во-первых, такой день или время года состоит из совпадения различных вещей:
(1) В особом устроении средств благодати; и для этого требуются две вещи:
[1] Некоторые особые действия провидения, божественной мудрости и силы, прокладывающие для него путь, привносящие его или сохраняющие его в мире. Во все времена существовала сильная оппозиция проповеди и устроению Евангелия. Это то, чем занимаются врата ада, хотя и в работе, в которой они никогда не смогут полностью одолеть (Мф. 16:18. Как было с Христом, так и с Его словом. Мир объединился, чтобы удержать его от этого или изгнать его из этого, Деяния 4:25–
27. Так же дело обстоит и с Его Евангелием и всем, что связано с ним. Какими путями и средствами, под какими предлогами это делается, мне нет нужды здесь говорить, поскольку это общеизвестно. Теперь, когда Бог каким-то особенным и
Замечательные действия Его провидения должны мощно устранить, преодолеть или каким-либо образом отклонить это сопротивление и тем самым освободить место для его проповеди или устроения, - он уделяет особое внимание этому времени года. А без этого Евангелие никогда бы не проникло в царство сатаны и не было бы распространено ни в одной стране мира. Случай, рассматриваемый нами, дает нам пример. День, упомянутый в тексте, был тем днем, которым люди наслаждались в пустыне, когда поклонение Богу впервые было открыто им и утвердилось среди них. Какими средствами это было осуществлено, подытожено у пророка Исаии, гл. 51:15, 16: «Я Господь, Бог твой, рассекший море, чьи волны шумели: Господь
хостов - его имя. И Я вложил слова Мои в уста твои, и тенью руки Моей покрыл тебя, чтобы насадить небеса, и основать землю, и сказать Сиону: ты народ Мой». То, что совершил Бог, когда вывел народ из Египта, было так велико, что казалось сотворением нового мира, в котором были насажены небеса и положены основания земли. И каков был конец этого? Каков был замысел Бога? Все это заключалось в том, чтобы вложить Свои слова в уста Своего народа, воздвигнуть среди них Сион или церковное государство, заключить с Собой заветные отношения для Своего поклонения. в этот раз их особенный день и время года.
Подобные работы для одной и той же цели в любое время будут составлять подобное время года. Когда Богу угодно обнажить руку во имя Евангелия, когда Его сила и мудрость проявляются в различных случаях для того, чтобы доставить его в любое место или продолжать его проповедь против противодействия, ухищрений и попыток его изгнания. или притеснения, тогда Он дает особый день, время тем, кто наслаждается им.
[2] Оно состоит в выдающемся сообщении даров Святого Духа тем, через кого должны быть переданы тайны Евангелия, и что либо в отношении увеличения их числа, либо в их способностях, с готовностью и усердие в своей работе. Когда Бог таким образом
«дает слово, велико войско издающих его», —
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которые мы переводим как «собрания»; то есть церкви того же пола:
«Благословите Бога в собраниях», —
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«армии со знаменами», «армии со знаменами», Пес. 6:10. Когда Бог «дал слово» (это пророчество о временах Евангелия), («велико было число ת שּׂ
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ְ , что любят армии со знаменами, а не для
оружия, а для порядка и террора миру, «проповедовал» или «опубликовал его». Таков был день, о котором наш апостол призвал евреев к размышлению. Вскоре после вознесения Христа дары Духа излились на множество людей всех видов, как было предсказано: Деяния 2:16–18: «Это то, что было сказано через пророка Иоиля; и это произойдет». будет в последние дни, говорит Бог: излию от Духа Моего на всякую плоть, и будут пророчествовать сыновья ваши и дочери ваши, и юноши ваши будут видеть видения, и старцы ваши будут видеть сны: и на рабов Моих и на рабынь Моих изолью в те дни от Духа Моего, и они будут пророчествовать». Степень сообщения Духа в это время ярко выражена в следующих словах: «Излию Дух Мой на всякую плоть». Поскольку акт разливания означает изобилие, свободу, широту, изобилие, так и объект, или
"всякая плоть" означает степень ее для всякого рода людей. И вы знаете, какими великими и выдающимися были дары, переданные многим в те дни; так что эта работа была во всех отношениях завершена. Таким образом, было много церквей, чья работа и долг заключались в том, чтобы быть στύλοι
καὶ ἑδραιώματα τῆς ἀληθείας, 1 Тим. 3:15, «столпы истины», то есть поддерживать и распространять ее, Фил. 2:16. Итак, когда наступает какое-либо такое время, когда в какой-либо пропорции или подобии с этим домостроительством, или каким-либо образом или каким-либо образом происходит что-то необычное, Богу угодно дать или излить дары Своего Духа на многих для провозглашения и проповедуя слово истины, то составляет ли он такой особенный день или время, о котором мы исследуем.
(2) Когда Богу угодно дать сигнальные провиденциальные предупреждения, чтобы пробудить и побудить людей к размышлению и соблюдению Его слова и таинств, это делает такое время года особенным днем; ибо цель чрезвычайных провидений состоит в том, чтобы подготовить людей к принятию слова или предостеречь их от неминуемых судов за неуважение к нему. Эту отметку Бог поставил на время года, почитаемое здесь
апостол. Ибо к упоминанию об излиянии Духа примыкает знамение и суд: Деяния 2:19, 20: «И покажу чудеса на небе вверху и знамения на земле внизу: кровь, и огонь, и пар». дыма: солнце превратится во тьму, и луна в кровь, прежде чем наступит тот великий и знаменательный день Господень». Здесь говорится о тех знамениях, чудесах и судах, которые Бог показал и осуществил иудейскому народу перед разрушением Иерусалима, а именно о тех, которые были предсказаны Господом нашим Иисусом Христом, Мф. 24. И все они были созданы в то время, когда они наслаждались домостроительством Евангелия, описанным выше. И чем же они закончились? Очевидно, это должно было поставить знак и отметить тот день и время благодати, которая тогда была дарована этому народу; ибо так добавлено в стихе 21: «И будет, что всякий, кто призовет имя Господне, спасется», то есть всякий, кто воспользуется этими предостережениями посредством знамений, чудес и ужасные представления о приближающемся негодовании и гневе, чтобы внимать слову, данному посредством обильного излияния Духа, упомянутого выше, и подчиняться ему (то есть использовать предоставленный им день), они будут спасены , когда другие, которые небрежны, мятежны и непослушны, полностью погибнут.
(3) Когда наступает время исполнения пророчеств и обетований для совершения какого-то великого дела Божьего внутри и над внешним состоянием церкви, что касается ее богослужения. День, когда люди находились в пустыне, был временем, когда великое обещание, данное Аврааму четыреста тридцать лет назад, должно было получить свое типичное исполнение. После этого внешнее состояние церкви должно было полностью измениться; его нужно было собрать из рассеяния по отдельным семьям в национальный союз и установить в нем новые обряды богослужения. Это сделало этот день великим для церкви. День, когда апостол применил эти вещи, был временем, когда Бог произведет это великое изменение во всем богослужении церкви посредством последнего откровения Своего разума и воли в Сыне. Это был великий день и сигнал. Так и когда приходит время исполнения какого-либо особенного пророчества или предсказания о реформации церкви, это составляет такое время. Нечто подобное, по-видимому, выражается в Отк.
14:6–8: «И увидел я другого ангела, летающего посреди неба, имеющего
вечное Евангелие, чтобы благовествовать живущим на земле, и всякому народу, и родству, и языку, и народу, говоря громким голосом: убойтесь Бога и воздайте Ему славу, ибо пришел час суда Его... И последовал другой ангел, говоря: пал, пал Вавилон, великий город тот, потому что она напоила все народы вином ярости блуда своего». быть искупленной из-под ее тирании, а также быть освобожденной от ее осквернения и от питья еще чаши ее блуда, что является величайшим изменением или изменением, которое внешнее состояние ее остается отвратительным в мире, — вечное Евангелие должно проповедоваться с такой славой, красотой и эффективностью, как если бы оно было доставлено из среды небес, и благодаря этому у людей будет особый день покаяния и обращения к Богу. а также в разные времена года, когда Господь Христос действует со Своими церквями в том или ином месте в виде «прелюдии», или подготовки к тому, что произойдет в назначенное Им время среди них всех.
Эти и подобные вещи действительно составляют такое особенное время года и день, о котором мы исследуем; и не наступит ли такой день сейчас во многих местах, не нужно большого труда ума или высокого понимания, чтобы определить.
2. В изложенном положении провозглашается, что такой-то день, такое-то время года нужно старательно поддерживать и улучшать. И причины или основания этого таковы:
(1) Потому что Бог ожидает этого. Он ожидает, что наши просьбы к нему о послушании будут отвечать его заботе и нежности к нам, и что, когда он искренен в своих отношениях с нами, мы должны усердно соблюдать его. Каждое обстоятельство, которое Он добавляет к Своим обычным устроениям, имеет для нас большое значение; и в такой день их много. См. Ис. 5:1 и т. д.: «У возлюбленного моего есть виноградник ןרֶ בּ
קְ
ֶ
ןמֶשָׁ ן
־ בֶּ, «в роге сына елея» («посажен в тучную и плодородную почву», то есть снабжен всеми возможными средствами, чтобы сделать ее плодородной): «и он оградил его» (защитил его своим предвидение от вторжения врагов), «и собрал из нее камни» (убрал из нее все вредное и вредное, — это могут быть боги из дерева и камня, особым образом из земли); «и посадил его с отборнейшей лозой» (по порядку:
постановления и учреждения богослужения) «и построил башню посреди него» (то есть для его защиты; а именно, сильный город Иерусалим посреди земли, который был построен «как город, собрано вместе», все как одна великая башня, «куда восходили колена, колена Господни, во свидетельство Израиля» (Пс. 121:3, 4), «и сделали там точило для вина». (храм и жертвенник, постоянно истекающие кровью жертв): «и он увидел, что он принесет виноград». Его ожидания соответствуют его заботе и устроению в отношении его церкви. Вот что значит слово ו וַ.
יֲ
קִ, — он «смотрел», он «ожидал». По сути, ожидание чего-то будущего и неопределенного, так же как и ничего для Бога; поэтому, будучи приписанным ему, оно означает только то, что справедливо и равно и что должно быть в таких случаях: такой виноградник должен приносить виноград, отвечающий всем действиям Божьей заботы и благодати по отношению к нему; и в этом месте мы можем увидеть, чем закончится разочарование в таких ожиданиях. Таковы отношения Бога с церквями и людьми в описанный нами день, и это сопровождается ожиданием таких плодов.
(2) Такой день — это время, отведенное нам для особой работы, для особого долга. Какая-то особенная работа является завершением и завершением такого уникального сезона. Так сообщает нам апостол, 2 Пет. 3:11: «Итак, видя, что все это разрушится, какими людьми должно вам быть во всяком святом общении и благочестии?» Предположение в словах об уничтожении всего этого является намеком на тот день, который мы описали, исходя из одного его обстоятельства, а именно, неминуемых судов Божиих, которые тогда угрожали церкви и государству иудеев, которые срок действия истекал. И вывод, который он делает из этого предположения, указывает на особую святость и благочестие. То, что это было задумано в такое время, настолько очевидно, что он относит это к суду тех, кому он писал. «Какими людьми вам следует быть?» — «Судите сами по себе и поступайте соответственно». Великий свет, великая святость, великая реформация в сердцах, домах, церквях ожидаются и требуются в такой день. Все преимущества этого сезона должны быть использованы и улучшены, иначе мы потеряем его до конца. Все, что соответствует конституции такого дня, имеет преимущества, способствующие особой работе в нас; и если мы не ответим им, наше время будет безвозвратно потеряно; что в конце концов будет горечью.
(3) Каждый такой день — это день великих испытаний. Господь Христос приходит в него с веером в руке, чтобы просеять и попробовать зерно; с какой целью объявлено, Мф. 3:12: «Вело его в руке его, и он очистит гумно свое и соберет пшеницу свою в житницу, а солому сожжет огнем неугасимым». «Веер» Христа — это Его слово, в проповеди которого он отделяет драгоценное от мерзкого, «пшеницы».
от «мякины». Он приходит на свой «пол», в церковь, где есть смесь зерна и соломы; он просеивает и веет их своим словом и Духом, таким образом отбрасывая и отвергая светлых, пустых и бесплодных профессоров.
Такой день описан у Даниила, гл. 12:10: «Многие очистятся, и убелятся, и будут испытаны; а нечестивые будут поступать нечестиво; и никто из нечестивых не уразумеет; а мудрые уразумеют». «Многие», то есть из святых, «очистятся» — ר
ר
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בְָּ, «очищенный» (очищенный от
такие пятна, пятна или загрязнения, которыми они заразились в своих привязанностях или разговоре); «и убелил», — בּ
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их профессия — она станет более выдающейся, заметной и славной); «и попробовал» — פ
וּ צּ
רְָ (как в печи, чтобы открылось, что
они из металла). Так будет и с верующими, так они будут упражняться в своем духе и таким образом одобряться; но нечестивые и лжеисповедующие будут обнаружены и ожесточены до такой степени, что будут продолжать и расти в своем нечестии, вплоть до своего полного уничтожения. Так произошло в день Его пришествия во плоти, и так было предсказано, Мал. 3:1–
3. Весь народ совместно желал его прихода, но когда он пришел, немногие из них смогли выдержать его или устоять перед ним. Он пришел испытать их и очистить; после чего многие из них, оказавшись просто отбросами, были отвергнуты. Христос в такие дни испытывает всякого рода людей, посредством чего одни получают одобрение, а некоторые прекращают свое исповедание, а их лицемерие обнаруживается. И поэтому нам важно внимательно отнестись к такому сезону; для,-
(4) Для кого такой день потерян, тот и сам потерян. Это последнее Божье дело с ними. Если этим пренебрегать, если этим пренебрегать, то Он покончил с ними. Он говорит им в нем: «Это время благоприятное, это день спасения». Если этот день пройдет, наступит ночь, когда люди не смогут работать. Так говорит наш Спаситель об Иерусалиме, который тогда наслаждался этим днем и совершенно терял его: Луки 19:41, 42,
«И подойдя, он увидел город и заплакал о нем, говоря:
Если бы ты знал, хотя бы в этот твой день, то, что принадлежит твоему миру! но теперь они сокрыты от глаз твоих». И вещи, и слова, и манера выражения говорят о величии рассматриваемого дела. Так же и действие нашего Спасителя: «Он плакал», что записано лишь еще раз. о нем в Евангелии, Иоанна 11:35. И слово, употребленное здесь, ἔκλαυσε, означает плач с причитанием. Размышление о том, о чем он говорил, тронуло его святое, нежное, милосердное сердце к глубочайшему состраданию. Он сделал это и для нашего примера и подражания, чтобы мы могли знать, как прискорбно и несчастно для народа, города, человека выстоять или потерять свой день благодати. И слова, использованные здесь, также имеют такое же значение: " Если бы ты знал, даже ты». Повторение очень выразительно: «Ты, даже ты» — «ты древний город, ты город Давидов, ты место храма и всего поклонения Богу, ты древнее жилище церковь;' «Если бы ты знал». И в предположение, которое в противном случае имеет эллиптическую форму, включено желание или желание: «Если бы ты знал» — «О, если бы ты знал!» Εἰ иногда хорошо переводится через «утинам». И снова добавляется: «По крайней мере, в сей день твой». Они наслаждались многими меньшими днями благодати, и многими раньше в посланиях и делах пророков, как думает наш Спаситель. в этой великой притче (Матф. 21:33–36). Их они презирали, преследовали и отвергали, и таким образом потеряли время своей проповеди; но это были меньшие дни, и они не определяли своего положения и положения. В другой день они должны были иметься, который он называет «это их день», день, столь давно предсказанный и определенный пророком Даниилом, в который должен был прийти Сын Божий, который теперь пришёл к ним. «То, что принадлежало их миру» — покаяние и примирение с Богом, то, что могло бы дать им мир с Богом и продлить их мир в мире; но они отвергли это, пренебрегли своим днем и страдали. Каков был результат? Бог больше не будет иметь с ними дела, вещи их мира теперь будут сокрыты от них, а они сами будут преданы уничтожению. Ибо, когда такое домостроительство потеряется, когда наступит вечер такого дня, и дело его не будет завершено, —
[1] Возможно, Бог навлечет опустошительное разрушение на людей, церковь или народ, которые презирали ее. Поэтому он поступил с Иерусалимом так, как было предсказано нашим Спасителем в месте, на котором ранее настаивал Лука 19:43, 44: «Теперь мир твой окончен и сокрыт от тебя». Что же тогда последует или последует? Почему: «Придут на тебя дни, когда враги твои бросят ров вокруг тебя, и окружат тебя, и будут окружать тебя со всех сторон, и повергнут тебя на землю, и детей твоих внутри тебя; и они не оставит в тебе камня на камне, потому что ты не знал времени посещения твоего». тебя», — что и произошло соответственно.
То же самое произошло и со многими известными христианскими церквями. Сами места, где они были посажены, полностью уничтожены. Временные суждения часто являются результатом презираемых духовных милостей. Это язык тех промыслительных предостережений знамениями и чудесами, которыми часто сопровождается такое время года. Все они провозглашают надвигающийся гнев Божий за пренебрежение Его милостивым призывом. И примерами этого наполнены все записи, священные и церковные.
[2] Бог может, а иногда и оставляет такой народ, церковь или людей, которые выдержали Его действия в день благодати, в их внешнем положении в мире и при этом скрывают то, что связано с их миром. совершенно от них, путем удаления средств благодати. Он может оставить людям их царства в этом мире и в то же время отобрать Царство Небесное и передать его другим. Они могут по-прежнему жить в своих домах, но находиться во тьме, а их светильник и свет от него погаснут.
И это была самая распространенная проблема подобных устроений, от которой в наши дни стонет мир. Это то, чем угрожает Бог, 2
Фесс. 2:11, 12. Поскольку люди не хотели принимать истину из любви к ней, то есть потому, что они не хотели улучшить день Евангелия, которым они наслаждались, «Бог послал им сильное заблуждение, так что они поверили лжи». ." И как это произошло? Устранив здравую и искреннюю проповедь слова, он дал преимущество соблазнителям и лжеучителям навязать свои суеверия, идолопоклонство и ереси их доверчивости. Так Бог наказал церкви Европы за пренебрежение и непослушание во времена папского отступничества. И давайте будем осторожны, чтобы этот флакон с
гнев еще не полностью опустошен; или,-
[3] Бог может оставить таким людям внешнее раздача средств благодати, но при этом лишить силы Своего Духа, которая одна только может сделать их полезными для человеческих душ. Следовательно, слово оказывает совершенно противоположный эффект тому, который оно оказывает под влиянием особой благодати Божией. Затем Бог обращается к народу, как сказано в Ис. 6:9, 10: «Слушайте, но не разумейте; и смотрите, но не воспринимайте. Отяжелите сердце народа сего, и уши его отяжелеют, и очи их закроются, чтобы они не видели глазами своими, и услышьте их ушами, и поймите их сердцем, и обратитесь, и будете исцелены». «Я уже покончил с ними», — говорит Бог; «У меня больше нет намерения или цели обсуждать с ними вопросы их обращения и исцеления. И поэтому, хотя Я хочу, чтобы проповедь Слова все еще продолжалась для них, она не будет иметь на них никакого воздействия, а только из-за их собственного неверия ослепит их и ожесточит их к гибели». И по этим причинам, среди прочих, следует тщательно позаботиться о таком дне, как мы описали.
Поскольку эта обязанность имеет столь большое значение, можно справедливо спросить: как может человек, как может церковь знать, что настал именно такой день, такое время для Евангелия, чтобы быть должным образом побуждены к исполнению их долг? Я отвечаю: они могут сделать это двумя способами:
1. По внешним признакам, так как день познается по свету и теплу солнца, которое является его причиной. Что соответствует такому дню, было объявлено заранее. И во всем этом есть признаки, по которым это можно узнать. В пренебрежении и незнании этого Спаситель наш обвинял евреев, и то часто; Итак, Мэтт. 16:3: «Лицемеры! лице неба вы можете различать, а знамений времен не можете различать?» Как они различали «лицо неба», он показывает в стихах 2, 3; а именно, они судили с помощью обычных известных прогнозов, какая погода будет вечером или утром, чтобы соответственно приспособиться к своим обстоятельствам. «Но, — говорит он, — как Бог насадил такие знамения в вещах естественных, так устроил их, чтобы одно было знаком и открытием другого, так Он назначил знамения сего дня благодати, пришествия Мессии». , благодаря чему это также может быть известно. Но эти,
говорит: «не можете различать», Οὐ δύνασθε «не можете». Но при этом он позволяет
они знают, почему они не смогли. Это произошло потому, что они были лицемерами и либо грубо пренебрегали, либо презирали средства и преимущества, которые у них были для этой цели. Знамения, о которых мы упомянули выше, таковы, что, будучи в любое время приведены к правилу слова, они откроют время года, к которому они принадлежат. И в этом заключалась мудрость тех детей Иссахара, которые имели «разумение времени, чтобы знать, что должно делать Израилю», 1 Пар. 12:32.
2. Такой день или время года проявят себя своей эффективностью. Когда Бог применяет такое сочетание средств, Он так или иначе сделает людей осознающими Свой замысел и цель. В такие дни слово либо очистит и исправит людей, либо спровоцирует и разозлит их. Таким образом, когда свидетели проповедуют, что является знаменательным временем света и истины, они «мучают живущих на земле» (Откр. 11:10). Если они не исцелятся, они будут мучиться. Так было и при первой проповеди Евангелия: некоторые обратились, а остальные ожесточились: над всеми ними прошла знаменательная работа, и те, кто раздавал слово, стали «сладким благоуханием в спасаемых, и в них что погибнет». Совесть людей узнает свое время. Бог так или иначе оставит в них Свое свидетельство. Особый день особенно подойдет к их сердцам. Если это не сделает их лучше, они станут хуже; и это они могут найти, исследуя себя. Бог в этом устроении эффективно произносит эти слова для очевидного переживания в умах людей: «Неправедный пусть еще делает неправду; и нечистый пусть еще сквернится; и праведный пусть еще сквернится; будь еще праведен, и святой да освящается еще» (Откр. 22:11).
Особая обязанность, возложенная на людей в такие дни, — во всем прислушиваться к голосу Бога.
Теперь мы переходим ко ВТОРОЙ части рассматриваемых слов, содержащей сам пример, на котором настаивают, и на котором основано само увещевание. И это состоит из двух общих частей: во-первых, грех, а во-вторых, наказание древних людей.
Во-первых, грех содержится в таких словах: «Как в провокацию, в день искушения в пустыне: где отцы ваши искушали Меня, испытывали Меня и видели дела Мои сорок лет».
1. Первое, что встречается в словах, согласно нашему прежнему их распределению, касающихся упомянутого греха, — это личности грешников. Они были их «отцами», прародителями тех, кому писал апостол. И в следующем стихе они далее описаны по их множеству: они были целым поколением: «Я скорбел о том поколении».
Кто это были, было указано заранее в изложении слов, и из рассказа ясно, для кого они предназначены. Это был народ, вышедший из Египта с Моисеем; все из них, которым было больше двадцати лет, когда они пришли в пустыню, из-за своих многочисленных грехов и провокаций, умерли там, за исключением только Халева и Иисуса Навина. Так Господь грозил, Числ. 14:26–30: «И сказал Господь Моисею и Аарону, говоря: доколе Мне терпеть злое собрание сие, ропщущее на Меня? Я слышал ропот сынов Израилевых, который они ропщут на Меня. Скажи им: как истинно Я живу, говорит Господь, как вы говорили в уши Мои, так и Я поступлю с вами: трупы ваши падут в пустыне сей, и все, что было исчислено у вас, по всему вашему от двадцати лет и выше, которые роптали на меня, не войдете ли вы в землю, о которой Я клялся поселить вас в ней, кроме Халева, сына Иефонниина, и Иисуса, сына Навина». Так и произошло; ибо когда снова пересчитывали народ на равнинах Моава, сказано: «Не было среди них ни одного человека, которого исчисляли Моисей и Аарон священник, когда исчисляли сынов Израилевых в пустыне Синайской»; то есть, кроме тех двух, которые были исключены по имени, Числ. 26:64, 65. Это были отцы нынешних евреев; то есть, как это выражено в Иер. 11:10, ם שׁ
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мы передаем слова; скорее, их «первые отцы», те, кого Бог первым взял в прямой завет с Собой, ибо это место имеет отношение к тому самому греху, о котором здесь сообщается: «Они обратились к беззаконию своих праотцов, которые отказались слушать слова мои», которые не слушали гласа Божия. И это ограничивает срок пребывания в пустыне, поскольку прежние патриархи не отказывались услышать слово Божие. Но их обычно называют
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«отцы», как и другие, последовавшие за ними в последующих поколениях; однажды наш апостол назвал их πρόγονοι, «прародителями», 2 Тим. 1:3. Сейчас
псалмопевец, упоминающий (и наш апостол от него) грех народа в пустыне и предлагающий его с его последствиями нынешним евреям, называет их «отцами» —
(1) Потому что эти люди были чрезвычайно склонны хвалиться своими отцами и укреплять в себе уверенность в том, что им необходимо получить милость от Бога из-за них. И у них действительно была немалая привилегия быть потомками некоторых из этих отцов. Наш апостол считает это одним из их главных преимуществ, Рим. 9:4, 5: «Кто такие израильтяне, которым принадлежит усыновление, и слава, и заветы, и дарование закона, и служение Богу, и обетования; чьи отцы, и которых Что же касается плоти, то Христос пришел». Оно занимает свое место в великом ряду привилегий этой церкви. И когда государство-церковь перейдет в руки язычников, ей обещано, что вместо этих отцов у нее будут дети, Пс. 45:16 – тех, кто последует им в святости и благоволении Божием. Но этот народ совершил горестную ошибку, в которой и по сей день закоренели его потомки. Их единственная привилегия в этом вопросе заключалась в том, что Бог свободно и милостиво дал Свои обещания их отцам и заключил с Собой завет; и должное внимание к этому имело тенденцию только к превознесению богатой и свободной благодати Божией. Так ясно заявляет Моисей, Втор. 7:7, 8 и другие места.
Но забывая или презирая это, они полагались на честь и праведность своих отцов и ожидали, не знаю, чего им причиталось в связи с этим. В этой тщеславной уверенности наш Спаситель часто упрекал их, как и апостол. И по этой причине псалмопевец и апостол, имея случай упомянуть грехи древних людей, называют их «отцами»; помня о том, что многие из них, которыми они прославлялись, были грешными провокаторами Бога.
(2) Это делается для того, чтобы напомнить им об их непосредственном интересе к предложенному им примеру. Оно не взято у чужих, а выпало из собственных прародителей.
(3) Чтобы предупредить их об опасности. У детей есть склонность следовать грехам своих отцов. Следовательно, некоторые грехи в некоторых странах на протяжении многих поколений оказываются в высшей степени национальными. Пример родителей может заразить их детей. Итак, Святой Дух здесь намекает им
их склонность впадать в непослушание, напоминая им о выкидыше их отцов того же рода. Это указывает им как на их долг, так и на их опасность. Опять же, эти отцы далее описываются по их числу. Это было целое «поколение»; то есть весь народ того века, в котором они были в пустыне. И в этом заключено тайное усугубление упомянутого греха, потому что в нем был как бы общий заговор всех лиц того века. Это те, кто виновен в грехе, о котором здесь говорится. И мы можем заметить из этого выражения и воспоминания о них:
Обс. XII. Что примеры наших предков полезны и интересны для нас и являются объектом нашего глубочайшего внимания.
Бог в своих отношениях с ними заложил наставления для их потомков. И когда родители поступают хорошо, когда они ходят с Богом, они прокладывают путь послушания для своих детей; и когда они терпят неудачу, Бог ставит их грехи как буйны, чтобы предупредить тех, кто придет за ними, о полках, на которые они раскололись. «Не будьте, как ваши отцы, поколение упрямое», — это предупреждение, которое он часто повторяет. И в Писании выдающейся частью одобрения или порицания любого человека является то, что он шел путем своих прародителей. Если кто-либо из добрых царей Иудеи засвидетельствован за свою непорочность, это все равно часть свидетельства, данного им, о том, что они ходили путем Давида, отца своего, путями, по которым он ходил до них. А с другой стороны, это клеймо для многих нечестивых царей Израиля, что они ходили путями Иеровоама, сына Навата. Поэтому их примеры представляют для нас интерес:
Во-первых, потому что часто детям продолжаются те же искушения, которым подвергались и отцы. Таким образом, мы находим на опыте, что некоторые искушения свойственны нации, некоторые - семье, на протяжении разных поколений; которые порождают своеобразные национальные грехи и семейные грехи, так что, по крайней мере, они преобладают в них. Поэтому апостол обвиняет критян в национальных грехах на основании свидетельства Эпименида, который наблюдал их среди них:
Κρῆτες ἀεὶ ψεῦσται, κακὰ θήρια, γάστερες ἀργαί,
Тит. 1:12: «Критяне всегда лжецы, злые звери, медленные животы». Ложь, притворство, жестокость и леность были грехами этого народа из поколения в поколение, и дети учились им на примере своих родителей. Очень многие семьи в течение долгого времени были печально известны своей жестокостью, обманом и тому подобным. И эти наследственные грехи произошли отчасти из наследственных искушений: некоторые заложены в их естественном составе, а некоторые неразрывно связаны с каким-то особым образом жизни и образа жизни, в котором люди одной семьи сменяют друг друга. Теперь это великое предостережение для людей — задуматься о том, какие печальные события произошли с теми, кто был до них, поддавшись тем искушениям, которым они сами подвергались.
Опять же, есть благословение или проклятие, тайно сокрытое в путях прародителей. Есть отмщение за детей непокорных до третьего и четвертого рода; и благословение потомству послушных на более долгое пребывание. Даже язычники признавали это в свете природы. Платон прямо говорит: Εἰς τετάρτην γενεὰν.
διαβιβάζει τὴν τιμωρίαν, — «Наказание падает на четвертое поколение».
И они получили суть этого от своего оракула:
Ἀλλὰ κακῶς ῥέξασι δίκας τέλος οὐχὶ χρονιστὸν
Ἤδε παραίτατον· εἰ καὶ διὸς ἔκγονοι εἶεν
Κʼ αὐτῇς γὰρ κεφαλῇσι, καὶ ἐν σφετεροίσι τεκέσσιν
Εἰλείται· καὶ πῆμα δόμοις, ἐπὶ πήμασι, βαίνει.
Так же это высказывание распространено и в том же случае, «Илиада». Й 308: —
Если это не так, то это не так.
Целью является, как мы утверждали, передача наказания со стороны нечестивых родителей их потомкам. Но есть условия, позволяющие избежать проклятия и насладиться благословением. Когда отцы своими грехами вызвали недовольство Бога, пусть их потомство знает, что их ждет дополнительное наказание сверх того, что при обычном ходе провидения причитается.
себя, если будут продолжать в тех же грехах. Так Бог говорит Моисею по поводу золотого тельца, которого сделал Аарон, когда тот уговорил его не истреблять сразу весь народ: «Тем не менее»
говорит он: «В тот день, когда Я посещу, Я накажу их за грехи их», Исх.
32:34; то есть: «Если своими будущими грехами и идолопоклонством они спровоцируют Меня посетить и наказать их, Я прибавлю к их наказанию немного за заслуги за этот грех их отцов». Откуда у евреев такая пословица: «Нет зла, которое постигнет их, если бы в нем было зерно золотого тельца». תונועה ראש םע הזה ןועה ןמ טעמ םהילע יתדקפו, говорит Раши, — «Он смешает немного вины этого греха с остальными их грехами». И поэтому здесь используется то же слово «посещение», что и в угрозе в заповеди, Исх. 20:5. И когда одно поколение за другим будут упорствовать в одних и тех же провоцирующих грехах, тяжесть негодования Божия становится настолько тяжёлой, что обыкновенно в той или иной части оно начинает приходиться на третье или четвёртое поколение. И не важно ли людям задуматься о том, каковы были пути их предков, чтобы не лежало против них тайное всепоглощающее проклятие за вину их грехов? Покаяние и отказ от своего пути полностью останавливают распространение проклятия и освобождают семью от великого и древнего долга перед правосудием Божьим. Итак, Бог излагает этот вопрос в целом, Иез. 18. Люди не знают, какую задолженность можно таким образом взыскать с их наследства; возможно, гораздо больше, чем все, на что они способны ответить. Нельзя избежать вынесенного против них судебного приказа о возмещении ущерба, кроме как уклониться от пути, по которому их преследуют.
То же самое и с благословением, сохраняемым для потомков послушных, если они найдутся на пути своих предков. Эти вещи делают их и их образ жизни объектом нашего рассмотрения. Более того, —
Обс. XIII. Опасно для детей хвалиться привилегиями своих отцов и подражать их грехам.
Почти всегда в таком положении находились евреи. Они все еще хвалились своими прародителями и постоянно ходили в своих грехах. В этом их обвиняют повсюду в Писании. См. Числ. 32:14. Об этом размышлял Креститель в своем первом общении с ними: «Выведите», говорит он,
«плоды достойные покаяния; и не думайте сказать в себе: Мы
«Отцом нашим будет Авраам» (Мф. 3:8, 9). Каждый раз они по-прежнему кричали: «Отцом нашим является Авраам», — тот, кто был так высоко благосклонен Богом и первым получил обетования. ради и с его помощью они надеялись спастись временно и вечно. Поэтому в их Талмуде есть поговорка: חינהל אלש םנהיג לש יחתפ לע בשוי םהרבאש.
םנהינב לארשי יעשיפ דרייל; — «Авраам сидит у врат ада и не позволит войти туда беззаконникам Израилевым» — великое удержание от всех их грехов, но оно обманет их, когда они уже не смогут получить облегчение. . Правда, в этом отношении у них было много привилегий, о чем во многих местах свидетельствует наш апостол, Рим. 3:1, 2, 9:4, 5; и поэтому он считал, что они соответствуют его личному интересу, Фил. 3:4, 5. Но хотя они доверяли им и продолжали грешить тех, кто их оскорблял, это обернулось их дальнейшей гибелью. См. Мэтт. 23:29–32. И пусть их пример удерживает других от предоставления себе каких-либо привилегий, пока им не хватает личной веры и послушания. Снова,-
Обс. XIV. Множество людей, присоединяющихся к какому-либо греху, тем самым сильно усугубляют его.
Все здесь согрешившие были людьми одного целого поколения. Это сделало это формальным, открытым восстанием, заговором против Бога, как бы замыслом разрушить Его царство и не оставить Ему никаких подданных в мире.
Когда многие вступают в один и тот же грех, это является большим стимулом для других последовать за ними. Отсюда такая осторожность в законе, Исх. 23:2: «Не следуй за большинством на зло». Действительно, закон имеет особое уважение к суждениям и причинам разногласий между людьми. Но есть в законе общее направление для всего нашего курса: ם בּ
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רְָ; — «Не гонись за многими» (или «великими людьми») «к злу», — «Остерегайся склонности множества ко злу, чтобы и ты не увлекся их заблуждениями и грехами»; и это усугубляет грех многих. То же самое происходит и с тем, что противодействие Богу здесь является открытым и общеизвестным, что в значительной степени способствует Его бесчестию в мире. И какое недовольство Бога по поводу этой провокации полностью выражено в Числах, гл. 14, от стиха 20 до стиха 35, говоря о грехе собрания в его неверии и ропоте против Него. Во-первых, он дает клятву защитить Свою славу от поношения, которое они на нее наложили (стих 21): «Истинно, как я живу», говорит
он: «Вся земля наполнится славой Господней». Некоторые считают эти слова лишь подтверждением того, что следует дальше; как если бы Бог сказал: «Так же верно, как Я живу, и как земля наполнится славой Моей, так и все эти люди погибнут»; но слова, скорее, содержат главное содержание клятвы Божией. Он клянется, что, как они своим совокупным грехом и бунтом обесчестили его в мире, так и он, своими делами власти и местью им, снова наполнит землю своей славой. И в следующих словах есть изображение великого πάθος, или
«волнение», с великим негодованием: «Они, — говорит, — видели чудеса Мои и уже десять раз искушали Меня», ст. 22. Еврейские врачи скрупулезно подсчитывают эти искушения. Первое, говорят они, находится в Исх. 14:11, когда они сказали: «Потому что не было гробов в Египте». Второй в Марре, Исх. 15:24: «Народ роптал на Моисея, говоря: что нам пить?» Третий в пустыне Син, Исх. 16:2, 3: «Все общество сынов Израилевых роптало на Моисея и Аарона и говорило: если бы мы умерли от руки Господней в Египте, когда мы сидели у котлов с мясом».
Четвертый, когда оставили манну до утра, Исх. 16:19, 20,
«И сказал Моисей: никто не оставляйте его до утра. Но они не слушали Моисея; но некоторые из них оставили его до утра, и он заводил червей и вонял». Пятый случай произошел, когда некоторые из них вышли собирать манну в субботу, Исх. 16:27, 28, что Бог назвал «отказом соблюдать Его заповеди и Его законы».
Шестой был в Рефидиме, при водах Меривы, Чис. 20:2–13. Седьмой на Хориве, когда сделали тельца, Исх. 32. Восьмой в Тавере, Числ. 11:1–3. Девятый в Киброт-Хаттааве, Числ. 11:31–34.
Десятое по возвращении соглядатаев, Чис. 14. Так подсчитывают десять искушений одни иудеи, а другие перечисляют их с некоторыми небольшими изменениями. Но очень неясно, подразумевается ли в этом выражении точное число десять; скорее, это, по-видимому, подразумевает умножение искушений, выраженное с большим негодованием. Итак, Иаков, когда он спорил с Лаваном, сказал ему: «Ты десять раз менял плату мою», Быт. 31:41; то есть часто то, что он так выражал в своем гневе и провокации. Так же и здесь говорит Бог: «Вы искушали Меня вот уже десять раз»; то есть: «Так часто и так далеко, что я не могу и не хочу больше терпеть вас». Во всей речи (которую должны читать и трепетать грешники) представлен как бы такой подъем гнева и
негодование перед лицом Божиим, такое волнение души от неудовольствия (оба использовали для провозглашения неизменной воли наказания), какое редко встречается снова в Писании. Таким образом, множеству свойственно преступать Бога, как бы по совместному заговору. Такие вопросы получат все национальные отступничества и провокации. И это первая общая часть предлагаемого к рассмотрению примера, а именно лица согрешающие, с вытекающими отсюда наблюдениями.
2. Второе — это суть или качество их греха, которое относится к двум главам: (1) Их провокация: «В провокации, в день искушения». (2) Их искушение Его: «Они искушали Меня и испытали Меня».
(1) Их грех заключался в том, что они провоцировали. Кажется, не какой-то один конкретный грех, а вся манера поведения людей в размышляемых поступках, что задумано; и то не в какой-то момент, а в течение всего их хода. Слово в оригинале, как было заявлено, означает «упрекать», «бороться», «бороться», и это словами: Ис. 45:9, ר
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— «Горе тому, кто борется со своим Создателем!» И как он это делает или может? «Скажет ли глина тому, кто это сделал?» и т. д. Именно «говоря», говоря против него, он может бороться с ним. Но апостол выразил это словом, обозначающим эффект этого упрека, то есть обострение или провокацию. Выражение действий здесь подразумевается в ранее упомянутых местах, Исх. 17. Числ. 20:13, обличение народа, как мы уже заметили ранее, прямо сказано, что оно исходит от Моисея, а их искушение потом — от Господа. Так говорит им Моисей: «Что вы упрекаете меня? Для чего искушаете Господа?» Исх. 17:2. Но также прямо сказано: «Они боролись» (то же слово) «с Господом».
Число. 20:13. Смысл в том, что «стремление» или «упрек» (ה י
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поскольку собственно это была ссора с Богом или на словах, непосредственным объектом их упреков был Моисей, а не Бог; но поскольку речь шла о делах Божьих, к которым Моисей не имел никакого отношения, но поскольку он был его служителем, слугой и нанятым у него, то главным объектом их упреков, как формального греха, был также сам Бог. Ссорясь с Моисеем, они ссорились с ним, и, упрекая Моисея, они упрекали его. Таким образом, это выражение в целом охватывает все греховные действия этого народа против Бога во время служения Моисея.
В случае провокации следует учитывать две вещи: [1.]
Грех, который в него включен; [2] Событие или его следствие: Бог был разгневан. Первое, по-видимому, изначально подразумевалось в еврейском слове, второе — в греческом.
[1] Что касается предполагаемого греха, то из этой истории ясно, что это было неверие, действовавшее ропотом и жалобами; то же самое и с сутью того, чем они искушали Бога. Апостол заявляет, что это был великий грех-провокатор (стих 19): «Итак, мы видим, что они не могли войти по причине неверия». Это был грех, который так раздражал Бога, как
«Он в гневе своем поклялся, что они не войдут в покой его». Однако целью их было не абсолютное неверие, а то, что оно привело к упрекам в адрес Моисея и ропоту на Бога, в которые они во всех случаях впадали. Хотя неверие само по себе, особенно в такое время, является провоцирующим грехом, однако этот ропот и упреки настолько усугубляют его провоцирование, что это прямо возлагается на них. Но и они, как говорит апостол, должны быть решены в их источнике или причине,
— то есть неверие. Они являются лишь особым знаком, обстоятельством или следствием их неверия.
[2] Результатом этого греха было раздражение и раздражение Бога. Еврейское слово, которое здесь апостол выражает через παραπικρασμός, — ם כּ.
עַָ; что иногда воспринимается активно, за «провокацию», «подстрекательство»,
«стимулирующий», «раздражающий»; иногда пассивно, для «возмущения»,
«возмущение», «печаль», «горе», «беда». В целом оно включает в себя ожесточение ума объекта с возбуждением гнева, неудовольствия и гнева. Так вот, эти вещи приписываются Богу только антропопатией. Поскольку такие последствия обычно происходят в умах лучших людей, когда с ними поступают несправедливо и неблагодарно, Бог, чтобы показать людям природу их грехов, приписывает их Себе. Его разум не озлоблен, не взволнован и не изменен; но люди заслуживают того, чтобы с ними обращались так, как если бы это было так. См. Джер. 8:19; 4 Царств 21:15; Это. 65:3; Джер. 25:7, 32:29; 2 Хрон. 28:25.
Так вот, это провокация Бога их неверием, действующая в ропоте, упреках и жалобах, далее выражается в зависимости от времени ее совершения: это было в «день искушения», день Массы. Номинал взят от названия места, где впервые
роптали о воде и искушали Бога, обнаружив свое неверие.
Как он назывался Меривой из-за раздора, упреков и раздражения, так он назывался Масса из-за искушения Бога там, «дня искушения». В этом выражении имеется в виду не добавление к провокации нового греха, а лишь описание греха и времени совершения этого греха. Именно в «день искушения» они так раздражили Бога. Как они искушали его, мы увидим позже. И как этот день знаменательно начался с момента искушения в Мериве, так он продолжался на протяжении всего странствования народа по пустыне,
— их умноженное искушение Бога сделало всё это время «днем искушения».
Теперь давайте рассмотрим некоторые дальнейшие наблюдения:
Обс. XV. Греховные действия людей против тех, кто поступает с ними во имя Бога и по делам или воле Бога, направлены главным образом против самого Бога.
Народ спорил с Моисеем; но когда Бог пришел, чтобы призвать их к ответу, он говорит, что они поссорились с ним и раздражали его. И Моисей велел народу снять с них пустые притворства и покровы неверия: Исх. 16:2: «Все общество роптало на Моисея и Аарона». Но говорит он в стихе 7: «Господь слышит ропот ваш на Него: и что мы такое, что вы ропщете на нас?» Как если бы он сказал: «Не заблуждайтесь, в этом вопросе вам придется иметь дело с Богом, а не с нами». То, что, по вашему мнению, вы говорите только против нас, на самом деле прямо, хотя и не непосредственно, сказано против Бога». Итак, сам Бог сообщает Самуилу, когда народ ропщет против него:
«Не Тебя отвергли, но Меня отвергли, чтобы Я не царствовал над ними»; потому что он сразу правил ими во имя Бога, 1 Цар. 8:7. Они притворялись, что устали от правления Самуила, но на самом деле устали от Бога и Его правления. И поэтому то, что было сделано против него, Бог воспринял как сделанное против него самого. И в соответствии с новым заветом наш Спаситель, в частности, применяет это правило к распространителям Евангелия, Луки 10:16: говорит он: «Слушающий вас слушает Меня; и презирающий вас презирает Меня; и презирающий Меня презирает Пославшего Меня». Проповедники Евангелия посланы Христом, и поэтому их противодействие и презрение в первую очередь отражают бесчестие Его и
через него на самого Бога.
И причина этого в том, что, поскольку в своей работе они являются представителями самого Бога, они действуют от Его имени и вместо Него, как Его послы: 2 Кор. 5:20: «Итак, — говорит апостол, — мы — послы Христовы, как если бы Бог умолял вас через нас: вместо Христа молим вас, примиритесь с Богом». Они обращаются с людьми как с посланниками Божиими, во имя Его, о делах Христа. Считается, что оскорбление посла среди людей всегда наносит бесчестие тому, у кого он нанят; Ибо именно ему в первую очередь адресованы оскорбление и оскорбление, особенно если оно нанесено ему при исполнении служебных обязанностей. Ни короли, ни государства никогда не раздражаются сильнее, чем когда наносится оскорбление или наносится оскорбление их послам. По этой причине древние римляне полностью разрушили Тарент в Италии и Коринф в Греции; и события того же характера в последнее время наполняли мир кровью и беспорядками. А причина в том, что по свету природы то, что делается непосредственно против представителя как такового, делается прямо и намеренно против представляемого лица. Так и в этом случае. Вражда людей направлена против самого Бога, против Его пути, Его дел, Его воли, о чем лишь провозглашают Его послы. Но эти вещи абсолютно им недоступны. Они не могут добраться до них или причинить им вред; и при этом они не будут иметь прямой оппозиции им. Поэтому люди изобретают предлоги против тех, кто нанят Богом, чтобы под своим прикрытием проявить свою ярость против самого Бога. И Амасия, священник Вефиля, пожаловался царю Иеровоаму, говоря: «Амос сговорился против тебя среди дома Израилева: не может земля вынести всех слов его». Амасия противостоит ему не потому, что он проповедовал против своего идолопоклонства или осуждал суды Божьи за грехи людей; нет, это происходит просто из-за его мятежа и опасности для царя, Ам 7:10. И когда, что вполне вероятно, он не смог добиться от царя его уничтожения, он лично расправился с ним, чтобы тот убежал и таким образом вызвал подозрение (стихи 12, 13). Он употребил в отношении него оскорбительное выражение. царю, י
ך ע
ל
ָ ֶ ָ שׁ
ר ַ קָ, — «Он имеет
сговорились против тебя», то есть отнять у тебя жизнь. Это слово используется в отношении двух царей Иудеи, одного за другим, и дело закончилось их смертью (2 Пар. 24:25, 25:27). в основном используется для
заговор, закончившийся смертью. И все же все это было от вражды к Богу, а не от любви к царю. Под тенью таких предлогов люди выступают против Бога в отношении Его посланников. Бог видит, что все они лишь прикрытие для своих похотей и упрямства, — так задумано Самим; и он оценивает это соответственно.
Здесь лежит ясное наставление для тех, кто с помощью напрасно выдуманных доводов и предлогов пытается поддержать свою совесть в противовес тем, кто говорит от имени и рассуждает о вещах Божьих. Пусть они присмотрятся к этому; хотя они могут настолько удовлетвориться своими собственными предрассудками, что думают, что, убивая их, они приносят Богу добрую услугу, тем не менее, они обнаружат, что в этом вопросе кое-что рассматривается по-другому. Это настолько ясно из всего сказанного, что я не буду больше на этом настаивать. Но пусть они главным образом подумают об этом и о том, что лежит на них, призванных поступать с другими во имя Бога. И,-
[1] Пусть они будут следить за тем, чтобы они не делали, не действовали и не говорили ничего, кроме того, на что у них есть достаточное разрешение от Него. Опасно давать право на Бога или его имя нашему собственному воображению. Бог не поставит свою печать одобрения, Он не будет признавать свою заинтересованность в нашей лжи, хотя мы и должны думать, что она ведет к Его славе, Рим. 3:7. И он не признает того, что сделано против нас, как того, что сделано против него самого, если только мы не поддержим его советы и не окажемся на путях его воли. Нет более печального предмета, чем видеть, как одни люди преследуют других за их заблуждения. Те, кто преследуют, предполагают, что они правы в отношении различия между ними и теми, кого они угнетают, тем не менее, несомненно, действуют против Бога, делая вид, что действуют за Него; ибо они узурпируют его власть над душами и совестью людей. А преследуемые жертвуют своими заботами во тьме собственного разума. Бог может вообще заботиться о том, чтобы признать их честность по отношению к Себе, даже в их ошибках; но в том конкретном случае, в котором они страдают, он не признает их. Поэтому, независимо от того, должны ли мы что-то сделать или потерпеть ради Бога, для нас очень важно хорошо относиться к своему призванию или поручению. И тогда: [2] Когда люди будут уверены в слове и Духе Божьем, что их послание принадлежит не им, а Пославшему их, и что они ищут не своей славы, а Его, - они смогут получить отсюда
все желательные основания ободрения, поддержки и утешения во всех трудностях и искушениях, с которыми они встречаются в этом мире. Их невозможно полностью одолеть (то есть их свидетельство), как и самого Бога. Тогда он говорит Иеремии: «Я сделаю тебе ограду из медной стены; они будут воевать против тебя, но не одолеют тебя; ибо Я с тобою, чтобы спасти тебя и избавить тебя, говорит Господь», Иеремия . 15:20. И в том, что они терпят, Бог заинтересован настолько, что считает все, что делается против них, сделанным против него самого. Христос алчет с ними, и жаждет с ними, и с ними в темнице, Мф.
25:35–40. Снова,-
Обс. XVI. Неверие, проявляющееся во время испытаний, является самым провоцирующим грехом.
В этом, как мы показали, и заключался грех людей, прогневавших Бога. И это великий грех, великий грех, источник всех грехов во все времена; но во время испытаний сопутствует много ухудшений. И это включает в себя первый смысл ограничения времени в этом слове «Сегодня», о котором говорилось выше, а именно, особенное время и сезон, когда вина за этот грех может быть в высшей степени выражена. Ибо я говорю не о неверии вообще в отношении завета и его обетований, но о неверии, действующем в виде недоверия к Богу в отношении устроений Его провидения. Это неверие Богу в любых наших собственных заботах, когда у нас есть достаточно оснований верить и доверять Ему, хотя это наш долг. И мы можем кратко рассмотреть две вещи:
[1] Что требуется, чтобы люди оказались в таком состоянии, в котором они могли бы заключить вину за этот грех? И сюда относятся три вещи:
1-й. В общем, их можно найти на пути Божием. Божьи обещания о Его присутствии и Его защите для людей ограничиваются Его собственными путями, которые единственные принадлежат им или должны быть таковыми: «Он даст Своим ангелам заповедь о тебе, чтобы охранять тебя на всех путях твоих» Пс. 91:11; то есть пути, которыми Он указал тебе идти. Пользу от этого обещания дьявол тщетно пытался лишить нашего Спасителя, соблазняя Его путями, которые не были его, путями, которые Бог не назначил. . Люди, идущие своими путями, то есть извилистыми путями греха, не обязаны доверять Богу.
за милость и защиту в них. Поступать таким образом или притворяться, что так поступают, значит давать Богу право на исполнение своих похотей. Для людей говорить, что они доверяют Богу в борьбе за свою алчность, несправедливость, угнетение, чувственность или в способах, в которых эти вещи имеют преобладающую смесь, или молиться о защищающем и благословляющем присутствии Бога в них - это высокое провокация.
Любая трудность, каждое сопротивление, с которым встречаются такие люди, воздвигается Богом, чтобы совратить их с их пути. И ожидать их устранения от него или силы и помощи против них — значит желать своим собственным душам величайшего зла, которое в этом мире им отвратительно. Обвиняемые здесь израильтяне стояли на пути Божьем, и никакое сопротивление не должно было их останавливать на этом пути.
2 раза в день. Что, в частности, у них есть обоснованное призвание действовать таким образом, каким они являются. Путь может быть хорошим и законным сам по себе, но незаконным для человека, который вступает на него без достаточного побуждения к нему.
И это лишает людей также оснований ожидать присутствия Бога, чтобы они не могли взять на себя вину за этот грех; хотя обычно именно недоверие к Богу толкает людей на такой путь. Это был путь и работа Бога, согласно которой израильтяне должны были уничтожить амореев и завладеть их землёй; но когда они в зной захотели без достаточного на то разрешения подняться на гору и сразиться с ними, Моисей сказал им: «Не поднимайтесь, ибо нет Господа среди вас…
и они были приведены в замешательство в Хорме» (Числ. 14:42–45). К законному пути тогда, как правило, должен быть добавлен законный призыв в частности, иначе у нас не будет достаточного основания для исполнения этого долга, недостаток которого теперь взимается нами.
3 раза. Они должны иметь достаточную гарантию присутствия и защиты Бога. Именно это делает веру и доверие долгом. И Бог дает это двумя способами: 1. В общем, в обетовании завета, в котором Он обязался быть с нами, благословлять нас и проводить нас в исполнении нашего долга: Евр. 13:5: «Он сказал: никогда не оставлю тебя и не оставлю тебя». Одно это является достаточным основанием и фундаментом для веры и доверия в любых условиях. И это было у израильтян в обетовании, данном Аврааму и другим их предкам. 2. Подавая в Его присутствии с нами несколько ярких примеров Его силы, мудрости и заботы, защищая, направляя, сохраняя или освобождая, теми способами, которыми Он
чем мы занимаемся. Когда таким образом Он дает нам опыт Своей благости, верности и одобрения того пути, по которому мы находимся, это добавляет особую особенность общему основанию на веру в слово обетования. И то же было у них во всех делах Божиих, которые они видели в течение сорока лет.
[2] Необходимо задаться вопросом, что делает какое-либо время или время года днем испытания, поскольку выкидыш мужчины в такое время выражается как великое усугубление его греха. И вот что следует далее:
1-й. Чтобы была забота о славе Божьей при исполнении того долга, в котором мы должны действовать с верой или доверять Богу. Итак, Бог испытал веру Авраама в долге, который сильно касался его славы.
Ибо своим послушанием в вере всему миру казалось, что Авраам уважал Бога и ценил подчинение Его воле превыше всего в этом мире. Так выражает это Сам Бог, Быт. 22:12; «Теперь я знаю, что ты боишься Бога, потому что ты не утаил от меня сына твоего, единственного твоего». Это было десятое и последнее испытание, выпавшее на долю Авраама.
До этого его судили девять раз: При его отъезде из своей страны; 2. Голодом, который загнал его в Египет; 3. Когда фараон забрал там свою жену; 4. В войне с четырьмя королями; 5. В безнадежности своего исхода от Сарры, откуда он взял Агарь; 6. В законе обрезания; 7. Авимелех снова отнял у него жену; 8. Его изгнание Агари после того, как она зачала; 9. Изгнание Измаила.
Известно, что в некоторых из них он потерпел неудачу, хотя в большинстве из них он оправдал себя как отец верующих. Но теперь
На него обрушилось «fluctus decumanus», последнее и величайшее испытание, в ходе которого он стал зрелищем для людей, ангелов и демонов. Евреи рассказывают нам замечательные истории о противодействии, оказанном сатаной в его споре с Авраамом и Исааком по поводу и против их послушания в этом вопросе; и, без сомнения, он посвятил себя этой цели. И можно бесконечно показывать, как много глаз было обращено на него; все это прославляло Бога.
Таким образом, здесь Авраам оправдывает себя самым особенным образом; откуда Бог дает ему такое свидетельство: «Теперь я знаю, что ты боишься Бога»; то есть: «Теперь ты сделал это известным вне всякого исключения». И это завершает все его знаменательные испытания. Поэтому, когда Бог призывает людей к исполнению и исполнению какой-либо обязанности, в которой
речь идет о Его славе и чести в мире, тогда Он делает это для них временем испытания.
2 раза в день. Трудности и сопротивление, возникающие на пути исполнения долга, делают это время временем испытаний. Когда в плавании людей сопровождают ветер и прилив, ни их силы, ни их умения вообще не подвергаются испытанию; но когда все против них, тогда известно, кто они. Когда светит солнце и стоит хорошая погода, дома, построенные на песке, сохраняются так же, как и те, что построены на скале; но когда приходит дождь, и наводнение, и ветер, они совершают испытание. Хотя у людей есть внешние преимущества, которые вдохновляют их на пути Божьи, неизвестно, исходя из каких принципов они действуют; но когда их послушание и исповедание сопровождаются гонениями, поношениями, нищетой, голодом, наготой, смертью, тогда испытывается то, на чем люди строят и на что они надеются, — тогда для них наступает время испытания.
Дальше; Чтобы пролить свет на наше предположение, мы можем спросить, как и какими средствами люди делают или могут действовать и проявлять свое неверие в такое время или сезон. И это можно сделать несколькими способами:
[1] Неудовлетворенностью и недовольством тем трудным положением, в которое они поставлены провидением Божьим для их испытания.
Именно в этом израильтяне в основном совершали преступления в пустыне. Их состояние их не устраивало. Это послужило причиной всех их ропота и жалоб, которые раздражали Бога. Это правда, что они столкнулись со многими трудностями и трудностями; но они были приведены к ним для суда самим Богом, против которого у них не было причин роптать или жаловаться. И это немалый плод, следствие и свидетельство неверия в испытаниях, а именно, когда нам не нравится то состояние, в которое мы поставлены, бедности, нужды, опасности, гонений. Если нам это не нравится, то это от нашего неверия. Бог ожидает от нас другого. Наше состояние является результатом его мудрости, его заботы и любви, и поэтому по вере мы должны принять его.
[2] Из-за упущения какой-либо обязанности, возложенной на нас, из-за трудностей, которые ей сопутствуют, и противодействия, оказываемого ей.
«боязливый» и «неверующий» идут рука об руку, Отк. 21:8. Когда наш страх или любая другая привязанность, находящаяся под влиянием или движимая земными вещами, преобладает над нами,
отказаться от своего долга либо полностью, либо в самых особых и выдающихся случаях его выполнения, тогда во время наших испытаний преобладает неверие.
И именно на этом пути израильтяне потерпели неудачу. Когда они услышали об укреплённых городах и сыновьях Анака, они оставили все попытки войти в землю Ханаанскую и решили назначить капитана, который повёл бы их обратно в Египет. И не иначе обстоит дело с теми, кто отказывается от своей профессии из-за гигантской оппозиции, которую они встречают против нее.
[3] Когда люди отворачиваются и ищут неоправданной помощи в своих трудностях. Так поступил и этот народ: они сделали тельца, чтобы восполнить отсутствие Моисея; и планировали вернуться в Египет, чтобы избавить их от бед. Когда люди в чем-либо делают плоть своей опорой, их сердца отступают от Господа, Иер. 17:5.
[4] Когда люди не верят простым и прямым обещаниям только из-за трудностей, мешающих их исполнению. Это отражает невыразимое бесчестие правдивости и силы Бога; обычный грех жителей этой пустыни: они ограничивали Бога и говорили: «Может ли Он сделать то или это?» Редко случалось, чтобы они верили сверх того, что им нравилось. В этом заключалась главная причина их греха и гибели. Им было обещано войти в землю. Они не поверили этому; и, как говорит наш апостол, они «не могли войти за неверие». Это обещание было адресовано их народу, потомству Авраама; достижение этого в их личностях зависело от их веры. Вот и состоялся их суд. Они не поверили, но раздражили Бога; и так погиб.
Причины величия этого греха и усугубления его содержатся в предыдущем его описании. Каждый случай, заявляющий о его природе, также показывает, что он отвратительный. Я возьму и упомяну только три из них:
[1] Как было показано, в этом вопросе существует особая забота о славе Божией. В такое время Он призывает людей испытать их послушание. Он делает их там, как говорит апостол, зрелищем для людей и ангелов. И стержень, на котором вращается все дело, — это их вера. Этому соответствуют все остальные действия. Если здесь они исполняют себя правильно, то слава Божия, явление которой поручено им, сохраняется во всей полноте. Если здесь они потерпят неудачу, у них есть
сделали то, что в них заложено, чтобы подвергнуть это презрению. См. Числ. 14:21. Так было и на суде над Иовом. Бог позволил сатане стараться изо всех сил независимо от того, верил ли он в него и любил его искренне или нет. Если бы Иов потерпел неудачу в этом, как бы сатана хвастался и хвастался, и это против самого Бога! И такое же преимущество дают ему в руки другие, когда в какое-либо время они ошибаются в вере во время испытания.
[2] Добро и благополучие, мир и процветание церкви в этом мире зависят от поведения принадлежащих к ней людей в их испытаниях; в другое время они могут, по крайней мере, в соответствии с внешними устроениями Бога по отношению к ним, грешить с меньшими затратами. Время испытания – это череда мира или разрушения церкви. Мы видим, чего стоило их неверие всему поколению в пустыне; и эти евреи, их потомки, теперь предстали перед таким же испытанием. И апостол этим примером ясно намекает им, каков будет результат, если они будут продолжать в том же духе; что, соответственно, оказалось их полным отказом.
[3] Добавьте к этому, что замысел Божий в таких конкретных случаях состоит в том, чтобы испытать нашу веру в целом в отношении обетований завета и нашей заинтересованности в нем. Обещание, по поводу которого этому народу пришлось в основном иметь дело с Богом, было обещанием завета, заключенного с Авраамом, в который все притворялись, что верят. Но Бог испытал их упомянутыми конкретными случаями; и, потерпев неудачу в этом, они потерпели неудачу в отношении всего завета.
И это так тихо. Многие делают вид, что твердо и непоколебимо верят обещаниям завета о жизни и спасении через него. Бог испытывает их конкретными случаями, гонениями, трудностями, трудностями, публичными или личными. Здесь они не пребывают, а либо жалуются и ропщут, либо оставляют свой долг, либо впадают в греховные уступки, либо устают от промыслов Божиих. И в этом проявляется их несостоятельность в общем; и это нельзя попробовать иначе.
Еще раз заметьте:
Обс. XVII. Обычно бывает день, время, когда неверие достигает своего апогея в провокации.
Ранее мы показали, что есть день, особый период Божьего обращения с сынами человеческими посредством Его слова и других средств благодати. Причитающийся
соблюдение и улучшение настоящего положения имеет для них величайшее значение. «Сегодня, если вы услышите голос Его» — то есть день, когда Божьи промыслы благодати и терпения достигают своей ἀκμή, «status rerum intercrementum et decrementum», — своей вершины. После этого, если они не закрыты, если не смешаны с верой и не повинуются, они либо незаметно уменьшаются в отношении своей нежности и эффективности, либо совершенно удаляются и отнимаются. Подобным же образом есть день, время, когда неверие людей в своем провокации достигает своего апогея и крайнего предела, после которого Бог больше не будет терпеть их, но прекратит всякое милостивое общение между Собой и такими провокаторами. Это был прямой случай с этими израильтянами. Они десять раз раздражали Бога своим неверием и ропотом, как было сказано ранее; но день их провокации, время, когда она достигла своего апогея, наступил только после того, как об этом испытании упомянуто в Числ. 14, по возвращении соглядатаев, отправившихся обыскивать землю. До этого времени Бог часто упрекал их, гневался на них и по-разному наказывал их, но Он все равно возвращался к ним с милостью и состраданием и по-прежнему предлагал им вход в Свой покой, согласно обетованию; но когда однажды настал тот день, когда раздражение их неверия достигло апогея, тогда он больше не терпел их, но клянется в гневе Своем, что они не войдут в покой Его. С того дня он использовал любую возможность, чтобы проявить к ним суровость и затопить их, Пс. 90:5, пока все это злое поколение не было истреблено. То же самое произошло и с их потомками, с их церковью и национальным государством. Бог посылал к ним и поступал с ними по-разному через Своих пророков в течение нескольких поколений. Некоторых из них они преследовали, других убивали, и по этому поводу отвергли их всех, что касается основной цели их работы и послания. Но все же все это время Бог пощадил их и оставил их народом и церковью, —
их провокация еще не достигла апогея, ее последний день еще не наступил. Наконец, согласно Своему обещанию, Он послал к ним Своего Сына.
Это дало им последнее испытание, это поставило их в такое же положение, как и их предки в пустыне, на что ясно намекает наш апостол, используя этот пример. И снова они пренебрегли обетованиями, как поступали их отцы в прообразе и тени, так поступали они и тогда, когда им предлагалась и демонстрировалась суть всех обетований. Это был день их последнего провокации, после которого Бог больше не стал терпеть их; но, терпя их в течение почти сорока лет, он совершенно
отверг их; — послав своих слуг, «он убил тех убийц и сжег их город». Именно об этом в общих чертах говорит наш Спаситель в притче о хозяине дома и его земледельцах (Мф. 21:33–41.
Таким образом, в Божьем обращении с антихристианским государством есть период, когда ангел клянется, что «времени уже не будет», Отк. 10:6; что Бог больше не будет терпеть людей или сдерживать их в их провокациях и идолопоклонстве, но с этого момента предаст их всем видам судов духовных и временных, к их полному замешательству, -
да, «пошлите им сильное заблуждение, чтобы они поверили лжи, чтобы были осуждены все, кто не верил истине, но возлюбил неправду», 2 Фес. 2:11, 12. В отношении этого дня можно отметить две вещи: [1] Что он неопределенен; [2] Что оно неизменно.
[1] Это неясно. Люди не знают, когда их провокации дойдут или достигнут такой высоты. В начале своего дня Иерусалим не знал, что ее грех и неверие привели к их исходу, и поэтому не был пробужден, чтобы их предотвратить; не больше, чем жители Содома знали, когда взошло солнце, что над их головами нависло облако огня и серы. Люди в своих грехах думают, что они будут поступать так же, как в другое время, как поступил Самсон, когда его локоны были подстрижены, и что между Богом и ними все будет примирено, как и раньше, - что у них еще будет место и время для своей работы и долга. ; но прежде чем они осознают это, они уже закончили свой путь и наполнили меру своих грехов. «Ибо человек не знает времени своего: как рыбы, пойманные в злую сеть, и как птицы, пойманные в сеть, так сыны человеческие попадаются в сети во время лукавое, когда оно неожиданно нападет на них, «Экклс. 9:12. Ибо день гнева Господня придет «как сеть для живущих на земле», Луки 21:35. И люди часто взывают: «Мир, мир!», когда внезапно постигает их погибель, 1 Фес. 5:3. Когда Вавилон скажет: «она сидит как царица и не вдова» (сыновья ее снова будут возвращены ей), «и не увидит печали; тогда в один день придут язвы ее, смерть, и плач, и голод, и она будет сожжена огнем» (Откр. 18:7, 8). Поэтому так часто говорится, что Христос пришел как вор, чтобы показать, как люди будут застигнуты Им врасплох в своих грехах и нераскаянности.
И если внешнему миру и жизни людей, находящихся в таком состоянии, будет предоставлена на некоторое время передышка, как это часто бывает, они уже не будут находиться под угрозой.
устроение терпения. Между Богом и ними нет ничего, кроме гнева и гнева. Если бы люди знали, когда будет их последнее испытание и какое оно будет, мы думаем, что они пробудились бы к глубокому размышлению о нем и к серьезному подчинению призыву Божьему. Но это, по святой воле и мудрости Божией, всегда сокрыто от них, пока не станет слишком поздно этим воспользоваться, пока оно не сможет произвести никаких результатов, кроме нескольких отчаянных желаний.
Бог не допустит, чтобы ни одно из Его предупреждений, ни одно из Его милосердных промыслов не было отложено или пренебрегалось надеждой и ожиданием нового времени, глупыми обещаниями которых люди каждый день губят свои души.
[2] Оно неизменно и необратимо. Когда провокация неверия достигает такой высоты, не остается ни места, ни места для покаяния ни со стороны Бога, ни со стороны грешника. Мужчины же большей частью после этого и не думают каяться. Либо они видят себя непоправимыми и впадают в отчаяние, либо становятся глупо бессмысленными и залегают в безопасности. Итак, те лжепоклонники в Откровении, после того как время им больше не было даровано, но язвы Божьи начали приходить на них, сказано, что они не покаялись, но прикусили свой язык от гнева и хулили Бога. Вместо того, чтобы раскаяться в своих грехах, они возмущаются наказанием. И если они изменят свое мнение в чем-либо, как это сделал Исав, когда увидел, что благословение исчезло, то это не будет вызвано истинным покаянием и не будет иметь никакого эффекта или цели. Итак, по возвращении соглядатаев израильтяне закончили свой грех ропотом на Господа и сказали, что не пойдут в землю, а лучше вернутся в Египет, Чис. 14. Но через некоторое время они передумали,
«И встали рано утром, и подняли их на вершину горы, говоря: вот, мы здесь и взойдём на место, которое обещал Господь», стих 40. Но что было проблема? Их время прошло, Господа не было среди них: «Сошли Амаликитяне и Хананеи, жившие на горе той, и поразили их, и привели их в замешательство даже до Хормы», стих 45. Их изменение ума не было покаянием. , но новое усугубление их греха. Покаяние и в этом деле сокрыто от очей Божиих. Когда Саул закончил свою провокацию, Самуил, осуждая суд Божий против него, добавляет:
«А также Сила Израиля не солжет и не покается», 1 Царств. 15:29. Бог укрепляет свой приговор и делает его необратимым, привлекая Свое
собственная неизменяемость. Когда этот день придет и уйдет, не будет никаких изменений, никаких изменений, никакой отсрочки, нет места для милосердия, Иезек. 21:25.
Пусть люди, пусть церкви, пусть нации остерегаются, чтобы не попасть в этот злой день незамеченными. Я говорю «неосознанно» для себя, потому что они не знают, когда они могут быть настигнуты этим. Правда, вся опасность этого проистекает от их собственной нерадивости, обеспеченности и упрямства. Если они прислушаются к предыдущим предупреждениям, этот день никогда не наступит для них. Поэтому, возможно, не будет недостойным нашего исследования выяснить, какие прогнозы могут иметь люди относительно приближения такого дня. И,-
[1] Когда люди, церкви или народы уже взяли на себя вину за различные провокации, они могут справедливо опасаться, что их следующая будет последней. «Вы, — говорит Бог израильтянам, — раздражали Меня вот уже десять раз», то есть часто, как было заявлено, — «и теперь ваш день настал». Раньше ты мог подумать, что я не всегда буду так терпелив к тебе. Итак, терпел ли Бог с вами то одно, то другое провокацию, искушение, отступничество? – берегитесь, чтобы великий грех не лежал у дверей, и будьте готовы войти в следующий раз. Как Бог сказал Каину (Быт. 4:7): «Если ты не будешь делать добро, תא ח
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ostium cubat», — «грех лежит у двери», как зверь, готовый войти при следующем случае, при следующем открытии ее. После прежних провокаций так лежит то, что наполнит ефу, и заложен талант свинца. Берегитесь, на вас посыпаются седые волосы, хотя вы этого не замечаете. Смерть уже у дверей. Берегитесь, чтобы ваша следующая провокация не оказалась для вас последней.
Когда ваши преступления дойдет до трех и четырех, наказание за ваши беззакония не будет отменено. Когда это наступит, вы можете грешить, когда захотите или пока можете; Бог больше не будет иметь с вами ничего общего, кроме как в виде суда.
[2] Когда покаяние в результате осуждения за провокации ослабевает или приходит в упадок, это является печальным признаком приближающегося дня, когда беззаконие завершится. Полезное покаяние, то есть то, что может принести какую-либо пользу в этом мире для отсрочки или замедления суда, соразмерно Божьему устроению терпения. Когда достигаются установленные границы его (а у него есть определенные границы), все источники покаяния пересыхают.
Поэтому, когда люди впадают в вину из-за многих провокаций, и Бог обличает их Своим словом или провидением, они
смирен для них согласно их свету и принципам; если они обнаружат, что их унижения после возобновления их убеждений становятся слабыми, разлагаются и уменьшаются в своих последствиях, - они не размышляют о себе с таким самодовольством, как раньше, и не побуждают себя так к исправлению, как они это сделали в отношении прежние предупреждения или осуждения, а также не имеют в таких случаях привычного чувства неудовольствия и ужаса Господа, —
пусть они остерегаются, зло впереди их, и роковой период их крайних провокаций близок, если его не предотвратить.
[3] Когда различные домостроительства Божьи по отношению к людям были бесполезны и бесплодны, когда милости, суды, опасности, избавления, явно отмеченные в отношении грехов людей, но особенно предостережения Слова, были умножены по отношению к каким-либо людям. , церкви или нации, и прошли мимо них без их реформации или восстановления, несомненно, но суд готов войти, да, если он будет в самом доме Божьем.
Разве так бывает с кем-нибудь, таково ли их состояние и состояние? Пусть они радуются себе, когда хотят, они подобны Ионе, спящему в корабле, в то время как он готов быть отброшенным из-за них. Проснитесь и трепещите; вы не знаете, как скоро великое, сильное и широко распространенное искушение может подтолкнуть вас к последней провокации. И это первый пример греха.
(2) О них также сказано, что они искушали Бога: «В искушении, когда ваши отцы искушали Меня». В чем состояла их провокация и в чем заключался грех, выраженный таким образом, мы заявили. Теперь мы должны выяснить, в чем заключалось их искушение Бога, какова природа их греха и в чем он заключался. Искушение Бога – это то, что часто упоминается в Священном Писании и осуждается как провоцирующий грех. И обычно считается, что оно состоит в том, чтобы решиться или заняться каким-либо образом, работой или обязанностями без достаточного призыва, ордера или правила из-за доверия к Богу; или, пренебрегая использованием обычных средств в любых условиях, желая, ожидая или доверяя какой-либо чрезвычайной помощи или снабжению от Бога. Поэтому, когда кажется, что люди опрометчиво подвергают себя опасности из-за уверенности в присутствии и защите Бога, говорят, что они искушают Бога. И различные тексты Священного Писания, похоже, подтверждают такое описание греха
искушение Бога. Итак, Ис. 7:11, 12: Когда пророк велел Ахазу попросить знамения у Господа в глубине или в высоте наверху, он ответил: «Не буду просить и не буду искушать Господа», то есть: «Я буду успокойся в том, что ты сказал, и не искушай Бога, ища чего-то необычного». И поэтому, когда сатана искушал нашего Спасителя показать свою силу, сбросившись с вершины храма, что было не по его пути, Мф.
4:7, он отвечает ему словами из Втор. 6:16: «Не искушай Господа Бога твоего». Поэтому отважиться на что-либо, неоправданно полагаясь на защиту Бога, значит искушать Его. И это обычно и вообще допускается как по природе этого греха, так и по смыслу этого выражения.
Но все же я должен сказать, что, рассмотрев все места, где упоминается об искушении Господа, я вынужден принять другой смысл значения этого выражения, который, если и не полностью исключает уже упомянутый, тем не менее, оно, несомненно, подразумевается чаще и более непосредственно выражает осуждаемый здесь грех. Это недоверие к Богу, пока мы находимся на любом из Его путей, после того как мы получили достаточный опыт и примеры Его силы и благости, чтобы утвердить нас в стабильности и уверенности в Его обетованиях. Поступать таким образом — значит искушать Бога. И когда эта рамка встречается у кого-либо, говорят, что они искушают его; то есть спровоцировать его своим неверием. Это не просто и открыто не верить обетованиям, это не неверие вообще, но это значит не верить им под каким-то особым свидетельством и опытом, полученным от силы и благости Бога в их стремлении и к их осуществлению. Поэтому, когда люди вступают на какой-либо путь Божий согласно своему долгу и встречают на этом сопротивление и трудности, если они поддаются унынию и неверию, если они получили какие-либо знаменательные обещания Его верности в прежних последствиях Его мудрость, забота, сила и доброта, они искушают Бога и виновны в грехе, который здесь заклеймен и осужден. Наиболее яркими примерами искушения Бога в Писании, которые упоминаются чаще всего, являются случаи израильтян в пустыне. Как они здесь представлены в повествовании, так они снова называются и в Ветхом Завете, и в Новом: Пс. 78:41: «Да, они обратились вспять и искушали Бога, и ограничили Святого Израилева»; и 1 Кор. 10:9, они «искушали Христа». И в чем заключалось это искушение? Именно в этом, а не в чем-то другом: они не верили и не доверяли Богу, когда оказывались на Его пути, после того, как они
получил много опыта своего могущества и присутствия среди них. И это прямо выражено в Исх. 17:7: «Они искушали Господа, говоря: есть ли Господь среди нас, или нет?» Они сомневались и подвергали сомнению его присутствие, а также все обещания и знаки, которые он им дал. И этот их грех преследуют в целом псалмопевцы, показывая, в чем он заключался, Пс. 78:22, 23: «Они не верили в Бога и не надеялись на спасение Его, хотя Он повелел облакам свыше и отверз двери небесные». Стих 32: «При всем этом они еще грешили и не верили в чудеса Его». Стихи 41, 42: «Они обратились назад и искушали Бога, и ограничили Святого Израилева. Они не вспомнили ни руки Его, ни дня, когда Он избавил их от врага». Так ясно он показывает природу их греха в искушении Бога. Это было их недоверие и непослушание ему, после того как они получили среди них так много ободряющих доказательств его силы, доброты и мудрости. Это и только это в Писании называется искушением Бога. Для нашего Спасителя, Мф. 4:7: «Не искушай Господа Бога твоего», оно было взято, как уже отмечалось, из Втор. 6:16, где следующие слова: «как вы искушали Его в Массе». Итак, это искушение Бога в Массе было тем, о чем мы заявили, а именно, неверием Ему после многих доказательств Его силы и верности. И это прямо отвечает цели, ради которой наш Спаситель использовал эти слова; это должно было показать, что он был настолько удовлетворен присутствием Бога с ним и тем, что он был Сыном Божьим, что не стал искушать Его желанием другого опыта этого, как будто того, что он уже имел, было недостаточно. И причина, по которой Ахаз сказал, что он не будет искушать Господа, прося знамения, была не что иное, как то, что он не верил ни в то, что тот даст ему знамение, ни в то, что он избавит; и поэтому он решил довериться самому себе, и с его деньги, чтобы нанять ассирийцев в помощь ему; что он и сделал соответственно (4 Царств 16:7–9).
И этот грех называется искушением Бога по его действию, а не по его формальной природе. Они «искушали Бога»; то есть своим неверием они раздражили его и возбудили в нем гнев и негодование. И, открыв природу этого греха, мы можем заметить, что:
Обс. XVIII. Не доверять Богу, не верить Его обещаниям, в то время как перед нами лежит путь долга, после того как мы испытали Его благость, силу,
а мудрость в Его обращении с нами — это искушение Бога и сильно провоцирующий грех.
И это истина, у которой есть ויפב דיצ, «пища во рту», или наставление, готовое для нас, чтобы мы могли знать, как возложить на наши души и совесть это обострение нашего неверия. Недоверие к Богу — это грех, которому мы склонны потакать себе на основании различных извращенных рассуждений, и тем не менее нет ничего, что более раздражало бы Бога. Итак, из изложенного положения явствует, что требуется множество вещей, чтобы человек, церковь, народ могли признать себя формально виновными в этом грехе; как,-
[1] Чтобы они были призваны или заняты каким-то особым образом Божьим. И это не что-то экстраординарное. Все верующие, которые внимают своему долгу, увидят, что это их состояние и состояние. Так же поступали израильтяне в пустыне. Если мы отошли от путей Божьих, наш грех может быть велик, но это грех другой природы. Именно в Его путях мы получаем Его обетования, и поэтому именно в них и в отношении к ним мы обязаны верить Ему и доверять Ему; и поэтому только в них мы можем искушать Бога своим неверием.
[2] Таким образом они встречают препятствия, трудности, невзгоды, искушения; и это они обязательно сделают, пока сатана и мир будут оставаться в своей власти. Да, самому Богу угодно часто упражнять их различными вещами такого рода. Так случилось и с людьми в пустыне. Иногда у них не было хлеба, а иногда не было воды; иногда на них нападали враги, а иногда кусали змеи. То, что по замыслу Божьему является испытанием веры и средством побудить ее к усердному упражнению, по своей природе является тяжким и хлопотным, и под управлением сатаны способствует возникновению этого греха или искушению Бога.
[3] Что они получили прежний опыт благости, силы и мудрости Бога в Его отношениях с ними. Так поступили и эти люди; и в этом Бог обвиняет их, когда упрекает их в грехе искушения Его. И в этом также все верующие являются или могут стать участниками. Тот, кто не испытал особой благости и силы Божией по отношению к нему, сделал это по своей собственной небрежности и недостатку наблюдательности, а не из-за какого-либо недостатка в промыслах Божиих. Как
он не оставляет себя без свидетельства миру, «делая им добро, посылая им дождь с неба и времена плодотворные, наполняя сердца их пищей и веселием»; Он больше не испытывает недостатка ко всем верующим, давая им особые знаки Своей любви, заботы и доброты по отношению к ним; ибо Он «спаситель всех человеков», но «особенно верующих», 1 Тим. 4:10. Но поскольку большинство людей в мире не обращают внимания на последствия Его заботы и доброты по отношению к ним, так и многие верующие небрежно берегут опыт Его особой заботы и любви к ним. Однако это не мешает тому, что пути и дела Божии действительно таковы, как было объявлено.
А там, где эти вещи совпадают, недоверие к Богу является для Него в высшей степени провокацией. Это неверие, худший из грехов, выражающийся в величайшем ущербе славы Божией, в высоте отягчающих обстоятельств; ибо что Бог может сделать больше для нас и что мы можем сделать больше против Него? Несомненно, когда Он открыл нам пути Свои и открыл нам наш долг; когда Он дал нам залог Своего присутствия с нами и Своего владения нами, чтобы запечатлеть и удостоверить Свои обещания, данные нам; тогда для нас, в случае противостояния творений или мирских трудностей по поводу внешних, временных, исчезающих вещей (ибо их сила и эффективность не простираются дальше), не верить и не доверять Ему, это должно быть сильным провокацией в глазах Его слава. Но увы! как часто мы испытываем вину за этот грех, как в наших личных, семейных, так и в общественных делах! Должное рассмотрение этого, без сомнения, ставит перед нами вопрос глубокого унижения.
И это вторая общая глава, на которой настаивает апостол в предложенном примере, а именно, природа греха или грехов, в которые впал народ и от которых он намерен отвратить своих евреев.
3. Третья общая глава этой беседы содержит тройное отягчание греха людей, которые раздражали и искушали Бога: (1) Из места, где они так согрешили, оно было в пустыне. (2) Судя по средствам, которыми они располагали, они видели дела Божии. (3) Из-за продолжительности использования этих средств и продолжительности их греха под ними — так было в течение сорока лет: «Сорок лет они видели дела Мои». Ибо они являются как обстоятельствами рассказа, так и отягчающими обстоятельствами упомянутого в нем греха.
(1) Таким образом они поступили с Богом в пустыне: о какой пустыне идет речь, мы показали ранее при объяснении этих слов. И, однако, может возникнуть особое уважение к той части пустыни, где им был вынесен окончательный приговор об изгнании из земли Ханаанской, а именно к пустыне Фаран, Числ.
12:16, на самых границах земли, которой они должны были владеть, как видно из гл. 14:40, — однако, поскольку упоминается время в сорок лет, то есть все время странствования народа по пустыням Аравии, я принимаю это слово, чтобы охватить все. Здесь, в этой пустыне, они провоцировали и искушали Бога. И в этом заключается великое усугубление их греха; для,-
[1] Это было место, где они получили свободу после того, как они и их предки находились в тяжелом рабстве у египтян в течение многих веков. Это была обещанная им милость, о которой они взывали в день своего угнетения: «Они воззвали, и дошёл вопль их к Богу из-за рабства» (Исх. 2:23. Теперь, чтобы продать свою свободу, войти в нее посредством этого восстания против Бога, это было провоцирующим обстоятельством.
[2] Это было место, где они жили исключительно и видимым образом благодаря Божьему ежедневному необычайному обеспечению для них. Если бы он отказался от постоянного творения чудес ради них, то и они, и их дети должны были бы полностью погибнуть. Это не могло бы не воздействовать на них любовью и страхом, великими хранителями послушания, если бы они не были чрезвычайно глупы и упрямы.
[3] Они находились в таком месте, где некому было их искушать, провоцировать, вовлекать в грех, если только они намеренно не искали их ради этой самой цели; как они это сделали в случае с Мадианитом. Народ теперь «жил один и не считался среди народов».
Впоследствии, действительно, когда они жили среди других народов, они научились их нравам; но так как это не было оправданием их греха, то это было большим его усугублением, поскольку здесь он возник просто из них самих и их собственного злого сердца неверия, постоянно склонного отступить от живого Бога.
(2) Это было место, где они постоянно видели дела Божьи; это вторая общая глава, упомянутая при усугублении их греха:
«Они видели мои работы». И это во многих отношениях усугубляло их грех:
—

[1] На основании имеющихся у них доказательств того, что подобные дела совершались и что они были совершены Богом, они видели их. На это Моисей опирался, Втор. 5:3, 4: «Не с отцами нашими заключил Господь завет сей, но с нами, с нами, ה א
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תִָּ», «кто все мы здесь живы в этот день. Господь говорил с тобой лицом к лицу на горе, из среды огня». «Не с нашими отцами», то есть, говорят некоторые, «нашими праотцами, которые умерли в Египте и не услышали гласа Божия на Хориве». или: «Не с нашими отцами», то есть только — их отцы были живы при даровании закона,
«но завет был заключен не с ними только, но и с нами». Итак, Раши на месте: דבלכ וניתובא תא אל, «Не только с нашими отцами». И тогда נ
וּ א
תִָּ כּ
יִ столько же, сколько תּ
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יִ, как Абен Эзра
замечает: «и у нас тоже». И он подтверждает этот род речи Бога, обращенного к Иакову: «Иаков тебе уже не будет называться, но Израиль», то есть: «Не только так будешь называться»; ибо впоследствии его часто называли Иаковом. Другие полагают, что под «отцами» подразумеваются Авраам, Исаак и Иаков, которые были особыми отцами народа.
Теперь они получили обетование, и этим им был подтвержден завет благодати, но они не имели участия в особом завете, который был заключен при даровании закона; и в этом смысле акцент делается на слове
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וּ
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ת ַ, «этот завет», то, что сейчас
сделано в даровании закона. Со своей стороны, я склонен думать, что в этих словах Моисея Бог показывает Свой негодование против всего этого провоцирующего поколения их отцов в той пустыне и подтверждает, что Его завет не был заключен с ними, потому что они пренебрегли его и не получили получить от этого выгоду; ибо он имел особое уважение к земле Ханаанской, относительно которой Бог поклялся, что они не войдут в нее. «Не с ними, — говорит он, — которых Бог презрел и не уважал, но с вами, которые теперь готовы войти в землю обетованную, был заключен этот завет». См. Евр. 8:9. Причина, по которой я создал это место, состоит в том, чтобы показать, какое значение следует придавать непосредственным отношениям с Богом — личному видению Его дел. В этом они имели преимущество перед теми, кто мог только произнести вместе с псалмопевцем Пс. 44:1: «Мы слышали ушами нашими, Боже,
отцы наши рассказали нам, какую работу Ты совершал в их дни, в древние времена». Они видели своими глазами то, что только было рассказано или сообщено другим. И в этом они имели двойное преимущество:
1-й. В плане доказательств. У них было высочайшее и самое неоспоримое доказательство того, что упомянутые дела были совершены, и совершены Богом:
они их видели. И это, очевидно, самое убедительное свидетельство о чудесах. Поэтому наш Спаситель избрал свидетелями Своих чудес тех, кто был ἀυτόπται, «зрителями» их.
2 раза в день. С точки зрения эффективности для их цели. Видимое и увиденное, естественно, оказывает более действенное влияние на умы людей, чем то, о чем они только слышат или о чем им говорят:
«Сеньиус раздражает анимос демисса пер аурес,
Quam quæ sunt oculis subjecta fidelibus» (Hor. ad Pison., 180).
Поэтому очень усугубляет их грех то, что они сами видели эти дела Божии, которые были важными средствами уберечь их от него.
[2] По характеру самих дел, которые они видели. Они были выдающимися следствиями свойств Бога и средствами их проявления и, следовательно, откровения им Бога. Некоторые из них были делами силы, как, например, разделение моря, волны которого ревели; некоторые от величия и ужаса, как ужасные явления в виде грома, молнии, огня, дыма и землетрясения при издании закона; некоторые суровость и негодование против греха, как то, что он потопил египтян, разверз землю, чтобы поглотить Кораха, Дафана и Авирама, и язвы, которые постигли самих себя; некоторые из привилегий, благосклонности, любви и благодати, как дарование закона, вверение им Своих пророчеств и формирование из них церкви и государства, Ис. 57:16; некоторые проявляют заботу и провидение об их постоянном снабжении, давая воду из скалы и хлеб с небес и предохраняя свои одежды от старения; некоторые направляют и защищают, как в облаке и огненном столпе, чтобы направлять, направлять и освежать их день и ночь в этой пустынной, воющей пустыне;
— во всех делах Бог обильно проявлял Свою силу, благость, мудрость, благодать, верность, предлагая им высочайшую безопасность Своего
исполнит свои обещания, если они не откажутся от своей заинтересованности в них своим неверием. И заслуживает внимания вопрос, как превосходно и трогательно Моисей ссылается на все эти дела Божьи в Книге Второзакония. И все эти дела Божьи были прекрасным средством возбуждения сердец людей к вере и послушанию; и с этой целью и целью они все делали. Он часто заявлял об этом, пока они были в процессе свершения, и впоследствии упрекал их в неверии. Что могло быть более подходящим для того, чтобы породить в умах людей должное понимание величия, благости и верности Бога, чем они сами? И что может быть более действенным мотивом для послушания, чем такие опасения? Таким образом, пренебрежение ими влечет за собой великое усугубление греха. Искушать Бога, роптать на Него, как будто Он не мог или не хотел обеспечить их или исполнить свое слово, данное им, в то время как они видели, так сказать, каждый день те великие и чудесные дела, которые производили такое впечатление. Его славного образа на них, это открыло путь их безвозвратному уничтожению.
(3) Третье отягчание греха этого народа связано со временем, когда они оставались в нем, используя средства, противоположные ранее настоявшим, - это было "сорок лет". Терпение Божие было продлено по отношению к ним, и дела Его совершались перед ними не в течение недели, или месяца, или года, но в течение сорока лет подряд! И это увеличивает величие и необычность этого домостроительства, как со стороны Бога, так и со стороны их самих: со стороны Бога, что Он должен так долго терпеть их нравы, когда они так часто заслуживали уничтожения как одно целое. человек, и он часто угрожал сделать это; и с их стороны, что столь длительный период терпения, сопровождаемый столькими делами силы и милосердия, все они для их наставления, большинство из них для их нынешней выгоды и выгоды, не должен иметь на них никакого влияния, чтобы помешать их продолжению в своем грехе к своей погибели.
И вот отягчающие обстоятельства их греха, которые псалмопевец извлекает из обстоятельств его и которые повторяет апостол для нашего предостережения и наставления; и это мы выясним в последующих наблюдениях.
Обс. XIX. Ни место, ни уединение, ни уединенная пустыня не защитят
мужчин от греха или страдания, провокации или наказания.
Эти люди находились в пустыне, где у них было много мотивов и поощрений к послушанию и не было никаких средств для обольщения и внешнего искушения со стороны других, однако там они грешили и там страдали.
Они согрешили в пустыне, и трупы их упали в пустыне; они наполнили эту пустыню грехами и могилами. И причина этого в том, что ни одно место как таковое не может само по себе исключить начала и причины ни греха, ни наказания. Люди имеют в себе, в своем сердце, начало своих грехов, которое они не могут оставить позади или отделаться переменой места или переменой своего положения. И справедливость Божья, которая является основной причиной наказания, проявляется в пустыне не меньше, чем в самых густонаселенных городах; пустыня для него не пустыня: он может найти свои пути во всех их хитросплетениях. Израильтяне пришли сюда по необходимости и нашли его у себя; и в последующие века некоторые сделали это по собственному выбору — они удалились в пустыню, чтобы способствовать своему послушанию и преданности. В этой самой пустыне, на вершине Синая, в настоящее время находится монастырь людей, исповедующих себя религиозными, и они живут там, чтобы увеличивать в себе религиозность. Однажды я несколько дней беседовал с их начальником (они называют его архимандритом) здесь, в Англии. Насколько я мог судить, он мог бы узнать то же самое где-то еще. Да и в чем вообще заключался смысл этого предприятия? По большей части к своим старым похотям люди добавляли новые суеверия, пока не сделали себя мерзостью пред Господом, совершенно бесполезными в мире и более того, обременительными для человеческого общества. Такие люди подобны жителям Сокхофа, которых Гедеон учил «терниями и волчцами пустыни», Суд. 8:16. Они ничему этому не научились, кроме остроты шипов и величия собственной глупости. В лучшем случае они ничему не научились во время своего уединения в пустыне, кроме суровости этого места, которая была частью наказания за их грех и не была освящена средством для дальнейшего их послушания. Итак, эти две вещи очевидны:
[1] Что принцип неверия и непослушания людей находится в них самих и в их собственных сердцах, что не оставляет их ни при каком изменении их внешнего состояния.
[2] Никакое внешнее положение вещей, независимо от того, добровольно ли оно выбрано нами или мы были приведены к нему провидением Божьим, не излечит, не победит и не сможет сдержать внутренние принципы греха и неверия.
Я помню, как старый Джером где-то жаловался, что, когда он был в своей ужасной пещере в Вифлееме, его мысли часто были среди деликатесов Рима. И этому нас научит, —
1-й. В любых внешних обстоятельствах обращать внимание главным образом на свое сердце. Мы можем ожидать больших преимуществ от различных условий, но на самом деле не встретим ни одного из них, если не укрепим и не укрепим их корень в себе. Кто-то думает, что мог бы лучше служить Богу в процветании, если бы был свободен от затруднений бедности, болезней и гонений; другие, что они будут лучше служить Ему, если их призовут к скорбям и испытаниям. Некоторые думают, что с ними было бы лучше, если бы они были уединенными и уединенными; другие, если бы у них было больше общества и компании. Но на самом деле единственный способ лучше служить Богу — это оставаться на своем положении или положении и тем самым укреплять сердца. Это совет Соломона, ך ל
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или перед всякой стражей и охраной храни сердце твое». Хорошо держать язык, хорошо хранить ноги, и хорошо держать путь, как далее возвещает в том месте, но говорит: «Превыше всех забот храни сердце твое». И он добавляет вескую причину для своей осторожности: «Ибо, — говорит он, —
«Из него исходят вопросы жизни». Жизнь и смерть в своих средствах и причинах исходят из сердца. Так наш Спаситель наставляет нас, что в наших сердцах лежат наши сокровища; что они, то и мы, и ничего больше.
Отсюда вытекают все наши поступки, которые не только пахнут бочкой, но и получают оттуда главным образом всю свою нравственную природу, хорошие они или плохие.
2 раза в день. Всякое облегчение и помощь против греха ищите только в благодати. Не поможет тебе ни пустыня, ни рай. В одном согрешил Адам, в котором все мы согрешили; в другом согрешил весь Израиль, который был примером для всех нас. Люди могут с благими намерениями идти в пустыню, чтобы проявить благодать и принципы истины, когда их действие отрицается где-то еще; но бесполезно идти в пустыню в поисках этих вещей; их жилище – в любви и благоволении Божием, и нигде больше их нельзя найти. См. Иов 28:12–28. Не ожидайте, что милости сами по себе принесут вам пользу или что страдания принесут вам пользу.
город или пустыня принесут тебе пользу; только благодать может принести вам пользу. И если вы находите внутреннюю пользу во внешних вещах, то это просто по благодати, которую Богу угодно управлять и обходиться без них. И он может разделить их, когда пожелает. Он может дать милости, которые будут материальными, но не в конечном итоге, — подобно перепелам, которые кормили тела людей, в то время как худоба владела их душами. И он может послать скорбь, в которой не будет ничего, кроме скорби, — нынешние беды, ведущие к будущим бедам. Научитесь же, везде, в каждом штате и условиях жить в свободе, богатстве и действенности благодати; ибо иная помощь, иных преимуществ у нас нет.
3 раза. Давайте узнаем, что куда бы ни проник грех, за ним последует и наказание. «Culpam sequitur pœna pede claudo». Хотя кажется, что у мести хромая нога, она будет преследовать грех, пока не настигнет грешника: Пс.
140:11: «Зло будет преследовать жестокого человека, чтобы настигнуть его». Идите, куда он пожелает, плоды его собственного зла и насилия, наказание, положенное им, будут охотиться за ним и следовать за ним; и хотя иногда кажется, что он скрылся из поля зрения или не уловил запаха, тем не менее он снова обретет вид и будет преследовать его, пока не приведет его к гибели, — ח
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пока он не будет полностью сброшен вниз. Таргум говорит: «Ангел смерти будет преследовать его, пока не низвергнет его в ад». Язычники владели этим:
«Quo fugis, Encelade? quascunque accesseris oras,
Sub Jove semper eris».
Наказание последует за грехом в пустыню, где он будет отделен от всего мира; и подняться за ним на вершину Вавилонской башни, где весь мир сговорился защитить ее. Оно последует за ним во тьму, в темные уголки их сердец и жизни, и настигнет их в свете мира. У Бога есть ἔνδικον ὄμμα, «око мести», от которого ничто не может ускользнуть. «Может ли кто-нибудь спрятаться в тайном месте, чтобы Я не увидел его?
говорит Господь. Не наполняю ли Я небо и землю? говорит Господь: Иер.
23:24. Бог объясняет, почему никто не может скрыться от Его присутствия или избежать Его правосудия. Это от Его вездесущности; он повсюду, и все места для него одинаковы. Адам, согрешив, зашел за дерево; а другие шли под скалы и горы; но все едино,
месть их обнаружит. Это и есть тот Δίκη, который, как думали варвары, не оставит в живых убийцу, хотя бы он мог на какое-то время сбежать, Деян 28:4.
Обс. ХХ. Великие дела провидения являются великим средством обучения; и пренебрежение ими, что касается их поучительной цели, есть великое усугубление греха тех, кто живет там, где и когда они совершаются.
«Они видели дела Мои», говорит Бог, дела великие и чудесные, и тем не менее продолжали грешить и непослушать. Это усугубило их грех и ускорило наказание. Мы возьмем пример одной из намеченных здесь работ, которая познакомит нас с замыслом, целью и использованием всех них; и вот будет явление величия Божия на горе Синай при даровании закона. Сопутствующие ему дела состояли во многом из чудесных, странных и необычных вещей, таких как гром, молния, огонь, дым, землетрясения, звук трубы и тому подобное. Обычная работа человеческого ума над этими необычными эффектами силы Божией состоит в том, чтобы смотреть на них с восхищением и изумлением. Это им Бог запрещает: Исх. 19:21: «Увещевай народ, чтобы он не прорвался к Господу и не взглянул». Целью и замыслом Бога в этих делах Его силы, в этих явлениях и доказательствах Его величия не является то, чтобы люди смотрели на них для удовлетворения своего любопытства. Что же тогда было целью в них и ими? Это должно было научить их должному страху и ужасному благоговению перед Богом, Чья святость и величие были представлены им; чтобы они могли знать его как «огонь поядающий». И об этом было заявлено в номере. Ибо народ, пришедший к должному страху Божию в настоящее время и обещавший послушание, Бог принял это хорошо и одобрил в них, как то, что соответствовало замыслу Его дел: Втор. 5:23–29: «И было, когда вы услышали голос из среды тьмы (ибо гора горела огнем), вы приблизились ко Мне» (это слова Моисея) народу), «все главы колен ваших и старейшины ваши; и вы сказали: вот, Господь Бог наш явил нам славу Свою и величие Свое, и мы услышали голос Его из среды огня : …Итак, почему мы должны умирать?ибо этот великий огонь поглотит нас…Подойди и выслушай все, что Господь
наш Бог скажет; и скажи нам все, что скажет тебе Господь, Бог наш; и мы услышим это и сделаем это. И услышал Господь
голос слов твоих, когда ты говорил со мной; И сказал мне Господь: Я услышал голос слов народа сего, которые они говорили тебе: они хорошо сказали все, что говорили. О, если бы в них было такое сердце, чтобы они боялись Меня и соблюдали все заповеди Мои всегда, чтобы было хорошо им и детям их вовеки!» Бог никогда не бросает «Bruta fulmina»; все Его дела Они говорят, или, вернее, Он говорит в них. Теперь, чтобы они могли быть поучительными для нас, требуются разные вещи:
[1] Мы обращаем на них внимание и отмечаем, что они принадлежат Ему. Некоторые настолько упорны, или настолько упрямы, или настолько самодовольны и другими вещами, что вообще не обращают внимания на какие-либо дела Божьи. Рука Его поднята, и они не увидят, не увидят ее. Он проходит мимо них в своих делах справа и слева, но они не замечают этого. Другие, хотя и замечают сами дела, но не обращают внимания на то, что они принадлежат Ему; подобно филистимлянам, они не знали, была ли странная чума, поглотившая их и разрушившая их города, рукой Бога или случайностью. Но пока мы серьезно не рассмотрим их и действительно не признаем их делами Божьими, мы не сможем их улучшить.
[2] Нам следует исследовать их особое значение. Это мудрость и то, чего Бог требует от наших рук: так Мих. 6:9: «Глас Господень воззовет к городу, и человек мудрый увидит имя твое: услышьте жезл, и Кто назначил его». הָ יְ
ה
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«ГОСПОДЬ» часто понимается как сила Божия, проявляющаяся в своих действиях и могущественных делах. В этом смысле оно повторяется шесть или семь раз в одном псалме, Пс. 29:3–9. Итак, здесь голос Божий: Это дела Божии. И что они делают? У них есть голос, они «взывают к городу». Голос Божий в жезле Его делает то же самое, то есть Его сокрушающие и исправляющие дела, как в конце стих: Оно плачет י
ר ל
עִָ, «в город»; то есть город Божий, Иерусалим или церковь; хотя некоторые думают, что י
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excitandum», он взывает, чтобы возбудить или побудить людей, то есть к покаянию и исправлению. И в чем же дело? שׁ
יָּ
ה
ת
וּ, «Мудрый человек», говорим мы,
— это мудрость, или, вернее, субстанция, то есть существенный мудрец, не дающий места суете и легкомыслию, — он «увидит имя Божие»:
то есть он распознает силу и мудрость Божью в своих делах; и не только это, но и разум Божий в них, что часто обозначается
его имя." См. Иоанна 17:6. И далее следует: «Слушайте жезл!» то, о чем он говорит, — это дела розги или исправления. Это он нам повелевает
"слышать;" то есть понять. Итак, מ
עַ ש
ָ часто означает. Так говори
слуги Езекии Рабсаку, Ис. 36:11: «Скажи, молим тебя, рабам твоим на сирийском языке:
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«слышать его», то есть понимать его. Точно так же и мы должны «слышать жезл», то есть учиться и понимать разум Божий в Его делах. Это требуется от нас. И чтобы мы могли сделать это, два вещи необходимы:
1-й. Что мы учитываем и хорошо знаем свое собственное состояние. Если мы не знаем этого, мы ничего не поймем о намерениях Бога в Его устроениях. Уверенность в грехе отнимет всякое понимание судов. Пусть Бог прогремит с небес, открыв Свой гнев против греха, но такие люди все равно будут в безопасности. Бог не часто полностью уничтожает людей, совершая великие и колоссальные разрушения, прежде чем заранее предупредит их о своем негодовании. Но, тем не менее, люди, которые уверены во грехе, так мало будут знать о их смысле, что будут взывать: «Мир и безопасность», когда их окончательное уничтожение охватит их, 1 Фес. 5:3. Бог провозглашает проклятие закона в Своих делах суда; ибо тем самым «открывается гнев Божий с неба на нечестие человеков», Рим. 1:18. Но, тем не менее, когда люди услышат голос проклятия, произнесенного таким образом, если они будут в безопасности, они благословят себя и скажут, что обретут мир, хотя к жажде они присоединяют опьянение, Втор.
29:19. И это по большей части ослепляет глаза мудрецам мира сего. Они не видят и не понимают ни одного из дел Божьих, хотя никогда и не полны такого страха или ужаса, потому что, будучи уверенными в своих грехах, они не знают, что они имеют к ним какое-либо отношение. Если они когда-нибудь и прислушаются к ним, то это будет подобно тому, как люди поступили с голосом, пришедшим с небес к нашему Спасителю: одни говорили, что это был гром, другие, что говорил ангел. Один говорит о них одно, другой, другое, но они стараются не прийти к какой-либо уверенности в них. На это жалуются, Ис. 26:11: «Господь! когда поднимешь руку Твою, они не увидят». Поднятие руки вообще означает работу или осуществление чего-либо; в частности, исправлять, наказывать, причем это поза готового нанести удар или удваивающего свои удары при нанесении удара; как это делает Бог, когда его
«суды на земле», стих 9. При таком положении вещей, говорит пророк, «они не увидят»; они не будут ни рассматривать, ни пытаться
понять разум Божий в Его делах и судах. И как Бог отнесется к этому с ними? Он говорит: «Огонь врагов твоих пожрет их». то есть либо их собственная пламенная зависть к народу Божию, упомянутому в предыдущих словах, сожжет их самих, - они будут съедены и истреблены вместе с ней, в то время как они не обратят внимания на ум Божий в Его судах над их; или: «Огонь, которым ты в конце концов пожрешь всех твоих противников, падет на них»; или, наконец, «ты наведешь на них нечестивый, разъяренный народ, который уничтожит их», — как это случилось с евреями, к которым он особенно обращается. Так или иначе Бог сурово отомстит за эту безопасность и за пренебрежение Своими делами. Но те, кто мудро рассмотрит свое собственное положение, – как обстоят дела между Богом и ними, – в чем они были верны, в чем они лживы или отступили, – какие разногласия имеет Бог или может справедливо иметь с ними, – каково состояние государство, церковь или нация, к которой они принадлежат, — распознают голос Божий в Его великих делах провидения. Так сказано, Дэн. 12:10: «Многие очистятся, и убелятся, и будут испытаны; а нечестивые будут поступать беззаконно; и никто из нечестивых не уразумеет; а мудрые уразумеют». И когда это будет? Когда наступит «время великой скорби», стих 1, — когда суды Божьи велики в мире. Целью этих проблем является очищение людей, очищение их путем удаления всей «скверны плоти и духа», которой они могли заразиться, подобно тому, как в печи удаляется окалина с серебра; и сделать их белыми, заставив их искренность, постоянство и настойчивость в своем святом исповедании проявиться в их испытаниях. Но нечестивцы, уверенные в своих грехах, все равно будут продолжать свое нечестие и тем самым будут настолько ослеплены, что никто из них не сможет понять намерения Бога в Его великих делах и грандиозных устроениях. Но םי י
לִ שׁ
כִּ ְ מַּהַ, «имеющие разумение» в своем собственном состоянии и состоянии, а также в положении вещей в церкви Божией (как сказано о мужах Иссахара, что они были ם תּ
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«знающие времена»), «они уразумеют» или придут к познанию воли Божией и своего долга в этих вещах. Посмотрите, как жалуется Бог на эту неудачу, Втор. 32:28, 29.
2 раза в день. Мы должны учитывать, какое своеобразное впечатление Своей воли Бог оставляет на любое из Своих дел. Таким образом, мы можем многое узнать о его уме и замыслах в них. Все дела Божьи, если их правильно рассмотреть, окажутся
нести его изображение и надпись. Они все подобны ему, посланы им и становятся им. На них есть знаки и знаки бесконечной мудрости, силы и доброты. Те провидения, которые он намеревается научить, производят на них особое впечатление о замысле Божием, и мудрый человек может увидеть в них око Божие. Поэтому он говорит в псалмопевце: «Я наставлю тебя оком Моим», Пс. 32:8. Он хотел заставить его увидеть путь и пути, по которым ему следует идти, тем уважением, которое он будет оказывать им в делах своего провидения. Итак, говорю я, нам надлежит исследовать и мудро обдумать; потому что,-
Обс. XXI. Чем больше доказательств Своей силы и благости Бог дает в любом из Своих дел, тем громче Его голос в них и тем больше грех тех, кто пренебрегает ими; что также является другим предложением из слов.
Тогда Бог открыл им дела Свои, и они увидели их,
— «Они видели мои дела»; поэтому они не могли отказать в том, чтобы они принадлежали ему. Но если люди закроют глаза на свет, они справедливо погибнут во тьме.
Бог иногда скрывает свою силу, Авв. 3:4: «В этом было сокрытие силы Его». То есть, как добавляет Таргумист, она была открыта; его власть, прежде скрытая от народа, теперь проявилась. Но иногда Он заставляет его сиять; как сказано там же: «У него были рога, выходящие
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сияющие лучи, лучи славы возникли из его руки, или его силы, в проявлении ее в его произведениях. Он заставил Свою силу сиять в них, как солнце излучает свет во всей своей силе и красоте. Тогда для людей не обращать на них внимания будет сигналом усугубления их греха и ускорения наказания. Мы никогда не сможем узнать, что представляет собой Бог в Его делах, если, должным образом рассматривая их, мы не попытаемся понять их или Его мысли в них. Снова,-
Обс. XXII. Потому что цель всех дел Божиих, Его могущественных дел провидения по отношению к человеку, церкви или народу – привести их к вере и покаянию; это также еще одно наблюдение, которое дают нам эти слова.
Эту цель он по-прежнему заявлял во всех своих отношениях с этим народом. И основной целью Книги Второзакония является улучшение дел
Бога, которого они видели для этой цели. И «кто мудр, и он поймет это? Разумный, и он узнает это? Ибо пути Господни правы, и праведный пойдет по ним, а беззаконники падут на них», Ос. 14:9. И в этом заключается великое усугубление страданий наших дней: дела, великие дела Божьи обычно либо презираются, либо злоупотребляются. Некоторые считают все, что о них говорят ὡσεὶ λῆρος, простой басней, как некоторые в древности считали то, что касается воскресения Христа, при первом сообщении о нем, Лук 24:11. И если они не таковы сами по себе, но то, о чем говорят, совершается в мире, то что касается их отношения к Богу, они считают это басней. Случай, естественные причины, вульгарные заблуждения, народное уважение были для таких людей источником всех тех великих дел Божиих, которые видели наши глаза или слышали наши уши или о которых нам рассказывали наши отцы. «Жестокие люди и неразумные!» едва ли найдется лист в книге Божией или день в ходе Его провидения, который не осудил бы и не осудил глупость и глупость их гордыни. Даже язычники древности либо по причине презрения, либо по опыту боялись поддержать такой атеизм. Я также не считаю достойными какого-либо рассмотрения таких людей, которые живут в открытом бунте против всего, что внутри них и вне их, против всего, что Бог сделал или сказал. «За то, что они не обращают внимания на дела Господа и на дело рук Его, Он разрушит их, и не созиждет их» (Пс.
28:5. Другие не будут отрицать участие Бога в Его делах, но они используют их только для того, чтобы смотреть, восхищаться и говорить. В этом несколько меньше зла, чем в прежнем атеизме, но совсем нет добра. Да, там, где Бог умножает Свои призывы Своими делами, люди этим незначительным вниманием к ним незаметно ожесточают свои сердца, делая их уверенными. Другие злоупотребляют ими, некоторые делают их источником своих тщетных и глупых прогнозов: «Есть такое чудо, такое странное дело Божие, такая пылающая звезда» и тому подобное.
Что тогда? «То или иное произойдет в том или ином году, в том или ином месяце». Это обманчивый способ превозносить себя атеизма; ибо ничто не может поддержать эти предположения, кроме предположения о такой связи причин и следствий, которая исключает суверенное правление Бога над миром. Другие спорят о них; некоторые, чья жизнь расточительна и чьи пути нечестивы, боятся, что на них будут смотреть как на кого-то, кто направлен против них самих и их грехов, и поэтому они утверждают, что у них нет определенного языка, никакого значения в
их. Другие слишком настойчивы, чтобы смотреть на них как на посланных или призванных поддержать их в их желаниях, путях и целях. Среди большинства из них, благодаря этим и подобным средствам, истинный замысел Божий во всех Его великих и странных делах совершенно теряется из-за великого раздражения очей Его славы. Это, как я показал, и есть вера, покаяние и послушание каждого человека; и нам следует рассмотреть, как они были улучшены в нас. Опять заметьте из слов, что:
Обс. XXIII. Богу часто угодно даровать великие внешние средства тем, в ком Он не может эффективно действовать по Своей благодати.
У кого было больше первых, чем у этих израильтян в пустыне? Поскольку дела Божьи среди них были величайшими и изумительными из всех, которые Он когда-либо творил от основания мира, так и закон сначала был дан им вслух и обнародован среди них; и не только это, но и у них было проповедано Евангелие, как и у нас, хотя и не так ясно, но не менее истинно, Евр. 4:1, 2. Посмотрите на их привилегии и преимущества, перечисленные нашим апостолом Рим. 3:2, 9:4, 5. Бог вполне мог бы сказать о них так же, как Он впоследствии сказал об их потомках: «Что еще можно было сделать с виноградником Моим, чего Я не сделал в нем?»
Это. 5:4; — для ограды, посадки растений и забивания камнями ничего большего нельзя было сделать. Внешних средств, постановлений, страданий, милостей они не хотели; и все же все это время Бог не обрезал их сердца, чтобы они любили Его всем своим сердцем и всей своей душой, чтобы они могли жить, как Он обещал сделать в другое время, Втор. 30:6: да, прямо сказано, что Он не дал им глаз, чтобы видеть, или ушей, чтобы слышать, чтобы они могли знать Его и бояться Его. Он не совершал и не осуществлял действенной работы внутренней благодати, пока они наслаждались внешними средствами, упомянутыми выше.
И поэтому, когда Бог обещает сделать завет благодати под Евангелием действенным для избранных, написав Свой закон в их сердцах и вселяя Свой страх в их внутренности, Он прямо и решительно говорит, что Он не сделает этого так, как Он сделал это с людьми в пустыне; и это по той причине, что они (то есть большинство из них) имели только внешнее управление им и не наслаждались этим действенным сообщением спасительной благодати, которое там называется написанием закона в наших сердцах, и вложение страха Божия во внутренности наши, Евр. 8:8–12, из Иер. 31:31–34. Подобным же образом, когда наш
Господь Иисус Христос проповедовал Евангелие всем, однако только некоторым было дано знать тайны Царствия Божия, Мф.
13:11–16. Я знаю, что некоторые этим недовольны; но по большей части они таковы, что не будут довольны ничем из того, что Бог делает или говорит, или может сделать или сказать, если только Он не даст им закон или Евангелие, чтобы спасти их в их грехах и с их грехами. Они готовы оспаривать, что Бог несправедлив, если Он не дает благодати каждому человеку, чтобы не использовать и не злоупотреблять по своему усмотрению, в то время как сами ненавидят благодать и презирают ее и считают, что она не заслуживает принятия, если ее возлагают на их двери. Но таким образом Бог поступил с этим народом в пустыне; да, им были предоставлены средства послушания после того, как он поклялся, что они должны умереть за свое непослушание. И кто ты, человек, спорящий с Богом? Более того, праведность Божья в этом вопросе ясна и очевидна; для,-
[1] Бог не обязан предоставлять какие-либо особые привилегии, даже в отношении внешних средств благодати, кому-либо из сынов человеческих. И чтобы показать здесь свою суверенность и абсолютную свободу, он всегда предоставлял их в большом разнообразии и в особой манере. Так он и сделал в древности: «Он показал слово свое» (ר
י
ו ָ דּ
בְָ, «слова его», то есть установления его) «Иакову, постановления его и постановления его Израилю. Он не поступал так ни с одним народом; а что касается законов Его, они не знали их» (Пс. 147:19, 20. Эти внешние средства сами по себе были их особой привилегией и ограждением. Преимущество иудеев заключалось в том, что «им» и только им «было поручено слово Божие», Рим. 3:2. И Бог, поскольку Он дал и даровал эти внешние средства благодати только им, так же Он мог справедливо отказать в них и им; иначе он мог бы даровать их всем остальным и удержать от них. Ибо он поступил с ними не так, потому что они сами по себе были в чем-то лучше, чем те, которые были лишены своих привилегий, Втор.
7:6–9. И так Бог до сих пор поступает с народами мира; Некоторым он доверяет Евангелие, а некоторым и звук его не приближается к ним. Человек не хотел оставаться в том состоянии, в котором его создал Бог, Экклс. 7:29; и Бог может справедливо оставить его в том состоянии, в которое он попал из-за греха. То, что он предоставляет внешние средства кому-либо, — это просто милость, щедрость и щедрость. И скажем ли мы, что он несправедлив, если он больше не дает, хотя никакое правило или закон справедливости не обязывает его к тому, что он делает? Люди могут с помощью таких средств и опасений скорее
спровоцируйте Бога отнять у них то, что они имеют, чем прибавить им то, чего у них нет. Ропот нищего, как будто он не получил должного, когда ему что-то дают, есть худший способ увеличить свою милостыню.
[2] Даже внешние средства, если они распределяются по отдельности, имеют множество благословенных целей, которые будут достигнуты ими; ибо все они по-разному стремятся к славе Божией. Я признаю, что это презирается людьми светских и злых принципов, которых это не касается. Людей, которых ничто не может удовлетворить, кроме как сделать всякую благодать настолько распространенной, что она будет продана развращенной человеческой воле, чтобы ею можно было пользоваться или злоупотреблять по своему усмотрению, поскольку они действительно полностью извращают всю действенную благодать, поэтому им следует найти другое место Писания. поддержать их в их мнении. Книга Божия этого не сделает. Они оценивают вещи исключительно ради собственной выгоды. Но для тех, кто знает Бога и любит Его, это имеет большое значение. То, что мудрость, святость, благость, праведность и строгость Божьи превозносятся и прославляются, как и в устроении внешних средств благодати, хотя в конечном итоге и не оказывают действенного воздействия на спасение некоторых, является предметом великой радости для все, кто верит.
Опять же, они могут принести людям огромную пользу, причем как в этом мире, так и в вечности. Так говорит наш Спаситель Матф. 11:23: «И ты, Капернаум, до неба вознесшийся, до ада низвергнешься, ибо если бы в Содоме явлены были силы, явленные в тебе, то он оставался бы до сего дня. " Возвышение Капернаума заключалось в наслаждении его внешними средствами благодати, в проповеди и чудесах Спасителя нашего; и хотя концом всего было то, что она должна была быть сведена в ад за свое упрямство в неверии, тем не менее, пока она наслаждалась этими вещами, она имела настоящую привилегию и благодаря этому значительно возвысилась. И могло быть использование этих средств, которые, хотя и не избавили бы Капернаум от ада в конце концов, поскольку не преобладали против окончательного нераскаяния, но все же могли бы избавить его от того ада временного разрушения, которое постигло его вскоре после этого, как преобладание над их открытым и демонстративным упрямством. И поэтому Содом, если бы ему были вверены подобные средства обучения, мог бы сохранить свое внешнее состояние и состояние благодаря такому использованию их до того или по сей день. Ибо может быть такое осознание греха, которое может привести к такому покаянию и смирению, которые отвратят временные осуждения, которые не приведут к покаянию ко спасению и
избавление от судов вечных. И это делает Евангелие величайшей привилегией и преимуществом любого королевства или народа в мире, а также их главным интересом поддерживать его. Какую бы работу Богу угодно было совершить тайно и эффективно в сердцах людей, чтобы привести их к вечному наслаждению Собой, само внешнее устроение Евангелия способно вызвать такое исповедание и исправление жизни во всем, что обеспечит им наслаждение миром и спокойствием в этом мире. Кроме того, отстранение людей от их нынешних греховных путей будет способствовать смягчению их будущего наказания или уменьшению их ран. Таким образом, в этом внешнем средстве благодати содержится много милостей, если рассматривать их абсолютно и само по себе.
[3] Там, где Бог предоставляет кому-либо использование внешних средств благодати, обычно, если не всегда, Он имеет намерение сообщить с их помощью некоторым особую спасающую благодать. Эти средства, предоставленные людям в пустыне, где они, кажется, пережили столь же печальное событие, как и когда-либо в мире, тем не менее не были потеряны в отношении их цели и использования передачи особой благодати некоторым людям. Некоторые, да, несомненно, многие, были обращены ими к Богу и стали послушными. То, что они умерли в пустыне, не является аргументом в пользу того, что отдельные люди умерли в окончательном неверии - нет, хотя мы должны заключить, что все они умерли в результате наказания; ибо они поступали так, поскольку были членами и частью того народа, того провоцирующего поколения, с которым Бог поступал согласно недостаткам общества. И поэтому многие люди могут пасть и быть наказанными в национальных опустошениях, поскольку эти опустошения являются справедливым наказанием за грехи этого народа, хотя сами они не были лично виновны в них. Так излагают дело дочери Целофеада, Числ. 27:3: «Отец наш умер в пустыне, и не был он в обществе собравшихся против Господа, но умер в своем грехе».
Он был грешником, как и все люди, и поэтому у него самого не было причин жаловаться на свою смерть в пустыне; но все же он не имел никакого отношения к тем особым провокациям, за которые Бог был так неугоден, что он в гневе Своем демонстративно пресекал их, и наконец. Но он, возможно, и многие другие из них, несомненно, получили духовно действенную пользу от средств благодати, которыми они наслаждались. Это ясно видно на примере Халева, Иисуса Навина и других, а также великого множества представителей нового поколения, которые уверовали и вошли в покой. Теперь спасение одной души стоит того.
проповедь Евангелия всему народу, и это в течение многих лет. И пока Бог выполняет Свою работу видимо, Он будет заботиться тайно, чтобы ни одно скрытое зерно Его Израиля не упало в землю.
Подводя итог всему этому: эти внешние средства даруются людям в виде милости, благосклонности и щедрости. Их цели, если рассматривать их отдельно, добры, святы и праведны. Более того, все они по-настоящему эффективны, поскольку всегда достигают цели, для которой предназначены.
И то, что люди от них не становятся лучше и не получают большего преимущества, чем они есть, происходит просто от их собственной порочности и упрямства. А те, кто не одобряет это устроение, похоже, имеют великие намерения бороться с Тем, Кто сильнее их.
Более того, из изложенных выше предпосылок мы можем заметить, что
—

Обс. XXIV. Никакие привилегии, никакие внешние средства благодати, никакие другие преимущества не защитят людей, согрешающих, от гнева и правосудия Божьего.
Кто мог бы стать причастником большего количества подобных вещей, чем этот народ в то время? Помимо великой привилегии, полученной ими от их отцов, поскольку они были потомками Авраама, друга Божьего, и имели знак Его завета в своей плоти, они недавно воздвигли среди себя славное церковное государство, в котором они им были доверены все таинства поклонения Богу. Эти привилегии суммирует апостол, Рим. 9:4, 5: «Кто такие израильтяне, которым принадлежит усыновление, и слава, и заветы, и дарование закона, и служение Богу, и обетования; чьи отцы». «Усыновление» было их; У Бога не было других детей или семьи в мире, кроме них — они были Его семьей, когда Его проклятие было на всех других семьях земли. И «слава» принадлежала им; именно им и среди них Бог так явил Свою славу, что она стала их славой, их славой над всеми народами мира. И «заветы»
были их; как завет, заключенный с Авраамом, со всеми его преимуществами, так и особый завет, который Бог заключил с ними на Синае. Им также был дан закон, и торжественное поклонение Богу во всех его законах и постановлениях сделалось их особенностью. Что
о делах провидения, сотворенных Богом среди них, мы объявили.
Несомненно, они высоко ценят эти вещи. Поэтому, когда они спорили с Моисеем и Аароном, их призывом было «чтобы весь народ был свят», так что они не видели причин для своего особого превосходства. И кто из сынов человеческих не готов поступить так в гораздо меньшем числе случаев? Некоторые кричат, что они — церковь, а некоторые хвалятся чем-то другим; но будь людьми, какими они хотят, их привилегиями и преимуществами, какими они могут желать, если они являются уверенными и упрямыми грешниками, гнев Божий в тот или иной момент настигнет их. И некоторые однажды к своему огорчению осознают, чего им будет стоить хвастовство. Лаодикия уже давно сделала это; и так же в свое время поступит та, которая говорит: «Я сижу, как царица, и не увижу печали». Ибо хотя рука церковных привилегий и должна присоединиться к руке светской выгоды, тем не менее виновные не останутся безнаказанными. И одна причина этого заключается в другом предложении, вытекающем из слов, а именно в том, что:
Обс. XXV. Существуют определенные границы Божьего терпения и терпения по отношению к упрямым грешникам.
Итак, здесь он выделил сорок лет для потребления этого провоцирующего поколения. И как в обетовании замечено, что в ту самую ночь, в которую истекло время, народ был освобожден из Египта; Итак, в момент угрозы вспоминается, что по прошествии сорока лет, в течение которых народ скитался по пустыне, не осталось ни одного из первых исчисленных на Хориве. Как бы люди ни льстили и ни угождали себе, ничто не может уберечь грешников от наказания в назначенное время.
См. 2 Пет. 3:8–10.
Во-вторых, теперь мы перейдем к последнему пункту, содержащемуся в примере, на котором настаивал апостол; и это является следствием греха людей в их наказании. И это выражается в том,
1. Причина этого – то, что Бог огорчал их грех в том смысле, в каком он их понимал: «Поэтому Я огорчился с тем поколением». Значение слов как в псалме, так и в этом месте было ранее объявлено. Оно выражает то, как Бог был затронут людьми, как и внутренним состоянием Его сердца; ибо эти привязанности Бог принимает
на себя для нашего наставления. Он говорит, что «будет радоваться о своем народе всем своим сердцем и всей своей душой» (Иер. 32:41; и по поводу их греха сказано, что «опечалило его сердце, что он создал человека на земле» (Быт. 6:6). И эти выражения, где бы они ни употреблялись, являются знаками великих и знаменательных действий.
Итак, в последнем упомянутом случае Бог сказал: «Это огорчило его сердце».
потому что он собирался сделать то, что не могло исходить ни из какого принципа, который мы можем понять, кроме великих неприятностей и приставаний. Итак, то, что здесь имеется в виду, есть такое σχέσις, такое «строение» или «привычка» ума или сердца в Боге, какое люди того поколения имели своей целью. Таким образом, здесь подразумевается не λύπη, «печаль» или «горе», собственно так называемые; ни одно из употребленных здесь слов, одно у псалмопевца, другое у апостола, не выражает этой страсти: ибо хотя Бог часто приписывает ее Себе, однако здесь имеется в виду не она, а скорее негодование и скорбь. Он был обременен, раздосадован, недоволен сверх того, на что могло простираться терпение и снисходительность. Вкратце, оно включает в себя следующие две вещи: (1) Суд или разум Божий относительно величия их греха со всеми его отягчающими обстоятельствами; и (2) Его решительная воля наказать их. Следовательно, мы можем заметить, что:
Обс. XXVI. Сердце Бога очень озабочено грехами людей, особенно тех, кто по каким-либо причинам является Его народом и пользуется таким уважением.
Люди живут, действуют и говорят так, как если бы они думали, что Бога мало волнует то, что они делают, особенно их грехи; что либо он не обращает на них внимания, либо, если и обращает, то не слишком ими озабочен. О том, что он скорбит в своем сердце, то есть имеет такое глубокое чувство человеческих греховных провокаций, они не имеют ума думать или верить. Они думают, что что касается мыслей о грехе, то Бог совершенно подобен им самим, Пс. 50:21. Но дело обстоит иначе; ибо Бог имеет, —
(1) Забота о чести в том, что мы делаем. Он создал нас для Своей славы и чести; ничего из того, что мы можем каким-либо образом поручить Ему, кроме нашего послушания; и все, что противоречит этому, прямо ведет к его бесчестию. И это Бог не может не глубоко осознавать. Он не может отречься от себя. Если люди потеряют арендную плату, которую они ожидают от своих арендаторов и которую обязали их платить и от которой они отказываются просто по своей воле и упрямству, они окажутся в этом заинтересованными;
и разве Бог потеряет весь причитающийся Ему доход, не выразив негодования против вины людей, которые так несправедливо и мошеннически поступают с Ним? Нет, он глубоко обеспокоен этим вопросом, поскольку он наш суверенный Господь.
(2) Он также заботится о справедливости, поскольку является верховным правителем и правителем всех дел своих рук. Он Бог, Кому принадлежит месть, Который сказал: «Моя месть, и Я воздам». И ему не нужна никакая другая причина, которая побудила бы его наказать грех, кроме него самого, его святость и справедливость являются его природой. И это он выражает по-человечески, утверждая, что он огорчен или раздражен и возмущен грехами людей. Как эта провокация усугубляется этим усугублением греха, который совершается Его собственным народом под особыми, невыразимыми обязательствами повиновения, было объявлено ранее.
2. Приступим к изложению слов. В них заключен суд, который Бог вынес и вынес в отношении этого народа и их греха, который выражен как причина, по которой Он огорчился вместе с ними: «Он сказал: «Они всегда заблуждаются в сердцах своих; и путей Моих они не познали». ."
«Он сказал» — не то чтобы Бог прямо использовал эти слова, но Он вынес такое суждение относительно них. Именно в этом смысле он их и представлял.
Таким образом, это слово чаще всего используется для обозначения ума. Имеется в виду λόγος ἐνδιάθετος, или «чувство ума», а не λόγος προφορικός, или «внешнее выражение».
И в этом приговоре, который Бог вынес этому грешному поколению, он объявляет три вещи: (1) Принцип всех их грехов: они «заблуждались в своих сердцах». (2) Их постоянство или упрямство в этом принципе:
они делали это «всегда». (3) Следующее или, скорее, сопутствующее зло им или вместе с ними: они не познали путей Господних: «И не познали путей Моих».
(1) Бог видит причину всех их неудач в их заблуждениях – заблуждениях их сердец. Ошибка сердца в моральных вопросах — это практическое неправильное суждение о том, что хорошо, а что плохо для людей. Так этот народ, силой своих похотей и тьмы, своих искушений и упрямства, сделал:
во многих случаях, когда их судили, они считали, что грех и неповиновение были для них лучше, чем вера, покорность и послушание. Они вообще не считали умозрительно и формально, что грех как грех лучше послушания, на которое не способно ни одно существо; но на практике и в частности они решили, что для них лучше сделать то, в чем заключался их грех, чем упустить или отказаться от этого: поэтому они «заблуждались в своих сердцах». Там место их ошибки исправлено. Кроме того, что сердце здесь, как и во многих других местах, понимается для практического понимания или для всего принципа всех наших моральных действий, поскольку оно касается как ума, воли, так и чувств, это выражение, по-видимому, имеет в виду нечто большее. дальнейшее открытие природы своего греха, с дальнейшим усугублением его. Они согрешили от всего сердца; и Бог дает им понять, что Он не столько настаивает на их внешних действиях, сколько заметил, что их сердца неправы с Ним. Это был принцип всех их восстаний, за которые он их ненавидел. Как он говорил в другом месте о том же самом народе, когда их сердца стремились к своим идолам, «он не смотрел на них».
(2) Дополнением к этой ошибке является их постоянство в ней или настойчивость в ней: «Они всегда заблуждаются». Здесь можно обозначить две вещи: [1] Что во всех случаях, когда дело доходило до суда, они практически выбирали не ту сторону. Возможно, они поступали не так повсеместно, но в целом, что оправдывает деноминацию. Или: [2] Это означает продолжение их заблуждения; ἀεί означает «не прекращать» или «сдаваться». Хотя Бог проявлял к ним великое терпение и снисходительность в течение долгого времени, тем не менее, они никогда не изменяли своего мнения или сердца.
(3) Следствием этого великого принципа их греха или, скорее, другого сопутствующего принципа их выкидышей является то, что они не знали путей Божиих: «И не познали путей Моих». Это может быть толкованием первого и показать, в чем заключалась их ошибка, а именно, в том, что они не знали и неправильно судили о путях Божиих. Но, как я уже сказал, я скорее буду рассматривать это как еще один принцип их выкидышей.
Как они заблуждались в сердце своем, потому что им нравились пути греха, так они не любили пути Божии, потому что не знали их, и от того и другого бросались на всевозможные выкидыши и провокации. Мы отсюда
сначала проинструктировал, что:
Обс. ХXVII. Во всех грехах людей Бог главным образом учитывает принцип; то есть сердце или то, что в нем.
«Они заблуждаются, — говорит он, — в своих сердцах». Сердце Ему главным образом требуется в нашем послушании; и это он главным образом считает человеческим непослушанием.
«Сын мой, — говорит он, — отдай мне сердце твое». и: «О, если бы у них было такое сердце, чтобы они боялись Меня!» Когда сердце прямое в отношении своего общего строения, замысла и принципов, Бог потерпит многие недостатки и многие выкидыши. А когда оно ложно и отошло от Бога, тогда тысячи обязанностей не имеют для Него никакого значения. Мы мало знаем, да, вообще ничего, о сердцах людей; и поэтому человек может подумать, что мы должны мало интересоваться ими или вообще не заботиться о них, а просто оставаться удовлетворенными внешними действиями и последствиями, в которых и заключается наша забота.
Но даже среди нас дело обстоит совсем иначе. Если однажды человек начнет справедливо подозревать, что сердца тех, с кем ему приходится иметь дело, не честны по отношению к нему, а лживы и коварны, пусть они притворяются, что хотят, и поступают, как им заблагорассудится, – все это совершенно пренебрегается и презирается. Так говорит он, Хом. Ил. ί. 312,—
Ἐχθρὸς γάρ μοι κεῖνος, ὁμῶς Ἀϊδάο πύλῃσιν,
Ὅς χʼ ἕτερον μὲν κεύθει, ἐνὶ φρεσὶν, ἄλλο δὲ βάζει·—
«Я ненавижу его, как врата ада, который, притворяясь справедливым ко мне, оставляет в уме другие вещи».
И если так обстоит дело с людьми, которые судят о сердцах других только по делам, и это суждение может воспламеняться беспочвенными подозрениями и испорченными представлениями, то тем более так должно быть с Богом, перед глазами которого все сердца людей лежат открытыми и обнаженными, чья слава и достояние — быть καρδιογνώστης — судьей, исследователем, знатоком всех сердец? Снова,-
Обс. ХXVIII. Ошибка сердца, заключающаяся в предпочтении путей греха послушанию с его обещаниями и наградами, является корнем всех великих провоцирующих грехов и восстаний против Бога.
Многие грехи являются следствием безудержных похотей и развращенности людей; во многие они попадают из-за силы и действенности своих искушений; большинство из них производятся обоими вместе; но что касается великих провокаций, например, несущих в себе отступничество или бунт против Бога, то они исходят от обманчивого и обманутого сердца. В мире много отвратительных и вредных ошибок, но это величайшая душегубительная ошибка, когда сердце практически развращается, предпочитая грех и его плату послушанию и его награде. Действительно, теоретически сделать это кажется трудной и трудной задачей, особенно для тех, кто допускает хоть какое-то ощущение вечности. Однако противоположное этому, а именно, предпочтение послушания с его обещаниями и наградами, состоящими в будущем и невидимом, греху и его нынешним путям, выражается как действие или плод веры, и ничто другое не позволит нам сделать это. . Доказательством веры Моисея было то, что он «предпочел скорее потерпеть скорбь с народом Божьим, чем какое-то время наслаждаться греховными удовольствиями, почитая поношение Христово большим богатством, нежели сокровища в Египте, ибо он имел уважение к награде», Евр. 11:25, 26. Так апостол выражает действие веры в этом вопросе: 2 Кор. 4:18: «А мы смотрим не на видимое, но на невидимое: ибо видимое временно, а невидимое вечно». Это дело веры так всматриваться, видеть и различать невидимое и вечное, чтобы из-за этого предпочесть послушание Богу со скорбями, искушениями и гонениями греху со всеми его нынешними удовольствиями и наградами. Но на практике это часто встречается среди мужчин. И как это осуществляется или осуществляется; как ум предвзято и затруднен в принятии правильных суждений относительно своих правил; как он отвлекается от должного рассмотрения вещей и причин, которые должны повлиять на него и привести к этому; как оно запутывается и соблазняется теперешним одобрением кажущихся удовольствий; и как воля таким образом обманывается до согласия на грех, я заявил в специальной беседе с этой целью. Короче говоря, когда направляющая часть разума отвлекается от рассмотрения причины предложенных ей вещей; когда оно испорчено ложными притворствами, навязанными ему поруганием развращенных похотей и привязанностей, овладевших воображением своими объектами и своей теперешней обманчивостью; когда ее осуждающая и обвиняющая способность сбита с толку, ею пренебрегают и, по крайней мере, частично заставляют замолчать, как будто она устала от напрасного выполнения своей работы и привыкла к
отталкивает; когда в своих рефлексивных действиях, посредством которых оно должно получать впечатления от собственных самообвинений и упреков, оно делается тупым, твердым и бессмысленным, невзирая ни на то, что говорится в нем или к нему; и когда посредством этих средств плотские страсти овладевают душой, безудержно склоняя ее к поиску их удовлетворения, тогда сердце оказывается во власти заблуждения, о котором мы говорим, — того заблуждения, которое является основой всех великих провокаций и отступлений от Бог.
Ибо: [1] Это дает свободу всем похотям души искать удовлетворения во грехе; [2] Пренебрегает и пренебрегает всеми обещаниями, связанными с послушанием; и [3] пренебрегать угрозами, исходящими от греха, и таким образом подготавливать его к крайнему восстанию.
И из всех ошибок обратим внимание на эту практическую ошибку сердца. Если люди находятся во власти этой великой, фундаментальной ошибки, их спасет не ортодоксальность или здравость своих мнений. И это достойно сожаления, когда мы видим, как люди будут бороться за свои мнения под именем истины и подвергать всевозможным суровым размышлениям тех, кто им противостоит, в то время как сами заблуждаются в своих сердцах и не знают путей Бог. И это образ, который из всех других Бог ненавидит больше всего; ибо когда люди притворяются, что за него, а на самом деле против него, как это бывает со всеми остальными, разве Искатель сердец не узнает об этом? Православные лжецы, ругатели, пьяницы, прелюбодеи, притеснители, гонители — неизреченное бремя для терпения Божия. Снова,-
Обс. XXIX. Постоянное упорство в грехопадении есть высшее, высшее и последнее усугубление греха.
«Они всегда ошибаются» — в каждом случае послушания, и то постоянно. Это наполнило их меру; ибо в этом состоит окончание греха, который производит смерть, Иак 1:15. Грех может быть задуман и рожден, но смерть не наступит. Но если оно будет завершено, если люди всегда будут ошибаться в своих сердцах, последствием этого будет неминуемая гибель.
Это, как было сказано, есть высшее и последнее отягчание греха; для,-
[1] Оно включает в себя пренебрежение и презрение ко всем временам и срокам исправления. Бог дает людям, особенно тем, кто живет по устроению слова, много особых времен или сроков для их жизни.
восстановление. У них есть свой день, свой особый день, когда они должны особым образом заботиться о своем мире, как было объявлено. Возможно, этот день часто возрождается для людей, о которых говорится, и часто возвращается к ним; но они так же часто презирают и пренебрегают им.
[2] Оно включает в себя отвержение и разочарование в средствах покаяния, которые Богу угодно милостиво предоставить им. Во время Своего терпения по отношению к грешникам Богу угодно даровать им различные средства и преимущества для их исправления, и притом в большом разнообразии; но все они отвергаются и становятся бесплодными в неизменном пути греха.
[3] Оно включает в себя презрение ко всему делу совести от начала до конца. Много помощи совесть получает в своей работе: обличения словом, возбуждения судами, милостями, опасностями, избавлениями; но, тем не менее, в этом состоянии все его действия вызывают недоумение и презираются. А что еще можно сделать против Бога? что может прибавить к вине такого греха и грешников?
И это может служить оправданием строгости Бога по отношению к людям, которые
«всегда заблуждаются в сердце своем», которые продолжают грешить. В тот день, когда тайны всех сердец будут раскрыты и все дела между Богом и душами людей станут открытыми, святость, праведность и справедливая строгость Бога по отношению к нераскаявшимся грешникам будут в этих и других отношениях славно проявлены.
Обс. ХХХ. Никто не презирает и не оставляет пути Божии, кроме тех, кто их не знает.
Ибо что бы они ни исповедовали, но распутные грешники на самом деле не знают ни Бога, ни путей Его: «Они заблуждаются в сердце своем, и не познали путей Моих». Кто, казалось бы, лучше знал пути Божьи, чем этот народ? Все пути Его провидения, которыми Он шел к ним, и пути Его закона, которыми они должны были идти к Нему, были перед ними. Они видели самих первых и то явление силы, мудрости и величия Божия в них, как никогда не видело ни одно поколение людей от создания мира. И для
пути Его закона и поклонения, кто мог бы знать их, если бы они не знали? Они слышали, как сам Бог провозглашал Свой закон на горе Синай, и впоследствии они написали его на каменных скрижалях; а остальные его установления они получили через новое откровение, видя, что все они отражены в возведении скинии и практике служения ей. И все же все это время, будучи неверующими и упрямыми, «они не знали путей Божиих»; более того, хотя они и заявляли, что знают их и будут соблюдать их, на самом деле они их не знали. И такими были их потомки и преемники в неверии и непослушании, о которых говорит апостол, Тит. 1:16: «Они говорят, что знают Бога, а делами отрекаются Его, будучи гнусны и непокорны и отвержены ко всякому доброму делу». Так было и с этим народом; так бывает со всеми, презирающими пути Божии. Что бы они ни исповедовали (а некоторые из них будут достаточно настойчивы, чтобы исповедовать многое), однако на самом деле они не знают ни Бога, ни путей Его. Так наш Спаситель говорит фарисеям, что, несмотря на все их хвастовство своей мудростью, умением и знанием закона и Самого Бога, будучи, тем не менее, гордыми, лицемерными самосудами, они на самом деле этого не сделали». никогда не слышал голоса Его и не видел образа Его», Иоанна 5:37; то есть они не имели с ним реального знакомства или знаний о нем.
Какое бы представление такие люди ни имели или могли иметь о путях Божьих, какое бы умение во внешней букве Его законов и установлений они ни имели, однако они не знают ни праведности, ни святости, ни действенности, ни полезности, ни красоты каких-либо из них. Эти вещи духовно различимы, и они духовно слепы; это дух и жизнь, и они плоть и мертвые. И все это видно из презрения людей к путям Божьим или пренебрежения ими. Этого может сделать только тот, кто этого не знает; ибо «знающие имя Господне», то есть любой из способов, которыми Он открывает Себя, «будут полагаться на Него», Пс.
9:10. Они не оставят ни его, ни их. То, что Павел говорит в оправдание некоторым иудеям: «Если бы они знали это, то не распяли бы Господа жизни», мы можем применить к некоторым в качестве объяснения: «Если бы они знали пути Божии , как они когда-то заявляли, они не оставили бы их. И это может поддержать нас против обид и скандалов, которые происходят в мире из-за отступничества профессоров. Некоторые, исповедующие религию, находятся в ее власти
превратиться в чувственных мирян; некоторые из тех, кто исповедовал ее во всей ее истинности, будучи протестантами, становятся папистами и идолопоклонниками. Следует ли отсюда извлечь какое-либо размышление или обратить внимание на правильные пути Божии, как если бы они заслуживали того, чтобы их оставили? Что бы люди, такие люди, ни притворялись или исповедовали, истина в том, что они никогда не знали путей Божьих в их свете, силе, эффективности или красоте. Юлиан, этот позорный отступник, имел обыкновение хвастаться Писанием: «То, что он читал его, знал его и осуждал его». Ему действительно ответили: «Что если бы он и читал их, то все же понимал или не знал их»; для чего не требовалось никаких других доказательств, кроме того, что он осудил их.
3. «Им Я клялся в гневе Моем, что они не войдут в покой Мой».
Это последнее, что еще предстоит рассмотреть; и это результат или событие ранее объявленного греха: к чему он пришел в святости и праведности Божией и какое наказание было нанесено обидчикам. И в этом повелительном приговоре Бога в отношении этого народа, после всех его искушений и провокаций, есть значительное:
(1) Необратимость вынесенного им приговора. Это уже не просто угроза, а приговор, безвозвратно вынесенный, внесенный в небесный суд и преданный к исполнению во славу, силу и правдивость Бога; ибо он «поклялся» в этом или подтвердил это своей клятвой. Все простые обещания или угрозы относительно временных вещей содержат в себе неявное условие. Оно извлекается, если того требуют обстоятельства, чтобы изменить и изменить обещанное или угрожающее событие. Но когда Бог вмешивается со Своей клятвой, это значит исключить все резервы на таких молчаливых условиях, то есть показать, что время, в течение которого они могли иметь место или быть полезными, истекло. И подтвержденная таким образом угроза становится абсолютным приговором. И пока дело доходит до этого, положение грешников не является абсолютно плачевным. Но когда против них выходит клятва Божия, все резервы милосердия, все прежние условия условий совершенно отсекаются. И это касается не только тех, о ком особым образом записано, что он так поклялся; но в таких случаях Бог показывает, каков путь Его святости и строгости со всеми грешниками, попадающими в подобные провокации с
их. Ибо на этом основывает апостол свои увещевания и предостережения, Евр. 4:11: «Итак постараемся войти в покой тот, чтобы кто не впал по тому же примеру неверия»; но если бы характер отношений Бога с такими неверующими не был абсолютно одинаковым, если бы клятва Божия распространялась только на это поколение, хотя они и пали, то другие могли бы оказаться под той же виной вместе с ними, что, следовательно, апостол показывает, что в противном случае .
(2) Величие их греха, великое оскорбление, которое Бог нанес на него, и провокация, которая как бы постигла Его в связи с этим: Он «клялся в гневе Своем»; то есть с большим негодованием. Пусть это место будет прочитано, как указано выше, где выражено расположение сердца Божьего к ним, и откроется величие Его гнева и негодования. Итак, хотя святая природа Божья сама по себе не способна на такие волнения, на такой дымящийся гнев и гнев, которые в ней описаны и представлены, единственной целью этих выражений должно быть показать всю гнусность греха, который совершили люди. виновен в. И в этом заключается бесконечное снисхождение Бога, когда он заботится о том, чтобы наставить одних в Своем заслуженном гневе против других: ибо мы настолько слабы и низки, что нам необходимо таким образом наставляться в святости Божьей природы и строгости. о Его справедливости против греха; ибо что бы мы ни думали о себе, мы на самом деле не способны к каким-либо совершенным понятиям или прямому восприятию их, а нуждаемся в том, чтобы они были представлены нам такими эффектами, которые мы можем принять в виде видов
[наши] умы.
(3) В этих словах содержится само наказание, вынесенное против этого провоцирующего народа, а именно: они не должны войти в покой Божий. И есть двойное отягчание наказания в способе его выражения:
[1] В акте, где отрицается: «Они не войдут», — нет, даже не войдут в него. Несомненно, многие люди во время своих странствий по пустыне имели огромное желание увидеть хотя бы место, обещанное для проживания их потомкам и где должны были быть изложены все их будущие интересы. В частности, так поступал и Моисей. Он молился, говоря:
«Прошу тебя, позволь мне перейти и увидеть добрую землю, которая за Иорданом, ту прекрасную гору и Ливан», Втор. 3:25. Так, несомненно, поступали многие
другие из них молятся и желают. Но приговор вынесен: теперь они не смогут ни войти в него, ни ступить ни ногой в его пределы.
[2] В выражении объекта отрицания кроется еще одно отягчающее обстоятельство. Он не говорит, что они не войдут ни в землю Ханаанскую, ни в землю обетованную; но он описывает это таким дополнением, которое может позволить им увидеть величие своего греха, своего наказания и его неудовольствия. «Они, — говорит он, — не войдут в мой покой» — «Это мой покой, место, где я буду жить, где я установлю свое поклонение и заявлю о себе: вы не войдете в мой покой».
Итак, мы прошли этот отрывок этой главы; на котором, возможно, мы и задерживались довольно долго, но, как я полагаю, не дольше, чем требует дело, и даже не так долго, как нам следовало бы и хотелось бы, но что различные проблемы, связанные с этим, снова придут нам на ум. нас, как в этой, так и в следующей главе. Несколько замечаний из последней фразы слов, которых мы еще можем коснуться; как,-
Обс. XXXI. Когда Бог выражает в себе великое негодование против греха, это значит показать людям величие греха в них самих.
С этой целью здесь сказано, что он «поклянется в гневе Своем». В Писании есть выражения о Божьем уважении к грехам людей, которые необычайно выразительны; как иногда говорят, что он «поджимается ими, как давится телега, нагруженная снопами»; иногда, что он «заставлен служить грехом и утомлен беззаконием»; иногда быть «разбитым» блудным сердцем народа и «опечаленным сердцем» из-за того, что он когда-либо создал такое существо, как человек; иногда, что грехи человека
«дым в его ноздрях» — то, чего ненавидит его душа; обычно, быть
«гнев», «раздраженный» и «опечаленный», «разгневанный», «возбуждённый до ярости» и тому подобное.
Итак, все эти вещи, взятые должным образом, включают в себя такие изменения, а следовательно, несовершенства и слабости, которых никоим образом не может допустить чистая, святая, совершенная природа Бога. Что же тогда Бог имеет в виду всеми этими выражениями, этими приписываниями Себе того, чего на самом деле нет в Нем, но что действительно могло бы справедливо случиться с той природой, причастниками которой мы являемся, при допущении подобных случаев? Как
Как было сказано, все это лишь для того, чтобы выразить то, чего на самом деле заслуживает грех и что следует ожидать возмездия за месть, или что он имеет столь большой недостаток, что вызывает все упомянутые возмущения в природе Бога, если бы оно было каким-либо путь, способный на них. Поэтому он использует все пути и средства, чтобы удержать нас от греха. И во всех этих выражениях гнева, гнева и недовольства много любви, нежности и заботы. Итак, Он рад нас учить, и в таких учениях мы нуждаемся. Снова,-
Обс. XXXII. Бог придает Своим угрозам такую же твердость и устойчивость, как и Своим обещаниям.
Он также клянется им, как и в этом месте. Люди склонны тайно предполагать наличие разницы в этом вопросе. Они считают, что обетования Божьи действительно тверды и стабильны; но что касается его угроз, то они полагают, что от них можно так или иначе уклониться. И этот обман сильно преобладал и воспламенял умы людей с момента первого появления греха. Из-за этого обмана в мир пришел грех, а именно, что угрозы Божьи либо не осуществились, либо их нужно было понимать иначе, чем предполагалось. «Разве Бог сказал так, что ты умрешь, если поешь? Не ошибитесь; не в этом смысл угрозы; или, если это так, Бог не намерен его исполнить; будет иначе, и Бог знает, будет иначе». Это дало греху первый вход в мир; и тот же обман до сих пор преобладает в умах людей. «Сказал ли Бог, что грешники умрут, будут прокляты, будут брошены в ад? Да, но, конечно же, будет иначе; будет тот или иной способ спастись. Хорошо пугать людей этими вещами, но Бог не намерен так поступать с ними. Какими бы ни были угрозы, многие вещи могут помешать их исполнению. Действительно, то, что обещает Бог, сбудется; мы можем ожидать этого и искать его; но что касается этих угроз, то они зависят от стольких условий и от них можно так легко уклониться в любое время, что нет большого страха перед их исполнением». Но какова причина этого притворного различия между обетованиями и угрозами Божьими в отношении их устойчивости, достоверности и исполнения? В чем разница между двумя предложениями в этом тексте: «Кто будет веровать, спасен будет, а кто не будет осужден?» Разве святость Бога и Его верность не касаются как обличительной, так и обнадеживающей части Его слова?
Не будет ли неудача в одном из них столь же вредна для его славы, как и в другом? Принципы, из которых исходят его угрозы, являются не менее существенными свойствами его природы, чем те, которые являются источниками его обещаний; и его заявление о них не менее сопровождается подтверждением своей правдивости и верности, чем заявление другого; и цель, намеченная в них, не менее необходима для демонстрации Его славы, чем та, которую Он задумал в Своих обетованиях. И мы видим в этом конкретном случае, что они также подтверждены клятвой Божией, как и Его обетования. И пусть никто не думает, что это был исключительный случай и касался только людей того поколения. Эта клятва Бога является частью Его закона, она пребывает вечно; и все, кто вместе с ними впадает в такой же грех, сопровождаемый подобными обстоятельствами, подпадают под ту же клятву перед Богом, - Он клянется о них, что они не войдут в Его покой. И мы мало знаем, сколько людей даже в этом мире находятся в таком состоянии, клятва Божия лежит на них для их наказания, и того вечного. Пусть люди обратят внимание на этот великий самообман; и пусть люди не насмехаются в этом вопросе, чтобы их союзы не укрепились; для,-
Обс. XXXIII. Когда люди своей нераскаянностью спровоцировали Бога на безвозвратное наказание, они найдут суровость в казни.
«Они не войдут» — нет, даже не войдут. «Вот, — говорит наш апостол, — строгость Божия; на павших — строгость», Рим. 11:22.
Люди, пренебрегшие угрозами, увидят суровость казни и что «страшно впасть в руки живого Бога». Когда грешники увидят вокруг себя все творение в огне, ад, разверзшийся под ними, и славного, грозного Судью всего над ними, они начнут должным образом понимать его ужас. Но тогда крики, вопли, раскаяния и причитания будут бесполезны. Это время и место для подобных размышлений, а не время исполнения приговора, —
нет, не тогда, когда это будет безвозвратно подтверждено.
Обс. XXXIV. Только присутствие Бога делает любое место или состояние хорошим или желанным.
«Они, — говорит Бог, — не войдут в покой Мой». Это делает рай
небо и церковь быть церковью; все соответствует образу и мере присутствия Божия. И без того Моисей явно предпочитал пустыню Ханаану.




Евреям 3: 12–14.
В конце этой главы апостол применяет пример, который он привел от псалмопевца, к своей нынешней цели; а именно, отвратить евреев от того греха, который в них был бы ответом на неверие и непослушание их предков, от пагубного и разрушительного события, постигшего их при этом. И все же следует помнить, что Он навязывает им размышления о том времени испытания, в котором они тогда находились и которое прямо соответствовало тому времени испытания, которое пережили их отцы в пустыне. И есть три части этой речи апостола, которая следует за концом этой главы. псалмопевец, стихи 12–14. Во-вторых, особое рассмотрение и улучшение до достижения поставленной цели различных частей примера, на котором настаивают, стихи 15–18; и в нем содержатся многие исполнения изложенного увещевания. В-третьих, из всего его предыдущего рассуждения делается общий вывод и положен в основу его будущего прогресса (стих 19).
Первая часть этого рассуждения рассматривается теперь в следующих словах:
Вер. 12–14.—Βλέπετε, ἀδελφοὶ, μή ποτε ἔσται ἔν τινι ὑμῶν καρδία
πονηρὰ ἀπιστίας, ἐν τῷ ἀποστῆναι ἀπὸ Θεοῦ ζῶντος· Ἀλλὰ παρακαλεῖτε
ἐαυτοὺς, καθʼ ἑκάστην ἡμέραν, ἄχρις οὗ τὸ σήμερον καλεῖται, ἵνα μὴ
σχληρυνθῇ τις ἐξ ὑμῶν ἀπάτῃ τῆς ἁμαρτίας. Μέτοχοι γὰρ γεγόναμεν τοῦ
Χριστοῦ, ἐάνπερ τὴν ἀρχὴν τῆς ὑποστάσεως μέχρι τέλους βεβαίαν
κατάσχωμεν.
Это так. Ποτέ опускается или игнорируется во многих переводах, например, в сирийском, арабском, эфиопском; «не сидеть», «чтобы не было», «да не будет».
Вульг. Лат., «ne forte», «чтобы случайно»; в отношении неопределенности события: некоторые — «ne quando», «ne ullo tempore», «чтобы в любое время», «что ни в какое время», в отношении времени такого события.
Ἔν τινι ὑμῶν, «in aliquo веструм», как говорит вульг. лат. Ар.; «в ullo Vestrum»,
Беза, точнее; так и мы, «в любом из вас». ן
מ
נְ
כ
וּ ֵ א
נָ
שׁ בֵּ, "в домашнем бывшем
vobis — «в человеке», «в любом из вас». Араб. — «in corde ullius Vestrum».
«в сердце любого из вас»; взяв слово «сердце» из следующего предложения, оно дополняет его, добавляя «нечестие», «нечестие неверия».
Καρδία πονηρὰ ἀπιστίσς, «cor malum incredulitatis; так вульг. лат.,
-"ан
зло
сердце
из
неверие."
ן ה
יְ
מַ ַמְ
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לְָ
אשָׁ בּ
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בֵָ,
"кор
«malum quod non fidele sit», «злое сердце, которое не верно» или
«верующий». Другие: «cor Malum et incredulum», «злое и неверующее сердце».
Ἐν τῷ ἀποστῆναι. Ар., "в рассуждении". Вульг. лат., «дисцеденди». Беза, «ut desciscatis». Собственно «descisco» означает «уйти незаконно», «уйти нечестиво»; то есть отступить от исполнения долга. Сыр., ן ק
וּ
פ
רְְ וְ
תֶ,
«и тебе следует уйти» или «отступить».
Παρακαλεῖτε ἑαυτούς. Вульг. Лат. «adhortamini vosmetipsos», «увещевать себя». Eras., «vos invicem» — с той же целью. Беза,
«exhortamini alii alios», «увещевайте друг друга», как и мы. Сыр., ן שׁ
כ
וּ ְ נַ
פְ ןמֵ בּ
ע
וּ ְ א א
לֶָּ, «сед постулат аб анима вестра», «но спрашивай» (или
«требовать») «это твоей души»; то есть о себе. Tremel., «sed исследуйте vos ipsos», «но исследуйте себя»; то есть по запросу. Это выражает несколько иную обязанность относительно способа ее исполнения, но с той же целью.
Καθʼ ἑκάστην ἡμέραν. Арии, «per unumquemque diem». Вульг. Лат.: «persingulos dies», «каждый день»; то есть «сигилатим», «отдельно и отчетливо рассматриваемый». Сыр., אתָ יַ
וְ
מָ
ן ה
וּ כּ
לְֻּ, «omnibus diebus», «всегда». Беза,
"часто"; то есть, как у нас, «ежедневно», «ежедневно».
Ἄχρις οὗ τὸ σήμερον καλεῖται. Вульг. лат., «donec hodie cognominatur»;
Ариас, «usque quo»; Beza, «quoad dies appellatur hodiernus» — «хотя это и называется
тот
подарок
день,"
"сегодня."
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מָ «до того дня, который будет назван сегодня» или «сегодняшний день». Неизвестно, какой день имеет в виду этот переводчик. Кажется, это день смерти; который отвечает на предыдущий «сводный автобус»; то есть «худжус
vitae», «во все дни жизни сей».
Ἵνα μὴ σχληρυνθῇ τις ἐξ ὑμῶν. Вульг. Лат., «ut non obduretur quis ex vobis»; Beza, «nequis ex vobis» — «чтобы кто-нибудь из вас не ожесточился». Эфиопский добавляет: «Чтобы не было никого, кто мог бы сказать, что кто-либо из них ожесточен в каком-либо грехе».
Ἀπάτῃ передается каким-то «deceptio», каким-то «seductio» — «соблазнительным обманом». Ремисты, «чтобы никто из вас не был упрям в заблуждении греха»;
наиболее мрачно и коррумпировано.
Μέτοχοι γεγόναμεν τοῦ Χριστοῦ, «Christi participes facti, effecti sumus»,
Беза; «консорты». Сыр., ןטַ ח
לַַ א
תְֶ, «commixti sumus Christo» — «мы смешаны со Христом»; то есть, как я полагаю, «присоединился к нему». Эфиопия.,
«мы подобны Христу».
Ἐάνπερ. Вульг. Лат., «си тамэн»; но πέρ не является исключением. Беза, «си модо»,
«если так будет». Сириец не обращает на это внимания; ни мы в нашем переводе «если».
Ἀρχὴν τῆς ὑποστάσεως. Вульг. Лат., «initium substantiæ ejus»; добавление
«ежу» к тексту и искажает смысл. Беза, «principium illud de sustentamur», — «то начало» (или «начало») «того, чем мы поддерживаемся». Мы, «начало нашей уверенности». Ремисты, «но так, как будто мы сохраняем начало его субстанции твердым». Касталио, «hoc аргументум ab initio ad Finem Usque» — «этот аргумент» (или «доказательство»).
«от начала и до конца». Сир., «если от начала до конца пребудем в этой твердой субстанции» или «основании». Эфиопия, «если мы будем продолжать соблюдать этот новый завет». Все с той же целью.
Вер. 12–14. – Берегитесь, братия, чтобы не было у кого из вас злого сердца неверия, отступившего [нечестиво] от Бога живого. Но наставляйте друг друга [себя] ежедневно [каждый день], пока это называется «Сегодня»; чтобы кто из вас [среди вас] не ожесточился [обольщающим] обольщением греха. Ибо мы стали причастниками Христу, если только начало нашей уверенности твердо сохраним до конца.
В этих трех стихах апостол в целом предлагает три вещи: во-первых, увещевание избегать зла, даже такого, которое
Его основной целью является предостеречь их и отговорить от этого зла, стих 12. Во-вторых, предложение одного полезного средства, с помощью которого они могут помочь избежать этого зла, стих 13. В-третьих, усиление увещевания от этого зла. и к использованию этих средств, по различным соображениям, добавлен стих 14.
В ПЕРВОМ из них мы можем рассмотреть то, что в него входит, а именно — 1.
Зависимость этого увещевания от предыдущего рассуждения. 2. Призыв, использованный апостолом в обновлении особого обращения к евреям, «Братья». 3. Обязанность, к которой он призывает их; и что: (1) Что касается действия: «Берегитесь»; (2) «Что касается лиц, которых это касается: «Чтобы не было ни у кого из вас»; (3) Что касается объекта этого или зла, вызванного этим, «злого сердца неверия», что далее описано его последствия: «В отступлении от живого Бога».
ВТОРОЕ: 1. В стихе 13 представлены средства предотвращения изгнанного зла; и это вообще является увещеванием против этого,
«Увещевать» имеет тройное значение: (1) Что касается лиц, которые должны его выполнять, или используемых средств: «Друг друга»; (2) Время его совершения, которое также включает в себя способ его совершения: «Каждый день»; (3) С ограничением этого времени: «Пока оно называется Сегодня». 2.
Особое исполнение этой профилактической обязанности из-за опасности их состояния, которая увеличилась бы при пренебрежении ею. И это описано: (1) По причине: «обольщение греха»; (2) По его тенденции и последствиям: «Чтобы кто-нибудь не ожесточился обольщением грехом».
В-ТРЕТЬИХ, существует общее принуждение к целому, как в отношении зла, которого следует избегать, так и в отношении средств, которые следует использовать для этой цели; и это взято из их состояния и состояния, исходя из предположения, что они избегают одного и соблюдают другое, стих 14. И это: 1. Выраженный,
«Ибо мы причастники Христовы»; и 2. Заявлено о своей зависимости от предыдущего увещевания: «Если так, то мы твердо сохраним начало нашей уверенности до конца».
В предлагаемом увещевании, во-первых, включено: — 1. Зависимость от предыдущего дискурса. Некоторые полагают, что в этих словах есть гипербатон и что это «внимание» напрямую зависит от
«почему» находится в начале стиха 7, как и подразумевалось в этом месте. Поэтому следующие слова вводятся только в качестве примера, подтверждающего увещевание. В этом смысле ссылка здесь должна быть непосредственно взята из власти Христа над Его домом и необходимости нашей настойчивости для обеспечения наших интересов в этом доме, как в стихах 5, 6; «Итак, берегитесь, братья». Но истина в том, что суть этого увещевания настолько прямо и непосредственно вытекает из предыдущего примера, что мы должны относиться к нему с уважением; ибо эти слова представляют собой простой вывод из этой беседы, хотя нотка иллюзии опущена. Как если бы апостол сказал: «Ввиду того, что наши праотцы, которые были нашими прообразами и предложены нам в пример, совершили ошибку по устроению Бога, представляющему то, что Он совершает сейчас по отношению к нам, давайте будьте осторожны. Это зависимость слов.
Ἀδελφοί. 2. Апостол, возвращаясь к евреям с особым обращением и увещеванием, возобновляет свое прежнее нежное наставление:
«Братья». Об этом говорилось в первом стихе этой главы, где читатель может найти причину этого и то, что в нем содержится. Единственная причина, по которой он повторяет это снова, по-видимому, состоит в том, чтобы могло показаться, что он не испытывал никакого душевного волнения, настаивая на суровом примере и на чем настаивал. Служителем должен быть ἐπιεικής, 1 Тим.
3:3, «кроткий», «терпеливый», которого нелегко раздражить; μὴ ὀργίλος, Тит. 1:7, «не скоро прогневается» на свою паству или на кого-либо из них. А нежность, кротость, проявления любви и заботы по отношению к тем, с кем нам приходится иметь дело, тайно смягчают их и открывают их уши и сердца, чтобы впустить слово наставления и увещевания. ἥλιος τόν ἄνεμον ἐνίκησε. Кроме того, он устраняет любые подозрения, которые могут возникнуть, как будто он вселяет в них страх перед таким злом и может заставить их думать, что у него плохие мысли о них. Этим обращением он устраняет всю подобную зависть и дает им понять, что лучших из святых иногда нужно предостерегать от худшего из зол.
Хорошо. 3. Способ исполнения предписанного долга и (1) действие его выражены в первом слове Βλέπετε, «Берегитесь».
Βλέπω — это прежде всего и собственно «видеть» и «созерцать», поскольку это чувственный акт; затем «остерегаться» или «остерегаться» — действие ума;
перевод: сначала «видео», потом «кавео». И когда оно используется для обозначения «видеть» как чувственного акта, оно обычно имеет отношение к ожиданию либо какого-то блага, которое нужно получить, либо какого-то неудобства, которого следует избегать. И поскольку люди остерегаются опасностей или остерегаются их, это слово используется для обозначения «внимать» или «остерегаться». В этом смысле оно часто используется в Новом Завете; да, насколько я заметил, оно свойственно священным писателям; особенно его часто употребляет наш апостол, так как 1
Кор. 1:26, 10:18; Фил. 3:2; Еф. 5:15; Кол. 2:8. А иногда употребляется переходно, воздействуя на предмет, просто для того, чтобы «рассмотреть»: 1 Кор. 1:26, Βλέπετε τὴν κλῆσιν ὑμῶν, — «Подумайте о своем призвании»; глава 10:18, ДА
τὸν Ἰσραὴλ κατὰ σάρκα — «Считайте Израиля по плоти».
Иногда к нему присоединяется взаимное местоимение: Βλέπετε ἑαυτούς, 2 Иоанна 8: «Рассмотрите» или «посмотрите хорошо на себя». Иногда оно употребляется абсолютно, как здесь, и означает остерегаться чего-либо; но в этом смысле к нему часто присоединялся ἀπό; как Марка 8:15, Βλέπετε ἀπὸ τῆς ζύμης τῶν
Φαρισαίων: который в Мф. 16:6 — προσέχετε, «берегитесь» (остерегайтесь).
«закваска фарисейская». И ἀπό иногда опускается, как у Фил. 3:2, Βλέπετε τοὺς κύνας, βλέπετε τοὺς κακοὺς ἐργάτας, βλέπετε τὴν
κατατομήν, — то есть ἀπὸ τῶν κύνων, и так далее; — «Берегитесь собак, остерегайтесь злых делателей, остерегайтесь краткости», «чтобы вы не присоединились к ним и не пострадали от них». Вот в чем здесь употребление этого слова; «забота», «внимательность», «осмотрительность по отношению к опасностям и противодействию, а также к тем, кто неминуем или близок», — вот что подразумевает это слово; откуда заметьте, что —
Обс. I. Для должного продолжения нашей профессии, во славу Божию и пользу наших собственных душ, необходимы великая забота, внимательность, бдительность и осмотрительность.
Неосторожное служение приведет к отступничеству, явному или тайному, или к великому несчастью, Мф. 13:5, 6, Пес. 3:1, 5. Наш путь — это война, и те, кто невнимательны и не осмотрительны на войне, несомненно, станут добычей своих врагов. Как бы велика ни была их сила, в тот или иной момент им не удастся избежать фатального сюрприза.
И в нас есть необходимость этого внимательного внимания из-за многочисленных обязанностей, которые во всем и во все времена возлагаются на нас.
Вся наша жизнь – это жизнь долга и послушания. Бог во всем, чтобы быть
рассматривается нами. Чтобы мы всегда были внимательны к своему долгу, Пс. 16:8; Быт. 17:1. Если мы терпим неудачу в материи или манере, то, что в нас заключено, мы портим все; для «bonum oritur ex integris, Malum ex quolibet дефекту». Любого одного недостатка достаточно, чтобы назвать действие злом; но для того, что хорошо, должно быть совпадение всех необходимых обстоятельств. См. Еф. 5:15, 16. И кого достаточно для всего этого?
Только Бог Своим Духом и благодатью может дать нам возможность достичь этого. Но Он совершает это через нас так же, как и в нас, и проявляет внимательное усердие там, где приносит успех.
Но именно в отношении трудностей, противодействий, опасностей, искушений здесь дается нам предостережение быть осторожными. И кто может сосчитать число или упорядочить эти вещи, и что мы рассматриваем: те, которые постоянно нас посещают, или те, которые случаются время от времени? Среди противодействий, сетей и опасностей, которым мы постоянно подвергаемся и которых без внимательности мы не можем избежать, апостол здесь приводит одно, а именно, «злое сердце неверия», о котором нужно говорить. И он приводит пример случайных событий, Еф. 5:15, 16: «Поступайте осмотрительно… потому что дни лукавы». В наши дни существует особое зло, которого мы не можем избежать без великой осмотрительности. Эта осторожность заключается в следующем:
[1] Должным образом учитывая нашу опасность. Тот, кто идет среди сетей и змей и идет вперед уверенно, не задумываясь о своей опасности, как если бы все его пути были гладкими и безопасными, рано или поздно запутается или будет укушен. Слепая уверенность в своей профессии, как если бы она была безопасным путем, является губительным принципом, 1 Пет. 1:17; Пров. 28:14; «Человек разумный предвидит зло и скрывается; а простодушные проходят и наказываются» (Притч. 22:3. Не остерегаться опасностей — величайшая глупость, которая обычно кончается скорбью, неприятностями и наказанием. Страх необходим для постоянных упражнений; не боязнь недоверия или робости, тревожной щепетильности, а заботы, долга и усердия. Постоянное опасение опасностей во всем порождает бесполезную, сбивающую с толку щепетильность, когда принципом человеческого долга является только замученная, убежденная совесть, а правилом ее являются учения и традиции людей. Но где принципом этого является Дух благодати, при всем этом страхе
есть свобода; и где правилом является Слово, там безопасность, мир и стабильность. Люди в море, находящиеся среди скал и шельфов, даже если не считать этого, вряд ли смогут избежать кораблекрушения. Ливий сообщает нам, что Филопемен, этот осторожный греческий полководец, куда бы он ни шел, хотя и был один, он все равно обдумывал все места, мимо которых проходил, как враг мог бы завладеть ими и устроить там засады в невыгодном для него положении, если бы он командовал армия в тех местах. Таким образом, он стал самым осторожным и опытным капитаном своего времени. Так и должен поступать христианин: он должен всегда думать о том, как, где, какими средствами его духовные противники могут заманить его в ловушку или вовлечь его в ловушку, и таким образом либо избегать их, либо противостоять им; и не уподобляйтесь простым, идите небрежно и будьте наказаны, Еф. 6:11, 12 и т. д.
[2] Должным образом учитывая особую природу тех сетей и опасностей, которым мы подвергаемся. Недостаточно того, что мы вообще знаем и рассчитываем на это, что мы неуязвимы для опасностей, но мы должны узнать, каковы особые опасности, в зависимости от обстоятельств нашей жизни, призваний, образа жизни, времени и сезонов, которые подходят для нас. нас легко окружить. Знать и постоянно размышлять об их природе и преимуществах — это мудрость, величайшая мудрость, которую мы можем проявлять во всем своем хождении и служении, 1 Пет. 5:8. Тот, кто прислушивается к этому, вряд ли потерпит неудачу в любом другом случае. Но здесь обычай, безопасность, обманчивое угодничество, уверенность в своих силах, небрежность и леность — все вложено, чтобы ввести нас в заблуждение. И если нам здесь навязывают, что мы неправильно взвешиваем природу и эффективность наших собственных ловушек и искушений, мы, несомненно, в тот или иной момент потерпим неудачу и совершим ошибку в ходе нашего послушания. В этом заключалась мудрость Давида, когда «он хранил себя от беззакония своего», Пс. 18:23. Бог хотел бы, чтобы мы возложили на Него все заботы о земном, а сами бодрствовали, по Его благодати, о духовном. Но мы склонны потерпеть неудачу с обеих сторон.
[3] Нужно прислушиваться к ним и стараться избегать их, и то во всех случаях, причинах и преимуществах, во всей их работе и эффективности.
Мы должны не только учитывать их, когда они нападают на нас, но и следить за всеми способами, которыми они могут это сделать. Это долг человека, который стоит на страже с оружием. Он очень независим от своего врага, который никогда не пытается избежать его, кроме как когда видит его или чувствует его. Мужчины рассмотрят
львиная походка, так что на ней можно найти хорошие средства защиты.
Лев находится во всех особых противостояниях, с которыми мы сталкиваемся. Нам нужно было постоянно быть «огороженными железом и посохом копья», как и 2
Сэм. 23:7, и тем не менее избегать их, насколько мы можем. Бог выражает свою великую неприязнь к тем, кто «поступает против Него», как мы передали слова Лев. 26:21, י ק
רִֶ מּ
יִ עִ כ
וּ הּ
לְֵ ם וְ
אִ ;— «Если ты пойдешь со мной в
а может быть, или вообще авантюры, неосторожно, небрежно, без должного учета своего долга и своей опасности», — этого Бог не потерпит.
[4] Рассматривайте их, чтобы противостоять им. И состоит это в следующем: Будучи всегда наготове, вооружившись и стоя на страже, Еф. 6:13; Марка 13:37; 2 Сэм. 23:7. 2 раза в день. Призывая к помощи и содействию, Евр. 2:18, 4:16. 3 раза. В улучшении снабжения, дарованного нам с верой и усердием, Евр. 12:1. И вот некоторые из вещей, которые относятся к этой обязанности; и это лишь некоторые из них, ибо оно распространено на протяжении всего нашего исповедания и совершенно необходимо от нас, если мы хотим оставаться в его красоте и славе до конца. И поэтому небрежность и леность многих профессоров никогда не заслуживают достаточного сожаления. Они идут навстречу приключениям, как будто не существует дьявола, который мог бы их искушить, никакого мира, который мог бы соблазнить, заманить в ловушку или противостоять им, и никакого предательства в их собственных сердцах, которое могло бы их обмануть. И поэтому многие больны, многие немощны, а некоторые уснули во грехе. Но то, что наш Спаситель сказал всем в древности, Он и сейчас говорит всем нам: «Бодрствуйте», Марка 13:37.
Это так. (2) Есть лица, участвующие в выполнении этого долга, Μή ποτε
ἔσται ἔν τινι ὑμῶν, — «Чтобы не было ни у кого из вас». Μή ποτε несколько более выразительно, чем слово «чтобы», которым мы только и передаем. «Не форте»,
скажите в некоторых переводах: «Чтобы случайно» относительно сомнительного события. Другие: «Ne quando» — «чтобы не было во всякое время», «чтобы не было так, чтобы не было», ἔν τινι ὑμῶν, «в ком-либо из вас». Ἔν τινι ὑμῶν. Кажется, что в этих словах апостол не имеет в виду строго каждого отдельного человека, как если бы он сказал: «Пусть каждый из вас смотрит на себя и на свое сердце, чтобы не было так с ним»; но он обращается к ним коллективно, чтобы позаботиться о том, чтобы среди них не было никого такого, чтобы среди них не было никого с таким сердцем, от которого он предостерегает их. И это, следовательно, падает на каждого человека; ибо там, где говорится обо всех, касается каждого. С той же целью используются одни и те же выражения.
глава 12:15, 16, Ἐπισκοποῦντες μή τις ὑστερῶν, — «Наблюдая», наблюдая друг за другом, «с усердием, чтобы кто» из вас «не лишился благодати Божией; чтобы какой горький корень, прорастая, не смутил вас, и тем самым многие не были осквернился, чтобы не было какого блудника или нечестивца, как Исав». Здесь предостережение, очевидно, обращено ко всей церкви, и в этом выражается обязанность целого. То же самое и в этом месте, как видно из указания, которое он дает для правильного исполнения этого долга, посредством взаимной бдительности и увещевания, в следующем стихе. Это предлагается: [1] всей церкви, всему обществу и, следовательно, каждому его члену; так что мы можем, следовательно, наблюдать,
—

Обс. II. Богоблагочестивая ревность и бдительность за всем телом, чтобы не было среди них никаких зачатков отступления от Христа и Евангелия, являются обязанностью всех верующих церквей.
Тот, кто первым ввел исключение из этого правила, был первым отступником от Бога, сделавшим это для прикрытия прежнего греха. י אָ
נֹ
כִ
י אָ
חִ ר שׁ
ֹ
מֵ הֲ, говорит Каин, Быт.
4:9: «Разве я сторож брату моему?» — «Долг ли я присматривать за ним, заботиться о нем, или что с ним будет?» Бог предложил ему этот вопрос, поскольку он по своей природе был склонен привести его к исповеданию и покаянию. Но теперь он ожесточился во грехе и, поссорившись с Богом и убив своего брата, теперь отбрасывает все остальные предписания закона природы, считая, что один брат не обязан заботиться о благополучии другого. Взаимная бдительность людей в любом обществе является первейшим требованием закона нашего творения, который впервые был отвергнут этим первым убийцей; и всякое пренебрежение этим имеет в себе что-то от убийства, 1 Иоанна 3:11, 12, 15. В церковных отношениях обязанность выполнять этот долг закрепляется установлением. На служителей церкви это возлагается в зависимости от должности; на всех верующих, как членов Церкви, в порядке любви: Лев. 19:17: «Не ненавидь брата твоего в сердце твоем; ни в чем не обличай ближнего твоего, и не возлагай на него греха». Кто не наблюдает за своим братом, чтобы предотвратить его грех или исцелить его от него, настолько он ненавидит его, насколько это возможно, и является убийцей. И необходимость этого долга выражена в слове, используемом для его провозглашения, и в способе его употребления: י
חַ
תּ
וֹ
כִ חַ ה
וֹ
כֵ , — «обличая, ты будешь
упрекни его», то есть прямо и действенно, и что при таких упреках
которые заключаются в спорах, рассуждениях и доводах, чтобы добиться убеждения. Таким образом, это слово означает и используется в отношении доводов или рассуждений людей перед Богом, чтобы одержать победу над Ним: Иов 13:3: «Истинно, я хотел бы поговорить со Всемогущим, я желаю א
לֵ א
ל
־ ֶ חַ ה
וֹ
כֵ », «разуметь» (спорить,
умолять) «у Бога, пока не одолею его». И оно используется, когда Бог молится людям, чтобы привести их к обличению, Ис. 1:18, החָ וְ
נִ
וָּ
כְ
, 
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— «Иди» (или «приходи сейчас») «и поспорим вместе». Таким образом, сюда входит эффективное обращение с братом по поводу греха. И это усиливается в последнем предложении слов א ח.
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быть переведено: «И не понесешь за него вины», то есть сделаешь себя виновным в его грехе, не обличая его. А что касается зависти, которая должна сопровождать эту бдительность, и ее последствий, наш апостол приводит в себе пример, 2 Кор. 11:2, 3: «Я ревную к вам благочестивой ревностью… ибо боюсь» (μή πως, как здесь μή ποτε), «чтобы каким-либо образом…
ваш разум должен испортиться от простоты, которая во Христе».
Это их обязанность, поскольку они следят за душами своего народа,
«как должное дать отчет», Евр. 13:17. От них потребуется исполнение этого долга в силу их должности, и тогда, боюсь, некоторым будет трудно получить ответ. Ибо Писание полно угроз и обвинений в суровых приговорах в адрес тех, кто здесь окажется пренебрежительным. Но освобождает ли это других верующих, членов церквей от участия и интереса в выполнении этого долга? Нет, конечно, если только это не сделает их каинами, то есть преступниками против света природы и которые, что касается установлений Христовых, не проявляют себя членами одного и того же мистического тела с истинно верующими. Ибо в соблюдении этой и подобных обязанностей в общих интересах состоит сохранение этого тела. Христос есть глава, «из которой все тело, соединенное вместе и уплотненное тем, что питает каждое соединение, по мере действенной работы в меру каждой части, производит рост тела, к созиданию самого себя в любви» Еф. 4:16.
Каждый сустав, каждая часть этого мистического тела, которая получает влияние жизни от Христа, главы и, таким образом, держится за него, должна работать эффективно и отдавать запасы, которые она получает от Христа, на сохранение, увеличение и назидание целого.
Действительно, вместо этой настороженной ревности некоторые склонны предаваться беспричинному подозрению. Но это проклятие церквей и
любовь, поскольку это сохранение их обоих. Апостол помещает ὑπόνοιας πονηράς, «злые догадки» или «подозрения», среди дел
«люди развращенного ума», 1 Тим. 6:4, и это заслуженно; но именно эту благочестивую, бдительную ревность он и рекомендует другим примером самому себе. И как бы они ни выглядели друг от друга, их можно легко отличить. Ревность — заботливая забота, проистекающая из любви; подозрение, тщетное предположение, происходящее из любопытства, тщеславия или зависти. Сердце того, кто имеет первое, управляется любовью к тем, у кого оно есть. Отсюда он боится, чтобы они не потерпели неудачу, чтобы с ними не постигло какое-нибудь зло; ибо любовь – это желание всего добра другим, чтобы они могли процветать во всем мире.
Подозрительность есть следствие любопытства и тщеславия ума; отсюда обычно примешивается некоторая зависть и тайное самоугождение к неудачам других - недостаток, слишком часто встречающийся среди профессоров. И этот порок проявляется в тщетной болтовне и необдуманной клевете; тогда как другой действует любовью, нежностью, молитвой и взаимным увещеванием, как в следующем стихе. Опять же, эта ревнивая бдительность имеет своей целью славу Христа и Его Евангелия, а также благо душ других. Это то, что апостол стремится воспитать и пробудить в евреях, как видно из его речи; когда тщетное подозрение не имеет другого конца, кроме питания похотей, из которых оно исходит. Основанием, на котором построен этот долг, является общая забота всех верующих об одном и том же добре и зле, которые являются последствиями пребывания людей во Христе или отступления от Него, в отношении чего и должно быть установлено это ревнивое бодрствование. «Берегитесь, чтобы не было среди вас злого сердца неверия, отступившего от Бога живого». Добро, которое наступит в случае избежания этого зла, двоякое: слава Христа и спасение душ тех, кто исповедует Его имя. И разве мы не озабочены этими вещами? Разве мы не заинтересованы в том, чтобы Христос был прославлен явным подчинением Ему душ человеческих и их настойчивостью в этом? чтобы его имя, его благодать, его сила прославлялись в святости, плодотворности и стабильности в исповедании всех, кто назван его именем? Если нас не интересуют эти вещи, если мы не озабочены ими глубоко, мы не Его.
Подобным же образом не заботимся ли мы о том, чтобы члены одного тела с нами сохранялись живыми, сохранялись от гниения, от истребления и уничтожения?
сгорели на глазах? Разве мы не заботимся о том, чтобы око не вылезло, чтобы рука не засохла, чтобы нога не была сломана, да, чтобы палец не был порезан? Если это так, то мы сами не являемся членами тела.
То же самое можно сказать и о зле, наступающем из-за греха отступничества, которое, выполняя этот долг, мы стараемся устранить и предотвратить. На чем можно было бы настаивать главным образом в этом роде, так это на неприятной, оскверняющей инфекции, которой сопровождается отступничество в любом человеке; о чем говорит наш апостол, гл. 12:15. Неудача одного обычно является заражением и осквернением многих. В отступничестве есть нечистая закваска, которая, если не уделять ей должного внимания, может заквасить все тесто. Часто оно возникает или сопровождается каким-нибудь словом-ошибкой, которое разъедает, как гангрена.
«Principiis obsta» — главное правило в таких случаях. И упомянутый долг является одним из сигнальных средств предотвращения этого зла. И в этом наша забота; а также в предотвращении наказания, которое может постигнуть всех за грехи некоторых, Иош. 22:18, 20. И именно недостаток, присущий этому и подобным видам обязанностей, проявляет и обнажает то жалкое вырождение, в которое впадают христиане в целом в эти последние злые дни. Кто имеет к ним хоть какое-то отношение?
Вместо этих плодов духовной любви мужчины большей частью следуют
«различные похоти и наслаждения, живущие в злобе и зависти, гнушающиеся и ненавидящие друг друга». Практические обязанности христианства являются одними из многих высмеиваемых. Присматривать друг за другом, предостерегать, увещевать друг друга считаются, по возможности, недостойными презрения. И стыдно упоминать или сообщать о путях и средствах борьбы с грехами людей, которые некоторые заменяют назначенными в Евангелии до их полного исключения. Но правило устойчиво и в свое время силой Христа восторжествует над похотями людей.
Обс. III. [2] Долг каждого отдельного верующего быть решительным во всех случаях, чтобы в любое время и каким-либо образом не обнаружилось в нем
«злое сердце неверия».
Это, как было показано, следует за первым и является его необходимым следствием. Но это настолько прямо совпадает с тем, что будет предложено в следующем параграфе, что мы к нему отсылаем.
(3) Зло, против которого столь серьезно предостерегается, выражается в: [1] в его принципе, а именно: Καρδία πονηρὰ τῆς ἀπιστίας; и [2] в
работа или эффект этого принципа, в этих словах: Ἐν τῷ ἀποστῆναι ἀπὸ
Θεοῦ ζῶντος.
[1] Принцип зла – это «злое сердце неверия». То, что подразумевается под καρδία, «сердцем», в том смысле, в каком оно здесь употребляется, было объявлено в предыдущих стихах; то, что подразумевается под πονηρά, «зло», будет показано в своем месте. В частности, его называют «злым сердцем τῆς».
ἀπιστίας» — «неверия», то есть, как говорят большинство, ἄπιστος, «cor malum et incredulum», «злое сердце и недоверчивое» или «неверующее» — злое и неверующее сердце. Таков родительный падеж слова существительное заменяется прилагательным — ἀπιστίας вместо ἄπιστος, что не является чем-то необычным в гебраизме.
«злое сердце» в этом месте, даже сердце неверующее; или оно является дополнительным, и таким образом означается сердце, которое вообще лукаво, и в особенности неверующее. Но мне кажется, что в этом выражении есть нечто большее; и что ἀπιστίας здесь означает «genitivus effectis», обозначая главную действующую причину, делающую сердце настолько злым, что оно должно «отойти от живого Бога». Καρδία ἀπιστίας, тогда «сердце неверия» — это больше, чем καρδία ἄπιστος, «сердце неверующее»; ибо это последнее слово иногда употребляется для обозначения недостатка веры, а не абсолютного неверия. Итак, Иоанна 20:27, Μὴ γίνου ἄπιστος, ἀλλὰ πιστὀς, — «Не будьте неверующими, но верующими». Это слова Христа Фоме, который, хотя и потерпел неудачу в своей вере, тем не менее не остался совершенно без веры. Я признаюсь, что это слово обычно используется в Писании для обозначения отрицательного неверующего или неверующего; но есть что-то особенное в этом выражении «сердце неверия», то есть находящееся под властью его, руководимое им в своих действиях.
Что такое это неверие и как сердце переводится как πονηρά, «злое»,
таким образом, мы должны теперь исследовать.
Что касается неверия, то его обычно различают на отрицательное и лишенное.
1-й. Негативное неверие — это когда какой-либо человек или люди не верят или не имеют веры, хотя им никогда не были предоставлены средства веры. Ибо когда люди не верят, они являются неверующими, независимо от того, имели ли они какие-либо средства для веры или нет, было ли их неверие виновным или нет, каковы бы ни были природа или степень его недостатка. Так апостол называет неверующим того, кто случайно заходит на собрание
церковь, которая никогда раньше не слышала проповеди слова, 1 Кор. 14:23, 24. В этом смысле все те люди и народы, которым еще никогда не проповедовалось Евангелие, являются неверными или неверующими; то есть они настолько негативны: они не верят, но нельзя сказать, что в них есть «злое сердце неверия».
2 раза в день. Это лишение, когда люди не верят, хотя и пользуются средствами веры или убеждения. И в этом состоит высшее проявление развращенной природы человека. И во многих отношениях это величайшая провокация Бога, в которой существо может признать себя виновным. Ибо это, как можно заметить, есть противостояние Богу во всех свойствах Его природы и во всем откровении Его воли. Отсюда и Евангелие, которое является провозглашением благодати, милосердия и прощения, хотя оно и осуждает всякий грех, однако оно осуждает окончательное осуждение людей только за этот грех:
«Кто будет веровать, спасен будет; а кто не будет веровать, осужден будет» Марка 16:16.
Это личное неверие двоякое: (1) в отказе верить, когда это необходимо; (2-й раз.) В отказе от веры после того, как она была принята.
(1-й) Первый – это когда объект веры или то, во что следует верить, соответствует замыслу Бога и способу Его назначения, предложенному людям; когда будут даны достаточные доказательства истинности и полезности того, что предлагается; и когда становится известен авторитет, от которого требуется вера; но они отказываются верить. Ибо эти три вещи — откровение о том, во что следует верить, открытое на пути Божием, достаточное доказательство предложенной истины и справедливое утверждение власти Бога, требующей веры и послушания, — делают неверие мужчины приватные. Так как это коренится в естественной тьме, слепоте и испорченности человеческого ума, то оно воспитывается и действует не без новых греховных предрассудков и упрямства воли, отказываясь обращать внимание и принимать во внимание доказательства, которые отдается предложенной истине или доброте и превосходству самих вещей, содержащихся в положениях истины; не обошлось и без явных последствий жестокосердия, любви к греху и удовольствиям, удерживающих людей от требуемого послушания. Некоторые примеры могут прояснить эти подробности:
[1-й.] Корень этого неверия – в изначальной испорченности нашего
природы, с тем духовным бессилием и враждебностью к Богу, в которых оно состоит. В нас по природе такое бессилие, что ни один человек сам по себе, своими силами не может уверовать, не может прийти ко Христу. Так Он сообщает нам в Иоанна 6:44: «Никто, — говорит Он, — не может прийти ко Мне, если Отец не привлечет его», — то есть никто не может уверовать, если не будет особым образом «научен Богом, Как он объясняет себя, стих 45. Опять же, по природе во всех людях есть «плотские помышления», которые есть «вражда против Бога»,
что «закону Его не покорено, да и не может», Рим. 8:7.
Сюда же можно отнести все, что говорится о смерти людей во грехе, их слепоте и недоверии, их отчуждении от Бога и упорстве в этом. Это коренная и отдаленная причина всякого неверия. Люди в естественном состоянии не могут и не хотят верить Евангелию; но,-
[2-й.] Помимо этой общей причины неверия, когда дело доходит до частных случаев и Евангелие предлагается тому или иному человеку за его согласие и подчинение ему, всегда имеется какое-то особенное развращение ума или воли, действующее добровольно, если душа будет отстранена от веры; и именно из-за этого, а не только из-за первоначального бессилия и вражды против Бога, вина за неверие отражается на душах грешников. У всех, кто отказывается от Евангелия, есть одна и та же фундаментальная отдаленная причина неверия; но следующая непосредственная причина этого свойственна каждому отдельному неверующему:
Во-первых, некоторые удерживаются от уверования в Евангелие из-за закоренелых предубеждений в своем сознании, которые они усвоили на основании порочных принципов и интересов. Это заставило большинство евреев замолчать из-за их неверия. Они получили много предубеждений против личности Христа, которые они выражали при каждом удобном случае; и так обиделись на него и не поверили.
Они обвиняли его в том, что он был беден, что он вышел из Галилеи, что правители и учителя церкви отвергли его. Точно так же они выступали против его учения, и главным образом на основании двух ложных принципов: одного из оправданий делами закона, как прямо заявляет наш апостол, Рим. 9:31, 32, 10:3; другой — о вечности или неизменности постановлений Моисея, о которых апостол говорит в этом послании. И эти предрассудки возникли отчасти из-за их гордости в поисках праведности посредством дел закона, а отчасти из-за развращенного стремления к земным вещам, богатству, власти и богатству, которых они ожидали с
и их Мессией, о чем я подробно говорил в другом месте. Во многих случаях это было непосредственными причинами их неверия, как это повсюду проявляется в Евангелии. И так было со многими во все времена. Предубеждения против проповедников Евангелия по различным причинам, а также против их учения, как бесполезного, или ложного, или непонятного, или чего-то неизвестного, что им не нравится, удерживают их от внимания к слову и вере. См. Иоанна 5:44.
Во-вторых, в этом деле проявляется особенное упрямство воли, вызванное этими предрассудками. Поэтому наш Спаситель говорит фарисеям (Ин. 5:40): «Не придете ко Мне, чтобы иметь жизнь». Не порочность и упрямство, присущие воле всех людей по природе, имеет в виду здесь Спаситель наш, но особенная порочность в них, происходящая из особенной зависти и ненависти к нему и его учению. Поэтому они не только не приняли его, что можно было бы обвинить в их природном бессилии, —
но они совершили положительный акт своей воли, отказавшись и отвергнув его. И поэтому вина за неверие людей целиком решается на их собственной воле. И независимо от того, обнаружено оно или нет, такое состояние наблюдается у многих во все времена и времена года.
В-третьих, любовь ко греху у некоторых является непосредственной причиной их фактического неверия: Иоанна 3:19: «Осуждение есть то, что свет пришел в мир, и люди возлюбили тьму, а не свет, потому что дела их были злы». Свет Евангелия доносится до места или людей; они подходят к нему настолько близко, что обнаруживают его цель и тенденцию; но как только они обнаружат, что оно направлено на то, чтобы разделить их и их грехи, они больше не будут иметь к этому никакого отношения. И по этой причине за проповедью Евангелия следует осуждение, хотя его собственной целью является спасение и только это. И это обычный путь гибели душ: им не нравятся условия Евангелия из-за любви к греху; и так погибнут в своих беззакониях.
В-четвертых, еще одной причиной этого является глупое невежество, возникающее из-за овладения умами людей другими вещами, несовместимыми с верой и послушанием Евангелию, через хитрость и коварство сатаны. Так говорит нам наш апостол (2 Кор. 4:4, что «бог мира сего ослепил умы неверующих, чтобы им не воссиял свет славного благовествования Христа, Который есть образ Божий». Это когда
умы людей освещаются светом Евангелия, в которое они верят; ибо этим светом рождается вера. Как этому препятствуют, как этому препятствуют? Это происходит из-за тьмы и слепоты их разума. Что это за тьма, естественная и общая для всех? Нет, но то, что особым образом принесено и отражено в умах некоторых людей хитростью и обманом бога мира сего; то есть посредством своих искушений и внушений он наполняет и овладевает их умами вещами этого мира (почему он здесь особым образом назван
«бог мира сего»), что они пребывают в тупом и зверском неведении относительно духовных вещей. И это удерживает их от веры.
Это лишь некоторые из многих примеров, которые можно привести в отношении непосредственных причин их личного неверия, которое состоит в отклонении или непринятии истин Евангелия, когда они должным образом предлагаются умам людей.
И это полностью проясняет святость и праведность Бога в Его судах против окончательных и нераскаявшихся неверующих, которым проповедуется Евангелие; ибо, поскольку бессилие, присущее им по природе, является виновным, -
и это не является для них оправданием того, что они не верили, потому что сами по себе они не могли этого сделать, поскольку они по своей собственной вине приведены в такое состояние, - так каждый сам по себе, кто не верит, добровольно делает это. по своей воле, отверг Евангелие, и это на таких порочных принципах, которые никто не может отрицать, являются его грехом.
(2-й.) Существует неверие, которое состоит в отвержении истины Евангелия после того, как оно было принято, признано и исповедовано.
Некоторые, после того как они убедились в истине и исповедовали ее, тем не менее, из-за искушений мира, испорченности собственных сердец, любви к греху или страха преследований, терпят, чтобы их убеждения изгладились, или же изгоните их и отвергните веру, которой они обладали.
Об этом часто упоминается в Евангелии и не менее часто предостерегается от этого. И это вообще есть высшее отягчание этого греха. Ибо хотя первый вид лишенного неверия, несомненно, окажется губительным для тех, кто продолжает в нем, и можно сказать, что он не может сделать большего, тем не менее, ему сопутствуют два великих зла, к которым другой не имеет никакого отношения.
Во-первых, это трудность, с которой можно выйти из этой ситуации.
состояние. Кто уже выдержал действие единственного средства от своих недугов, кто отверг и презирал его, что может его вылечить?
Тот, кто никогда не получал Евангелия, даже если он не был таким плохим или грешным, не оскорбителен. Он еще, так сказать, не испытал того, что это такое; и свободен от того презрения, которое высказывается по отношению к нему, как со стороны другого, который заявляет, что он испытал его, и не ценит его. Это по многим причинам делает его выздоровление трудным, почти невозможным.
Опять же, существует определенная степень этого неверия, которая совершенно приводит душу в необратимое состояние в этом мире. Ибо в чем бы ни заключалась формальность греха против Святого Духа, который не подлежит прощению, в этом и суть, без чего невозможно, чтобы кто-либо был виновен в этом грехе. Должен быть отречение от известной и исповедуемой истины, иначе вина за этот грех не может быть привлечена к ответственности. И вот, какими бы злыми они ни были, они свободны от тех, кто никогда не принимал, не признавал и не исповедовал истину. Грех против Святого Духа – это грех, свойственный только тем, кто исповедовал Его. И от этого происходит особенное усугубление их наказания в последний день. Так определяет это дело апостол Петр: «Лучше бы им не познать пути праведности, чем, познав его, отвратиться от переданной им святой заповеди» (2 Послание). 2:21.
Опять же, это неверие в отказе от Евангелия является либо умозрительным и практическим, либо только практическим. [1-й.] Если это будет умозрительно, то это будет также и практично.
Если люди однажды отвергнут свое исповедание истины Евангелия, угасив в ней свой свет и понимание ее, их греховная практика будет отвечать за это. Отступники от Евангелия — величайшие злодеи в мире. И люди не добровольно отрекаются от света, но отдаются делам тьмы.
[2 раза.] Это может быть только практично. Так бывает и с теми, которые «исповедуют, что знают Бога, а делами отрекаются Его, будучи гнусны и непокорны и отвержены ко всякому доброму делу» (Тит. 1:16, — люди, которые занимаются каким-либо исповеданием, но «конец их — погибель», и это потому, что «их бог — чрево их, а слава их — срамота их, которые помышляют о земном», Флп. 3:19. Развращенность таких людей полностью преобладает над их убеждениями, а сила греха в их воле и привязанностях отбрасывает весь влияющий свет на их умы и понимание. Такой
такие люди, хотя и не отрицают на словах истины Евангелия, тем не менее не подчиняются ему. Они не ждут никакого добра от его обещаний и не боятся какого-либо большого зла от его угроз, которые раньше производили на них более сильное впечатление. И это состояние невыразимого множества людей в мире.
Итак, неверие, подразумеваемое здесь апостолом, есть это личное неверие, состоящее в отвержении истины Евангелия после того, как оно было принято и исповедано. И это также можно рассматривать двояко:
Первоначально, в некоторой степени; [2 раза.] Поскольку это может быть закончено и завершено. О них наш апостол говорит отдельно и отчетливо. О прежнем в этом месте и Евр. 4:11–13, гл. 12:15, 16; последнего, гл.
6:4–6, гл. 10:26, 27. Первое состоит в любом отступлении сердца от Христа и Евангелия. Это может быть в разной степени и по нескольким причинам. Последнее есть полное отречение от Евангелия, о котором мы говорили раньше. Здесь апостол имеет в виду первое, и тем самым предотвратить второе; и поэтому относительно этого мы должны рассмотреть две вещи: [1] В чем оно состоит, или каковы пути его проникновения в умы мужчин. [2-й.] Каким образом оно делает сердце злым, когда оно оказывается под его властью?
[1-й] Оно состоит в том, что душа получает впечатления от доводов и рассуждений против исповедания, в целом или в некоторых его степенях. Сатана есть и будет бросать в душу «раскаленные стрелы», но когда «щит веры»
удерживаются постоянно и стойко, тотчас угасают, Еф. 6:16; да, дело веры состоит в том, чтобы вооружить душу со всех сторон, чтобы нападения не производили на нее впечатления. Если это не удастся, если это обморок, более или менее они состоятся. И когда или где душа приводится только к переговорам с возражением, тогда и в этом случае действует неверие, будь то относительно конкретного факта или нашего состояния. Так было с нашими прародителями в самом начале их договора с сатаной, когда они внимательно и внимательно ответили на один вопрос: «Так ли сказал Бог?» Наш великий Образец показал нам, каким должно быть наше поведение во всех предложениях и искушениях. Когда дьявол показал ему «все царства мира и славу их», чтобы искушить его, он не стоял и не смотрел на них, созерцая их славу и размышляя об их империи, хотя и
был полностью уверен, что в конце концов он может пренебречь и растоптать предложение и того, кто его сделал; но тотчас же, не останавливаясь, он восклицает: «Уйди отсюда, сатана», и еще больше укрепляет свою власть словом истины, которое было его правилом, Мф. 4:10. Бесчисленны склонности, возражения, искушения, которые противостоят исповеданию Евангелия, особенно во времена трудностей, особенно против стойкости и точности в исповедании. Отложить все это или уменьшить некоторые степени – это великий замысел сатаны, мира и плоти. Прислушиваться к тому, что предлагает сатана, хотя бы под предлогом видения того, что в нем, рассуждать с миром, советоваться с плотью и кровью — это первые действия неверия, ведущие к развращению сердца с целью отступления от Бога.
[2-й.] Оно заключается в тайной неприязни к чему-либо, теоретической или практической, в Евангелии или действует вследствие нее. Это было обычным явлением для слушателей нашего Спасителя. Им не нравилось то или иное в его учении или учении, иногда в том, что касается веры, иногда в том, что касается послушания. Так поступали и те, с кем он лечил, Иоанн 6.
Хотя он в общих чертах учил их о «хлебе Божием, сошедшем с небес», они были довольны этим и восклицали: «Господи, давай всегда нам этот хлеб», стих 34; но когда он стал особенно знакомить их с тем, что он сам был тем хлебом, что плоть его была пищей, а кровь его была питием, то есть, что они были духовной пищей душ человеческих, особенно, как дано им в его смерть, — они начали обижаться и роптать, они не любили ее, крича: «Это тяжелое слово; кто может услышать его?» стихи 60, 61. И каков был эффект этой неприязни?
Явное и открытое отступничество: стих 66: «С того времени многие из учеников Его возвратились и уже не ходили с Ним». И откуда возникла эта нелюбовь и ропот? Это было просто проявлением их неверия, как заявил наш Господь в стихах 63, 64: «Слова Мои, которые вам так не нравятся, суть дух и жизнь, «но есть некоторые из вас, которые не веруют». Вы делаете вид исключения против моих слов, воспринятых в вашей грубой и плотской манере, но истинная причина неприязни к ним — ваше собственное неверие.
Бог, говорит он, еще не дал вам веры; ибо Я уже говорил вам раньше, что «никто не может прийти ко Мне» (то есть уверовать в Меня и Евангелие)
«если бы это не было дано ему от Отца Моего» (стих 65); и в этом проявляется ваше неверие». Это было в вопросе веры; и у нас есть
— Пример с той же целью в вопросе послушания, — упомянул молодой человек. Мэтт. 19, имел большое уважение к учению Господа Христа, ибо Он приходит к Нему для наставления на пути вечной жизни. И делал это он с таким рвением и искренностью, по своему теперешнему свету, что Спаситель наш утвердил их в нем; ибо сказано, что он посмотрел на него и «полюбил его», Марка 10:21. И первый урок или наставление ему, по его пониманию, очень нравится; но когда Господь Иисус начал подвергать его особому испытанию в особом случае, приказав ему продать все, что он имел, раздать нищим и последовать за Ним, ему это не понравилось, и он ушел опечаленный (стихи 21, 22).
Итак, в Евангелии и в его исповедании есть три вещи, в отношении которых неверие может проявиться из-за этой неприязни; если этого не избежать, то это станет началом отхода от целого: - Во-первых, чистоты и духовности его поклонения; во-вторых, строгость и универсальность ее святости или послушания; и, в-третьих, благодать и тайна его учения.
Во-первых, Он действует с неприязнью к чистоте, простоте и духовности своего поклонения. Это было то, что наш апостол главным образом имел в виду иудеями. Все они были склонны восхищаться старым, славным и помпезным богослужением в храме и поэтому не любили неприкрытую простоту евангельских учреждений. Подобным же образом он ревновал и к коринфянам, «чтобы они не развратились от простоты во Христе», 2 Кор. 11:3; то есть в поклонении Богу, установленном и назначенном Им. Это всегда было большим оскорблением для всех неверующих.
Поэтому язычники древности возражали христианам, утверждая, что у них есть религия или поклонение Богу без храмов, алтарей, изображений или помпезных церемоний; поэтому они смотрели на них как на простых атеистов. И именно эта неприязнь к чистоте и простоте евангельского поклонения послужила причиной и дала рост или прогресс всему римскому отступничеству. И это то, что из-за неверия людей удерживает Евангелие в других странах под таким большим порицанием, презрением и гонениями в наши дни. Людям не нравятся простые, незапятнанные установления Христа, но им нравится показная римская краска, которой была обманута и увлечена столь большая часть мира.
Во-вторых, строгость и всеобщее послушание, которых оно требует, — это еще одна вещь, против которой неверие преобладает и выдвигает неприязнь. Это делает
использование плоти для этой цели. В чем-то он будет удовлетворен, внутри дверей или снаружи, или, по крайней мере, будет пощажен, а не во всем, что требует Евангелие. Быть всегда и во всем, в частном и общественном, личном и во всех отношениях, умерщвленным, распятым и отвергнутым, не иметь покоя, плоть этого не любит; а неверие использует свое отвращение, чтобы привести всю душу в неприязнь к тому учению, согласно которому все это требуется. Так, Петр говорит нам о некоторых, которые «отвратятся от данной им святой заповеди» (2 Послание). 2:21. Он дает нам не только природу греха тех, кого он обвиняет, - что они отворачиваются от повелений Христа в Евангелии; но он также объясняет нам причину, почему они так поступают: это из-за их святости. Они отклоняются от «святой заповеди». Многие профессора утомлены соблюдением той святости, которой требует эта профессия.
Поэтому обычно большинство отступников от самых строгих исповеданий. Чем более повсеместно будет требоваться святость, тем более утомительным будет преобладающее неверие, которое заставит людей сбиться с пути.
В-третьих, Он действует соответствующим образом в отношении благодати и тайны Евангелия. В старину многие считали все это глупостью. «Проповедь о кресте» была «глупостью» для неверовавших; то есть спасение грешников путем замены Христа в их комнате и искупление, совершенное Им Своей смертью и кровопролитием, было таковым. Теперь, поскольку это дело огромной важности, мне хотелось бы немного отвлечься от нашей непосредственной работы и замысла, пока я покажу, что тайная неприязнь к главным тайнам Евангелия является первопричиной и причиной большинства вырождений, отступлений. и отступничества, которые встречаются среди профессоров в эти последние дни.
Наш апостол говорит нам, что «проповедь о кресте» была «юродством для погибающих», 1 Кор. 1:18; и они погибли только из-за этого: для них это было безумием, им не нравилась тайна этого, они не видели в этом никакой мудрости. И это он сказал в отношении иудеев и язычников, как видно из того места. Чтобы подтвердить это, я приведу примеры некоторых основных глав учения Евангелия и покажу, как неверие одолевает людей, которые не любят их, отвергают их и смотрят на них как на безумие.
(Во-первых) И первое таково: Иисус из Назарета, бедный и
каким бы презренным он ни был в мире, обычно почитаемый людьми тех дней, когда он жил, как соблазнитель, обжора, богохульник, буйный человек, ненавистный Богу и людям, взятый как вор и повешенный на древе, и так убитом по согласию мира, иудеев и язычников, как злодея, был Сын Божий, Спаситель мира, и есть и Господь, и Христос.
Это начало Евангелия, которое апостол проповедовал иудеям и язычникам, Деяния 2:22–24: «Мужи Израилевы, выслушайте слова сии: Иисуса Назорея, Мужа, чудесами засвидетельствованного от Бога среди вас, и чудеса и знамения, которые Бог сотворил через Него среди вас, как и вы сами знаете: Его, преданного по определенному совету и предведению Божию, вы взяли, и руками злыми распяли и убили: воскрес». То есть: «Этот Иисус из Назарета, которого мы проповедуем, — Тот, которого вы достаточно хорошо помните, Он был среди вас совсем недавно, и проповедовал вам, и сотворил среди вас знамения и чудеса; и далее вы можете помнить его как непогрешимый знак, ибо злыми руками вы распяли и убили его». «Ну, а что насчет того Иисуса, которого мы убили и распяли?» «Почему, — говорит апостол, — ἀσφαλῶς γινωσκέτω, «твердо знай весь дом Израилев, что Бог сотворил Его и Господом, и Христом», стих 36. «Его! кто это? явление вечного Слова? явилось ли в нем устроение благодати? Свет Божий в человеке?» 'Нет нет; но τούτον τὸν
Ἰησοῦν, ὃν ὑμεῖς ἐσταυρώσατε, — «Тот самый Иисус, которого вы распяли».
Того же человека, которого около восьми недель тому назад вы распяли, он сделал «и Господом и Христом»; или в Его воскресении и возвышении, о которых так объявлено». И этому Святой Дух закладывает прочное основание в выражении Своего воплощения и рождения. Ангел говорит Марии, его матери, Συλλήψῃ ἐν γαστρὶ, καὶ τέξῃ υἱόν, Луки 1:31: «Зачнешь во чреве твоем и родишь сына» — зачни его силою Всевышнего и роди его после манеры женщин. И затем, стих 35, Τὸ
γεννώμενον ἅγιον и т. д.: «То Святое, которое родится от Тебя, наречется Сыном Божиим». Этой «святой вещью» был ребенок, которого она зачала, впоследствии названный Иисусом из Назарета. И названо оно было «святыней», потому что оно было ἀνυπόστατον, не личность сама по себе, как задумано ею, не имела личного существования в себе и сама по себе, но существовала в лице Сына Божия; по этой причине его назвали «Сыном
Бог». И когда он родился, ангел сообщает пастухам, что в тот день родился «Спаситель, Христос Господь», Луки 2:11; который, как он говорит им в следующем стихе, был βρέφος ἐσπαργανωμένον, κείμενον ἐν τῇ φάτνῃ, «младенец, которого запеленали и положили в ясли».
С этой целью апостолы вновь заявляют о себе: Деяния 3:13–15,
«Бог Авраама, Исаака и Иакова, Бог отцов наших, прославил Сына Своего Иисуса, Которого вы предали и отреклись от Него пред Пилатом, когда он решился отпустить Его. Но вы отреклись от Святого и Праведного и захотели, чтобы вам был дарован убийца, и убили Князя жизни, которого Бог воскресил из мертвых». Тем не менее они направляют их к человеку, которого они видели и знали и с которым поступили зло и вредно. И этот человек, говорит он им, этот Христос, должен быть принят на небесах «до совершения всего», когда Он придет снова, стихи 19–21. Так и сам кладет это в основу всей своей проповеди, Иоанна 8:24: «Если, — говорит он, — не верите, что Я — это Он, то умрете во грехах ваших», — «что Я, Иисус из Назарета, говорящий с тобой и беседующий с тобой, есмь Мессия, Спаситель мира, ты умрешь и погибнешь навеки». Я говорю, что это один из первых фундаментальных принципов Евангелия; и я немного покажу, как неверию не нравится этот принцип, и благодаря этому неприятие преобладает среди людей, приводя к отступничеству от самого Евангелия.
Я мог бы остановиться на великом примере этого в народе иудеев, к которому он был послан первым и особым образом; но я сделал это в общих чертах в первой части наших Пролегоменов к этому сочинению, к которым отсылаю читателя. Только мы можем напомнить ему, как это было заранее выражено о них пророком Исайей, гл. 53:2: «Он не имеет ни вида, ни красоты; и когда мы увидим Его, нет никакой красоты, которой мы могли бы желать в Нем». Они не могли увидеть или различить в нем что-либо, ради чего им следовало бы принять его или поверить в него, относительно цели, для которой он был послан Богом. Как Хирам, царь Тира, когда увидел города, которые дал ему Соломон, они не понравились ему, и он назвал их
«Кабул», и поэтому он отверг их, 3 Царств 9:13; так и иудеи, когда пришли увидеть Господа Христа, были недовольны Им и, упрекая Его многими оскорбительными словами, совершенно отвергли Его; под властью этого неверия они все же отвергают Его. Я мог бы также настаивать на том, что древние язычники высмеивали распятого Бога христиан; но
Я оставлю их под победой, которую одержало против них Евангелие. Можно также упомянуть гностиков и других древних еретиков с их бесконечными генеалогиями и баснями, делающими его лишь видимостью человека; и хотя он сам говорил, что он мужчина, и его друзья говорили, что он был мужчиной, и сам Бог сказал, что он был человеком, и что он «послал Сына Своего, созданного от женщины, созданного под законом», хотя он жил и умер человеком, но они не признали его таким. Но они уже давно сошли со сцены, хотя с их детищами в различных видах и обликах нам еще предстоит познакомиться. В связи с этим можно отметить также папистскую выдумку пресуществления, происходящую из того же корня и полностью ниспровергающую человеческую природу Христа и наше спасение, совершаемое в ней. То же самое могло бы представить и меннониты, которые не признают, что человек, о котором мы говорим, принял плоть от сущности девы, но что его плоть была духовной, как они говорят, принесенной с небес и только прошедшей через чрево Богородицы, чтобы ему показаться человеком. И так говорили некоторые древние; о которых Тертуллиан говорит, что, по их мнению, «Maria non filium gestabat in utero, sed hospitem», — «Мария родила не сына своего во чреве своем, но гостя». Ибо им крайне не нравится, чтобы одним причастником плоти и крови, как мы, был этот Сын Божий. И потому этот вымысел, ниспровергающий завет Божий с Авраамом и все обещания Мессии о том, что он будет от его семени и от семени Давидова, сразу отвергая весь Ветхий Завет и переворачивая истории родословная Христа, записанная в баснях для проявления верности Бога в Его обетованиях, должна быть превознесена на месте и на месте той истины, которая так полно и так часто утверждается в Евангелии и которая является основным основанием всего наша профессия. Все эти противодействия Евангелию и отступничества от него произошли по этой особой причине, а именно по неприязни неверия к этому принципу тайны его учения.
Но я особенно приведу примеры двух типов людей, которые представляют для нас больший интерес, чем любой из этих:
И первый из них — те, кого они называют квакерами. Странно подумать, во сколько форм и образов они превратили себя, чтобы затемнить волю Божию в этом вопросе и скрыть от света свои собственные опасения. В начале своего существования в мире они (многие из них) без колебаний прямо заявляли, что все, что говорится о Христе, было
простое домостроительство Божие и явление Света; но что касается такого человека, как мы описали, они не имели к нему никакого уважения. Поначалу это сослужило им службу, и они стремились не к Христу, а к тому, что они называют Светом Божьим внутри себя. Но что нам сказать на это? Если все свидетельства, которые мы дали «человеку Христу Иисусу», если все, что сказано о нем в Евангелии, все, что он делал, все, что он претерпел, что он теперь делает на небесах ходатайством, что он будет делать в день суда всего, что потребуется от нас по отношению к нему в вере, любви и послушании, будет недостаточно, чтобы доказать, что он настоящий индивидуальный человек, мы, конечно, все мы можем заблуждаться относительно того, чем мы сами являемся. в этом мире мы можем быть представителями всех устроений, которые до сих пор считали себя сыновьями и дочерьми человеческими. Но прошло некоторое время с тех пор, как они, кажется, оставили это воображение, будучи изгнаны из него обычными увещеваниями каждого обычного христианина: «Что вы думаете об Иисусе, умершем в Иерусалиме?» Они начали на словах признавать его личность, но продолжают странным образом затемнять свои мысли о нем и смешивать его или присутствие Бога в нем и с ним своим собственным мнимым светом. И откуда это возникает? Неверие питает только тайную неприязнь к этой тайне Божией. Следовательно, они не могут увидеть в нем той «формы и красоты», которой от него следует желать.
Опять же, есть и другие, которые признают, что все, что мы сказали о человеческой природе Христа, истинно: что Он таким родился, таким умер и таким человеком был, как мы заявили. И этот Человек, говорят они, был справедливо назван Сыном Божьим, и так оно и есть, потому что Бог использовал и возвысил Его ко всякой власти на небе и на земле. Но то, что Он должен быть вечным Сыном Божьим, что вечное Слово должно стать плотью, что божественная личность должна принять человеческую природу в существование сама с собой, — это они совершенно отвергают. Это путь социниан. Так как свидетельств об этой истине в Писании так много, так ясно и так неконтролируемо, что же может побудить людей выдвигать против них противоречие к их собственной гибели? Да ведь неверию не нравится эта тайна «Бога, явленного во плоти». Это незаметно отдаляет от него душу; и то, что люди претендуют получить посредством разума и аргументации, на самом деле есть не что иное, как предрассудки, навязанные их разуму силой неверия.
(Во-вторых) Другой главный фундаментальный принцип Евангелия заключается в том, что через послушание Богу смерть и кровопролитие того самого Иисуса, который был распят и убит, являются искуплением, прощением грехов, избавлением от грядущего гнева. , праведность и принятие Богом, которые должны быть получены, и только Им.
Другое предложение уважало личность Христа, это его посредничество. И на этом, во-вторых, настаивали в первой проповеди Евангелия. Что это суть учения Священного Писания о нем, он сам учил своих учеников, Луки 24:45–47:
«Тогда отверз им разум, чтобы они уразумели Писания, и сказал им: так написано, и так надлежало Христу пострадать, и воскреснуть из мертвых в третий день, и чтобы покаяние и отпущение грехов проповедоваться во имя Его». И это апостолы выражают совместно, исключительно для всех других медиумов, в соответствии с предполагаемой целью, Деяния 4:12: «Нет спасения ни в ком другом, ибо нет другого имени под небом, данного человекам, которым надлежало бы нам спастись. "
Великий вопрос людей в мире, убежденных в бессмертии, - это то, что мы выразили в Деяниях 16:30: «Что нам делать, чтобы спастись?» Это лежит в их мыслях более или менее на протяжении всей их жизни, и в их сердцах лежит суровое представление (Ис 33:14): «Кто из нас будет жить при огне поядающем? Кто из нас будет жить при вечном пламени?» И это исследование состоит из двух частей:
[Во-первых] Как получить прощение грехов: Мих. 6:6: «С чем мне предстать пред Господом и поклониться Богу Вышнему? Приду ли мне пред Ним со всесожжениями, с годовалыми тельцами? Угоден ли Господу тысячи овнов, или тысячи овнов? десять тысяч рек елея? отдам ли я первенца моего за преступление мое, плод тела моего за грех души моей?» Когда реальное чувство вины за грех каким-либо образом обрушивается на душу, оно становится сильным и настойчивым и дает тем, в ком нет покоя, до тех пор, пока они не смогут найти какой-нибудь способ облегчения.
[Во-вторых] Что они должны делать ради праведности, ради чего они могут получить одобрение у Бога. Ибо недостаточно того, чтобы люди были так или иначе оправданы от греха, но их надо сделать
также праведный. В этом случае иудеи искали праведности «как бы делами закона», Рим. 9:32; ибо они знали, что им необходима праведность, и «не разумея праведности Божией, они приступили к утверждению своей собственной праведности», Рим. 10:3.
Итак, эта глава Евангелия, которую мы упомянули, является прямым ответом на эти два вопроса. Ибо в ответ на первое оно заявляет, что только через этого Иисуса Христа можно получить прощение и отпущение грехов. «В Нем мы имеем искупление Кровию Его, прощение грехов», Еф. 1:7. См. Евр. 9:12–14. Как утверждает Евангелие, это был замысел Бога Отца, Рим. 3:24, 25; и по Своей любви и благоволению, Отк. 1:5. И это проповедовали апостолы ἐν πρώτοις, «среди главного» своего послания к миру, 1 Кор. 15:3. А на второй ответ он отвечает, что только послушанием и страданиями Христа можно обрести праведность, ибо Его послушанием, «послушанием одного», «многие становятся праведными», Рим. 5:19. Не только
«через Него проповедано нам прощение грехов», но «через Него оправдываются все верующие», Деян. 13:38, 39. См. Флп. 3:8, 9; 1 Кор. 1:30.
Это еще одна важная часть тайны Евангелия, которая очень не нравится неверию; то есть оно способно вызвать в душе неприязнь к нему. И мы имеем в мире прекрасный пример того, как его сила и действенность отвлекают людей от Евангелия; ибо неверие в этом вопросе является настоящей основой всего папства. Они не могут полагаться только на Христа ради праведности и прощения грехов. Отсюда и возникли массовые жертвоприношения за живых и мертвых; отсюда их индульгенции из сокровищ церкви; отсюда их покаяние и дела, удовлетворяющие греху; отсюда их чистилища, религиозные дома, паломничества, заступничество святых и ангелов, исповедания и отпущения грехов, а также все остальные их мерзости. Все эти вещи происходят не из другого корня, кроме этого:
а именно, что из-за силы своего неверия люди считают глупым искать прощения и праведности только у другого и ни в чем не полагаться на себя. И причина, по которой они умножили примеры для одной и той же цели, заключается в том, что они действительно ни в одном не могут найти покоя и удовлетворения и поэтому этим разнообразием доставляют удовольствие и обманывают свои души. И что же заставило группу несчастных заблудших душ среди нас поверить воображаемому свету внутри них и
притворное совершенство в своих действиях? Они не могут считать мудрым, благоразумным и безопасным, им не нравится отдыхать, доверять все свои силы тому, кто жил и умер так давно. Люди выдвигают разные предлоги, используют различные доводы и мольбы, чтобы свернуть на свои кривые пути, - стараются всеми возможными способами оправдать себя; но суть всего здесь в том, что это учение о кресте является для них безумием, и они находятся во власти своего неверия, которому не нравятся его тайны.
(В-третьих) Другой принцип той же тайны заключается в том, что путь и средства, посредством которых прощение грехов, праведность и принятие Богом грешников достигаются этим Иисусом Христом, заключаются в том, что через жертву самого себя, свою смерть, и пролитием крови, с наказанием за грех, который он добровольно претерпел, Бог был искуплен, Его справедливость удовлетворена, и Его закон исполнен; и что, поскольку он приказал в своей бесконечной мудрости и суверенитете, с воли и согласия самого Христа, возложить на него все грехи всех избранных и принять его послушание за них, он обязуется быть их поручителем. и Искупитель. Чтобы прояснить этот принцип, учит Евангелие:
[Во-первых,] что, несмотря на все, что было явно сделано Иисусу со стороны иудеев и других людей, тем не менее, рука и совет Бога присутствовали во всем этом деле, направляя Его к этому. См. Деяния 2:22, 23; ПЗУ. 3:25.
[Во-вторых,] Что Его собственная милосердная и милостивая доброта содействовала этому. Однако иудеи, казалось, носили его вверх и вниз как злодея и жестоко убили его, однако, если бы в деле не участвовала его собственная воля, с целью, отличной от той, которую они планировали, они не имели бы над ним власти. Иоанна 10:18. Но он пришел с определенной целью отдать свою жизнь в качестве выкупа, Мэтт. 20:28, и принести себя в жертву за грешников; что он и исполнил соответственно, Еф. 5:2; Гал. 2:20; Откр. 1:5; Евр. 1:3.
[В-третьих,] Целью всего этого было то, что мы ранее изложили, а именно, чтобы Он «сделался за нас грехом, чтобы мы в Нем сделалися праведными пред Богом», 2 Кор. 5:21. Также и Гал. 3:13; Это. 53:4–6, 11; 1 Пет. 1:18, 19.
И против этого принципа также восстает неверие с огромной силой и эффективностью у многих, и то по разным причинам; для,-
[Во-первых,] чтобы Бог подчинился и приложил руку к этой работе, для любой цели Его, в которой сатана и люди, столь же нечестивые, как когда-либо светило солнце, осуществили всю полноту своей ярости и подлости, и за что он впоследствии совершенно и жестоко уничтожил этих убийц, для некоторых является безумием. Отсюда в древности были придуманы тысячи басен о страстях Христовых: некоторые превратили всю историю в аллегорию; некоторые говорили, что это действовало только напоказ и по видимости, а не на самом деле и по правде; некоторые говорят, что его увезли и вместо него распяли Варавву, а также множество других подобных глупых мерзостей.
[Во-вторых,] некоторые в последнее время, отказываясь видеть мудрость, святость и праведность Бога в этом вопросе, в осуществлении Его собственных замыслов и выполнении Своей работы, несмотря на вмешательство грехов худших из людей, отрицают что Бог определил здесь все, но предоставил это полностью на свободу иудеев, на определении воли которых было приостановлено все дело спасения.
[В-третьих,] Некоторые отвергают сам этот вопрос. Чтобы праведный страдал за неправедных, невиновный подвергался наказанию, причитающемуся виновным, чтобы один согрешал, а другой страдал, чтобы тот, кого Бог любил больше всех, подвергся Его гневу за них и их освобождению, которого Он имел на основании праведности. ненавидеть и разрушать для них глупо. Это презирают все социниане в мире. И это отвергается квакерами среди нас, а также по-разному искажается папистами и другими. И никто из них не будет аргументировать свое мнение. Но то, на чем мы настаиваем, является истинной и реальной причиной их выкидышей. Они находятся под властью неверия, которое проявляется в неприязни к тайнам Евангелия.
Что бы они ни делали, но только неверие является причиной их отступничества. Я мог бы привести и другие принципы аналогичной природы и важности, но мне пришлось бы слишком долго задерживаться на этом отступлении.
[3-й.] Оно действует и состоит в растущем недоверии к обетованиям и угрозам Евангелия. Великая работа и долг веры – привести душу к всеобщему послушанию и воздержанию от всякого греха из уважения к обетованиям и угрозам Божьим. Так наш апостол направляет во 2 Кор. 7:1. И когда эффективность этого влияния начинает ослабевать и угасать, это происходит из-за преобладания неверия. И
Есть много способов, с помощью которых он действует и производит такой эффект, чтобы отвлечь душу от должного внимания к обещаниям и угрозам Евангелия. Чувство, симпатия, любовь и удовлетворение настоящими вещами вместе с плотской мудростью, возникающие из наблюдения за странными беспорядочными событиями в мире, вносят в это главный вклад; но эти вещи здесь не для того, чтобы на них настаивать.
И все это было сказано для того, чтобы открыть природу и действие того неверия, о котором здесь апостол предупреждает и предостерегает всех профессоров; и мы особенно рассмотрели это в отношении ее входа в сторону отхода от Бога. И поэтому мы можем заметить, что:
Обс. IV. Корень всякого отступления, всякого отступничества, будь оно умозрительным или практическим, постепенным или полным, лежит в неверии.
Я уже давно остановился на этом вопросе неверия; и у меня была причина так поступить, ибо именно на этом стержне вращаются речи апостола в этой и следующей главах. Его природа, его причины, пути и средства распространения, его опасность и средства предотвращения — вот то, что он предлагает им. Но я ограничу свою речь в надлежащих пределах и поэтому буду говорить об этом предложении только в отношении того влияния, которое неверие оказывает на сердце, делая его злым: «Берегитесь, чтобы не было в вас злого сердца неверия» — καρδία
πονηρά, «кор нездоровый». Это единственное место в Новом Завете, где неодобряемое сердце имеет придаток «зла», «злое сердце». В других местах оно называется σκληρός, «жесткий», и ἀμετανόητος, «нераскаянный».
ПЗУ. 2:5, но здесь только «зло». В Ветхом Завете иногда говорят, что это ר
עַ, «зло», как Иер. 3:17, 7:24, 11:8, 16:12, 18:12. Это LXX. переводится как πονηρός, то есть «malus», «perversus», «scelestus», «improbus»; тот, который «злой» и «позорный». Оригинал этого слова будет обозначать человека, который упорно и нечестив; ибо оно происходит от πένω, через πονέω, «трудиться усердно и усердно, хотя и сталкиваясь с трудностями». Поэтому дьявол, потому что он усердно и злонамеренно злобен, называется ὁ
πονηρός, «злой»: «Когда кто услышит слово о Царстве и не разумеет его, тогда приходит ὁ πονηρός», — «Злой», Мф. 13:19. Так нас учат молиться, Ῥῦσαι ἡμᾶς ἀπὸ τοῦ
πονηροῦ, Мф. 6:13: «Избавь» (или «спаси») «нас от лукавого». И сказано, что «весь мир лежит ἐν τῷ πονηρῶ», 1 Иоанна 5:19, – «под
сила Злого Того». Поэтому, когда о каком-либо сердце говорят, что оно πονηρά, имеется в виду злое, нечестивое, позорное тело.
Наше нынешнее исследование состоит лишь в том, как сила и эффективность неверия постепенно подводят сердце под эту деноминацию, и при этом с особым уважением к этому конкретному греху отступления от Бога. И делается это несколькими способами:
[1-е] Неверие дает всем развращенным похотям и привязанностям сердца свободу действовать в соответствии со своей извращенной природой и наклонностями. Сердце человека по природе зло; все мысли и представления об этом
«только зло постоянно», Быт. 6:5. Оно полно всяких «растленных привязанностей», которые действуют сами по себе и влияют на людей во всем, что они делают. Евангелие приходит в прямое противостояние этим похотям и развращенным привязанностям, как в их корне, так и в плодах; ибо «явилась нам благодать Божия, приносящая спасение, научающая нас, что, отвергнув нечестие и мирские похоти, мы должны жить трезво, праведно и благочестиво в нынешнем мире» (Тит. 2:11, 12. Нет более великого долга, который Он возлагает на наши души, чем умерщвление, распятие и истребление их, и это необходимо, если мы хотим стать участниками его обетований, Кол. 3:5. –8; ПЗУ. 8:13. Более того, это первое надлежащее действие этой веры, посредством которого мы верим в Евангелие внутри и над нашими собственными душами, чтобы очистить их от этих похотей и привязанностей. Очищение сердца – это дело веры, являющееся великим средством или орудием, с помощью которого Богу угодно совершить это: «Очищение сердец наших верою», Деяния 15:9. Ибо, принимая обетования, оно учит, убеждает и дает нам возможность
«очищаем себя от всякой нечистоты плоти и духа, совершая святыню в страхе Божием», 2 Кор. 7:1. Итак, эти двое, вера и Евангелие, составляют наше исповедание: одно — это то, чем или посредством чего мы исповедуем, а другое — то, что мы исповедуем. И они оба согласны в этом замысле, а именно в очищении сердца. Насколько они преобладают в нас или внутри нас, такая работа успешна. А там, где нет ослабления похотей сердца, нет наложенного на них ограничения, нет сопротивления им, там вообще нет исповедания, нет ничего веры или Евангелия; ибо «Христовы плоть со страстями и похотями распяли», Гал. 5:24. В какой-то степени они действительно так и сделали. Итак, все, кто взял
на них исповедание Евангелия в действительности, хотя и только ради света и убеждения, сдержало и обуздало их и взяло на себя закон сопротивления им.
Следовательно, все они заходят, по крайней мере, так далеко, что «избегают осквернения мира через познание Господа и Спасителя Иисуса Христа».
2 Пет. 2:20. Тех, кто не достигает этого, ни в каком смысле нельзя считать исповедующими Евангелие. Но теперь, когда неверие начинает влиять на сердце по отношению к описанному образу, оно на первое место дает этим развращенным похотям и страстям свободу действовать согласно своей собственной природе. И это происходит двумя способами:
Во-первых, что касается Евангелия и его эффективности в их умерщвлении; ибо оно отнимает, ослабляет и обезоруживает те соображения, которые Евангелие предлагает душам людей для этой цели. Способ и средство, с помощью которого Евангелие само по себе способствует умерщвлению сердечных похотей, заключаются в представлении его обетований и угроз разуму человека. Они действуют на них морально; ибо рассмотрение их заставляет людей восставать против всего того, что может помешать им достичь одного или сделать их неприятными для другого, 2 Кор. 7:1. Отсюда всякое влияние на душу с этой целью перехватывается неверием. Его истинная природа и действие заключаются в том, чтобы вызвать пренебрежение евангельскими обещаниями и угрозами через неуверенность в них. И этому мы имеем примеры каждый день. На людей постоянно действует проповедь слова; то есть на их умы влияет вкус благ, предложенных и обещанных в нем, и они испытывают страх перед Господом в его угрозах. Первым надлежащим результатом этого самого по себе является сопротивление их похотям и изменение их жизни на основе этого. Но мы видим, что многие из них, потеряв из-за неверия ощущение того впечатления, которое было на них от Слова, все свои похоти высвободились в ярость и насилие; и так снова возвратитесь, как «пёс на блевотину свою и вымытая свинья — валяться в грязи», как 2 Пет. 2:22.
Во-вторых, что касается самой веры. Это очевидно из природы дела; ибо там, где процветает или растет неверие, там вера должна увядать и ослабевать. Но особенно это препятствует и препятствует вере в описанную выше работу, лишая ее средств и инструментов, посредством которых она
дела, которые представляют собой заботу, бдительность или бдительность против греха; ибо его великий замысел состоит в том, чтобы сделать душу нерадивой, беспечной и ленивой в противостоянии греху. Там, где это достигается, вся работа веры терпит поражение и похоть освобождается. А там, где это так, оно немедленно возвращается к действию согласно своей собственной испорченной и извращенной природе; что, как мы уже заявляли в других местах, есть «вражда против Бога». И это состоит как в отвращении от Бога, так и в противостоянии Ему.
Итак, посмотрите, какие бы подходы к Богу ни делал человек в своей профессии, работа этих похотей и развращения, теперь находящихся на свободе, состоит в том, чтобы побудить его отступить и отойти от них. Это делает сердце злым и склоняет его к полному отступлению от живого Бога.
[2-е.] Оно делает сердце злым, унижая его и изгоняя из него все добрые, честные, простодушные и благородные принципы. Евангелие снабжает человеческий разум лучшими и высочайшими принципами по отношению к Богу и человеку, которые он восприимчив в этом мире. Это легко можно было бы доказать против всех ложных и глупых притязаний старой философии или современного атеизма мира. Что бы ни было веры, любви, подчинения или подчинения Богу, это может привести к возвращению к тому образу и подобию Его, от которого мы отпали из-за греха и отступничества; все, что связано с невинностью, праведностью, истиной, терпением, терпеливостью, что может сделать нас плодотворными, полезными или необходимыми для человеческого сообщества; все чистое, прекрасное, мирное, похвальное в душе человека и в уединении его разума, все предлагается, преподается и проявляется словом Евангелия. Подобные принципы действительно облагораживают душу и делают ее доброй и почетной. Но дело неверия состоит в том, чтобы изгнать их всех, по крайней мере, в отношении их особой природы, сообщаемой им Евангелием, которое одно только приносит с собою отпечаток образа и подобия Божия. И когда это отделено от чего-либо из ранее упомянутого, они не имеют никакой ценности. Это делает сердце низменным и злым и дает ему полное отвращение к общению или общению с Богом.
[3-й.] Оно накапливает в сердце ужасную вину неблагодарности перед Богом, на которую до исповедания оно было неспособно. Когда человек был приведен к познанию Евангелия и тем самым оправдан из тьмы и избавлен от чувственности
мир; и, более того, возможно, «вкусил доброго слова Божия и сил будущего мира»; если такой человек отступит и оставит Господа и пути Его из-за силы неверия, то это будет большим отягчающим фактором для его греха, 2 Пет. 2:20, 21. И когда однажды сердце будет обесценено этим ужасным грехом неблагодарности, оно само по себе будет заниматься всякими мерзостями. И для нас хорошо иметь этот источник всех наших опасностей в нашей профессии постоянно перед глазами. Вот оно лежит, здесь раскрыт корень его; и если за этим не будем постоянно следить, все остальные наши усилия оставаться безупречными до конца будут тщетными.
[2] Следующее в этих словах — это то особое зло, против которого апостол предостерегает евреев, как то, к чему склоняется сердце, оскверненное преобладанием неверия, и которое может наступить, если не предотвратить его причинами. об этом; и это значит «отойти от живого Бога»:
Ἐν τῷ ἀποστῆναι ἀπὸ Θεοῦ ζῶντος.
Ἐν τῷ. Ἐν τῷ: то есть, скажут некоторые, εἰς τό, смысл которого будет: «чтобы тебе уйти». Но ἐν τῷ более значимо и не менее уместно в этом языке. И артикль, измененный таким образом с инфинитивным наклонением, обозначает продолжающееся действие, «что оно должно уйти»; «что злое сердце должно действовать и действовать в направлении отхода от Бога».
Ἀποστῆναι. Ἐν τῷ ἀποστῆναι. Ἀφίστημι — это слово ἐκ τῶν μέσων, имеющее индифферентное значение само по себе и употребляющееся для выражения любого рода отклонения, физического или морального, от человека или вещи, места или принципа. Иногда это выражает долг: 2 Тим. 2:19: «Всякий, кто назовет имя Христово, ἀποστήτω ἀπὸ ἀδικίας», — «отступи от беззакония». Так же и 1 Тим. 6:5. Иногда оно обозначает высший грех: 1
Тим. 4:1: «Дух ясно говорит, что в последнее время ἀποστήσονται τινὲς τῆς πίστεως», — «некоторые отступят от веры».
И предсказанный здесь исход знаменательно называется ἡ ἀποστασία,
«отход» или «отступничество», 2 Фес. 2:3. Таким образом, слово должно быть истолковано исходя из рассматриваемого предмета и его особого объекта. И это слово в моральном смысле чаще употребляется нашим апостолом, чем всеми другими священными авторами. Однажды в Евангелии оно используется исключительно для обозначения греховного отпадения, Луки 8:13: «Они веруют на время, καὶ ἐν καιρῷ πειρασμοῦ ἀφίστανται», — «во время гонения они
«отпадут», они станут отступниками. И от этого слова взяты общие имена отступников и отступничества; то есть великий грех оставления или отступления от исповедания Евангелия. «In discedendo», — говорят переводчики, — Беза, « in desciscendo», собственно. В дурном смысле это отвратительное, предательское отступление от истины и долга. Оно отвечает ס
וּ
ר, которое используется в безразличном смысле для отклонения от чего-либо, добра или зла, а иногда применяется к извращенному отступлению от Бога; как Хос. 7:14. И в этом особом смысле оно выражает ר ס
רַָ, который должен быть
извращенный, упрямый и непокорный в отворачивании от Бога или того, что хорошо и правильно в любом виде, чтобы включить в это бунт, как это и есть предполагаемый здесь отход; то есть восстать.
Цель этого отхода у нашего апостола в этом месте особо выражена: ἀπὸ Θεοῦ ζῶντος, — «от Бога живого». Совершенно очевидно, что речь идет об отступничестве от исповедания Евангелия; и мы должны исследовать причины, по которым апостол так особенно выражает это, говоря об отступлении от живого Бога. Я предложу те, которые кажутся мне наиболее естественными:
Ἀπὸ Θεοῦ ζῶντος. 1-й. Возможно, эти евреи думали не что иное, как то, что их отход от исповедания Евангелия был отходом от живого Бога. Вероятно, они скорее делали вид и умоляли, что возвращаются к нему; ибо они не отпали к идолам или идолопоклонству, но вернулись, чтобы соблюдать, как они думали, установления живого Бога, и за отказ от которых богохульная и преследующая часть их клеветала на самого нашего апостола как на отступника, Деян 21: 28. Чтобы избавить их от этого опасения и чтобы они не могли тем самым поддержать себя в своем отступничестве, которое люди склонны делать под разными предлогами, апостол дает им понять, что после откровения Христа и исповедания Его нет никакого отступления от он и его учреждения, но люди при этом отходят от живого Бога. Так Иоанн положительно заявляет и с одной, и с другой стороны, 2 Послание. 9,
«Всякий, кто преступает и не пребывает в учении Христовом, не имеет Бога. Пребывающий в учении Христовом имеет и Отца и Сына». При отступлении от Евангелия или учения Христа оставлен сам Бог. Кто не имеет Сына, тот не имеет Отца; как, с другой стороны, продолжение учения Евангелия обеспечивает
нас интересует не только Сын, но и Отец. Итак, тот, кто отвергает Христа в Евангелии, пусть притворяется, что хочет, придерживаясь единого Бога, он оставил Бога живого и прилепился к идолу своего сердца; ибо ни Отец не без Сына, ни Бог для нас, но в Нем и через Него.
2 раза в день. Возможно, он хотел бы напомнить им о личности и природе того, от кого он предотвратит их уход, а именно, что, несмотря на свою должность и то, как он был воплощен, он был нашим посредником, нашим апостолом и первосвященником, однако в своей божественной личности он был един со своим Отцом и благословенным Духом, живым Богом.
3 раза. (что либо само по себе, либо в сочетании с этими другими причинами, безусловно, содержится в словах): «Чтобы он мог удержать их от греха, от которого он предостерегает их, посредством пагубного события и его последствий; и это значит, что при этом они отойдут от того, кто есть великий, ужасный и ужасный Бог, живой Бог, который способен наказать и отомстить за их грех, и это на всю вечность. И это проявляется в словах, поскольку он впоследствии снова настаивает на том же аргументе; ибо с той же целью он говорит им, что «страшно впасть в руки Бога живого», гл. 10:31. И поскольку это свойство жизни, как оно есть в Боге по существу и причинно, почему Его и называют «Живым Богом», чрезвычайно и превосходно приспособлено для того, чтобы воодушевить нас к вере, доверию, доверию и преданности Ему, во всех затруднениях и трудностях. трудности, пока мы на пути своего долга, как говорит наш апостол, 1 Тим. 4:10: «Ибо мы и трудимся, и терпим поругание, потому что уповаем на Бога живого»; или: «Это то, что ободряет нас и поддерживает нас во всех наших трудах и страданиях, а именно потому, что Тот, на кого мы полагаемся, от кого мы ожидаем помощи здесь и награды в будущем, есть живой Бог». то, что заслуженно вызывает величайший трепет и ужас в умах людей в их грехах и восстании против Него. Поскольку эта жизнь Божья включает в себя понятие и рассмотрение всех тех свойств, которые ободряют нас в настоящем и будущем; то же самое происходит и с теми ужасными атрибутами Его могущества, святости и вечности, о которых грешники имеют основание думать, когда провоцируют Его. Поэтому он часто предваряет выражение своей суровости по отношению к упрямым грешникам словом אָ.
נִ
י ח
יַ «Я живу, говорит Господь»; как это
предлагали им подумать, чего им следует ожидать. И это мне кажется основной причиной, по которой апостол так называет грех их отступничества, что это отступление от живого Бога.
4-й. Он также может выразить это так, чтобы сразу указать им на величие и безрассудство их греха. Они думали, что, может быть, это всего лишь отказ от тех или иных обрядов Евангелия; но, говорит он, это отступление, позорное отступничество и бунт от живого Бога. И кто не знает, что это величайший грех и величайшая глупость, которую только можно вообразить? Отойти от того, кто будет такой великой наградой для тех, кто повинуется ему, и таким суровым судьей для тех, кто его оставит, на какую большую вину или безумие способна природа человека?
И это зло, от которого здесь апостол предостерегает профессоров, и на котором я настаивал дольше, потому что оно прямо противоположно тому великому долгу, к которому и призвана принудить их послание. И мы возьмем из этого последнего предложения стиха такие наблюдения, которые нам представляют слова и причины их использования; и первое состоит в том, что —
Обс. V. Злобность и яд греха склонны скрываться под многими тенями и предлогами.
Я говорю не об увертках и предлогах, которыми люди пытаются прикрыть или поддержать себя в своих неудачах в мире и перед другими, но о тех доводах и притворствах, которые они допускают в своем уме, отчасти для того, чтобы побудить свою волю и привязанности к греха, а отчасти для того, чтобы облегчить и поддержать свою совесть во грехе. Среди тех рассуждений, которые эти евреи имели в себе об отказе от Евангелия и его установлений, они никогда не считали это отступничеством от живого Бога. Они смотрели на это как на особый способ поклонения, сопровождаемый трудностями и гонениями, которые, возможно, они могли бы угодить Богу и в отсутствии. Этим способом они скрыли от себя ту смертную злобу и яд, который был в их грехе. И так во всяком грехе. Коварство и обман похоти все еще стремятся скрыть истинную и настоящую природу греха, к которому она соблазняет или соблазняет. Когда Нееман Сириец, несмотря на свое убеждение, оставался в своем идолопоклонстве из-за своего светского преимущества, это
это всего лишь то, что он пошел с господином своим в дом Риммона и поклонился там; это не означает, что он намеревался иметь какого-либо другого Бога, кроме Бога Израилева, 2
Царств 5:18; - так давно он практически усвоил тот принцип, который люди до недавнего времени не имели дерзости доктринально продвигать в мире, а именно, что произвольное исправление намерений людей меняет природу их моральных и духовных действий. Поэтому они говорят, что если один человек убьет другого не с намерением убить его, а для того, чтобы оправдать этим свою честь, то это не грех или, по крайней мере, не большой грех, и на него не следует обращать особого внимания. А что это, как не прямое подчинение лживости греха, которую мы положили? ибо никто не может быть настолько возмутительно порочным, чтобы сделать формальную природу греха своим объектом и целью; и, может быть, человеческая природа не способна на такое излишество и непомерность, исходя из самой себя и своих сотворенных принципов, но все же какая-то другая цель предлагается порочным замыслом и побуждением разума, который является слепым к своей злобе. Но об этом обмане греха я подробно рассказал в другой беседе. Поэтому,-
Обс. VI. Лучший способ защитить душу от греха — это представить ее разуму в ее истинной природе и тенденциях.
Сокрытие всего этого было путем и средством, посредством которого грех впервые вошел в мир. Тем самым сатана втянул наших прародителей в их беззаконие. Скрывая от них природу и конец их греха, он поймал и соблазнил их. Таким же образом и методом он продолжает действовать до сих пор. Это заставило нашего апостола сорвать покровы и тщетные притворства, которые евреи были готовы возложить на свой отказ от Евангелия. Здесь он представляет им это обнаженным, как фатальное отступничество и отступничество от живого Бога; и в этом дает им также понять ее цель, которая была не чем иным, как броситься в его мстительную руку на вечность. Так поступил Самуил с Саулом в деле Амалика. Саул сделал вид, что привел в жертву только откормленного скота; но Самуил дает ему понять, что в его непослушании был бунт, ненавистный Богу, как грех колдовства. Действительно, если не все, то основная эффективность искушения состоит в сокрытии природы и склонности греха, в то время как разум упражняется в нем; и поэтому их обнаружение и должное рассмотрение должны обязательно стать эффективным средством противодействия этому заболеванию и предотвращения его распространенности. И это
основной замысел Священного Писания во всем, что там говорится о грехе. Он устанавливает власть против него, показывая, что это такое, его беззаконие, безумие и порочность; а также, какова его цель или к чему по праведности Божией оно приведет грешника. Следовательно, великий спор, который происходит в уме, когда он мечется вверх и вниз с каким-либо искушением, заключается в том, сосредоточится ли он на этих правильных соображениях о грехе или позволит себе в настоящее время увлечься тщетными мольбами о грехе. его искушение в попытке смягчить и прикрыть его.
И от этого состязания зависит окончательный исход дела. Если разум будет придерживаться истинного представления о природе и цели греха силой благодати, то его искушение, вероятно, будет предотвращено и разочаровано. Так было и с Иосифом. Он делал ему различные предложения, но он сосредоточил свои мысли на этом: «Как я могу сделать это великое зло и согрешить против Бога?» Который сохранил его и избавил его, Быт 39:9. Но если разум уговорить признать те представления о грехе, которые ему представляются в его искушениях, то за этим последует грех в его совершении. И это основная часть нашей мудрости в отношении греха и искушений, а именно, что мы всегда сохраняем в своем разуме то представление и ощущение природы и конца греха, которые Бог в Своем Слове представляет нам, с полной бдительностью против этого. на что указывает обман похоти и коварство сатаны.
Снова,-
Обс. VII. Всякий, кто отступает от соблюдения Евангелия и его установлений, тем самым отходит от живого Бога; или отступник от Евангелия — это абсолютный отступник от Бога.
Этому апостол ясно учит евреев в этом месте. Люди думают, что играть с евангельскими институтами в свое удовольствие почти не имеет смысла. Они могут соблюдать их или опускать по своему усмотрению. Более того, некоторые полагают, что они могут полностью отказаться от всякого уважения к ним без малейшей потери благосклонности Бога. Но на первый взгляд это будет иначе; для,-
1-й. При этом власть Бога над их душами и совестью полностью отвергается, а, следовательно, и сам Бог; ибо там, где его власть не признана, его существо презирается. Теперь есть
различные способы, которыми Бог устанавливает и проявляет Свою власть над людьми. Он делает это своими делами, своим законом, совестью или врожденными представлениями человеческого разума. Всяким образом, каким бы Он ни проявлял Себя, Он также объявляет о Своей верховной власти над нами; ибо суверенная власть или власть — это самое первое представление, которое творение может иметь о своем Создателе.
Итак, все эти способы раскрытия власти Божией обобщены в Евангелии: Бог возглавил все во Христе Иисусе, Еф. 1:10. «Вся власть на небе и на земле», то есть что касается фактического управления ею, отдана в его руку, Мф. 28:18; и он
«дан» или «поставлен главою всего», Еф. 1:20–22, как мы уже заявили в третьем стихе первой главы: «Поэтому Бог не проявляет и не проявляет ни малейшей своей силы, кроме как во Христе и через Христа; ибо «Отец и не судит никого, но весь суд отдал Сыну», Иоанна 5:22. Итак, Господь Христос осуществляет эту силу и власть главным образом посредством Евангелия, которое является «жезлом силы Его», Пс. 110:2. К этому, таким образом, сводятся все остальные способы проявления власти Бога над душами и совестью людей. И если это будет отвергнуто, вся власть Божия будет полностью отвергнута.
Таким образом, это делают все, кто отвергает, отказывается от Евангелия или презирает его; они оставляют самого Бога, Бога живого, и причём абсолютно и окончательно. Бог не принадлежит там, где не принадлежит его монархия. Пусть люди поступают так со своими правителями и попробуют, как это будет истолковано. Пусть они делают вид, что признают их, но отвергают единственный путь, все способы, которыми они располагают, для осуществления своей власти, и это, несомненно, будет расценено как бунт против них.
2 раза в день. Не существует другого пути или средства, с помощью которого люди могли бы проявить какое-либо послушание или поклонение Богу, кроме как через Евангелие, и, следовательно, нет другого способа, с помощью которого люди могли бы выразить свое подчинение Ему или зависимость от Него; а где этого не делается, его обязательно оставляют.
Что бы люди ни говорили, ни делали, ни притворялись относительно поклонения Богу, если оно не совершается во имя и во имя Христа, если оно не назначено и не открыто в Евангелии, то оно не совершается для живого Бога, но идолу своего сердца; ибо единственный истинный Бог — это Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, и поэтому каким действием или действиями люди могут задумать воздать честь Богу и признать свою зависимость от Него, если это не будет сделано во Христе, согласно для Евангелия, для него все это мерзость. Он
говорит, что обо всем таком поклонении, как и о жертвоприношениях израильтян, когда их сердца следовали за идолами (Ам 5:26), все это принадлежит Молоху и Хиуну, а не ему. Таково, говорю я, все поклонение, которое люди намереваются предложить живому Богу, если оно не соответствует Евангелию; таково было поклонение самаритян в древности, как свидетельствовал наш Спаситель; и таково поклонение евреев и мусульман в настоящее время. Их претензии на обладание одним Богом не освобождают их от предложения своих священных услуг Молоху и Хиуну, изображениям и звездам богов, которые они создали себе. Итак, когда кто-либо отходит от Евангелия, он отходит от живого Бога; потому что у них не осталось пути, которым они могли бы прославить Его как Бога, и тот, кто не отрекается от Него.
И поэтому наш апостол, говоря о тех язычниках, которые имели те представления о едином Боге, которыми некоторые хвалятся в наши дни и предпочитают отдыхать, ясно утверждает, что они были ἄθεοι ἐν τῷ κόσμῳ, Еф. 2:12: «атеисты, пока они были в мире». Они не знали, как прославить Бога каким-либо приемлемым поклонением: и так же хорошо вообще не признавать Бога, как и не прославлять Его как Бога; ибо после того, как Бог в первой заповеди потребовал, чтобы мы имели именно Его, а не кого-либо другого, чтобы мы могли это делать и знали, как это делать, во второй заповеди Он потребовал с той же властью, чтобы мы поклонялись и прославляйте Его по Его разуму и предписанию.
3 раза. Нет другого способа, с помощью которого мы могли бы получить хотя бы малейшее ободряющее указание на благосклонность или благоволение Бога по отношению к нам, нет способа, которым Его благодать или Его принятие нас могли бы быть утверждены и гарантированы для нас, кроме этого; а где нет достаточного основания для этого, ни один человек не может пребывать с Богом должным образом. Если у людей нет прочного основания, позволяющего воспринимать Бога как доброго, милостивого и желающего принять их, они не будут уважать и уважать Его иначе, как бедные индейцы относятся к дьяволу, которому они поклоняются, чтобы он не причинил им вреда. . Я знаю, что у людей есть странные предположения относительно благости и расположения Бога к грешникам; и, по их мнению, они претендуют на высокую любовь к Богу и наслаждение Им, не уважая Господа Христа или Евангелие; но было легко отделить их представления от всех тех напыщенных тщеславных слов, которыми они их одевают, и проявить их быть простыми предположениями, несовместимыми с природой Бога и всем откровением, которое Он сделал о себе. Все, что может быть постигнуто в Боге подобной природы или с этой целью, либо является Его
χρηστότης, его природная доброта, доброта, милосердие и любовь; или его φιλανθρωπία, включающий в себя все свободные действия его воли по отношению к человечеству во благо. И наш апостол утверждает, что ἐπιφανεία, откровение, заявление и явление того и другого, происходят только от и посредством Евангелия или благодати Божией через Иисуса Христа, Тит. 3:4–7; а без этого невозможно, чтобы люди устояли в своем отступничестве от Бога или вернулись к Нему.
4-й. Нет другого способа, которым мы можем ожидать награды от Бога или надеяться на наслаждение Им, кроме как через Евангелие. И это также необходимо, чтобы мы могли почитать Его как Бога, как Бога живого.
Это цель, для которой мы были созданы: и если мы оставим стремление к ней, мы отбросим всякое уважение к Богу; ибо если Бог не рассматривается как «вознаграждающий прилежно ищущим Его», как сам по себе «превосходно великая награда», то Он не считается Богом. А кто не преследует цели прийти к наслаждению Богом, тот оставил его. Итак, здесь и к этому нет никакого направления, кроме Евангелия, как в Деяниях 4:12.
И это откроет великое множество практических атеистов, существующих в мире. Многие из них были обучены соблюдению Евангелия, а некоторые пришли к глубокому убеждению благодаря слову его, но, тем не менее, силой своих похотей и искушений в мире, приходят к отречению и презрению. все учреждения, таинства и богослужение Евангелия, а следовательно, и сам его автор; ибо напрасно притворяться любовью и честью ко Христу и не соблюдать Его заповедей. Однако их не причислили бы к атеистам, ибо они все же признают одного или единого Бога. Но при этом они лишь усердно обманывают собственные души. Тогда они оставляют живого Бога, когда они оставляют Евангелие Его Сына.
И позвольте нам всем знать, какая забота и благоговение подобают нам в делах Евангелия. В них находится Бог, даже живой Бог. В противном случае его не будут ни знать, ни поклоняться ему. Его имя, его авторитет, его милость запечатлены в них всех.
Обс. VIII. Когда сердце становится злым из-за неверия, оно вовлечено в путь греховного отступничества или отступления от живого Бога. Итак, это слово имеет значение, ἐν

τῷ ἀποστῆναι, смысл которого был объяснен ранее.
Вер. 13. — «Но увещевайте друг друга ежедневно [каждый день], пока он называется «Сегодня», чтобы кто-нибудь из вас [среди вас] не ожесточился обольстительностью греха».
В этом заключается одно из средств предотвращения зла, упомянутого в предыдущем стихе. И мы имеем в нем, как было показано, саму обязанность и лиц, участвующих в ней, способ и время ее исполнения, с ограничением этого времени и особым принуждением к опасности пренебрежения ею, как мы это увидим. см. в нашем начале слов.
Во-первых, предполагаемый долг выражен в первом слове: παρακαλεῖτε.
Παρακαλέω — «увещевать», «умолять», «умолять»; а также «утешать», «освежать», «облегчать»: и παρακαλέομαι — это постоянно «получать утешение» или «утешение», «утешаться». Παράκλησις используется в том же смысле, иногда для «утешения» или «утешения», как и в Луки 2:25; Деяния 9:31, 15:31; ПЗУ. 15:5; 2 Кор. 1:3–5; иногда для «увещевания»,
Деяния 13:15; ПЗУ. 12:8; 1 Тим. 4:13; 2 Кор. 8:4, 17. Иногда переводчики сомневаются, следует ли переводить это как «увещевание» или «утешение», как в Деяниях 15:31; 1 Фес. 4:18. В этом самом послании оно употребляется в обоих смыслах: для «утешения», гл. 6:18; за «увещевание», гл. 12:5, 13:22.
Поэтому Святой Дух в писаниях апостола Иоанна называется ὁ
παράκλητος в Евангелии, гл. 14:16, 26, 15:26, 16:7; и Сам Господь Христос, 1 Иоанна 2:1; и это, из-за двусмысленности применения этого слова, мы переводим в первую очередь «утешителем», во втором — «защитником».
Первое и главное значение слова παρακαλέω — «увещевать», «желать», «призывать», и поэтому оно постоянно используется у греческих авторов и редко в других случаях; и это во вторую очередь только «для утешения». Но между этими вещами существует близкое родство; ибо утешать можно через увещевание: 1 Фес. 4:18: «Утешайте друг друга сими словами» — παρακαλεῖτε ἀλλήλους. То есть: «Увещевая и убеждая друг друга, этими словами доставляйте друг другу взаимное утешение». И все увещевания должны выражаться только утешительными словами и способами, чтобы сделать их приемлемыми и эффективными. Так и о Варнаве, который был «сыном утешения», замечено, что он обладал великим превосходством и в увещевании людей: Деяния 11:23, 24: «Когда Варнава пришел и увидел благодать Божию, он возрадовался». и увещевал всех сердцем прилепиться к Господу, ибо Он был добрым
человек, и исполнен Духа Святого и веры». Это слово подразумевает очень распространенный способ увещевания у Варнавы: и это потому, что он был ἀνὴρ
ἀγαθός, «хороший человек»; не в обычном смысле, святой, справедливый человек; но тот, кто был мягким, добрым, снисходительным, склонным утешать и освежать тех, с кем ему приходилось иметь дело. В этом смысле используется ἀνὴρ ἀγαθός, Рим.
5:7. Следовательно, Παρακαλεῖν «увещевать» означает убеждать добрыми, кроткими и утешающими словами на основании утешения и с той целью, чтобы люди могли утешаться. На некоторых это возлагается в силу их должности, Рим. 12:8: «Увещевающий – по увещеванию»; и от всех верующих в случае необходимости требуется, как видно из следующих слов, объявить лиц, заинтересованных в этом долге.
Ἑαυτούς, «восметипсос», вульг. лат., а ремисты — «вы сами»;
неправильно, ибо апостол не требует от каждого увещевать себя, и слово не будет нести такого смысла. Но ἑαυτούς «вы сами» ставится вместо ἀλλήλους, то есть «друг друга», как и в Кол. 3:16; Еф. 4:32; 1
Фесс. 5:13; — «vos invicem», «alii alios». На всех верующих лежит обязанность взаимно увещевать и нести слово увещевания.
Примыкает время исполнения этого долга, включающее в себя и способ его исполнения: Καθʼ ἑκάστην ἡμέραν. «Ежедневно», говорим мы, или «каждый день». День часто принимают за сезон; так что делать что-то ежедневно — значит делать это в свое время. Делать это усердно и внимательно в любое подходящее время — значит делать это ежедневно; ибо хотя это выражение и обозначает каждый день отчетливо и отдельно, однако смысл не в том, что нельзя пропустить ни одного естественного дня, в который мы фактически не исполняем этот долг по отношению друг к другу. Но явно имеются в виду две вещи: 1. Постоянная готовность ума, склоняющая, побуждающая и готовящая кого-либо к исполнению этого долга; 2. Действительная реализация его во всех справедливых случаях, за которыми следует следить и охотно принимать их. Итак, нам заповедано «молиться ἀδιαλείπτως», 1
Фесс. 5:17, «неизбежный»; то есть не ослабляя привычной склонности ума к молитве и не упуская для нее ни одного подходящего случая или возможности. Так и сказано, что нам должно πάντοτε προσεύχεσθαι, Луки 18:1, — «всегда молиться»; что истолковывается (Кол. 4:2) τῇ
προσευχῇ προσκαρτερεῖτε, — «пребывать» (или «настойчиво») «в молитве против всякого сопротивления». На иврите ם ה
יּ
וֹ ַ כּ
ל
־ ָ מ
י
ד ִ תָּ, как Ис. 51:13, — «постоянно каждый
Καθʼ ἑκάστην ἡμέραν — «усердно и постоянно», как в отношении
рамки нашего сердца и возможности фактического исполнения этого долга.
И в этом евреи теперь особенно нуждались из-за многочисленных искушений и обольщений, которым они подвергались.
Ἄχρις οὗ τὸ σήμερον καλεῖται. К этому добавляется ограничение срока исполнения этой обязанности относительно ее продолжительности: Ἄχρις οὗ τὸ σήμερον καλεῖται,
— «Пока это называется Сегодня»; то есть: «Будьте усердны в исполнении этой обязанности, пока ее время продолжается». Повод для этого выражения взят из того, о чем говорилось выше. Был день, предложенный людям древности, время года, которое называлось ם ה.
יּ
וַֹ, или σήμερον,
"сегодня." И в него включены две вещи: 1. Возможность как преимущество; 2. Ограничение этой возможности по продолжительности или продолжительности. 1. Намечается день возможностей. Слово в псалме, ם ה
יּ
וַֹ, как было признано обоснованно, уважал какой-то торжественный праздник, на котором люди собирались, чтобы отпраздновать поклонение Богу; это может быть праздник кущей, который был великим представлением жилища Господа Христа среди нас, Иоанна 1:14. Это был сезон, который они должны были улучшить, хотя он им действительно нравился. Но это было только типично. Апостол теперь объявляет этим евреям, что великий день, великое время, которое в древности было отмечено их предками, теперь действительно и действительно наступило для них. Его справедливо называли «Сегодня».
с ними, пока они наслаждались Евангелием. 2. Ограничение этого дня возможностей заключено в словах: «Пока он называется Сегодня» — «пока время, в котором вы живете, является таким сезоном, что его можно назвать днем, то есть днем благодати». ;' - в то время как для них продолжалось то время, которое было прообразом в день, упомянутый ранее. Апостол видел, что день или время этих евреев почти истекло. Это продолжалось лишь несколько лет после написания этого послания. Об этом он тайно думает о них и, кроме того, увещевает их использовать свои нынешние преимущества, особенно в исполнении великого долга взаимного увещевания; чтобы они могли предотвратить среди них великое зло отхода от живого Бога и того, что ведет к этому, в ожесточении своих сердец из-за обольщения греха. Ибо именно в этом заключается принуждение к исполнению настоянного долга, а именно, в пагубных последствиях пренебрежения им; где впервые встречается, —
Τὶς ἐξ ὑμῶν. Заинтересованные лица: Τὶς ἐξ ὑμῶν, «любой из вас», «любой из вас» — «любой, кто принадлежит к вашему обществу, занимается той же профессией, что и вы, и пользуется теми же привилегиями»; «Любой из вас, верующий евреям». И здесь апостол распространяет свое указание на взаимную бдительность и увещевание всех, даже самых низких членов церкви.
Ἁμαρτίας. Во-вторых, источник или причина зла, которого следует бояться в подразумеваемом пренебрежении, и это грех: Ἁμαρτία, תא ה
טַָּ, — общее название
весь или любой грех. Наш апостол постоянно использует его, чтобы выразить первородный грех, грех нашей природы, корень, на котором растут все остальные грехи. И именно в этом здесь подразумевается грех; грех, который по природе живет в нас, который присутствует с нами, когда мы хотим делать добро, чтобы помешать нам, и постоянно работает, чтобы проявить свою ядовитую природу в реальных грехах или проступках. В другом месте он называет это «корнем горечи», который растет к осквернению, гл. 12:15.
Ἀπάτῃ, В-третьих, существует способ или средство, с помощью которого этот грех производит выраженное действие, а именно обманом: Ἀπάτῃ τῆς ἁμαρτίας.
Вульг. Лат., «fallacia peccati»; отсюда и ремисты: «заблуждение греха», что несколько неправильно, если принять во внимание обычное употребление этого слова, которое принимается только за подпись или обман в словах. Однако в каждом грехе есть заблуждение; оно навязывает уму паралогизмы или ложные рассуждения, чтобы соблазнить его. Ἀπάτη — это «обман» и означает как способность обманывать, уловку, используемую для обмана, так и реальный обман или обман сам по себе. Происхождение этого слова проливает некоторый свет на природу самой вещи.
Ἀπατάω происходит от ἀ privative и πάτος, по мнению Евстафия и этимолога. Πάτος — «виа трита», «проторенная дорога», «тропа». Итак, ἀπατάω означает «сбить кого-либо с правильного пути», правильного проторенного пути.
И оно хорошо переводится словом «seduco», то есть «seorsum duco», «уводить в сторону», «соблазнять». Но это имеет более широкий смысл, или «любыми способами и средствами обмануть». А ἀπάτη главным образом означает врожденную способность обманывать, а не сам обман. Ἀπάτη τοῦ πλούτου, Мф. 13:22, «обольщение богатства»; и ἀπάτη τῆς ἀδικίας, 2 Фес. 2:10, «обольщение неправды»; это та способность, которая есть в богатстве и неправде, учитывая состояние и положение людей в этом мире и их искушения, обманывать их тщетными надеждами и
совратить их на кривые пути. Однажды оно ставится за сам грех: Еф. 4:22, Κατὰ τὰς ἐπιθυμίας τῆς ἀπάτης, — «По похотям обмана», то есть греха, который обольщает; если только это не может быть передано прилагательным ἀπατηλοῦς или ἀπατήτους, как это делается у нас, «обманчивый» (или
«лживый») «похоть». См. 2 Пет. 2:13. Здесь, поскольку оно соединено с «грехом», как дополнение к нему, оно обозначает не его действие в первую очередь, а тот привычный обман, который присутствует в грехе, посредством которого он соблазняет людей и отвлекает их от Бога.
Σκληρυνθῇ. Наконец, само зло, против которого особенно предостерегают, выражено в слове σκληρυνθῇ, «должно быть ожесточено»; о смысле и важности того, о чем мы подробно говорили в предыдущих стихах.
Таким образом, цель этого стиха состоит в том, чтобы предписать евреям обязанность, способ ее исполнения и время, которое у них было для этого, которое могло бы предотвратить их отход от Бога из-за злого сердца неверия, сохраняя их от ожесточаться обманчивостью греха; наша озабоченность тем, что будет проявляться в последующих выводах из этого:
—

Обс. I. Усердное взаимное увещевание – превосходное средство избежать и предотвратить замысел обольщения греха.
Апостол, объявив пагубные последствия отступления от Бога через обольстительность греха и опасность, которой подвергаются при этом проповедники, выделяет эту обязанность как показательное средство ее предотвращения. И тем самым, поскольку этому придается большое значение, ему оказывается и великая честь. Поэтому нам следует рассмотреть как природу этого явления, так и способ его осуществления; ибо его эффективность для достижения поставленной цели зависит лишь от его учреждения. Есть много практических обязанностей, которыми пренебрегают, потому что их не понимают; и их не понимают, потому что предполагается, что они не испытывают никаких затруднений в этом, но подвергаются всякому ленивому и небрежному исследованию. Высокие понятия, любопытные рассуждения и запутанные противоречия, как полагают, заслуживают величайшего усердия людей в их поисках и изучении; но что касается этих практических обязанностей, обычно предполагается, что они известны достаточно с первого слова, если только они исполняются соответствующим образом. Однако окажется, что великая мудрость веры состоит в духовном знакомстве с истинной природой этих обязанностей; которые действительно являются поэтому
практически игнорируются, поскольку они не поняты с доктринальной точки зрения. Поэтому я кратко предложу здесь кое-что для правильного понимания природы этой обязанности и способа ее выполнения; и с этой целью мы должны соблюдать некоторые вещи в отношении лиц, которые должны выполнять эту обязанность, а также некоторые вещи в отношении самой обязанности:
Во-первых, обязанность увещевания возлагается на одних в силу особого служения, а на других – в силу особой любви.
1. От некоторых этого ожидают в связи с их должностью; так и со всеми служителями Евангелия. Обязанность постоянного увещевания, то есть убеждать души человеческие к постоянству и возрастанию в вере и послушании, к бдительности и усердию против обольщения греха, и это от слова истины, во имя и власть Христа. ,
— является наиболее важной частью их министерского офиса. Вот за чем они усердно следят: Ὁ παρακαλῶν, ἐν τῇ παρακλήσει, Рим. 12:8;
«Пусть тот, кто увещевает» (его должность получила название от этой части его работы) «вслушивается» (или «пребывает») в «увещевании». Это то, что от него требуется и будет от него ожидать. Итак, наш апостол распределяет всю работу служения на три части, поручая их соблюдение своему сыну Тимофею: 1 Тим. 4:13 «Прилежно следите», говорит он, τῇ
ἀναγνώσει, «чтению»; то есть изучение и размышление над Священным Писанием для собственного познания и роста, — что служители должны делать все свои дни, а не сидеть лениво, притворяясь своими достижениями:
и
во-вторых,
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и, наконец, τῇ διδασκαλίᾳ, «доктринальное наставление», для просвещения и информирования умов своих учеников. Это основные обязанности евангельского служителя. Таким образом, он снова соединяет обучение и увещевание. εὐκαίρως, ἀκαίρως, «во время и не во время», 2 Тим 4:2. ,
— пресловутое выражение, обозначающее регулярность и усердие. Если кто-либо из них пренебрегает этим, они вероломно поступают с Богом и душами людей. Но эта министерская работа – это не то, что здесь подразумевается. Но 2. Между верующими есть то, что взаимно, основанное на их общих интересах и проистекающее из особой любви. И это особенное
любовь есть то, что отличает ее от другой обязанности той же природы вообще с этой, которой мы обязаны всему человечеству; ибо вечный закон природы обязывает нас любить ближнего, как самого себя. Мы же не делаем и не можем любить кого-либо, не стремясь к его благу и не совершая его по мере своих сил. И в этом заключается убеждение людей в том, что для них хорошо, и отстранение их от того, что морально зло и пагубно, в зависимости от обстоятельств и возможностей.
Так поступил Лот с содомлянами; поэтому Святой Дух хвалит его, хотя они и поносят его как прагматичного вторжения в их дела. Итак, у Бога и мира очень разные меры и критерии моральных обязанностей. Но в намеченной здесь обязанности есть что-то особенное; ибо оно предназначено только для тех, кто является братьями в одном и том же общении исповедания Евангелия (стих 1), и проистекает из той взаимной любви, которая производится в них Духом Христовым и требуется от них законом Христовым. И это отличается от того человеколюбия, или любви к человечеству вообще, которая должна быть в нас; ибо у них разные принципы, разные мотивы, разные эффекты и разные способы выражения. Один — это врожденный принцип закона природы, другой — насажденная благодать Святого Духа; одно требовалось от общего интереса к одной и той же природе, другое — от особого интереса к той же новой природе. Короче говоря, одно является общей обязанностью закона, а другое — особой обязанностью Евангелия. Я говорю, что эта особенная любовь является источником этого взаимного увещевания.
Во-вторых, к правильному исполнению относятся следующие вещи:
1. Исполняющие его находят в себе особую заботу о людях и вещах, с которыми и о которых они обращаются в своих увещеваниях. Он не допускает никакого прагматического любопытства, побуждающего людей вмешиваться в дела, которые их никоим образом не касаются.
«Зная», говорит апостол, τὸν φόβον τοῦ Κυρίου, ἀνθρώπους
πείθομεν, 2 Кор. 5:11; «Причина, по которой мы увещеваем людей или убеждаем их выполнять свой долг, заключается в нашем сострадании к ним, поскольку мы знаем ужас или страх перед Богом, с которым им приходится иметь дело в этом деле, и что это φοβερόν, очень страшно попасть ему в руки, когда он раздражится», Евр. 10:31. Если мужчины оказываются не в себе на самом деле
озабоченные славой Божией, и их сердца тронуты состраданием к душам людей, независимо от того, занимают ли они служение в церкви или нет, для них будет мудростью воздерживаться от этой обязанности, поскольку она ни в коей мере не предназначена для выполнения этой обязанности. увольнять.
2. От нас требуется особая гарантия для выполнения этой обязанности. Наша обязанность – вообще увещевать друг друга посредством этого и подобных повелений; но что касается особых случаев, то для них мы должны искать особую гарантию. Те, кто возьмет на себя эту или любую другую обязанность в авантюрах, лишь подвергнут себя и эту обязанность презрению.
Эта особая гарантия вытекает из должного совпадения правил и обстоятельств. Существуют различные частные случаи, когда прямое и четко выраженное правило требует исполнения этой обязанности; как (1) в случае греха; Лев.
19:17: «Не ненавидь брата твоего в сердце твоем; ни в чем не обличай ближнего твоего, и не возлагай на него греха». Ибо даже упреки относятся к этой общей главе увещевания, и они никогда не обходятся без нее. (2) Из-за незнания истины: так поступили Прискилла и Акила с Аполлосом, когда наставляли его на пути Божием, Деян. 18:24–26.
И подобных случаев приведено множество. Добавьте к таким правилам должное рассмотрение обстоятельств, относящихся к временам, временам года, лицам и случаям, и это сформирует предполагаемую гарантию.
3. Для этого требуются особая мудрость, понимание и способности. Легко испортить лучший долг в способе его исполнения; и как другие вещи могут испортить долг, так и недостаток духовного умения исполнять его никогда не может позволить ему быть правильным. Таким образом, если люди не имеют здравого суждения и понимания того, по поводу чего следует применять это взаимное увещевание, и того, как им следует управлять, они могут поступить правильно, предоставив это тем, кто лучше обеспечен «Язык учёного умеет произносить слово вовремя» — я имею в виду его торжественное произнесение; в противном случае периодическое взаимное поощрение к вере и послушанию является общей и постоянной обязанностью всех верующих. И апостол говорит о большинстве христиан в те первобытные времена, что они были настолько «исполнены всякого познания», что были «способны вразумлять друг друга», Рим.
15:14; при этом, поскольку ему требуется способность к этому, он и приписывает ее им.
И им надлежит следить за тем, чтобы (1) чтобы это было сделано словами истины.
Только истина в вещах такого рода сопровождается авторитетом и эффективностью. Если в этом фундаменте произойдет какой-либо провал, вся надстройка рухнет сама собой. Итак, те, кто берет на себя эту обязанность, должны быть уверены, что имеют слово истины в качестве своего подтверждения, чтобы те, кого увещевают, могли услышать говорящего в нем Христа; ибо какое бы влияние другие слова или рассуждения ни оказали на их чувства, их совесть будет в них безразлична. И это должно быть не только виртуально включено в то, что говорится, но и формально выражено, чтобы оно могло немедленно и прямо заявить о своем авторитете. Подобно тому, как увещевания, которые не соответствуют истине материально (а они могут быть, поскольку люди могут увещевать и убеждать друг друга к заблуждениям и ложному поклонению), пагубны, так и те, которые формально не одухотворены или не оживлены ясным словом Писания, являются вялыми, слабыми и тщетно. (2) Что с этим можно справиться, если только особые обстоятельства не требуют каких-либо изменений, используя слова хорошие и удобные, слова утешения и ободрения.
Слово, использованное здесь, как было показано, означает как утешение, так и увещевание. Угрюмые, суровые выражения становятся не этой обязанностью, а такими, какие мудрость извлекает из любви, заботы, нежности, сострадания и тому подобных послушных привязанностей. Они открывают и смягчают сердце и делают вход в него того, на чем настаивают, гладким и легким. (3) Чтобы оно сопровождалось заботой и усердием о подающем примере в практике и поступках увещевающих. Наблюдение обратного быстро разрушит самые веские слова, которые выглядят иначе. Увещевание – это не что иное, как поощрение других идти с нами или после нас путями Бога и Евангелия. «Будьте подражателями мне, — говорит наш апостол, — как я Христу». И это лишь некоторые из тем, о которых мы могли бы поговорить об этом долге; что в условиях великого вырождения христианства, в которое пал мир, не было излишним, но мне не следует слишком распространяться о деталях:
Обс. II. Евангельские обязанности имеют особую эффективность, сопровождая их в особые времена: «Пока называется Сегодня». Каждая вещь имеет свою красоту, порядок и эффективность в свое время. Снова,-
Обс. III. У нас есть лишь неопределенный период для надлежащего выполнения большинства определенных обязанностей. Как долго оно будет называться «Сегодня», мы не знаем. День нашей жизни неопределенен. Таков день благовествования, как и дня нашего
возможности в нем. Только нынешний сезон принадлежит нам; и, по большей части, нам не нужна никакая другая причина, чтобы доказать, что какое-то время является подходящим для службы, кроме того, что оно присутствует.
Обс. IV. Обман, находящийся в грехе и неотделимый от него, постоянно ведет к ожесточению сердца. Это то, чему главным образом учат нас эти слова; и это истина огромной важности для нас, которую здесь можно было бы правильно рассмотреть, но, поскольку я в целом раскрыл всю обманчивость греха в другом трактате, я не буду здесь возобновлять обсуждение этого вопроса.
Вер. 14. — «Ибо мы делаемся причастниками Христу, если твердо сохраним начало уверенности до конца».
Это последняя часть четвертого περιοχή, или раздела этой главы. Что касается его согласованности с предыдущими стихами, то он содержит напоминание об общем призыве к стойкости и избегании отступления или отступничества во всех причинах и тенденциях к этому, а также о конкретных обязанностях, которые апостол теперь предложил как действенные. означает для этих целей: ибо он дает им понять, что весь их интерес во Христе и все блага, которые они ожидали или могли получить от Него, действительно зависели от того, как они ответят на его призыв к постоянству и настойчивости в своем исповедании; и более того, хотя люди склонны утомляться и ослабевать или впадать в ленивость в ходе своей профессии, иногда почти сразу же, как только они вступают в нее, если только они не продолжают с тем же усердием и серьезностью усилий, как в начале во-первых, чтобы устоять до конца, они не получат никакой пользы ни от Христа, ни от Евангелия, а скорее подпадут под то негодование Божие, о котором Он недавно предупреждал их. Это в целом оформление слов.
В деталях есть: — 1. Состояние и состояние, выраженное из которого берется сила аргумента: «Мы стали причастниками Христа». 2. Применение этого условия к себе, а также способ его провозглашения и доказательства: «Если мы твердо сохраним начало нашей уверенности, стойкой до конца».
Γάρ. Причинная связь γάρ, «ибо», показывает уважение к этим словам.
вышеизложенному, согласно тому, как мы это объявили; и это показывает, что апостол побуждает к исполнению своего предыдущего увещевания.
Γεγόναμεν. Состояние и состояние, о которых идет речь, выражаются этими словами: Μέτοχοι γεγόναμεν τοῦ Χριστοῦ. Γεγόναμεν означает некоторое время в прошлом: «Мы сотворены», что исключает одно применение этих слов, а именно, к будущему участию Христа в славе, которая здесь должна быть обещана, но отложена при условии, что мы твердо удержим начало наша уверенность до конца; как если бы было сказано: «Мы стали причастниками Христу», то есть мы будем таковыми и впредь, «если будем постоянны и настойчивы»; этот смысл (если это так) охватывают те, кто готов ухватиться за все кажущиеся преимущества противодействия уверенности и стойкости верующих. Но здесь объявляется нынешнее состояние, а также то, что уже совершено и причастно. И действительно, рассмотрение этого слова правильно указывает на связь между несколькими частями упомянутых слов: «Мы делаемся причастниками Христу, если твердо храним начало нашей уверенности»; то есть мы являемся таковыми либо каузально и формально, либо интерпретативно и декларативно. Если в первом смысле, то наше участие во Христе зависит от нашей стойкости до конца, и мы не можем прийти к одному, пока не достигнем другого. Но это противоречит тексту, который предполагает, что мы действительно вовлечены в это участие, как того требуют слова. Если это в последнем смысле, то наша настойчивость предписывается как доказательство нашего участия во Христе, чтобы можно было проверить, истинно ли это и подлинно, - а если так, то оно будет производить такой эффект; как Иаков требует, чтобы мы старались или доказывали и проявляли нашу веру своими делами, какого бы рода она ни была.
Μέτοχοι τοῦ Χριστοῦ. Мы сделаны μέτοχοι τοῦ Χριστοῦ, «причастниками Христа». Это выражение нигде не используется, а только здесь. Само слово μέτοχος употребляется в Новом Завете лишь однажды, но только нашим апостолом; и μετέχω, откуда оно происходит, вовсе не от него. И он интерпретирует это как κοινωνία, «причастие» или «участие», ибо утверждает, что «хлеб, который мы преломляем, есть κοινωνία τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ»,
«общение Тела Христова», 1 Кор. 10:16, добавляет он, Πάντες ἐκ.
τοῦ ἑνὸς ἄρτου μετέχομεν, стих 17: «Все мы причащаемся от одного хлеба»;
что является сакраментальным выражением того же самого, что здесь подразумевается. Большинство
толкователи предполагают, что имя Христа здесь взято метонимически ради пользы Его посредничества, в благодати здесь и права на будущее блаженство. Некоторые полагают, что это всего лишь выражение того, что ты ученик Христа и поэтому действительно принадлежишь Ему. Но об истинном и точном значении этих слов можно узнать у апостола, когда он использовал слова, имеющие одинаковое значение, по отношению к самому Христу, Евр.
2:14: «Потому что дети суть причастники плоти и крови», то есть потому, что те, кого Он должен был искупить, были людьми, причастниками человеческой природы, — καὶ αὐτὸς παραπλησίως μετέσχε τῶν αὐτῶν, «Он таким же образом взял часть того же самого». Он был причастником нас, причастился нас.
Как? Приняв плоть и кровь, то есть всю человеческую природу, синекдохически выраженную таким образом, как свою собственную, как он это выражает в стихе 16,
«Он не принял на себя природу ангельскую, но взял на себя семя Авраамово»; то есть природа человека произошла от чресл Авраама, согласно обетованию, данному ему. Каким же образом мы являемся причастниками Ему, причастниками Христа? Это происходит благодаря тому, что мы заинтересованы в Его природе, благодаря общению с Его Духом, как Он интересовался нашей, приняв нашу плоть. Таким образом, речь идет о нашем союзе со Христом, посредством которого мы делаемся «членами тела Его, от плоти Его и костей Его», Еф. 5:30.
В эти слова включено участие благ посредничества Христа, но не изначально, а лишь как следствие нашего тесного союза с Ним. И это, кажется, понял сирийский перевод, прочитав слова א שׁ
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слились» (или «смешались») «со Христом», то есть соединились с Ним, соединились с Ним. И это то, что апостол подвергает испытанию, как петлю, от которой полностью зависели их нынешние привилегии и будущее счастье. .
Именно на этом смысле останавливаются Златоуст и последовавшие за ним греки. Говорит он: Τί ἐστι μέτοχοι γεγόναμεν τοῦ Χριστοῦ; μετέχομεν
αὐτοῦ, φησιν· ἕν ἐγενόμεθα ἡμεῖς καὶ αὐτὸς, εἴπερ αὐτὸς μὲν κεφαλὴ, σῶμα δὲ ἡμε Итак, это еще не все. Ἕν σῶμά ἐσμεν, ἐκ τῆς
σαρκὸς αὐτοῦ, φησι, καὶ ἐκ τῶν ὀστέων αὐτοῦ· — «Что значит быть
«причастники Христа?» Он и мы стали одним целым; он глава, мы тело, сонаследники и объединены с ним. Мы с ним одно тело, как он говорит, из плоти и костей его». Так и он. Суд и доказательства этого излагаются в последних словах: Ἐάνπερ τὴν ἀρχὴν τῆς ὑποστάσεως μέχρι
τέλους βεβαίαν κατάσχωμεν· — «Если будет так, что мы держимся» (или «стойко»)
«от начала нашей уверенности до конца». Итак, мы. Все согласны,
что по существу здесь имеется в виду то же самое, что и в стихе 6; и то, что там называется καύχημα τῆς ἐλπίδος, «слава надежды», здесь названо ἀρχὴ τῆς ὑποστάσεως, «начало уверенности», потому что об этом сказано; каждому из них, что они должны быть «сохранены до конца».
Ἀρχὴ τῆς ὑποστάσεως. Но использованное здесь выражение уникально и оставило впечатление своей сложности в большинстве переводов и толкований.
Отсюда возникло то великое разнообразие, которое существует среди них в переводе и толковании этих слов. «Initium substantiæ ejus», — говорит народ; и отсюда ремисты: «Начало его сущности».
добавление «своего» в текст. Ариас Монтан. и Эразм, «Principium substantiæ» — «Начало субстанции». Беза, «Principium illud quo sustentamur» — «То начало» (или «принцип»), «благодаря которому мы поддерживаемся». Касталио: «Hoc Argumentum ab initio ad Finem Usque» — «Этот аргумент от начала до конца». Сирийское: «От начала и до конца, если пребудем в Его сущности», или «основании». На эфиопском языке: «Если мы будем продолжать соблюдать этот новый завет». Мы: «Начало нашей уверенности». Из-за этого разнообразия оказывается, что некоторые не умеют выражать слова, так как плохо понимают их, а другие не удовлетворены догадками своих предшественников. Ни толкователи не пришли к единому мнению относительно значения этих слов. Некоторые от ἀρχὴ
τῆς ὑποστάσεως разумейте Евангелие, часть веры, часть надежды, часть уверенности, часть Самого Христа. Большинство останавливается на предназначении веры, которая, по их словам, называется ὑπόστασις, или «субстанцией», потому что именно она поддерживает нас, позволяет нам существовать во Христе, как праведные живут верой.
Но, возможно, было бы не лишним немного подробнее разобраться в правильности акцента и важности этого выражения.
Τῆς ὑποστάσεως. Ὑπόστασις собственно означает «субстанция». Оно применяется к некоторым различным аспектам сущности Божества, Евр. 1:3, где сказано, что Сын есть «образ ипостаси Отца»; и там оно не может обозначать ничего, кроме особого способа существования или существования в божественной природе, то есть личности; откуда восточная церковь сначала, а потом западная, согласилась в трех ипостасях божественной природы, то есть, как мы говорим, в трех лицах, или трех различных способах существования одного и того же индивидуального существа. В человеческом деле оно обозначает поступки,
а не вещества. И как оно употребляется только нашим апостолом, так и употребляется им различно; что касается уверенности, 2 Кор. 9:4, Ἐν τῇ ὑποστάσει ταύτῃ τῆς
καυχήσεως — «В этой уверенности хвастовства»; Откуда наши в этом месте перевели «уверенность». А может быть и скорее, потому что, поскольку там оно соединено с καύχησις, то он употребляет καύχημα по той же теме, что и в этом стихе, стих 6. Но ὑπόστασις апостола в том месте было не уверенностью в смелости, но тем, что непогрешимая уверенность, которую он имел в своем апостольстве, которым он прославлялся. Именно на этом он твердо стоял. Глава. 11:1 этого послания, апостол использует его в описании веры; однако для обозначения ее действия, а не ее природы: Ἔστι δὲ πίστις, ἐλπιζομένων ὑπόστασις, — «Вера есть ипостась ожидаемого»; «Illud quo extant quæ sperantur» — «То, благодаря чему вещи, на которые надеются, действительно существуют». Вещи, которые абсолютно сами по себе являются будущими, отсутствующими, невидимыми, по своей эффективности, использованию, пользе, плодам и действиям делаются верой присутствующими в душе и имеют в ней свое существование. Итак, апостол описывает не саму веру, а ее действие.
Если же под «началом нашей субстанции», «существованием» или
Под «уверенностью» подразумевается вера, потому что именно она дает нам все это благодаря нашему интересу ко Христу и преимуществам Его посредничества.
Но признаюсь, что это выражение в этом смысле заумно и его трудно понять.
Следовательно, это можно понимать как само Евангелие, которое называется «началом нашей уверенности», потому что оно является средством зарождения в нас веры и создания того исповедания, в котором мы должны упорствовать; и это чувство поддерживается некоторыми толкователями.
Мне все же кажется, что существует другой, более подлинный смысл этого слова, соответствующий объему места и замыслу апостола, но не вырывающий его из его естественного значения. Мы показали, что наше причастие Христу — это наше соединение с Ним; и ὑπόστασις,
«ипостась», которую в этом союзе мы обязаны сохранять и поддерживать, есть наше существование во Христе, наше пребывание в Нем, как ветви на лозе. Итак, это слово означает, и именно так оно здесь используется. И хотя Златоуст предполагает, что речь идет о вере, тем не менее именно из-за этого эффекта нашего существования в тех вещах, о которых он так судит:
Τί ἐστιν ἀρχὴ τῆς ὑποστάσεως; τὴν πίστιν λέγει, δʼ ἧς ὑπέστημεν, καὶ
γεγενήμεθα καὶ συνουσιώθημεν, ὡς ἄν τις εἴποι· — «Он говорит о вере, которой мы существуем» (во Христе), «и рождены и, как можно сказать, единосущны с Ним»; то есть прочно, существенно соединены с ним. Итак, наше существование во Христе двоякое: Только по исповеданию, что является состоянием ветвей виноградной лозы, которые не приносят плода и в конце концов срезаются и бросаются в огонь; 2. Путем настоящего союза. И суд, в котором из них мы примем участие, зависит от нашей настойчивости.
Τὴν ἀρχήν. Τὴν ἀρχὴν τῆς ὑποστάσεως. Беза, «Principium illud de sustentamur» — «Тот принцип» (или «начало»), «благодаря которому мы поддерживаемся». Но этого я не понимаю; ибо оно делает ἀρχή, «начало», обозначать то, что нам рекомендовано и что мы должны сохранить, для чего упомянутая ипостась является лишь следствием или тем, посредством чего выражается работа начала. Но ἀρχή нигде не употребляется в таком смысле, и оно не показывает того, что оно должно понимать.
Кроме того, здесь это явно дополнение к нашему существованию во Христе, начало его. И это можно рассматривать двояко: 1. Безусловно, оно начинается в профессии или реальности и должно продолжаться; 2. Подчеркнуто, что это обычное служение нашей веры и исповедания в начале их существования.
Начало нашего посвящения Христу по большей части сопровождается большой любовью и другими искренними чувствами, решимостью и мужеством; без особой заботы и бдительности мы очень готовы разложиться и упасть. И в этом смысле оно здесь использовано.
Оставшаяся часть слов, μέχρι τέλους βεβαίαν κατάσχωμεν, «Держись до конца», была открыта в стихе 6, и нам не нужно снова на них настаивать.
Я только добавлю, что апостол, присоединяясь здесь к евреям в этом вопросе: «Мы соучастники, если твердо держимся», он показывает, что это общее и вечное правило, которому должны следовать профессора, и пробный камень их профессия, благодаря которой он может быть испытан в последний день.
Отсюда и последующие наблюдения:
Обс. I. Союз со Христом — это принцип и мера всех духовных наслаждений и ожиданий.
Апостол суммирует все, как то, чем мы наслаждаемся благодаря Евангелию в настоящее время, так и то, какое право или ожидание мы имеем на будущее блаженство и счастье, в одном выражении: «Мы причастники Христовы». То, что таким образом предполагается наш союз с Ним, было заявлено в толковании этих слов. Природу этого союза и то, в чем он состоит, я показал и доказал в другом месте; Поэтому я здесь лишь подтвержу изложенное положение. Это принцип и мера всех духовных наслаждений. Ибо как Христос для нас «все и во всем», Кол. 3:11, так и «без Него мы ничего не можем сделать», мы — ничто, Иоанна 15:5; ибо пока мы живем,
«Не мы живем, но Христос живет в нас», Гал. 2:20. И истина в этом проявляется:
Во-первых, потому что оно само по порядку природы является первой истинно спасительной духовной милостью, первой жизненной благодатью, причастниками которой мы сделаны; и то, что является первым в любом роде, есть мера и правило всего, что происходит в этом роде. Каков корень, таковы и ветви и плод. Они не только следуют ее природе, но и живут за счет ее ресурсов. Вся наша благодать есть не что иное, как участие корня и в нем тука маслины; и не мы несем корень, но корень носит нас, Рим. 11:17, 18.
Что бы ни предшествовало этому, это не истинная спасительная благодать; и все, что следует за этим, вытекает из него: Какая бы работа по иссечению или отсечению ни была ветки дикой маслины, именно разрезание ее на настоящую маслину сообщает ей жизнь и плодоношение; ибо после того, как она будет отрезана от дикой маслины и очищена, ее можно либо выбросить, либо оставить засыхать. Какую бы работу обличения словом закона или просветления словом Евангелия или смирения и того и другого действием Духа во всем можно совершить в умах и душах людей, тем не менее, существует в них нет ничего по-настоящему спасительного, живительного и животворящего, пока они не будут имплантированы во Христа. При любой другой предшествующей или подготовительной работе, как бы она ни называлась, или каковы бы ни были ее последствия, они могут увядать, умереть и погибнуть. Люди могут быть настолько отрезаны от ветхого запаса природы, что в них не растет и не процветает грех, не приносят ни его цветов, ни видимых плодов, и все же не имеют принципа благодати, способного приносить плоды в святость. И (2) то, что всякая благодать, следующая за ней, исходит из нее, ясно из природы самой вещи. Ибо наше соединение со Христом состоит или непосредственно возникает из сообщения нам Его Духа; ибо «Соединяющийся с Господом есть один Дух», 1 Кор.
6:17. Наше соединение с Ним состоит в нашем причастии с Ним одного и того же Духа. И этим Духом формируется в нас Сам Христос, или природа Христова, 2 Пет. 1:4. И если вся благодать, причастниками которой мы являемся или можем стать в этом мире, состоит лишь в том, что природа, в различных ее частях и действиях, то, откуда она исходит и посредством чего она формируется в нас, должна быть в порядке природы быть предшествующим ему. Мы не имеем и не можем иметь никакой благодати, кроме той, которую производит в нас Дух Христов. Откуда еще мы можем его получить? Растет ли он естественным образом в наших садах? или другие люди могут посадить и полить его, дать ему жизнь и размножиться? Нет, но всякая благодать есть плод и действие Духа, как повсюду заявляет Писание. См. Гал. 5:22, 23. Отсюда следует противоречие, что каждый должен иметь живую спасающую благодать, а не прежде, в порядке природы, получить Дух благодати от Христа: ибо Он есть причина, а благодать есть следствие. ; или, поскольку Он спасительно дарован согласно обетованию завета, Он является источником и источником, или действенной причиной всякой благодати. Итак, наше соединение со Христом, наше участие в Нем состоит в обитании одного и того же Духа в Нем и в нас; и первая работа этого Духа, данная нам, дарованная нам, состоит в том, чтобы сформировать в нас Христа, посредством чего наш союз завершается. Но спросят, входит ли Дух Христов в душу, не имеющую благодати? — если да, то он может быть и в безблагодатном человеке. Я отвечаю, что, хотя это в порядке природы является следствием сообщения Духа нам, так же как следствие является и должно быть следствием причины, как свет и тепло в луче связаны с солнцем, тем не менее, оно одновременно имеет время с этим; как хорошо говорит Остин о происхождении души: «Creando infunditur, et infundendo creatur». Бог не создает сначала душу, давая ей собственное существование, без соединения с телом, но создает ее в нем и посредством его вливания. Итак, Дух не приходит к нам, чтобы потом оживить или освятить нас; но он делает это, придя к нам и завладев нашими сердцами для Христа и со Христом.
Это апостол называет формированием Христа в нас, Гал. 4:19, Ἄχρις οὗ
μορφωθῇ Χριστὸς ἐν ὑμῖν, «доколе Христос не будет сформирован» (или «не сформирован») «в вас», — как ребенок формируется или формируется во чреве; то есть «до тех пор, пока весь образ и подобие Христово не передастся и не насаждается в ваших душах». Это новое творение, которое совершается в каждом, кто во Христе; что каждый есть тот, кто во Христе: ибо введение этой новой духовной формы дает человеку деноминацию. Тот, кто «во Христе Иисусе, есть новая тварь», 2 Кор. 5:17. И это «Христос в нас, надежда
слава» Кол. 1:27.
1. Это «Христос в нас», ибо (1) Оно от Него, Он — Автор сего, и поэтому Он назван «жизнью нашей» (Кол. 3:4). (2) Оно подобно Ему, это Его образ, а через Него и образ Божий, 2 Кор. 3:18; Еф. 4:23, 24 (3) Это то, что дает нам духовную связь со Христом; ибо, будучи соединены с Ним, как члены с Главой, между Ним и нами должно быть постоянное сообщающееся движение крови и духа, что и есть Еф. 4:16; Кол. 2:19. А без этого мы остаемся без Христа или настолько отделены от Него, что ничего не можем делать, Иоанна 15:5; ибо предположим, что верующий стоит «seorsum», одинокий, χωρὶς Χριστοῦ, на расстоянии от Христа, без доступа к духовному снабжению от Него, и он не может ничего сделать, кроме как умереть. Отрежьте член от тела, растворите его естественную связь с головой, и весь мир не сможет вдохнуть в него жизнь. Возьмите член, предположим, руку, положите его как можно ближе к голове, привяжите к нему, но если он не имеет естественной непрерывности с головой, он не будет жить. Здесь так. Член, отделенный от Христа, не имеет жизни. Пусть кажется, что он находится рядом с Главой благодаря исповеданию и многочисленным обязанностям, но если он не имеет этой духовной преемственности со Христом, в нем нет жизни. 2. Это «надежда славы» — (1) как зерно — надежда на плод; (2) как залог или залог – это надежда всего договора. В этом формировании Христа в нас мы делаемся причастниками всякой благодати и святости в начале и корне их, ибо в этом состоит этот образ Божий во Христе. А поскольку это происходит из нашего союза, последнее есть и должно быть перед ним в порядке природы и, таким образом, быть правилом, мерой и причиной всего, что происходит.
Во-вторых, Он первый по достоинству; это величайшая, самая почетная и славная из всех милостей, причастниками которых мы стали. Это называется «слава», 2
Кор. 3:18. Величайшее унижение Сына Божия состояло в том, что Он взял на себя нашу природу, Евр. 2:8, 9. И это была «благодать Господа нашего Иисуса Христа, хотя Он и был богат», — богат вечной славой, славой, которую Он имел у Отца прежде бытия мира, Иоанна 17:5. , как будучи в Себе «Богом над всем, благословенным вовеки», Рим. 9:5: «ради нас он обеднел», 2 Кор. 8:9, взяв на себя ту природу, которая бедна сама по себе, бесконечно удалена от него и подвержена всякому несчастью; что полностью выражает наш апостол, Фил. 2:5–7: «Пусть этот разум будет в вас,
которое было и во Христе Иисусе: который, будучи в образе Божием, не думал, что это грабеж, равный Богу, но уничижил себя, и принял образ раба, и сделался по подобию Действительно, во всем, что он делал и смирил себя в этой природе, была великая благодать и снисхождение, как следует в том месте: «И будучи найден в образе человека, он смирил себя и стал послушен даже до смерти, даже смерть крестная», стих 8; но его предположение о самой природе было тем, что наиболее заметно ἑαυτὸν
В конце концов, он «опустошил» и «смирил себя и сделал себя бесславным». От этого и последовало все, что последовало, и от этого зависело.
Отсюда все его действия и страдания в этой природе получили свое достоинство и эффективность. Все, говорю я, что Христос, как наш посредник, сделал и претерпел в нашей природе, имело свою ценность, заслугу, полезность и преобладание с момента Его первого снисхождения, принявшего на себя нашу природу; ибо с этого момента все, что он делал или страдал, было делом и страданием Сына Божия. И, напротив, наша благодать соединения со Христом, наше участие Ему и Его природе есть наше высшее возвышение, величайшая и славнейшая благодать, причастниками которой мы можем стать в этом мире.
Он обнищал ради нас, посредством участия нашего естества, чтобы мы через Его бедность обогатились участием Его, 2 Кор. 8:9. И именно это придает ценность и превосходство всему, что нам впоследствии могут доверить. Благодать и привилегии верующих очень велики и превосходны, но, тем не менее, они принадлежат тем, кто стал причастниками Христа, такими, которые подобают оживлению и украшению всех членов Его тела; поскольку все привилегии брака после заключения брака возникают из этого контракта и следуют за ним. Будучи однажды сонаследниками Христа, мы становимся наследниками Божиими и имеем право на все наследие. И действительно, какой большей славы или достоинства может быть вознесен бедный грешник, чем быть таким близким и нерасторжимо соединенным с Сыном Божьим, совершенство которого и есть слава, на которую мы надеемся и ожидаем, Иоанна 17:22, 23 ...Говорит Давид в земной, временной заботе: «Кто я и что такое род отца моего, чтобы мне быть зятем царя, будучи человеком бедным и малопочитаемым?» Тем более грешник может сказать: «Что я, бедный, грешный прах и пепел, заслуживающий легкомысленного отношения ко мне со стороны всего творения Божия, чтобы я таким образом соединился с Сыном Божьим и тем самым стал Его усыновленный сын! Это честь и слава, которым нет равных. И вся благодать
то, что получается, получает отсюда свою ценность, свое достоинство и полезность. Поэтому благодати и дела верующих превосходны, потому что они являются благодатью и делами тех, кто соединен с ними. Христос. И как без этого люди не могут иметь внутренней, действенной, спасающей благодати; поэтому какими бы внешними привилегиями они ни обладали, они всего лишь украденные украшения, которые Бог однажды лишит их догола, к их стыду и замешательству.
В-третьих, это первая и главная благодать с точки зрения причинности и действенности. Это причина всех других благодатей, причастниками которых мы стали; все они сообщаются нам благодаря нашему союзу со Христом.
Отсюда наше усыновление, наше оправдание, наше освящение, наша плодотворность, наша стойкость, наше воскресение, наша слава. Отсюда наше усыновление; ибо именно после того, как мы приняли Его, нам даровано это право и привилегия стать сынами Божьими, Иоанна 1:12. Ни один человек не может стать приемным сыном Божьим иначе, как через имплантацию в того, кто является естественным Сыном Божьим, Иоанна 15:1–6, 20:17. Отсюда и вытекающие отсюда привилегии, присущие этому сословию; ибо «поскольку мы сыновья, Бог посылает Духа Сына Своего в сердца наши, вопиющего: Авва, Отче», Гал. 4:6, то есть признать Бога и обратиться к Нему, учитывая авторитет и любовь отца. Отсюда и наше оправдание: ибо: 1. Будучи соединенными со Христом, мы заинтересованы в том освобождении от осуждающего приговора закона, которое было даровано ему, когда он полностью удовлетворил его, Рим. 1:3, 4; Это.
50:8, 9. Ибо он был оправдан как глава и поручитель церкви, а не по своей личной причине, поскольку, хотя он не совершил никакого греха, он не был обязан ни страданиям, ни удовлетворению перед законом; но как «он пострадал за нас, праведный за неправедных», так и был оправдан как представитель всей Своей церкви.
Таким образом, через наше соединение с Ним мы подпадаем под приговор оправдания, который был вынесен всему мистическому Христу, главе и членам. 2. Наш союз с Ним является основанием фактического вменения нам Его праведности; ибо он покрывает своей одеждой только члены своего тела и не накинет юбку на того, кто не
«кость от костей его и плоть от плоти его». Итак, он «от Бога сделался нам праведностью», 1 Кор. 1:30. Отсюда и наше освящение, причем как по принципу его в новой духовной природе, так и по развитию в плодотворности и святости. Принципом этого является сам Дух жизни,
святость и сила. Это Бог изливает на нас через Иисуса Христа, Тит. 3:6, или из-за нашей заинтересованности в Нем, согласно Его обетованию, Иоанна 7:38, 39. И по этой причине Он назван «нашей жизнью», Кол. 3:4, потому что в Нем заключены источники нашей духовной жизни, которые через наше возрождение, обновление и освящение сообщаются нам. И только с этого момента происходит его прогресс в плодотворности. Научить этому призвана притча нашего Спасителя о лозе и ветвях ее, Иоанна 15; ибо, как Он показывает, что наше пребывание в Нем так же необходимо для нас, чтобы мы могли приносить плод, как для ветви необходимо пребывание на лозе для той же цели; поэтому без наших действий мы приносим не больше пользы на путях Божьих, чем ветвь, которая отрублена, засохла и брошена на сожжение.
И люди только трудятся в огне, которые, следуя своим убеждениям, стремятся к святости или должному совершению добрых дел, не черпая для этого силы из своего отношения ко Христу; ибо все, что они делают, либо ничто само по себе, либо ничто в отношении принятия Богом. «Мы — творение Божие, созданы во Христе Иисусе на добрые дела», Еф. 2:10. Становимся новыми творениями благодаря нашему пребыванию в Нем, 2 Кор. 5:17, тем самым мы получаем возможность творить те добрые дела или плоды святости, которыми Бог предназначил нам ходить и преумножать. И отсюда во многих отношениях наше упорство; ибо, 1.
В силу этого мы заинтересованы в завете, который является великим средством нашего сохранения, поскольку Бог позаботился о том, чтобы написать Свой закон в наших сердцах, чтобы мы не отходили от Него, Иер. 31:33. Итак, этот завет заключен с нами при таком формальном соображении, что мы — дети и семя Авраама, которым мы являемся не иначе, как через наш союз со Христом, тем единым семенем, которому первоначально были даны обетования, как наши Апостол заявляет, Гал. 3:16. 2. Его особая забота о членах его тела: ибо «никто не ненавидит свою плоть, но любит и лелеет ее», и не допустит гибели ни одного из своих членов, если он каким-либо образом может предотвратить это; так и сердце Христа по отношению к тем, кто соединен с Ним, и в нем «члены тела Его, от плоти Его и от костей Его», Еф. 5:29, 30. И поэтому: 3. На Нем возложена забота о предоставлении нам припасов для помощи в борьбе с сопротивлением и силы для выполнения обязанностей, что является благодатью настойчивости. От этого союза зависит и наше воскресение, — я имею в виду блаженное воскресение в радости и славе к свету и жизни вечной; ибо это воскресение есть не что иное, как полное собирание всего Тела Христова для
Сам, в чем он дал нам залог, пример и заверение в своем личном лице. Так уверяет нас апостол, Рим. 8:11: «Если Дух Того, Кто воскресил Иисуса из мертвых, обитает в вас» (что, как было показано, является средством нашего союза с Ним), «тот, Кто воскресил Христа из мертвых, также будет оживите ваши смертные тела Духом Его, живущим в вас». И это он ясно доказывает в целом, 1 Кор. 15. И это приведет нас к вечной славе; что, как было замечено ранее, есть не что иное, как завершение и совершенство этого союза со Христом. Отсюда следует, что во многих отношениях оно является принципом и мерой всех других милостей и привилегий.
И отсюда мы можем видеть, насколько велика наша забота — усердно исследовать это основание всякой благодати, милости и славы. Если мы потерпим здесь неудачу, как, по-видимому, делают слишком многие, мы будем действовать напрасно, строить напрасно и хвалиться напрасно, ибо все будет потеряно и погибнет. Нам следует вспомнить, что случилось с домом, построенным на песке, когда пришло ему испытание: он упал, и падение его было великим и непоправимым. Таков будет конец исповедания людей, которые не возникают и не возникают из союза со Христом.
Существует множество способов подвергнуть это испытанию, от которого действительно зависит весь наш мир, удовлетворение и уверенность духа в делах Божьих. Я рассмотрю только то, что предлагает здесь наш апостол, и это в последующем замечании:
Обс. II. Постоянство и стойкость в вере есть великий пробный камень, испытание и свидетельство соединения со Христом или Его участия.
Так здесь предлагает апостол. Мы являемся «причастниками Христу», то есть заявленными, проявленными и доказанное таковыми, «если мы твердо держим начало нашего существования в Нем до конца». Поэтому наш Спаситель, описывая великие испытания веры людей, которые им придется пережить, добавляет в заключение, как определенную ноту различения: «Претерпевший до конца спасется», Мф. 10:22. Именно непреходящая вера является истинной верой, которая доказывает, что мы действительно являемся причастниками Христа. И он называет признаком ложного исповедания то, что оно «существует лишь некоторое время», Мф.
13:21. Далее, чтобы объяснить, продемонстрировать и улучшить эту истину, можно заметить:
Во-первых, существует множество видимых свидетельств союза со Христом, которые
может и потерпит неудачу. Лезвие является видимым признаком того, что кукуруза хорошо укоренилась, но она часто выходит из строя, и это из-за отсутствия корня, Мф. 13:21. Под этим внешним видом я не имею в виду притворство или представление того, чего нет; только есть нечто, что кажется тем, чем оно не является; или это нечто, но не то, чем кажется. Итак, это неудачный знак, а не τεκμήριον, или гарантированный, непогрешимый знак. Вещи такого рода могут быть такими, чтобы убедить их в том, кем они являются, что они действительно соединены со Христом; но это через свою темноту и ошибки. И они могут быть такими, какими другие могут и даже должны быть удовлетворены с той же целью, что и они, поскольку они не могут доказать, что они иные, каким-либо правилом или словом истины. Так было и со многими, упомянутыми в Евангелии. Они заявляли, что принадлежат Христу. Они сделали это на каких-то основаниях, которые их устраивали. Они также были приняты другими как таковые, и то по правилу и так, как им надлежало. И все же, ведь они либо оказались лицемерами, либо объявили себя отступниками. Такого рода знамения должны простираться настолько далеко, что нет ничего, чем можно было бы засвидетельствовать соединение со Христом, ничего, что требовалось бы согласно правилу, но должно быть что-то в тех, кто таким образом обманут и обманывает, что должен иметь вид и подобие его. Они должны иметь μόρφωσιν τῆς εὐσεβείας, 2 Тим. 3:5, полный
«очерчивание святости» на них, иначе они не смогут претендовать на такое оправдание. Они должны быть способны дать отчет о работе обличения, смирения, просветления, обращения и сближения со Христом; а также привязанностей, подходящих для такой работы. Если они совершенно потерпят неудачу в этом, как бы ни льстили и обманывали себя люди, живущие во тьме и себялюбии, у других есть правило, по которому их можно судить. Но это теперь мы видим в повседневном опыте, как это было и с первой проповедью Евангелия: люди могут давать такой отчет о действии благодати Божией в них, какой они сами считают спасительным, и такой отчет. поскольку другие, у которых есть основания беспокоиться о них, могут успокоиться и одобрить их; в этом предчувствии они могут ходить в исповедании много дней, это может быть все их дни, и все же, в конце концов, оказаться совершенно чуждыми Христу. Но ведь это происходит не по природе самой вещи, как будто наше соединение со Христом в этой жизни было совершенно неразличимо или, по крайней мере, сопровождалось такой тьмой и неразрешимыми трудностями, что невозможно совершить истинное и необманчивое
его решение; но ошибки здесь проистекают от слепоты умов людей и обманчивости греха с какой-то тайной склонностью покоиться в себе или грехе, который находится в них. И это настолько действенные причины самообмана в этом вопросе, что Писание изобилует повелениями и предостережениями для нашего предельного усердия в нашем поиске и исследовании того, стали ли мы причастниками Христа или нет, обитает ли в нас Дух Его или нет. нет: это доказывает как трудность достижения здесь гарантированной уверенности, так и опасность нашей ошибки, а также уверенность в хорошем исходе при усердном и регулярном использовании средств для этой цели; для,-
Во-вторых, могут существовать определенные и необманчивые свидетельства нынешнего участия Христа; или, что одно и то же, люди могут иметь уверенность, достаточную в настоящее время, чтобы поддержать и утешить их в их послушании, и которая в конечном итоге не подведет их и не заставит их стыдиться того, что они «причастники Христа». И это в нашем отрывке обязательно должно быть кратко подтверждено. Мы говорим о тех, кто действительно верующий, получивший в дар от Бога спасительную веру. «Теперь вера ἐλπιζομένων
ὑπόστασις, πραγμάτων ἔλεγχος οὐ βλεπομένων», Евр. 11:1. необманчивая уверенность, чем та, которая заставляет предмет ее существовать в ней, которая соединяет разум и истину, верующую в одно существование. Эта вера действует в духовных вещах. Поэтому наш апостол приписывает ей, как свое действие, παῤῥησίαν καὶ προσαγωγὴν ἐν
πεποιθήσει, Еф. 3:12 — «обоснованная смелость» с «уверенной уверенностью»;
которые являются высшим выражением уверенности ума. И если этого недостаточно, он утверждает πληροφορία как то, во что оно может регулярно улучшаться, Евр. 6:11, 10:22; то есть такое убеждение, которое наполняет ум всей уверенностью, на которую способна его природа. Ибо как корабль не может получить никакого впечатления от ветра дальше, чем он способен принять своими парусами, так и мы не способны получить какое-либо впечатление о достоверности божественных истин или вещей, во что верим, кроме тех, которые может допустить природа нашего ума; а именно, что все же необходимо допустить некоторые сомнения и страхи по причине ее собственного несовершенства. Но если использованные выше выражения могут нас подвести, то несомненно, что мы ни в чем не можем быть уверены, — нет, не в том, что мы ни в чем не уверены; потому что они
выражения высочайшей уверенности и уверенности, на которые способен человеческий разум. Следовательно, в природе самой веры, правильно применяемой и усовершенствованной, лежит свидетельствовать об этом нашим душам.
Опять же, сам Святой Дух, который не может ни обмануть, ни быть обманутым, дает особое свидетельство о нашем сыновстве или усыновлении, которое является следствием нашего союза со Христом; ибо никто не имеет власти стать сынами Божьими, кроме тех, которые соединены с Ним, Иоанна 1:12. Это свидетельство утверждается, Рим. 8:15, 16: «Вы получили Духа усыновления, которым мы взываем: Авва, Отче. Сам Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии». И в чем бы ни заключалось это свидетельство или каким образом оно было дано нам, —
относительно которого я не буду здесь спорить, — это свидетельство верное и непогрешимое само по себе, вселяющее уверенность в разум, которому оно даровано, запечатлевающее в нем его сыновство, усыновление и союз. И когда Святой Дух дает это «новое имя» Сына Божьего любому верующему, он знает это, хотя другие этого не понимают, Отк. 2:17; ибо Он открывает нам Свое собственное свидетельство, без которого Его забота и любовь к нам были бы потеряны, а конец нашего мира и комфорта был бы расстроен.
Поэтому о нас говорится, что мы «примем Духа от Бога, чтобы познать то, что даровано нам от Бога» (1 Кор. 2:12. Это Дух Божий, посредством которого упомянутые блага даруются нам и совершаются в нас; но это лишь часть его работы и служения по отношению к нам; более того, он ясно удовлетворяет и уверяет нас, что мы действительно стали причастниками этих благ.
Более того, мы имеем в этом отношении примеры тех, кто шел до нас в вере, предлагаемые нам для подражания и для нашего утешения. У них было то доказательство и уверенность в заинтересованности во Христе, на которой мы настаиваем. Так наш апостол заявляет от имени всех верующих, Рим. 8:38, 39: «Уверен, — говорит он, — что ничто не отлучит нас от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем». И ликующая, да и торжествующая манера, в которой он выражает свою убежденность, показывает его полное удовлетворение истиной, которую он предложил.
Итак, апостол Иоанн говорит нам, что мы оба «чувствуем любовь Божию».
к нам, и что «мы знаем, что мы перешли от смерти в жизнь»,
1 Эпист. 3:14, 16; и то, и другое зависит от нашего союза со Христом, и которое
через них становится для нас очевидным и достоверным. См. Пс. 23:6. На этом основано великое повеление, согласно которому мы должны «прикладывать усердие к тому, чтобы утвердить наше призвание и избрание», 2 Пет. 1:10; то есть для наших собственных душ, ибо сами по себе они неизменны. А если этого при использовании средств не удастся добиться, то для этой заповеди или увещевания не останется места.
Это подтверждается нам и природой и употреблением таинств; и я не знаю, о чем думают те, кто отрицает эту истину. В одном из них Бог ставит Свою печать для нашего посвящения во Христа: ибо оно, как и в древности, было обрезанием, «печатью праведности по вере», Рим.
4:11; которое, как я показал, мы получаем не иначе, как через участие Христа и посвящение в Него. И поэтому от нас требуется восстановление доброй совести, чтобы ответить на содержащееся в ней свидетельство Божие, 1 Пет. 3:21. Другой прямо подтверждает наше участие Христа и нашу заинтересованность в прощении грехов через Его кровь; назначен Богом как способ взаимного свидетельства Его благодати к нам и нашей веры в Него. См. 1 Кор. 10:16, 17. И если мы не можем, если нам не следует быть уверенными в том, что Бог свидетельствует нам и на что ставит Свою печать, то нашим долгом не может не быть иногда представлять Бога лжецом; ибо так мы поступаем, когда не верим Его свидетельству, 1 Иоанна 5:10. Но чтобы предотвратить всякое колебание в этом вопросе, он не оставил этого под одним лишь свидетельством, но и подтвердил это своей клятвой; и с этой целью мы можем иметь «сильное утешение», которого мы не можем получить без необманчивой уверенности, Евр. 6:17, 18. Поэтому несомненно, что могут быть и существуют безошибочные доказательства нынешнего участия Христа. Но заметьте далее, что:
В-третьих, никакая благодать, никакой знак или знак больше не будет доказательством или свидетельством в этом вопросе, но только тогда, когда душа будет эффективно влиять на настойчивость. Если какая-либо благодать однажды утратит свою силу в душе или на ней во всех таких действиях послушания, которые необходимы для постоянства и настойчивости в нашем исповедании, она потеряет всю свою силу свидетельства относительно нашего нынешнего состояния и состояния. Например, вера, как по своей природе, так и по своему основному эффекту, связанному с нашей приверженностью Христу, может пребывать в нас, хотя из-за силы искушения или преобладания развращений она не может действовать эффективно. к духовному опыту для постоянного выполнения всех тех обязанностей, которые
требуется как для нашей настойчивости во Христе должным образом, так и для такого воздержания от всякого греха, которое для этого требуется. Но когда это потерпит неудачу, это больше не сможет свидетельствовать о нашем союзе со Христом, но душа, в которой она находится, будет подвергнута многим беспокойствам и неуверенности. Только вера действительна, благодаря любви и всеобщему послушанию, и только тогда, когда она такова, она даст это свидетельство. Таким образом, хотя стойкость не является сущностью веры, а представляет собой добавленную к ней благодать, тем не менее, доказательная сила веры в этом случае берется из ее эффективности в достижении этой цели, а именно из того, что она экспериментально подчиняется силе Божией. сохранить нас для спасения. Следовательно, до завершения нашей стойкости, чего не должно быть до полного завершения нашего пути, она является главным свидетельством нашего союза со Христом в тех путях и средствах, посредством которых оно продолжается и сохраняется.
В-четвертых, это свидетельство союза, поскольку оно является его следствием; и есть хорошая демонстрация причины на основе ее собственного и своеобразного следствия.
Когда производится следствие, которое не может быть произведено иначе, как посредством такой причины, оно объявляется и проявляется посредством него; как даже волхвы заключили из чудес Моисея, что в них был «перст Божий». Наше постоянство и настойчивость, как я показал, являются следствием нашего союза со Христом и ни от какого другого источника они не могут быть выведены. И это наиболее отчетливо проявляется во временах и случаях испытаний и противостояний, таких как время и условия, в которых находились евреи в настоящее время. Когда верующий задумается над тем, через какие трудности, бедствия и духовные опасности он прошел, от чего был избавлен или преодолел; и при этом он не имеет в себе никакой силы, силы или мудрости, которые могли бы обеспечить ему такой успех, а, скорее, наоборот, он часто был готов упасть в обморок и потерять «начало своей уверенности»; это приведет его к открытию тех тайных источников припасов, причастником которых он стал; которые суть не что иное, как этот союз со Христом и Его участие. Кроме того, эта настойчивость является следствием и проявлением постоянно проявляемой благодати, приводящей к улучшению и росту. И всякий рост в благодати, какой бы он ни был, есть эманация этого единого основания нашего союза со Христом, которое, следовательно, и проявляется через него.
В-пятых, можно также добавить: какое бы исповедание ни было сделано кем-либо, какие бы плоды оно ни принесло, какое бы продолжение в нем ни было, если оно полностью терпит неудачу, это является достаточным доказательством того, что те, кто сделал это, никогда не были «причастниками Христа». Итак, наш апостол, заявив, что некоторые известные и знаменитые люди отступили и отпали от Евангелия, добавляет, что, тем не менее, «основание Божие стоит твердо», что «Господь знает Своих» (2 Тим.
2:17–19; показывая, что те, кто сделал это, несмотря на свое исповедание и высокое положение в нем, еще никогда не были признаны Богом как Свои во Христе. А другой апостол говорит нам, что те, кто вышел из них из-за отступления от веры, на самом деле не были никем из них и действительно не соединились с ними со Христом, 1 Иоанна 2:19. А там, где наблюдается частичный упадок веры и исповедания, возникает большая почва для подозрений и ревности по поводу того, что «горький корень» все еще остается в сердце и что Христос никогда не формировался в нем. Поэтому пусть люди не удовлетворяют себя своими нынешними достижениями и состоянием, пока не обнаружат, что они процветают, растут, продвигаются к совершенству; что является лучшим свидетельством их союза со Христом.
Обс. III. Настойчивость в нашем существовании во Христе до конца — это вопрос великих усилий и усердия, и это касается всех верующих.
Это ясно содержится в употребленном здесь апостолом выражении: Ἐάνπερ τὴν ὑπόστασιν βεβαίαν κατάσχωμεν. Эти слова обозначают наши максимальные усилия, чтобы удержать его, сохранить его твердым и непоколебимым.
Оно будет потрясено, оно будет против; его невозможно сохранить без нашего предельного усердия и стараний. Это правда, что наша настойчивость во Христе не зависит абсолютно от нашего собственного усердия. Неизменность нашего союза со Христом благодаря верности завета благодати — это то, что делает и в конечном итоге обеспечит его. Но тем не менее наши собственные усердные усилия являются настолько необходимым средством для достижения этой цели, что без них она не будет достигнута; ибо для продолжения нашего существования во Христе необходимо как «necessitate precepti», как то, что Бог повелел нам использовать для этой цели, так и «necessitate medii», как это есть в порядке и отношении духовных вещи друг другу, назначенные Богом для достижения этого. Ибо наша настойчивость в нашем существовании во Христе является необходимостью и следствием
наша действующая благодать для этой цели. Усердие и старания в этом деле подобны мореплавателям Павла, когда он потерпел кораблекрушение в Мелите. Бог заранее дал ему жизни всех, кто плыл с ним на корабле, Деян 27:24; и он верил, что должно быть так, как сказал ему Бог, стих 25. Итак, теперь сохранение их жизни полностью зависело от верности и силы Бога. Но когда моряки начали бежать с корабля, Павел говорит сотнику и солдатам, что, если эти люди не останутся, они не смогут спастись (стих 31). Но что ему думать о мореплавателях, когда Бог обещал и взял на Себя Себя? сохранение их всех? Он прекрасно знал, что сохранит их, но все же сделает это с помощью средств. Если мы во Христе, Бог дал нам жизнь наших душ и взял на себя в Своем завете сохранение их; но, тем не менее, мы можем сказать в отношении средств, которые Он назначил, когда возникают бури и испытания, если мы не приложим собственных усердных усилий, «мы не сможем спастись». Отсюда и многочисленные предостережения, данные нам не только в этом послании, где они имеются в большом количестве, но и в других местах Писания, о том, что нам следует остерегаться отступничества и отпадения; например: «Кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть»; и: «Смотрите, чтобы мы не потеряли того, что мы совершили»; и: «Держи, что имеешь, чтобы другой не отнял венец твой», и тому подобное бесчисленное множество.

Эти предупреждения адресованы не только профессорам вообще, чье состояние сомнительно, являются ли они истинно верующими или нет; ни тем, кто вступает только на пути Христовы, чтобы они не отступили и не покинули их; но они даются всем истинно верующим, имеющим наибольший рост и достижения, Фил. 3:11–13, чтобы они знали, насколько необходимо, исходя из назначения Бога и природы самого дела, наше бдительное усердие и старания для нашего пребывания во Христе. И они поэтому необходимы, —
Во-первых, из-за противодействия этому. В этом одном, а именно в том, чтобы отделить нас от Христа, заложено все искусство, сила и хитрость наших духовных противников. Для этой цели особенно задействованы «врата ада», то есть сила, совет и сила сатаны. Его великий замысел – низвергнуть их и одолеть тех, кто построен на Скале; то есть тех, кто соединен со Христом. Наш
Спаситель действительно обещал, что Ему не будет успеха, Мф. 16:18; но дело в том, что он не «преобладает»; что говорит о разочаровании в бою или состязании. Итак, «врата ада не одолеют»; но мы должны наблюдать и утверждать, что они могут этого не сделать. Это также главный замысел мира против нас и против нас. Он запускает все свои механизмы на то, чтобы отделить нас от Христа. Наш апостол их перечисляет или, по крайней мере, дает перечень основных из них (Рим. 8:35, 36; и дает нам уверенность в том, что они никогда не смогут достичь своей цели или разорвать союз между Христом и нами. Но, тем не менее, он сообщает нам, что наш успех — это завоевание, победа, которую нельзя одержать без великой осторожности и бдительности, претерпев многие трудности и пройдя через многие опасности, стих 37. И, что хуже всего, мы бороться против самих себя; в нас есть похоти, которые «борются против души нашей», 1 Пет. 2:11, и это совершенно серьезно. Да, это самые злейшие враги, которые у нас есть, и самые опасные, как я уже заявлял в другом месте. Это противодействие нашей настойчивости во Христе делает необходимым наше усердие в ее продолжении и сохранении.
Опять же, это необходимо ради нашего мира, утешения и плодородия в этом мире. И это относится к нашему существованию во Христе.
Без первых двух мы не имеем удовлетворения в себе, а без последних мы бесполезны ни для славы Божией, ни для блага других. Итак, поскольку наше вечное счастье зависит от этого усердия как от его средства, так и эти вещи являются их условием; если мы потерпим неудачу, то и они потерпят неудачу, и это совершенно. Совершенно напрасно ожидать истинного мира, твердого утешения или преуспевания в плодотворности в ленивом ремесле. Эти вещи полностью зависят от нашей духовной индустрии. Люди жалуются на плоды, но их не уговорят выкопать корень. Все наши душевные беды, тьма, уныние, страхи, сомнения, бесплодие, все они происходят от этого горького корня нерадения, который прорастает и оскверняет нас. Таким образом, тем, кто знает, как ценить эти вещи, следует подумать о том, как можно избежать их потери. Итак, это духовное усердие и трудолюбие заключаются в следующем:
1. В бдительной борьбе и борьбе со всем делом греха, с его обманом и силой, со всеми преимуществами и эффективностью, которые он имеет от сатаны и мира. Именно к этому апостол особенно применяет в данных нам предостережениях и увещеваниях «внимать» тому, что
мы не «ожесточаемся» из-за этого, поскольку вся его цель состоит в том, чтобы ослабить или разрушить наш интерес и настойчивость во Христе и, таким образом, отвлечь нас «от живого Бога».
2. В ежедневной, постоянной заботе и труде над совершенствованием и укреплением каждой благодати, посредством которой мы пребываем во Христе. Пренебрегаемая благодать увянет и будет «готова умереть» (Откр. 3:2); да, что касается некоторых ее степеней и ее работы по свидетельству любви Божьей к нам или нашего союза со Христом, она полностью придет в упадок. Некоторые из церквей, упомянутых в Откровении, потеряли свою «первую любовь», а также оставили свои «первые дела».
Отсюда и повеление нам «возрастать в благодати»; и мы делаем это, когда благодать растет и процветает в нас. И это делается двумя способами: (1) Когда совершенствуется какая-либо индивидуальная благодать: когда та вера, которая была слабой, становится сильной, а та любовь, которая была слабой и холодной, становится пламенной и воспламеняется; а это следует делать не иначе, как через усердное проявление самих этих благодатей и постоянное обращение с их помощью наших душ к Господу Христу, как было сказано ранее. (2) Добавляя одну благодать к другой: 2 Пет. 1:5: «И сверх того, прилагая всякое усердие, прибавьте к вере вашей добродетель, а к добродетели — познание». Это и есть правильное дело духовного усердия, а именно – прибавлять одну благодать к другой.
Такова природа евангельских благодатей, поскольку они соединены во Христе и поскольку они производятся в нас одним и тем же Духом, то проявление одной приводит нас к возбуждению и привлечению в действие другой благодати. душа. И благодати, которые в порядке практики лежат как бы позади, не будут замечены или известны, кроме как благодаря должному совершенствованию тех, чья практика предшествовала им. Следовательно, некоторые хорошие люди живут всю свою жизнь и никогда не доходят до фактического проявления некоторых благодатей, хотя они имеют их в своем корне и принципе. И причина в том, что путь к ним не открывается постоянным совершенствованием тех других благодатей, из проявления которых они возникают.
И стоит ли удивляться, если мы видим так много загнивающих или расточительных профессоров и так много совершенно отстраненных от своих первых занятий? Ибо подумайте, что значит пребывать во Христе: какая бдительность, какое усердие, какие усилия требуются для этого!
Люди хотели бы, чтобы это было растение, которое не нуждается ни в поливе, ни в удобрении, ни в удобрении.
ни обрезка, а то, что будет процветать само по себе; но что они тогда думают о постоянном противодействии ему, о попытках полностью его искоренить? Конечно, если за этим не следить со всем нашим усердием, последует упадок, если не разорение.
Мы можем также добавить сюда, что:
Обс. IV. Не только наше исповедание и существование во Христе, но и благодатные начала этого должны быть обеспечены великой духовной заботой и трудолюбием. О сути этого можно поговорить в другом месте.


Евреям 3: 15–19.
В отношении этих стихов существует некоторая трудность, а именно: относятся ли они к предыдущему рассуждению и зависят от него, или же они являются началом другого, от которого зависит увещевание в первом стихе следующей главы. Златоуст и следующие за ним греки, такие как Феофилакт и Окумений, утверждают последнее. И поэтому они предполагают гипербатон в словах, и что все то рассуждение, которое находится между 15-м стихом этой главы и 1-м стихом следующей, является случайным отступлением; как будто смысл апостола сводился к этой цели:
«Видя, что сказано: сегодня, если вы услышите голос Его, не ожесточайте своих сердец, как в провокации; Итак, будем бояться, чтобы, оставив нам обещание войти в Его покой, кто-нибудь из вас не смог его выполнить». Но нет необходимости ни в столь длинной траектории смысла, ни в имитации предполагаемого гипербатона. Подлинный смысл и правильный контекст речи апостола требуют ее связи с тем, что было раньше.
А увещевание в первом стихе следующей главы взято из того, что он сразу же после этого утверждает и доказывает. И я не буду настаивать на разделении глав, которое является произвольным и не имеющим никакой силы. Поэтому я прежде всего правильно констатирую связность этих рассуждений, а затем перейду к изложению слов.
В своих предыдущих рассуждениях и увещеваниях апостол заявил о трех вещах: во-первых, о зле, которого он хотел бы, чтобы евреи старательно избегали, проповедуя им Евангелие или слушая голос Божий; и это «ожесточение их сердец». Во-вторых, причина этого, которую он убеждает их старательно устранить; что есть «обольщение греха». В-третьих, эффект и последствия этого зла; что есть отступничество, или «отступление от живого Бога». К этому он присоединяет одно особое средство для предотвращения этого зла в его причинах и последствиях; и это взаимное увещевание. Теперь, несмотря на то, что он извлек все части своей речи из примера, записанного у Моисея и возобновленного Давидом в Псалмах, с намеком на то, что Духом Святым в нем это было передано для использования церковью под Евангелием. и в этом, в особенной манере нынешних евреев, он возвращается к
показывают, что его рассуждения были полностью подтверждены этим примером, первоначально записанным Моисеем и повторенным Святым Духом в Псалмах. Более того, еще оставались некоторые обстоятельства, на которых настаивал пример, которые Святой Дух хотел, чтобы мы наблюдали для нашего наставления, которые не мешали его прежним рассуждениям собирать и наблюдать. Здесь он собирает их и в них дает великое подтверждение оснований и причин своего увещевания. Это его общий замысел. Части его речи таковы:
1. Он снова вкратце приводит пример и свое собственное усовершенствование, чтобы положить его в основу того, что он должен был сделать из него в дальнейшем (стих 15).
2. Он проводит молчаливое сравнение между теми, кто вышел из Египта под руководством Моисея, в чем именно это выражается, и теми, кто тогда был призван к исповеданию Евангелия, что подразумевается в стихе 16.
3. Первые он разделяет явно на два вида. Первое из них он описывает: (1) Своим грехом: [1] В общем, они ожесточили свои сердца и раздражили Бога, стих 16. [2] В частности, этим их грехом было их неверие, стих 18: 19. (2) Уважением, которое Бог имел к ним, которое также двояко: [1] Что Он «опечалился» вместе с ними. [2.]
Что Он «клялся в гневе Своем» против них, стихи 17, 18. (3) Их наказанием, которое аналогичным образом выражается двояко: [1] Положительно, что «их трупы упали в пустыне»; стих 17. [2] Отрицательно то, что
«они не вошли в покой Божий», стихи 18, 19. Во всех этих примерах апостол показывает, что его увещевание их на этом примере было вполне обосновано, особенно учитывая, что псалмопевец в духе пророчества приготовил его для употребления. о тех днях и этих; ибо по праву они должны ревновать о себе, чтобы кто-нибудь из них не впал в подобный грех и не подвергся такому же наказанию.
4. Он показывает, что не настаивает только на опасности отверженного греха и связанном с ним наказании, как если бы природа этого примера была просто обвинительной или угрожающей; но он также заявляет, частично прямо, а частично справедливо, о благословенном успехе, которого достигли те, кто не впал в грехи неверия и отступничества.
от Бога; и таким образом укрепляет его увещевание обетованиями Божьими и его верность им. Он делает это следующими словами: «Но не все, вышедшие из Египта», стих 16; то есть [все] не раздражали Бога; это лишь одна из частей противоположности между двумя упомянутыми видами, которую следует понимать и сохранять во всех других случаях. Как будто он должен был сказать: «Некоторые на другой стороне «не ожесточили своих сердец», «не раздражали Бога», но поверили и повиновались Его голосу; поэтому Бог «не прогневался на них», «не клялся против них», их
«не пали трупы в пустыне», но «вошли в покой Божий». И так будет с теми, кто продолжит верить и повиноваться Евангелию».
5. Он добавляет общий вывод как сумму того, что он извлек из слов псалма; который он также намеревался улучшить, как он делает в следующей главе, стих 19.
Вер. 15–19.—Ἐν τῷ λέγεσθαι· Σήμερον, ἐὰν τῆς φωνῆς αὐτοῦ ἀκούσητε·
Если вы хотите, чтобы это произошло, вы можете сделать это. Τινὲς γὰρ
ἀκούσαντες παρεπίκραναν, ἀλλʼ οὐ πάντες οἱ ἐξελθόντες ἐξ Αἰγύπτου διὰ
Μωυσέως. Τίσι δὲ προσώχθισε τεσσαρακόντ α ἔτη; οὐχὶ τοῖς
ἁμαρτήσασιν, ὧν τὰ κῶλα ἔπεσον ἐν τῇ ἐρήμῳ; Τίσι δὲ ὤμοσε μὴ
εἰσελεύσεσθαι εἰς τὴν κατάπαυσιν αὑτοῦ, εἰ μὴ τοῖς ἀπειθήσασι; Καὶ
βλέπομεν, ὅτι οὐκ ἠδυνήθησαν εἰσελθεῖν δἰ ἀπιστίαν.
Между переводами есть несколько различий; такие, которые могут, некоторые из них, пролить свет на смысл слов, могут быть отмечены.
Вер. 15.—Ἐν τῷ λέγεσθαι. Beza, «interim dum dicitur» — «тем временем, пока сказано». Нелишним будет указать «Interim dum», если таков смысл этих слов, который обычно так и предполагается. Эразм,
«in hoc quod dicitur» — «в том, что сказано» или «в то время как это сказано»; что соответствует траектории слов, предполагаемых греками, упомянутых выше. сирийский,
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כַ ֵ, «sicut dictum est» — «как сказано»,
что касается повторения показаний, «снова». Арии, «in dici», то есть
«in dicendo» — «в высказывании»; поэтому арабское, вульгарное лат., «dum dicitur»; и поэтому мы, «пока сказано». По причинам, которые будут упомянуты ниже, я предпочел бы передать слова «хотя сказано»; что также является собственным смыслом ἐν
τῷ λέγεσθαι — инфинитив с предлогом, который часто должен быть
трактуется с помощью сослагательного наклонения.
Ἐν τῷ παραπικρασμῷ. Беза и Вулг. Лат., «quemadmodum in illa exacerbatione» — «как в этой провокации»; выражая артикль, который Эразм и большинство переводчиков опускают: и в нем нет необходимости выражаться, поскольку апостол имеет в руках простое повторение слов, а не ссылку на них. По-сирийски «не ожесточайте сердца вашего, чтобы раздражать его» или «чтобы вы провоцировали его», «разгневать», «раздражать его»;
уважая грех, которого они боятся, хотя речь идет о прошлом грехе их предков. По-эфиопски: «Потому что он говорит: сегодня, если вы услышите голос Его, не ожесточайте сердец ваших, ибо они прогневали того, кто услышал».
Вер. 16.— Τινὲς γὰρ ἀκούσαντες παρεπίκραναν. Сирийский язык начинает здесь вопросительную часть этой речи: «Ибо кто они, которые, услышав, раздражали Его?» Но τινές неопределенное, а не вопросительное, как показывают следующие слова, ибо процесс происходит не через красное местоимение, а через исключительное наречие.
Διὰ Μωυσέως, השֵׁ מ
וּ בּ
יַ
ר ְ — «Руками Моисея»; частый иврит для руководства или поведения.
Вер. 17. — Τίσι δὲ προσώχθισε; Беза, «quibus infensus fuit?» — «на кого он рассердился» или «спровоцировал?» Вульг. Лат., «infensus est», в настоящем времени; которое порицается Эразмом и исправляется Ватаблом и Арием, как то, что касается того, что давно прошло. По-арабски, как и раньше, «кого он проклял?» Сир.: «Кто был для него утомительным?» О почве, о которой мы говорили раньше, в 10 стихе.
Ὡν τὰ κῶλα ἔπεσον. Беза, «quorum artus conciderant» — «члены которого пали»; Вульг. Лат., «quorum cadavera prostrata sunt» — «чьи трупы были сброшены вниз»; Эразм, «член кворума»; Сыр., ן
מ
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— «и кости их», чьи члены, тела, кости, трупы упали в пустыне. О правильном значении этого слова я расскажу позже.
Вер. 18.— Εἰ μὴ τοῖς ἀπειθήσασι. Беза и Эразм: «nisi iis qui non obedierunt» — «но тем, кто не повиновался». Арии, "si non
incredulis», — «если не неверующим». Вульг. лат., «iis cui increduli fuerunt», что наши ремисты переводят как «но тем, кто был недоверчив». Syr., ס
וּ פ
יִ ת
טְְ אֶ א דּ
לְָ «qui non acquieverunt», «qui assensum non præbuerunt» — «которые не дали согласия», то есть на слово или голос Божий, который они услышали.
Вер. 15. Тогда как сказано: «Сегодня, если вы услышите голос Его, не ожесточайте своих сердец, как в провокации».
Ἐν τῷ λέγεσθαι. Введение в последующую речь состоит из первых слов: Ἐν τῷ λέγεσθαι, «пока сказано»; так и мы, после народной латыни и многих других толкователей, «dum dicitur», или для этой цели, как было замечено. Таким образом, эти слова являются повторением предыдущего увещевания; и поэтому некоторые предлагают им ὑμῖν или ἡμῖν «вам»
или «нам» — «Пока вам говорят» (или «нам»): «Сегодня, если вы услышите голос Его, не ожесточайте своих сердец», и таким образом это увещевание усиливается с новыми соображениями. , до конца главы. Но, по-видимому, смысл апостола не в этом, а значит, и в неправильной связи или построении слов. Поскольку то же самое увещевание, изложенное ранее псалмопевцем и примененное к евреям (стихи 7, 8), с полным его усовершенствованием в последующих стихах, неразумно думать, что он должен немедленно снова повторить его, и что теми же словами, только несколько более неясно выраженными. Ибо таким образом смысл слов должен быть таким: «Пока у вас день, пока вы наслаждаетесь так называемым временем года, не ожесточайте сердец ваших». Но это гораздо более ясно выражено в стихе 13: «Увещевайте друг друга ЕЖЕДНЕВНО, пока это называется «Сегодня», по отношению к тому, что было сказано ранее, стихи 7, 8. Поэтому другие, как Эразм, передают эти слова как « In hoc quod dicitur» — «В этом то» или «В то время как сказано». Поэтому следует задумать новое увещевание, применение которого после длинного отступления в конце этой главы изложено в первых стихах следующей. Но и этот смысл мы отвергли, раскрывая общий замысел этих стихов. Поэтому эти слова следует понимать просто и абсолютно, чтобы указать на повторение предыдущего свидетельства и его улучшение для некоторых дальнейших целей и задач. Ἐν τῷ λέγεσθαι,
מ
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ר ִ אדַּ «В то время как это
сказал: «А ведь эти слова используются в псалмопевце и записаны для нашего наставления». И здесь апостол имеет в виду: 1. Не только
повторение точных слов, упомянутых здесь, но посредством них снова вызывает всю зависящую от них историю, что обычно бывает в таких цитатах. Из всего этого он намерен теперь взять в свои руки новые наблюдения; ибо еще остаются некоторые конкретные обстоятельства дела, на которых настаивает огромная важность и которые во многом способствуют его замыслу и установлению вывода, который он излагает в стихе 19, который апостол в своем первом взгляде на слова еще не были обдуманы и улучшены, поскольку не мешали ему в то время говорить. Ради них он дает этот обзор всем. 2. Что касается этой истории, то и своих собственных наставлений по этому поводу, апостол излагает эти слова как обобщение, придающее влияние на ход его речи: «Для некоторых, — говорит он, — когда они услышали, провоцировал», стих 16. Как если бы он сказал: «Подумайте о сказанном, чтобы не случилось с вами то же, что случилось с теми, кто провоцировал и погиб». И отсюда мы можем увидеть:
Обс. I. Каждое обстоятельство Писания поучительно.
Апостол, ранее использовавший для своей цели авторитет псалма и записанный в нем пример, здесь он снова возобновляет слова, на которых ранее настаивал, и, исходя из различных их обстоятельств, с содержанием, содержащимся в них, далее доказывает и рассуждает: и продолжает свое увещание. Ибо он считает: 1. Кто они были теми, кто согрешил и прогневил Бога; при этом он отмечает, что это были «некоторые» из них, а не абсолютно все, вышедшие из Египта; насколько это было полезно для его цели, мы объявим позже. 2. Что стало с теми, кто так согрешил. «Трупы их, — говорит он, — упали в пустыне». Это обстоятельство немало подчеркивает негодование Бога против их грехов и Его суровость по отношению к их личностям. 3. Он особенно настаивает на рассмотрении клятвы Божией и демонстрирует ее точное исполнение, чтобы никто из тех, кто попадет в такие же условия, никогда не мог ожидать или надеяться на спасение. Наконец, из рассмотрения в целом он собирает то, что, очевидно, было прямым и особенным грехом, который привел к такому великому разрушению и безапелляционно исключил этих людей из этого покоя Божия, а именно, их «неверие». Таковы παραλειπόμενα, которые апостол собирает в этих стихах, которые, принадлежащие к теме, на которой он настаивал, не подпадали прежде под строгий порядок.
его рассмотрение.
Обс. II. Бог наполнил Писание истиной.
Поэтому хорошо сказано: «Adoro plenitudinem Scripturarum» — «Я чту полноту Священного Писания». Пс. 138:2: «Он возвеличил слово Свое превыше всего имени Своего»; или сделал его более поучительным, чем любой другой способ или средство, с помощью которого он раскрыл себя. Ибо не только все Писание содержит всю волю Божию относительно Его собственной славы и поклонения, нашей веры, послушания и спасения, но также каждая крупица его содержит в себе такую глубину истины, которую мы не можем полностью исследовать. в.
Пс. 119:18: «Открой очи мои, — говорит псалмопевец, — чтобы я увидел чудеса закона Твоего». В Слове есть чудесные вещи, если Богу будет угодно дать нам свет, чтобы увидеть это. Это похоже на шкаф с драгоценностями: когда вы вытащите одну шкатулку или ящик и покопаетесь в нем, вы обнаружите, что он полон; вытащи другой, он полон; и когда вы думаете, что вытащили все, в шкафу все же есть несколько тайных углублений, так что, если вы будете искать дальше, вы найдете больше. Наш апостол, кажется, вытащил все ящики этого шкафа, но, вникнув еще раз в слова, он находит в сокровищницах все те вещи, о которых он прежде не намекал и не касался. Кто-то из древних сказал, что «в Писании есть броды, по которым может перейти ягненок, и глубины, по которым может переплыть слон». И это верно в отношении ясности одних мест и сложности других. Но истина также в том, что Бог по Своей благодати и мудрости распорядился так, что: 1. Что касается природы самих вещей, которые подходят к различным состояниям, условиям и представлениям человеческого разума; 2. Что касается способа их выражения, в котором запечатлен характер божественной мудрости; 3. Что происходит от власти Бога, проявляющейся во всем и в каждой особенности; 4. Что, будучи не только «propositio veritatis», но
«транспортное средство бесплатно»; многие, большинство, даже все отдельные места и проходы в нем таковы, что ягненок может безопасно пройти вброд, а слон проплыть без опасности удариться о дно. Пусть любой агнец Христов придет в таком порядке с тем благоговением к чтению или слушанию слова Божия (я имею в виду само Писание), которое требуется, и он не найдет места столь темного или трудного, которое бы не уступило ему место. то освежение, которое подходит ему и безопасно для него, и
что-то от Бога он получит; ибо либо он обнаружит, что его благодать возбуждена, либо его ум просветлен, либо его совесть особым образом приведена в благоговение к Богу. И пусть самый мудрый, самый ученый и опытный человек, который по духовному мастерству и силе среди стада кажется слоном, придет в самое простое место, чтобы исследовать в нем разум и волю Божью, если он также будет смиренным. будучи ученым, а если он не таков, то он не мудр, он вряд ли будет хвалиться тем, что дошел до его сути и полностью постиг все, что в нем есть, видя все, что мы знаем, «мы знаем лишь частично». ." И пусть все они, слоны и агнцы, встретятся на одном и том же берегу этой реки, веселящей град Божий, этих вод покоя и тишины, Пс. 23:2, где ягнята могут безопасно идти вброд, а слоны плавают вместе. Беднейшие из стада, при правильном использовании средств, могут взять достаточно для себя, даже подходящее руководство и освежение, из тех самых мест Писания, глубины которых самые образованные наставники церкви не способны проникнуть или постичь. Не только в нескольких местах, но и в одном и том же месте, тексте или свидетельстве Писания есть пища, пригодная для христиан разных возрастов, будь то младенцы и дети или сильные мужчины; светом и руководством для всех верующих, по мере их внутреннего света и благодати. Это похоже на манну, которую, хотя люди собирали по-разному, в зависимости от своих сил и аппетита, тем не менее, каждый имел ту пропорцию, которая соответствовала его собственному питанию. Когда ученый человек и человек, обладающий силой в Писаниях, берется за рассмотрение какого-либо места в Писании и обнаруживает, что в конечном итоге, возможно, при всем его умении и трудолюбии, при всей его помощи и преимуществах, хотя он и присутствовал в используя их с горячей молитвой и святым размышлением, он не способен исследовать их в совершенстве; пусть он не думает, что такое место не принесет никакой пользы тем, кто не участвует в его преимуществах, а скорее низок и необученный; ибо они могут получить для себя полезную часть там, где он не может забрать все. Если кто-нибудь посмотрит на эту реку Божию, как на бегемота на Иордане, «надеясь, что он сможет втянуть ее в уста свои» или воспринять в ней весь смысл Бога, то он, как и все остальные, похоже, ничего не знает о ее ценности и превосходительство. И это происходит, как было замечено, главным образом из того, о чем говорится в Писании. Ибо, поскольку божественные и духовные истины имеют Бога не только как свой непосредственный источник и источник, но и как свой собственный и адекватный объект, в них все же есть что-то такое, что не может быть исследовано.
совершенство. Как он сказал: «Можешь ли ты путем исследования найти Бога? Можешь ли ты найти Всемогущего в совершенстве?» Иов 11:7, אָ מ
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— «найди его до совершенного понимания» или «до совершенства познания», чтобы оно было совершенным. Этого не допускает ни природа Бога, ни наше состояние. В лучшем случае мы лишь «следуем», чтобы в меру своей «постичь то, для чего и мы устроены Христом Иисусом», Фил. 3:12. И эти вещи настолько соразмерены божественной мудростью для веры и света верующих, а также для их утешения и послушания, что кое-что из этого ясно открывается каждому духовному глазу, при условии, что их поиск и исследование будут регулироваться в соответствии с воля Божья при правильном использовании средств; ибо для этой цели требуются не только частные усилия людей, но и использование общественного служения, которое предначертано Богом вести людей постепенно к постоянному дальнейшему знакомству с волей Божией в Писании.
Некоторые думают, что к полноте Писания относится то, что каждое место в нем должно иметь различные значения: некоторые говорят, что три, некоторые — четыре. Но это, в действительности, означает опустошить его от всей полноты; ибо если оно не имеет повсюду одного собственного определенного смысла, то оно вообще не имеет его. Так оно и есть; но вещи, знаками и которыми выражаются эти слова, настолько велики, глубоки и таинственны и имеют такое различное отношение к нашему свету, вере и послушанию, что они непостижимо поучительны для нас. «Заповедь весьма обширна», Пс. 119:96, א
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чтобы выразить широту моря, Пс. 104:25,
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דַ — «Великое море», имеющее «широкие и большие руки», которые оно простирает, чтобы охватить всю землю. Так повеление расширяет и простирает свои руки, чтобы охватить всю Церковь Божию, напоить ее и сделать ее плодоносной. Бог запечатлел в нем Свой авторитет и мудрость, каждое его значение, каждое следствие из него, каждое обстоятельство, описанное в нем, имеет свою власть в совести людей и над ними для цели, для которой это предназначено. Следовательно, мы можем заметить, что в цитатах свидетельств из Ветхого Завета в Новом очень редко подчеркивается основная цель и намерение какого-либо места, а скорее какая-то особая особенность, которая либо действительно включена в слова или должным образом воспитаны справедливым следствием из них.
И это может научить людей тому, какое усердие им следует проявлять при поиске и изучении Писания. Незначительные, непреднамеренные соображения в этом деле принесут мало пользы. Особенно это возлагается на тех, чьим долгом и обязанностью является провозглашать и разъяснять их другим. И среди многих есть великие ошибки в этих вещах, и это касается как тех, кто учит, так и тех, кто только в частном порядке читает или размышляет над Словом.
Некоторые люди проповедуют, очень мало обращая внимания на Писание, как на сокровищницу и источник всей истины, которую они должны распространять, так и на правила, согласно которым им следует действовать. И некоторые готовы создавать идеи в своем уме или учиться им у других, а затем пытаться применить их к Писанию или получить оттуда поддержку для них: и это путь людей, которые изобретают и распространяют ложные мнения. и беспочвенное любопытство, от которого их могло бы избавить предшествующее должное благоговейное соблюдение слова. А некоторые, и их слишком много, поверхностно воспринимают тот смысл слов, который, очевидно, представляет собой их первое рассмотрение, и который они улучшают в своих целях, когда видят причину. Такие люди, как эти, видят мало мудрости Божьей в Слове; они не входят в эти золотые рудники; они всего лишь пассажиры, они не «стоят в совете Божием, чтобы слушать слово Его», Иер. 23:22. Несомненно, что усердное исследование Священного Писания, которое нам рекомендуется, которого требует ценность их и всего, что в них содержится, и которое делает необходимым та полнота и понимание истины, которая в них содержится, большинством людей пренебрегается. И то же самое можно наблюдать у множества комментаторов и толкователей.
Они выражают вещи иначе одно, чем другое, но большей частью прямо одно и то же. Редко кто отваживается зайти в глубину на шаг дальше того, что, по его мнению, лежит перед ним, и, как он полагает, его земля в безопасности; хотя прилежный исследователь часто может найти самый проторенный путь, чтобы либо отвернуться от источника, либо, по крайней мере, закончиться и потерпеть неудачу, прежде чем он достигнет этого источника. Я не стал бы говорить ничего, что могло бы побудить людей к смелым приключениям, беспочвенным догадкам и любопытным исследованиям вещей сокровенных, тайных и чудесных; но это смиренное усердие, соединенное с молитвой, размышлением и ожиданием от Бога откровения Его воли в изучении Священного Писания, ради полноты его сокровищницы и направляющей, поучительной добродетели, с помощью которой оно заботится. в сопровождении, что я нажму после. И поэтому я убежден, что церковь Божия благодаря его заботе и верности имела великие
получают выгоду от своего противостояния истине, которые, чтобы оправдать свои собственные заблуждения, с любопытством исследовали все, что касается слов многих свидетельств, данных об истине. Ибо хотя они и сделали это к своей собственной погибели, однако «из Ядного этого вышло мясо»; ибо они не только дали повод, но и наложили на нас необходимость исследовать со всем усердием все, что касается некоторых наиболее существенных отрывков Писания, и это способствует прояснению истины и утверждению умов многих. Из этих соображений, основанных на имеющемся у нас прецеденте, в котором апостол, исходя из различных скрытых обстоятельств текста, извлекает исключительные полезные наблюдения относительно нашей веры и послушания, я хотел бы подчеркнуть, что мы должны проявлять предельное усердие, особенно в те, кто призван наставлять других, требуются в этой пренебрегаемой и презираемой работе по исследованию Священного Писания. И как следствие пренебрежения этим, я не могу не сказать, что я наблюдал тройной недостаток среди различных учителей, о котором в целом указывалось ранее; как, во-первых, когда люди почти никогда не используют Писание в своей проповеди дальше, чем делать замечания и наблюдения по очевидному смыслу какого-либо места, не проникая сами и не пытаясь вести своих слушателей в тайные и богатые тайники. из них. И, во-вторых, что еще хуже, когда люди без Писания разрабатывают свои темы и планируют, как с ними обращаться, а иногда воспринимают только слова Писания, руководствуясь больше звуком, чем смыслом.
И, в-третьих, что хуже всего, когда люди своими собственными понятиями, мнениями, курьезами и аллегориями скорее отвлекают людей от Писания, чем стараются привести их к нему. Пример нашего великого апостола направит нас к другим путям нашей работы.
Вер. 16. Некоторые, услышав [слово], раздражились; однако не все, вышедшие из Египта через Моисея.
Как уже отмечалось, намерение апостола в этом и последующих стихах состоит в том, чтобы подтвердить свое предыдущее увещевание на примере, предложенном им, и на рассмотрении различных событий, постигших их предков в пустыне, с уважением: с одной стороны, к обетованиям и угрозам Божиим, а с другой, к их вере и непослушанию. С этой целью в этом стихе он делает
распределение людей, вышедших из Египта под предводительством Моисея и услышавших голос Божий в пустыне: — Все они «вышли из Египта», все они «слышали» голос Божий; однако все не «провоцировало»,
но только «некоторые». Итак, о всех них в целом утверждаются две вещи:
Во-первых, что они «все вышли из Египта чрез Моисея»; Во-вторых, что они все
«услышал» голос Божий. И ограничение касается только одного случая:
некоторые из них «спровоцировали», а некоторые нет. Первое, что им обычно приписывают, это то, что они «вышли из Египта чрез Моисея». Несколько слов, но исчерпывающих замечательной истории; дело, в котором Бог был чрезвычайно прославлен, и что люди получили причастники больших милостей и привилегий, чем когда-либо прежде, от создания мира: воздействие которого на умы и совесть людей является одной из главных целей Книги Второзакония. . Моисей подводит итог большей части этого, гл. 4:34: «Просил ли когда-нибудь Бог пойти и взять Себе народ из среды другого народа, искушениями, знамениями, чудесами, войной, сильной рукой и мышцей простертой?» и великими ужасами, как все, что сотворил с тобою Господь, Бог твой?»
«Tantæ molis erat Judæam condere gentem».
Διὰ Μωυσίως. И помимо других обстоятельств, на которых прямо настаивает апостол, это упоминается здесь, чтобы дать понять, какая обязанность была на этом народе внимать голосу Бога, когда Он вывел их из Египта; и поэтому Богу было угодно предварить весь закон их послушания словами: «Я Господь, Бог твой, Который вывел тебя из земли Египетской», Исх. 20:2. Διὰ
Μωυσέως, «Моисеем». «Рукою Моисея», — говорит сирийский. То есть либо под его руководством и руководством, либо благодаря чудесам, сотворенным через него Богом. Оба этих смысла выражает пророк, Ис. 63:11, 12: «Тогда он вспомнил дни древние, Моисея и народа его, говоря: где Тот, Кто вывел их из моря с пастырем стада Своего? Где Тот, Кто вложил в него Дух Святой Свой?» его? который вел их правой рукой Моисея славной рукой Своей, разделяя воду перед ними, чтобы сделать себе имя вечное?» И поведение Моисея, и чудеса, сотворенные им Богом, заключаются в их восхождении «через Моисея». И, кстати, это
Можно заметить, что при этом приготовлении и совещании как бы о новых милостях, которые должны быть дарованы этому народу, в Божестве представлены несколько лиц, рассказывающих об этом и призывающих вспомнить свои прежние действия по отношению к ним. Говорящий — это Личность Отца, Чья любовь и сострадание прославляются в стихах 7–9, поскольку они везде особым образом приписываются этой Личности. И тот, о ком говорят, и когда его просят снова появиться в деле их спасения, которое принадлежит именно Ему, он называется
«Ангел присутствия Своего», стих 9, и Сам Господь, стих 14; то есть личность Сына, Которому принадлежит фактическое спасение Церкви во всех трудностях, и поэтому здесь о нем как бы спрашивают. И относительно этой работы Моисея сказано: «И вывел Господь Израиля из Египта, и пророком сохранил его», Ос. 12:13. И это принадлежит всему народу, никому кроме.
Во-вторых, им приписывается и то, что они «слышали», ибо, хотя сказано: «Некоторые, услышав, раздражали», это не означает, что некоторые только слушали и раздражали; но из слышавших некоторые только раздражали.
То, что они слышали, было объявлено прежде, — голос Божий, как сказано: «Сегодня, если вы услышите голос Его». И это можно понимать либо строго, как слышание голоса Божия при даровании закона на горе Синай, когда все собрание слушало
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и ужасные волнения горы, которой это сопровождалось, и голос самого Бога, которым был провозглашен закон, то есть слышимый голос, созданный для этой цели служением ангелов; или это можно понимать более широко, как участие во всех тех наставлениях, которые Бог дал им в пустыне. Действительно, кажется, что дарованию закона уделяется особое внимание, хотя не только обнародованию десяти слов на Синае, но и всей системе заповедей и таинств поклонения, которая сопровождала его; ибо тем самым «они были благовествованы, как и мы», Евр. 4:2. И также об их слышании говорится как о том, что было в прошлом («когда они услышали») до их провокации, что, тем не менее, знаменательно произошло на второй год после их выхода из Египта. Итак, это был голос Божий, который они услышали.
Хорошо. Грех, который присущ некоторым из тех, кто
таким образом, «вышли из Египта» и «услышали» — это παρεπίκραναν, они
«провоцированный» — то есть Бог, чей голос, или слово, или закон они услышали. О значении этого слова и природе греха, выраженного в нем, уже говорилось ранее. Я добавлю одно место, объясняющее это: Ос. 12:15, םי
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כְִ, «Ефрем вызвал горечь»; то есть очень горько. Великие провокации содержат в себе «горечь», как обозначает это слово, которая заставляет Бога ненавидеть провокаторов.
Этими соображениями апостол усиливает свое увещевание, на котором он раньше настаивал, и показывает его необходимость. Это значит, что они будут усердно внимать слову Евангелия и стойко продолжать исповедовать его. «Ибо, — говорит он, — когда люди древности услышали голос Божий в том устроении Его закона и благодати, которое соответствовало их состоянию, некоторые из них раздражали Его; хотя то же самое могут сделать и те, кто слышат Его голос в устроении Евангелия, поэтому им очень важно позаботиться о том, чтобы это не стало событием их милости в нем».
Наконец, апостол прямо добавляет ограничение в отношении лиц, которые слышали и провоцировали: «Но не все». В своей предыдущей речи он бесконечно излагал грех и наказание народа, чтобы на первый взгляд охватить все поколение в пустыне, без исключения. Здесь, вне повествования, он делает исключением даже некоторых из них, вышедших из Египта под предводительством Моисея. И есть три типа людей, претендующих на получение этой привилегии: 1. Те, кто не был моложе двадцати лет, не были исчислены в пустыне Синайской, во второй год по исшествии их из Египта, Чис. 1:1–3; ибо из тех, кто был тогда исчислен, не осталось ни одного человека, кроме Халева и Иисуса Навина, когда народ снова пересчитывался на равнинах Моава Моисеем и Елеазаром, гл. 26:63, 64. Это те, кто умер из-за их провокации; те, кому раньше было меньше двадцати лет, теперь составляют часть исчисленного народа. 2. Колено Левиное: ибо угроза и клятва Божия были против всех исчисленных в пустыне Синайской, Чис. 14:29, и, соответственно, сообщается о смерти только исчисленных, гл. 26:63, 64; но при проведении этого первого списка Моисею было прямо приказано не
взять число левитов, гл. 1:47–49. Однако я очень опасаюсь, что по ходу повествования большая часть этого племени также пала. 3.
Калеб и Джошуа; и несомненно, что они предназначены в основном, если не исключительно. Причина, по которой апостол выражает это ограничение своего прежнего общего утверждения, состоит в том, чтобы он мог подкрепить свое увещевание примером тех, кто поверил и повиновался голосу Божьему, и которые благодаря этому одновременно наслаждались обетованиями и вошли в остальную часть мира. Бог; так что он основывает свой аргумент не только на строгости Бога, которая на первый взгляд кажется представленной только в его примере и примере, но также и на Его верности и благодати, которые включены в него. И теперь мы можем для нашего наставления немного подробнее рассмотреть, что содержится в этих словах; как,-
Обс. I. Многие слышат слово или голос Божий без всякой пользы, а только для того, чтобы усугубить свой грех.
Их слух делает их грех раздражающим Бога и разрушительным для их собственных душ. «Некоторые, когда услышали, спровоцировали». Повседневный опыт является достаточным подтверждением этого утверждения. Нам проповедуется слово Божие, голос Божий звучит среди нас. Как говорит наш апостол, Евр.
4:2: «Нам было проповедано Евангелие, как и им»; и это с множеством преимуществ с нашей стороны. Они действительно слышали Евангелие, но смутно и на языке закона, который было трудно понять; мы имеем это ясно, открыто и без притч, возвещенное нам. Они услышали голос Говорившего на земле; мы, тот, кто говорит с небес. Но каков результат такого обращения Бога с нами? Совершенно очевидно, что некоторые пренебрегают словом, некоторые искажают его, некоторые презирают его, — немногие смешивают его с верой или подчиняются ему. Распространители его могут по большей части подхватить жалобу пророка: «Кто поверил слуху нашему? и кому открылась мышца Господня?» Это. 53:1. И многие, после их самого серьезного и усердного обращения с ними во имя Бога, могут подхватить апостольское общение с неверующими иудеями, Деяния 13:41: «Вот вы, презирающие, и дивитесь, и погибаете». Большинство из тех, кому проповедовал наш Спаситель, погибли. Слушая его учение, своим неверием они ничего не получили, кроме усугубления своего греха и ускорения своей гибели. И рассказал он Капернауму и остальным городам, в которых сотворил чудеса свои и которым проповедовал Евангелие. Его
присутствие и проповедь на какое-то время привели их в состояние выше состояния Иерусалима – они были «вознесены на небо»; но их неверие в результате этого привело их в положение худшее, чем в Содоме: они были «введены в ад», Мф. 11:21–24. Я признаю, что для людей это великая привилегия – иметь проповедуемое им слово и слышать его, Пс.
147:19, 20; но привилегии зависят от того, как ими пользуются люди. Сами по себе они имеют ценность и заслуживают высокой оценки; но для нас они такие, какими их используют. Поэтому для некоторых Евангелие становится «запахом смертоносным на смерть», 2 Кор. 2:16.
Да, сам Христос во всем Своем служении был «камнем преткновения и скалой соблазна для обоих домов Израилевых, сетью и сетью для жителей Иерусалима», Ис. 8:14, Луки 2:34. И наслаждение любой частью средств благодати — это всего лишь испытание. И когда там отдыхают, они только хвалятся тем, что надели свои доспехи, не зная, чем закончится битва. И пусть никто не заблуждается, к кому приходит слово Божье, как это произошло с этим народом в пустыне. Они помолвлены; и нет выхода, кроме победителей или разоренных. Если они не получат его, то это будет усугублением их грехов, вечной погибелью их душ.
На причинах, по которым это произойдет, я настаивал в изложении гл.
2:1–3.
Обс. II. В самых общих и видимых отступлениях церкви Бог по-прежнему сохраняет остаток, чтобы свидетельствовать о Нем и за Него своей верой и послушанием: «Они раздражали, хотя и не всех».
Их действительно было много, кто провоцировал, но не все. Их было немного, но были и те, кто унаследовал обетование. Никогда ещё исповедующая церковь в мире не была так близка к разрушению, как в это время. Однажды, если бы Моисей встал с дороги, если бы он со всей своей силой веры и рвения не остался в проломе, Бог лишил их всех наследства и полностью уничтожил их, оставив его только для нового побега или источника, Исх. 32:9–14; Пс. 106:23.
Действительно, в то время у Бога был великий тайный народ в лице детей того поколения; но видимая исповедующая церковь состояла главным образом из мужчин, которые были причислены, - и не следует предполагать, что их жены сильно отставали от своих мужей в своем ропоте, будучи более естественными, чем они, в стесненных обстоятельствах и трудностях, склонными к таким выкидышам, из-за своих страхов. И, «quantillum abfuit», как близка была вся эта церковь к разрушению! как близко к отступничеству! Сколько всего
сохранили свою веру, только Халев и Иисус Навин сохранили свое исповедание.
Когда древний Бог навел потоп на мир за его нечестие, исповедующая церковь, которая была очень великой и большой среди потомков Сифа, сократилась до восьми человек, и один из них был проклятым лицемером.
И однажды Илия не мог видеть в Израиле никого, кроме себя. Действительно, тогда было семь тысяч скрытых верующих, но едва ли был еще один видимый профессор. И нетрудно представить, как мало истинной веры, регулярно исповедуемой, было в мире, когда Христос был во гробе. А в условиях фатального отступничества, предсказанного в Откровении, те, кто «хранили свидетельство Иисуса», сократились до столь малого числа, что о них говорится под именем «двух свидетелей». Но, тем не менее, во всех этих опасных испытаниях и сокращениях числа профессоров Бог всегда сохранял и всегда будет сохранять остаток, истинный, верный, чистый и незапятнанный для себя. Это он сделал, и это он сделает:
1. Сохранить свое царство в мире. Сатана своими искушениями и проникновением греха сильно исказил красоту, славу и порядок того царства, которое Бог впервые воздвиг в мире, чтобы оно управлялось законом творения. Но Бог еще сохраняет свое всевластие и власть в нем и над ним, во всем его беспорядке, Своим всерасполагающим промыслом; но чтобы он ничего не потерял от этой попытки своего противника, ни в силе или интересе, ни в чести или славе, он воздвиг в первом обетовании новое царство благодати. Царству сему дает Сына Своего главою,
— «глава превыше всего Церкви», Еф. 1:22; и ему предстоит иметь там «владычество вечное», продолжающееся во все века, чтобы росту его правления и правления там не было конца, Ис. 9:7. Итак, это царство не может быть сохранено таким образом, если только некоторые люди не будут всегда, по настоящей спасительной благодати и исповеданию этого, сохраняться и поддерживаться в качестве его подданных. Действительно, царство провидения, несмотря на все его изменения, естественно для Бога и необходимо. Это подразумевает противоречие, заключающееся в том, что должно быть творение, а Бог, а не его суверенный Господь. Но это царство благодати зависит от цели и верности Бога. Он взял на себя продолжение и сохранение его до конца. Если бы это в какой-то момент полностью пошло не так, Христос был бы царем без царства, главой без тела или перестал бы быть тем и другим. Посему Бог обезопасит некоторых, чтобы ни злоупотреблением собственной свободой, ни попытками проникнуть к вратам ада,
никогда не будут оторваны от их послушания. И это Бог в Своей благодати, силе и верности осуществит, чтобы исполнить Свои обетования, данные Христу, которые Он умножил для этой цели от основания мира.
2. Если всякая вера на земле полностью потерпит неудачу, если все проповедники прогневят Бога и отступят от Него, всем милостивым взаимоотношениям между Святым Духом и человечеством в этом мире придет конец. Работа Духа состоит в том, чтобы обратить души людей к Богу, освятить их, чтобы они стали храмами для Его обитания, чтобы направлять, учить, руководить и утешать их, обеспечивая их благодатью. Предположим, что на земле не должно остаться ни спасительной благодати, ни послушания, и эта работа Духа Божьего должна полностью потерпеть неудачу и прекратиться. Но это не соответствует Его славной неизменности и силе: Он взялся за дело и не утомится в нем и не откажется от него ни на мгновение, пока оно не будет завершено и все избранные не будут приведены к Богу. Поэтому, если естественные дети Авраама потерпят неудачу, он из камней и мусора язычников воздвигнет живой храм Богу, в котором он сможет обитать, и обеспечит ему остаток на земле.
3. Бог сделает это ради работы, которую Он должен выполнить некоторым из Своих людей во все времена и времена года в мире. И это здорово и разнообразно. У него всегда будут люди, которые будут конфликтовать со своими противниками и побеждать их, и тем самым свидетельствовать о силе Его благодати и истины. Если бы грех и сатана изгнали из мира всю истинную благодать, веру и послушание, они завершили бы свою победу; но пока им есть с кем конфликтовать, против кого они не могут одолеть, они сами побеждены. Победа на другой стороне, и сатана понимает, что он находится под проклятием. Где истинная вера, там и победа, 1 Иоанна 5:4. Благодаря этому Бог делает остаток Свой «медной стеной», против которой враги Его будут тщетно сражаться, Иер. 15:20. Поэтому, пусть их никогда и не будет так мало, они будут совершать дело Божие, побеждая сатану и мир посредством «крови Агнца».
4. У Бога всегда будет свидетельство о Его благости, благодати и милосердии. Как на путях Своего провидения Он никогда «не оставлял себя без свидетельства» (Деян. 14:17), так и на путях Своей благодати он больше не оставит себя. Некоторым ему придется свидетельствовать о Своей доброте, призывая, прощая и освятив грешников; что кто сделает, если на земле не создано ни одного
причастники этой благодати? Они являются настоящими свидетелями, которые свидетельствуют о том, что знают и имеют опыт.
И, наконец, Бог всегда будет получать особую славу от мира посредством Своего поклонения. И это также обязательно должно прекратиться и потерпеть неудачу, если Бог не сохранит за собой остаток из тех, кто действительно боится Его.
И если таков образ действий Бога, мы можем увидеть, что иногда происходит с тем, что паписты отмечают в церкви, а именно с числом и видимостью. Тот, кто выбрал бы свою партию по рассказам, вряд ли присоединился бы к Халеву и Иисусу Навину вопреки согласию около шестисот тысяч человек, которые кричали, чтобы побить их камнями, потому что они были не в своем уме. Действительно, Божий путь состоит в том, чтобы кого-то сохранить; но иногда его способ состоит в том, чтобы оставить лишь несколько, как мы видели в различных ранее упомянутых случаях.
Опять же, очевидно, что Церковь Божья прошла через столько испытаний, опасностей и опасностей, но до сих пор ни разу не была полностью побеждена. Оно ускользнуло в древности, когда Каин убил Авеля; когда «всякая плоть извратила пути свои» и Бог навел потоп на нечестивых людей, тогда он ускользнул в семью Ноя; как это произошло впоследствии с Авраамом; так и произошло в пустыне благодаря верности Моисея, Халева и Иисуса Навина. Известно, какое ужасное сопротивление ей оказывалось со времени основания христианской церкви. Однажды мир застонал, любуясь тем, что неожиданно оказался в арианстве; впоследствии все «дивились зверю», и не было оставлено в живых никого, кто не получил бы его знака, — высокое отречение от власти Иисуса Христа. И все же от пасти всех этих опасностей, этих смертей церковь сохранилась и одержала победу над всеми препятствиями. Бог взял на себя его сохранение и сделает его максимально полезным. Он дал Господу Христу силу и власть, чтобы обеспечить свои интересы и заботы на Земле. И он посылает Духа, чтобы обратить и освятить Своих избранных, и будет делать это до завершения всего. Нить бесконечной мудрости, заботы и верности проходит в этом деле с самого начала и не может быть оборвана или сломана. И это также может дать нам удовлетворение и безопасность на будущее, поскольку тот остаток Иакова, который находится среди, в недрах многих народов, — он будет сохранен. Он говорил
гордо подбадривавший кормчего во время шторма словами «Cesaris fortunam vehis» — «Не бойся, ты несешь счастье Цезаря»; что, хотя и не тогда, но вскоре подвело его. Верующие занимаются делом, в котором есть Христос, Его интересы и верность Бога, чтобы обеспечить его благополучное прибытие в гавань вечного покоя и мира. В наши дни наблюдается ужасающая видимость сопротивления граду Божьему. Язычество, магометанство, папство, атеизм с разными грубыми ересями в совокупности как бы против него. Вклад также силы и мастерства, который они получают от похотей и мирских интересов людей, невероятен. Но все же мы видим, что среди всех этих бурь и страхов Господу угодно сохранить для себя остаток, причем ни они сами, ни их противники не знают, как это сделать; и на упомянутых основаниях он, несомненно, будет продолжать делать это до конца.
Обс. III. Бог ставит на чашу весов нескольких, часто очень немногих, Своих тайных существ, против величайшего множества мятежников и преступников.
Прогневивших Бога было около шестисот тысяч человек, и в этом вопросе им противостояли только двое. Но, говоря языком Святого Духа, все это великое множество было лишь «некоторыми» — некоторыми, а не «всеми»; основная часть сохранялась у послушных. Они были его долей, его наследством, его драгоценностями, дорогими ему, как зеница его ока, и заслуженно предпочитались величайшей куче соломы и мусора.
В двух следующих стихах апостол продолжает доказывать необходимость и усиливать использование своего предыдущего увещевания, исходя из обстоятельств примера, на котором он настаивает; и это он делает посредством допроса. Он ставит в них вопросы по существу дела и отвечает на них исходя из того, что либо прямо выражено, либо несомненно заключено в настаиваемых словах.
Вер. 17, 18. — Но о ком он скорбел сорок лет? не с теми ли согрешили, трупы которых упали в пустыне? И кому клялся Он, что они не войдут в покой Его, как не тем, кто не верил?
Вид спора, используемый здесь апостолом, не является просто допросом, но является тем, что, как говорят, происходит путем допроса и подчинения; то есть,
когда задан вопрос и подставлен ответ из того же материала; который обладает такой силой убеждения и убеждения, что великий римский оратор редко пропускает его в своих речах. И это особенно верно, когда предлагаемый вопрос представляет собой «interrogatio rei», исследование факта; и полученный ответ — «interrogatio λέξεως», то есть в форме речи вопрос, но на самом деле ответ. Так рассуждает здесь апостол. Допрос, стих 17: «О ком он скорбел сорок лет?» это «допрос Рей»; и получен ответ в вопросительной форме речи: «Не с теми ли согрешили, чьи трупы упали в пустыне?»
Слова допроса были объяснены в стихе 10, к которому отсылается читатель. В этом их повторении цель апостола состоит в том, чтобы зафиксировать в умах евреев размышления о грехе народа и Божьем обращении с ними в связи с ним.
Ответ на этот первый вопрос состоит в двойном описании тех, кем Бог так долго был огорчен или недоволен: во-первых, их грехом: «Не с ними ли согрешили?» Во-вторых, своим наказанием,
«Чьи трупы упали в пустыне».
И мы можем рассмотреть сначала то, что включено, а затем то, что выражено в этом ответе. Во-первых, ясно сказано, что Бог не был недоволен ими всеми. Пусть никто не думает, что Бог воспринял беспричинную неприязнь ко всему этому поколению и поэтому отверг их и уничтожил беспорядочно, без различия. Поскольку они были лишь некоторыми, а не всеми, кто провоцировал; так что только некоторыми, а не всеми, Бог был недоволен. И отсюда неизбежно вытекают две вещи из его цели и пользы: во-первых, его увещевания подкрепляются показом того, что это не было обычным беспорядочным событием, постигшим их отцов в пустыне, но что они прошли под особым промыслом Божьим в отношении их, согласно их поведению, как и они хотели делать. Во-вторых, чтобы они также могли подумать, что на тех, кто не согрешил, кто не раздражал, Бог не был неугодно, но по обетованию Его они вошли в покой Его; это обещание в более превосходном смысле еще остается для них на благо, если они не ослушаются.
Τοῖς ἁμαρτήσασι. Первое, что выражено в словах или первой части описания тех, которыми был недоволен Бог, — это их грех:
«Не с ними ли согрешили?» Их грех сначала упоминается в общем, а затем объявляется его конкретный характер. Было три вида грехов, в которых люди были виновны в пустыне:
1. Они были повсеместно виновны в личных грехах в своих различных качествах.
И их справедливо можно считать великими и многочисленными. Но здесь речь идет не об этом; ибо если бы в этом смысле Бог отметил беззаконие, никто не смог бы устоять, Пс. 130:3. Не были свободны от грехов такого рода и те, кто здесь освобожден от того, чтобы быть объектом неудовольствия Бога. 2. Особые провокации, в которых участвовало большое количество людей, а не все собрание. Таково было восстание Корея, Дафана и Авирона и их сообщников, которых было много и великих, даже «двести пятьдесят князей, прославленных в обществе, людей известных» (Числ. 16:2; идолопоклонство и прелюбодеяние Пеора, заразившее подобными явлениями многих князей и народ. 3. Общие грехи всего собрания; Это заключалось в их частых ропотах и восстаниях, которые достигли апогея как бы в великом провокации по возвращении соглядатаев (Числ. 14, когда они не только раздражали Бога своим неверием, но и поощряли друг друга уничтожить этих двух человек, Иисуса Навина и Халева, которые не соглашались в их непослушании: «Все общество велело побить их камнями», стих 10. Это Различие соблюдалось дочерями Целофеада в их обращении за наследством среди своих братьев:
«Отец наш, — говорят они, — умер в пустыне, и не был он в обществе собравшихся против Господа вместе с Кореем, но умер в грехе своем» (Числ. 27:3. Они признают его виновным в личных грехах и отрицают не только то, что он присоединился к общей провокации всего собрания, но только то, что он приложил руку к тем особым провокациям, на которых Бог поставил выдающийся знак его неудовольствия, отсекая провокаторы со страшными, внезапными и сигнальными суждениями; тогда как другие постепенно были поглощены смертью естественным путем. Но именно этот последний вид греха, в вине которого в равной степени было замешано все собрание, апостол имеет в виду, говоря: «Не с ними ли согрешили?» Наблюдать,
—

Обс. I. Бог недовольен ничем в Своем народе, кроме греха; или, грех — единственный достойный объект недовольства Бога, а грешник ради греха: «На кого он был недоволен, как не на тех, кто согрешил?»
Мне не нужно ставить свою свечу под солнцем этой истины. Мне хотелось бы, чтобы на практике к этому относились так же серьёзно, как исповедуют и признают теоретически. Об этом свидетельствует всякое откровение Бога через Его слово или дела; и каждый человек имеет в себе такое свидетельство, которое не позволит ему усомниться в этом. Об этом свидетельствуют природа Божия, закон Божий, свет совести, смысл, который присутствует во всех приговорах, как в настоящем, так и в будущем. И, несомненно, велика сила греха и коварство сатаны, которые побуждают большинство людей продолжать грешить, несмотря на это неконтролируемое убеждение.
Обс. II. Общественные грехи, грехи в обществе — это великие провокации Бога.
Не за их частные и личные грехи прогневался Бог таким образом на этот народ, но за их как бы заговор во грехе. Причины этого очевидны, и я не буду на них настаивать. Да поможет Бог городам и народам, особенно таким, которые слышат голос Божий, хорошо учитывать его, а всем нам - внимать национальным преобладающим грехам!
Κῶλα. Во-вторых, апостол описывает этих людей по их наказанию: «Трупы которых пали в пустыне». Κῶλα, — как по-разному переводится это слово переводчиками, я уже показал. То, что намеревается выразить апостол, — это слова Божии к народу:
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תֶּ, «ты», подчеркнуто
добавили, чтобы немедленно применить угрозу к их личностям, чтобы показать им, что это должна быть их доля, а не их детей, как они роптали; а также выразить πάθος и негодование при доставке. גֶ
ר פֶּ
это от גַ
ר פָּ, быть «утомленным», «обморочным», «холодным», «frigore enecari» (откуда это слово), «ленивым». Отсюда גֶ
ר פֶּ, «пегер», «мертвый труп», нечто холодное, без жизни, тепла и движения. Иногда его используют для обозначения туши зверя, обычно называемого הלָ נְ.
בֵ, «то, что упало», как сказано в Быт. 15:11; чаще всего для трупов мужчин. Элиас Левита предполагает, что это означает
только трупы нечестивцев. И действительно, чаще всего, если не всегда, именно так оно и используется. См. Амос 8:3; Это. 14:19, 34:3, 66:24; Джер. 33:5; Иезек.
43:9. Кажется, есть исключение из этого наблюдения Илии из Иер. 41:9: «И яма, в которую бросил Измаил י גְ
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ִ ֲהָ», — «все трупы убитых людей». Но будет ли это иметь силу против наблюдения Илии, я не знаю. Эти люди могут быть злыми из-за всего, что появляется в тексте. Теперь это слово LXX иногда переводится через σῶμα, «тело», Быт. 15:11, σῶμα νεκρόν, «мертвое тело», Ис. 37:36; иногда через νεκρός, «мертвый человек», 2 Пар.
20:24, Иер. 33:5; πτῶμα, «труп», «туша», Иез. 6:5; – но чаще всего через κῶλον, слово, употребленное здесь апостолом, как Числ. 14:29, 32, 33, место, о котором здесь идет речь. Κῶλον — «член», «член»,
или «артус»; какие слова имеют одинаковое значение и значение; и все их составы одинаковы с телом. В роли Тидея в «Статиусе», Фив. viii. 739:—
«—— Odi artus, хрупкий hunc corporis usum».
И снова тот же автор, об Агилее, там же. VI. 841:—
«Роскошный артус, бурлящий сангвиник лаксо
Мембра натант».
Поэтому переводчики беспорядочно передают это слово здесь как «мембра» или «мембра».
«артус». Κῶλα — это в основном «крура» и «лацерти»; большие части тела, руки, ноги и бедра, кости которых самые большие и долговечные. Следовательно, в единственном числе оно означает не все тело, а какой-то отдельный его член; и оттуда оно переводится в употребление речи и обозначает часть предложения, подразличение.
Но κῶλα во множественном числе может обозначать всю тушу. Я полагаю, םי גָ
רִ פְ, или «туши» людей, здесь можно назвать их κῶλα, их «членами» или их «костями», как передает это слово Суидас; потому что, вероятно, во время тех великих бедствий и разрушений, которые постигали их, их мятежные трупы многие из них остались на земле в пустыне, где, разрушаясь, их большие кости лежали разбросанными вверх и вниз. Так и псалмопевец жалуется, что это постигло их в другое время: Пс.
141:7: «Кости наши разбросаны у входа в могилу, как если бы кто-то разрезал
и раскалывает дерево на земле». При такой работе куски обтесанного или расколотого дерева будут лежать разбросанными вверх и вниз, здесь и там, в некоторых местах покрывая землю, - то же самое делали и их кости; и говорят, что они находятся на земле. Внешний вид и зрелище этого римский историк представляет в тушах или, вернее, в костях легионов, отрубленных Герминием в Германии с Квинтилий Вар и ушел в открытое поле, когда шесть лет спустя Германик привел туда свою армию: «In medio Campi albentia ossa (κῶλα) ut fugerant, ut restiterant, disjecta vel aggerata; adjacebant fragmina telorum, equorumque artus», Tacit. Ann., lib. i.; — «Посреди поля кости белели, разбросаны или свалены в кучу, как будто они бежали или сопротивлялись; среди них лежат обломки сломанного оружия с членами коней». Это великое и мучительное разрушение или суд считается среди людей, и поэтому оно представляет собой изображение ада, Ис. 66:24: «Они выйдут, и взгляни на трупы людей, согрешивших против меня; ибо червь их не умрет, и огонь их не угаснет; и будут они мерзостью для всякой плоти». Некоторые из иудеев относят эти слова к победе, которую, по их мнению, они одержат над Гогом и Магогом, когда выйдут сражаться против своего Мессии. Это буквально гораздо более верно в отношении верующих. Язычники, чье призвание ясно предсказано и предсказано в предыдущих стихах, которые видели суровый суд Божий над неверующими евреями, когда в результате фатального разрушения их города и храма их трупы были действительно брошены на землю, и были «отвратением для всякой плоти». Но здесь также представлено представление о последнем суде последнего дня и вечном наказании нечестивых; к чему применяются некоторые слова (Марка 9:44), которые Таргум на месте Таким образом, изгнание трупов, чтобы их видели и ненавидели, - это горькое наказание. И иудеи полагают, что все те, кто умер от недовольства Бога в пустыне, были лишены доступа на небеса или в мир грядущий, Трактат . Санхед. Перек. Икс. Они прямо спрашивают, кто будет спасен, а кто нет; и тут же довольно либерально относятся к себе:
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приди», что они доказывают из слов пророка: «Весь народ твой будет праведен», Ис. 60:21; что действительно сделало бы то же самое с
цель, смогут ли они доказать, что все они являются теми людьми, для которых они предназначены.
Но впоследствии из этого правила было сделано много исключений, и среди прочего
םלועל
קלח
םהל
ןיא
רבדמה
רוד
אבה; — «
поколение
в
тот
дикая местность
иметь
нет
часть в мире грядущем». И они добавляют свою причину: ותומי םשו ומתי הזה רבדמב אנש; — «Потому что сказано: «В пустыне вы погибнете и там умрете». Удвоение выражений «вы будете истреблены», «вы умрете» должно было означать сначала временную смерть, а затем вечную.
Их трупы ἔπεσον; «prostrata sunt», говорят некоторые, «были повержены»;
собственно «ceciderunt», «пал», то есть наказуемо, — усугубление их разрушения. Он не говорит: они «умерли», но трупы их «пали»; что подразумевает презрение и негодование; и то же самое обозначают слова в самой истории. И это вторая часть описания тех, на кого Бог был недоволен за их грех: «Трупы их упали в пустыне»; было объявлено об использовании их в целях апостола. И мы можем это увидеть, —
Обс. III. Иногда Бог делает людей, которые вели себя нечестиво, образцово совершившими грех, праведно образцовыми в своем наказании.
«Они согрешили, — говорит апостол, — и прогневали Бога, и трупы их упали в пустыне». С какой целью об этом сообщается? Речь идет о том, чтобы мы остерегались «не впасть по тому же примеру неверия», Евр. 4:11.
Есть пример в неверии, и есть пример в падении и наказании неверующих. Эту тему наш апостол рассматривает в целом, 1
Кор. 10:5, 8–11. Суть его речи в этом месте состоит в том, что Бог сделал людей в пустыне после их греховных провокаций примером Своей суровости к тем, кто впоследствии будет жить нечестиво.
И апостол Петр провозглашает ту же истину в примерах согрешивших ангелов, ветхого мира, Содома и Гоморры, 2 Послание.
2:4–6. Бог сделал их ὑπόδειγμα, явным «примером» и
«представление» того, что должно быть сделано в других. А в древнем законе причина, по которой наказание должно было обязательно налагаться на самонадеянных грешников, заключалась в том, чтобы другие могли «услышать и устрашиться, и больше так не делать». Кроме того, в том управлении миром Своим провидением, которое Богу угодно продолжать, все эпохи и истории полны примеров
об образцовых приговорах и наказаниях, постигших и причиненных тем, кто прославился своими провокациями; тем самым он «объявил гнев Свой с небес на нечестие человеков», Рим. 1:18. И часто эти суды содержали в себе прямое свидетельство против и раскрытие природы грехов, за которые они отомстили. Действительно, наш Спаситель научил нас, что мы не должны, по нашим собственным догадкам, возлагать определенные недостатки и грехи на людей, которых могут настигнуть мрачные провидения в мире, только потому, что они были так настигнуты. Таково было положение «галилеян, чью кровь Пилат смешал с их жертвами», и «восемнадцати, на которых упала башня в Силоаме и убила их»; о которых он отрицает, что на основании того, что с ними произошло, у нас есть какое-либо основание судить, что они были «большими грешниками», чем другие, Луки 13:1 –
5. Только в таких случаях можно сделать вывод, а именно, что такие люди были грешниками, как и все остальные, и поэтому в любое время справедливо неприятны для любого сурового суда Божьего.
И причина того, что Бог выделил их таким образом, состоит в том, что упомянуто там же нашим Спасителем, а именно, чтобы объявить и провозгласить другим, находящимся в одинаковом с самим собой состоянии, что «если они не покаются, то все так же погибнут. " Так и случилось с этим народом, пренебрегшим этими поучительными примерами. В течение нескольких лет кровь тысяч и десятков тысяч из них как бы смешалась с их жертвами, будучи убитыми множеством людей в храме, месте их жертвоприношений; и не меньшее их число погибло при падении и разрушении своих стен и построек, разрушенных римлянами. Но в таких случаях Бог берет людей, чтобы они наставляли других в их страданиях на пути суверенитета, как Он заставил человека родиться слепым, без всякого уважения к каким-либо особым недостаткам в нем самом или его родителях, Иоанна 9:2, 3. Но это не мешает лишь тому, что когда грехи человека становятся видимыми, они, как говорит апостол, «предварительно открыты, предшествуя суду», 1 Тим. 5:24. Они являются πρόδηλοι, «проявляются» на суд всех людей, прежде чем они будут раскрыты в последний день. И они «идут на суд» прежде, чем туда приведут самих грешников. И что касается таких, как эти, Бог может и часто делает так соединить провоцирующие грехи и чрезвычайные суды или наказания, что люди не могут не видеть и не признавать связь, которая существует между ними. Таковы были грехи старого мира и потопа, Содома и огня, Дафана и
земля открыла свои уста, чтобы принять его, как и остальные случаи, часто перечисляемые в Писании. Таковы все истории и отчеты о времени в мире, наполненные; и наши дни изобилуют убедительными примерами той же цели. И Бог сделает так:
Во-первых, чтобы свидетельствовать о своей святости и строгости. В ходе обычного устроения Своего провидения Бог постоянно свидетельствует о Своей доброте и терпении. «Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных».
Мэтт. 5:45. Он «никогда не оставлял Себя без свидетельства, делая людям добро и даруя им дождь с неба и времена плодоносные, наполняя сердца их пищей и веселием» (Деяния 14:17). Это постоянное свидетельство дает Бог о Своей доброте и терпении среди людей; и его цель состоит в том, чтобы заставить их признать себя или оставить их в их нечестии совершенно без оправдания. Ибо, наслаждаясь этими вещами, он покидает большинство человечества; которыми по большей части они ругаются и презирают в них Бога. Но все закончится не так. Он назначил день, в который Он призовет их снова; и потребует от людей его хлеб, вино и масло, его здоровье, его мир, его изобилие, его процветание. Тем не менее, хотя это его обычный образ действий, он не дает абсолютной уверенности в том, что его суровость и негодование против греха будут проявляться и утверждаться в его письменных угрозах и высказываниях о будущем. Иногда он «поднимется на дело свое, странное дело свое, дело свое, странное дело свое», Ис. 28:21;—
то есть совершить великие и страшные нынешние суды над грешниками; хотя это и кажется «странным делом», которое редко сбывается и приводится в действие, тем не менее, это «его дело», дело, которое подобает ему и посредством которого он проявит свою святость и строгость. Он открывает свои небесные суды против нечестия человека, Рим. 1:18; и это он делает посредством образцовых наказаний образцовых грешников.
Во-вторых, Бог делает это, чтобы сдерживать и контролировать атеизм, присутствующий в сердцах людей. Многие, видя нечестивцев, особенно открытых и распутных грешников, постоянно преуспевающих, готовы сказать в сердце своем, что Бога нет или что Он оставил землю; или с Иовом, гл. 9:24: «Земля отдана в руки нечестивых: … если нет, то где и кто он?» — «Где он или кто он такой, который должен
наказать их за все их огромные провокации?» или, как они, Мэл.
2:17: «Где Бог суда?» И это ободряет людей в их нечестии, как ясно говорит нам мудрец: «Поскольку приговор за злое дело не исполняется быстро, поэтому сердце сынов человеческих полностью настроено на то, чтобы творить зло», Екклс. 8:11. Размышление об этом заставляет их отбросить всякое уважение к Богу и преследовать похоти своего сердца по силе руки своей. Чтобы удержать людей на этом пути, Бог иногда посылает в них молнию — изливает удивительный суд в качестве мести некоторым известным преступникам.
Когда люди долго путешествовали или долгое время находились в морском путешествии, если они не встречают ничего, кроме улыбок солнца и ветра, они склонны становиться беспечными и небрежными, как будто к концу их путешествия все должно пройти гладко. Но если в какой-нибудь момент их застигнет неожиданный раскат грома, они начнут опасаться, как бы не случилась еще буря. Язык природы относительно таких суждений, о которых мы говорим, таков: «Est profecto Deus, qui hæc videt et gubernat»; или, как выразил это псалмопевец: «Воистину есть награда праведным: истинно есть Бог, судящий на земле». И если бы Бог иногда не приводил в трепет мир своим «странным делом» мести, которое Он совершает по своему усмотрению, так что великие грешники ни на мгновение не могут быть в безопасности от них, следует опасаться, что атеизм, который в сердцах людей повсюду приведет их к состоянию до потопа, когда «вся земля наполнилась насилием» и «всякая плоть извратила пути свои». Но эти суждения тайно действуют на них с тем страхом и ужасом, которые устанавливают некоторые пределы похотям худших из людей.
В-третьих, Бог сделает это для ободрения тех, кому Он предназначен свидетельствовать о Себе в мире против нечестия людей. Основная работа служителей Божьих в мире — свидетельствовать о Боге, о Его существе, Его святости, Его праведности, Его благости, Его ненависти ко греху. По этой причине над ними по большей части издеваются, презирают и преследуют в мире. Так говорит наш апостол: «Ибо мы и трудимся, и терпим поругание, потому что уповаем на Бога живого», 1 Тим. 4:10. И порой они готовы упасть в обморок в своих испытаниях. Для них это как «меч в костях их», в то время как враги говорят им: «Где ваш Бог?» Пс. 42:10. У них действительно есть твердое слово обетования, на которое можно положиться и на которое можно положиться, и то, что способно
проведите их безопасно и спокойно через все искушения и препятствия; но, тем не менее, Богу угодно иногда облегчить и освежить их дух, подтвердив их свидетельство с небес, свидетельствуя о Себе и Его святости Своими видимыми, огромными судами над явно известными провокаторами. Так говорит псалмопевец: «И возьмет их Бог, как вихрем, и живых, и во гневе Своем», — среди дней их наведет на них суд и погибель, страшно, внезапно, неожиданно, неотвратимо, как вихрь. И что тогда? «Веселится праведник, когда увидит отмщение, омоет ноги свои в крови нечестивых» Пс. 58:9, 10; то есть исполнение Богом ужасных приговоров над нечестивыми людьми, направленное на их уничтожение, оправдает их в их свидетельстве и исповедании и смоет все клеветы, наложенные на них; что заставит их «возрадоваться» или очистить свои пути по примеру, представленному перед ними, и уста беззакония будут заграждены, по крайней мере, на время.
Использование настоящего документа заключается в следующем: 1. То, что предлагает Анна, 1 Цар. 2:3: «Не говори более высокомерно; высокомерие да не исходит из уст твоих; ибо Господь есть Бог знания, и дела у Него взвешиваются».
Пусть люди остерегаются того, как они высокомерно хвалятся своим грехом и нечестием, что слишком часто провоцирует грешников; ибо Бог есть Бог знания и суда. Если они не обращают внимания на грядущий суд, но отдаляют от себя злой день, все же пусть они остерегаются, чтобы Бог не выделил их для какого-то знаменательного возмездия в этом мире, чтобы сделать их примером для тех, кто впоследствии будет жить. безбожный. Для меня странно, что некоторые люди, принимая во внимание их путь и пути, настолько глупо уверены в себе, что не боятся каждую минуту, как бы земля не разверзлась и не поглотила их, как это случилось с Дафаном и Авирамом или с тем громом или молнией из небеса должны поглотить их, как это произошло с Содомом, или что тот или иной суд постигнет их, пока они творят свои злодейства. Но они в безопасности и будут кричать «мир», пока не будут застигнуты врасплох «внезапным разрушением».
2. Давайте научимся прославлять Бога за Его праведные суды. Святые на небесах идут впереди нас в этой работе и долге, Отк. 11:15–18, 15:3, 4, 19:1, 2. Так же они поступали в древности на земле; как в том знаменательном примере из песни Моисея об истреблении египтян в Красном море:
Исх. 15:1–19. И Бог требует этого от наших рук. Не то, чтобы мы должны радоваться страданиям людей, но мы должны делать это, отстаивая славу Божию, которая бесконечно предпочтительнее безнаказанности расточительных грешников.
Обс. IV. Великие разрушения в виде суда и мести являются установленными символами грядущего суда и мести.
Я не осмелюсь сказать вместе с евреями, что все это раздражающее поколение погибло навеки и что ни одному из них не будет благословенной доли или удела в мире грядущем. Они могли бы покаяться в своих грехах и провокациях. Клятва Божья касалась их временного наказания, а не вечной гибели.
Существует покаяние, которое может преобладать в устранении или, по крайней мере, отсрочке временного суда, которому угрожают и осуждают, если не подтверждают клятвой, но которое, тем не менее, не является преобладающим для освобождения грешника от вечной погибели. Таково было покаяние Ахава и, возможно, Ниневии. И есть покаяние и смирение, которые могут освободить душу от вечной погибели, но не снять грозящего ей временного суда. Таково было покаяние Давида в своем прелюбодеянии. Господь снял с него вину за грех и сказал ему, что он не должен умереть за наказание, но не будет умолять сохранить жизнь ни ребенку, ни ему в тех других тяжелых страданиях, которые впоследствии постигли его по той же причине. И то же самое могло быть с некоторыми, да, со многими из этих израильтян. Бог мог бы дать им покаяние, чтобы освободить место для прощения и прощения их личностей; тем не менее он готов был отомстить за их изобретения настолько, что заставил их трупы упасть в пустыне. Но все же следует признать, что их наказание было великим прообразом будущего суда, в ходе которого нечестивые неверующие будут изгнаны навсегда; ибо, поскольку они явно подпали под гнев и недовольство Божие, а их трупы были выброшены в пустыню как отвратительная мерзость, так и их суд настиг их по этому формальному соображению, что они были исключены из покоя Божьего. И все это вместе создает очевидное сходство с грядущим судом, когда грешники будут вечно погибать под гневом Божьим и будут навсегда исключены из Его покоя. Так Иуда утверждает то же самое в отношении разрушения Содома и Гоморры, стих 7. И поэтому многие из великих Божьих судов в этом мире изложены в таких выражениях:
поскольку учение о страхе перед Страшным судом в последний день, по-видимому, в основном предназначено для них. См. Ис. 34:1–5; Дэн. 7:9–11; Мэтт. 24:29; Евр. 10:26, 27; 2 Пет. 3:5–7; Откр. 6:12–17.
Вер. 18. Апостол продолжает свой замысел еще дальше, применяя пример, изложенный и на котором настаивали евреи, путем допроса еще об одном обстоятельстве. И на это он дает ответ, который, очевидно, содержится в самой истории. Здесь он также открывает, каков был тот конкретный грех, который был причиной всех других их преступлений и неудач, заявление об опасности и вине которого он главным образом намеревается: «И клялся им, что не войдут в покой Его, но тех, которые не веровали?»
Δέ. Предлагаемый вопрос присоединяется к предыдущему и объявляется предназначенным для той же цели посредством соответствующего связочного падежа δέ, который мы передаем «и», «и кому». Слова этого вопроса уже были объяснены ранее в стихе 11. Только здесь добавлено одно. Ибо там сказано только, что «Бог во гневе Своем поклялся, что они не войдут в покой Его», — то есть Он клялся так о них, — здесь подразумевается, что для большего их ужаса и проявления В своем гневе и негодовании он поклялся им так: Τίσι ὤμοσε, «Кому он клялся». Так, судя по всему, и было в рассказе.
Τίσι ὤμοσε. Ибо хотя слова Господа были повторены народу через Моисея и Аарона, однако сам народ представлен так, как и тот, кому Он говорил и клялся; «Как вы говорили в уши Мои, так и сделаю с вами: трупы ваши падут в пустыне сей» (Числ. 14:28, 29. Этот вопрос апостол задает на типичном примере, на котором было показано нынешнее состояние еврейской церкви.
Τοῖς ἀπειθήσασι. Ответ, к которому он приводит здесь, очевидно, собранный из всего дела, содержит задуманное им указание: Εἰ μὴ τοῖς ἀπειθήσασι; Это слово, как я показал, переводится по-разному: некоторые — «не повиновался»; некоторые «не верили»; некоторые «не согласились», «не согласились». Πείθω означает «убеждать» словами или любыми другими средствами. А ἀπειθέω, собственно, означает «не поддаваться убеждению», чтобы сделать то, к чему ведет убеждение. И если это убеждение будет
с властью такое несогласие означает «непослушание или непокорность». И они различаются в зависимости от того, какое убеждение они уважают. Ибо иногда это может быть общее увещевание, а иногда оно может сопровождаться повелениями, обещаниями и угрозами, которые различаются если не по виду, то по степени предполагаемого греха. Ἀπείθεια обычно означает «inoпослушание», «контумация», а иногда и «rebellio» — «непослушание», «упрямство» или «бунт».
Но те же самые слова часто встречаются в Новом Завете, переведенные
«неверие», «неверие», «неверие», «не верить» — как и само слово πίστις, или «вера», происходит от πείθω, «убеждать»; а у других авторов есть не что иное, как то убеждение ума, которое порождается в любом человеке аргументами и доводами, предлагаемыми ему для этой цели. Но беспорядочный перевод этого слова словом «непослушание»
или «неверие», поскольку эти вещи формально различаются, не столь безопасно и должно быть сведено к какому-то определенному правилу. Насколько я понимаю, переводчики этого не сделали, а безразлично передали то одним словом, то другим. Ἀπείθεια мы передаем «неверие», Рим. 11:30, 32, Евр.
4:11; и «непослушанием», Еф. 2:2, 5:6, Кол. 3:6; но по большей части мы помещаем другое слово на полях: ἀπειθέω, обычно обозначаемое словом «не верьте», Рим. 11:30, 31, 15:31, Деяния 14:2, 17:5, 19:9; иногда «не повинуйтесь», Рим. 2:8, 10:21, 1 Пет. 2:7, 8, 3:20, 4:17: и ἀπειθής везде по
«непослушный», Луки 1:17, Деяния 26:19, Рим. 1:30, 2 Тим. 3:2, Тит. 1:16, 3:3.
Подобное разнообразие можно наблюдать и у других толкователей. Я полагаю, как было сказано, что перевод этого слова можно свести к какому-то определенному правилу. Ἀπείθεια и ἀπειθέω действительно обозначают отрицание собственного эффекта πείθω: эффекта убеждения не производится. Итак, это убеждение является не просто и исключительно словесным призывом, но что бы это ни имело или не должно было иметь моральной силы, чтобы заставить разум человека делать или не делать что-либо, оно обладает добродетелью. убеждения. Таким образом, в приказах, обещаниях, угрозах содержится убеждение. Всем им присуще то, что они способны и приспособлены влиять на умы людей делать или не делать то, что они уважают. Но есть нечто особенное, благодаря которому они отличаются своей убедительной эффективностью: авторитет в приказах, верность в обещаниях, строгость в угрозах, сила и святость во всем. То, что убедительно в приказах, как таковых, — это власть и власть; то, что есть в обетованиях, — это верность и сила; и так
угроз. Посмотрим же, какова формальная причина убеждения, разочарование которого выражается ἀπειθέω и ἀπείθεια, и мы поймем, что именно они имеют в виду в первую очередь и непосредственно. То, посредством чего мы отвечаем на команду, является послушанием из-за власти, с которой она соблюдается, а то, что мы не можем быть убеждены или одержаны таким образом, является непослушанием; что то, посредством чего мы отвечаем на обещание, — это вера, или доверие, или убеждение, а наша ошибка в этом — это неверие. Не то чтобы эти вещи можно было отделить друг от друга, как если бы мы могли подчиняться и не верить или верить и не подчиняться, но что они таким образом отличаются друг от друга. Итак, где бы ни встречались эти выражения, мы должны рассмотреть, выражают ли они прямо пренебрежение повелением Божьим или Его обетованием. Если речь идет о первом, то они должным образом переводятся как «непослушание» и «непослушание»; если последнее, «неверием»,
«недоверчивость» и тому подобное. А так как эти вещи находятся в близком союзе и не могут быть разделены, то везде, где выражено одно, понимается и соединение другого; как в этом месте. Их ἀπείθεια главным образом уважали обещание Бога дать им землю Ханаанскую и Его силу осуществить это, так что неверие было в первую очередь и главным образом задумано: они не поверили, что Он приведет или сможет привести их в эту землю; но, тем не менее, поскольку они также находились под повелением Бога подняться и овладеть им, их неверие сопровождалось непослушанием и бунтом. Вот в чем смысл этих слов в этом месте: «Кому он поклялся, что они не войдут в покой его?» Именно им было дано обетование и дано повеление быть готовыми подняться и овладеть им, они не захотели, они не согласились с верностью и силой Бога, не поверили Его слову, и после этого не подчинился его приказу». И этого было достаточно, чтобы спровоцировать и оправдать суровость Бога к ним в Его клятве и ее исполнении.
Обс. I. Всякое неверие сопровождается непокорностью и бунтом.
Это ἀπείθεια, и те, в ком оно есть, не склонны подчиняться разуму и воле Бога. Я имею в виду то личное неверие, которое было объяснено ранее. Когда объект или вещь, во которую нужно верить, достаточно предложена и известна любому человеку, что делает его обязанностью действительно верить, особенно когда это предлагается таким образом и способом
предписано Богом в Евангелии, то есть с высочайшими причинами, мотивами и убедительными побуждениями, которые только можно себе представить, - если такой человек не смешивает сказанное слово с верой, его неверие является лишением свободы и губительно для его души; и это потому, что этому сопутствуют неповиновение и бунт. Итак, две вещи совпадают в непослушании, неповиновении и бунте (ибо я употребляю их в том же общем смысле, что и те, которые согласуются в одной и той же общей природе, ибо они обозначают лишь отдельные отягчающие обстоятельства одного и того же греха): во-первых, неубедительность разум, и это вопреки очевидным убедительным причинам. Когда человека убеждают совершить какое-либо дело или поверить в какую-либо истину те, кто имеет право или чья обязанность так поступить с ним, с использованием таких аргументов, которые в таких случаях подходят для работать и доминировать над умами людей, и ему нечего возражать против того, что ему предлагают, и, тем не менее, он не подчиняется или не соглашается; мы говорим, что такой человек упрям и извращен, тот, кого не убеждает разум; он «контумакс». См. Пр. 1:23–
25. Во-вторых, позитивный акт воли, противодействующий и отвергающий то, что ей предлагается, как то, что ей не нравится, она не одобряет, а, скорее, презирает, Ис. 30:15. Итак, если среди аргументов, преобладающих в разуме, есть аргумент о высшей власти, то к непослушанию и упрямству добавляется непокорность, Рим. 10:21. И то и другое сходится в неверии. Неверующие могут притворяться, могут ссылаться на другие вещи, почему они не верят, или они могут заявлять, что верят, хотя они совершенно чужды этому; но истинная причина такого пребывания в их положении и состоянии — неубедимость их разума и непослушание их воли, сопровождаемые неуступчивостью и бунтом против Бога. Чтобы продемонстрировать это, мы можем рассмотреть:
1. Что Евангелие, требующее веры в обетования, устраняет или устраняет все возражения, которые могут быть выдвинуты против него по любому поводу.
Возражения против веры могут возникнуть либо: (1) со стороны того, кто является автором того, во что предполагается верить;
[1] относительно Его силы и верности; или [2] относительно Его воли, благости и благодати. Или (2) Они могут возникнуть из-за того, во что предполагается верить, — поскольку они либо [1] не хороши и не желательны сами по себе; или [2] нет необходимости; или [3] неадекватны и не подходят для той цели, для которой они предложены. Или: (3) Со стороны самих людей, которым необходимо верить, поскольку они не являются вещами.
для них, но они либо [1] слишком сложны и трудны для их достижения; или [2] слишком хорошо, чтобы они могли ожидать; или [3] слишком высоко над ними, чтобы их можно было понять. Но теперь все эти возражения устранены и предотвращены в Евангелии. И ни одному грешнику не остается никакой почвы, на которой он мог бы управлять кем-либо вопреки увещеваниям и повелениям верить. Это было настолько хорошо доказано, в частности, многими святыми и учеными людьми, что мне не придется на этом настаивать.
2. Евангелие создает впечатление, что его повеления и увещевания верить наиболее разумны сами по себе и наиболее разумно принимаются грешниками; и это по всем соображениям разума: например, (1) по причине праведности в том, кто требует веры или убеждений людей. Тот, кто так поступает, может поступать так, и это справедливо. Он требует только того, что ему причитается и в чем ему нельзя отказать без величайшего греха, безумия и беспорядка. Об этом полностью заявляет Евангелие. Именно Бог требует от нас веры; и то, что он так поступит, вовсе не является неправедным, а совершается по бесконечной благодати и любви. (2) По причине необходимости тех, кто должен верить. Это также Евангелие лежит открытым и обнаженным перед глазами людей. Это не позволяет им тешить себя тщетными надеждами, как будто они могли бы преуспеть и без ответа на повеление Божие в этом деле или могли бы найти какой-то другой способ для своей помощи и облегчения; но оно ясно и часто заявляет, что без должного исполнения этого долга они должны погибнуть и вечно находиться под гневом Божьим. (3) Из-за доброты, благодати и снисхождения, которые заключаются в предложении объекта веры и повелении верить. Эти вещи сами по себе превосходны и драгоценны, а наше преимущество от интереса к ним настолько велико и невыразимо, что они повсюду в Евангелии проявляются как плоды бесконечной благодати и любви. (4) О безопасности: предполагается, что цель будет достигнута, а именно избавление от греха, смерти, ада и вечной мести; с достижением покоя, мира и блаженства в наслаждении Богом. К этой цели стремятся все убежденные люди; и в семенах естественного света есть тайная подготовка, побуждающая умы людей стремиться к этой цели. Итак, Евангелие предлагает то, во что необходимо верить, как единственный путь и средство для достижения этой цели; и что этот путь безопасен и надежен, что никто на нем не ошибается и не будет делать это вечно, он дает все
уверенность в том, что слово, обетование, завет и клятва Божия могут принести пользу. Из всего этого следует, что нам следует верить в разумную вещь.
3. Подумайте, каким образом Евангелие предлагает нам предмет веры или то, во что оно требует от нас верить. Он не делает этого путем простого откровения или заявления о них нам, сопровождаемого суровым повелением. Оно добавляет мольбы, увещевания, рассуждения, поощрения, обещания, угрозы; все, что происходит, соответствует и подходит для того, чтобы возобладать над умами разумных существ. Все вещи нашей собственной вечной заботы предлагаются нам с той кротостью, нежностью, снисходительностью, с той любовью, с той серьезностью, с тем свидетельством высокой заботы о нас и нашем благе, с той трогательностью и сострадательной привязанностью, которые, несомненно, усугубят вину. об отклонении сделанного им тендерного предложения.
4. Все это Евангелие предлагает, призывает и навязывает нам во имя и власть Бога. Оно требует, требует и повелевает веры в людей в виде послушания высшей власти Бога.
Итак, если эти вещи и многие другие подобные соображения совпадают в предложениях и повелениях Евангелия, то очевидно, что неверие грешников должно сопровождаться непослушанием, непокорностью и бунтом. Ибо может ли человек отказаться от того, что ему предложено, по таким причинам и соображениям, указанным способом и способом, все это подкреплено властью Божией, но при этом он должен будет взять на себя вину за величайшее восстание против него? И поэтому Писание повсюду возлагает причину неверия людей на их волю, их любовь ко греху, их упрямство и жестокосердие, как было сказано ранее. Отсюда следует, что:
Обс. II. Неверие не только оправдывает, но и прославляет величайшую суровость Бога по отношению к тем, в ком оно преобладает.
Апостол, объявив суровость Божию к людям в пустыне, в качестве причины добавляет следующее: это было из-за их
"неверие." Они спровоцировали его своим неверием и поэтому были так сильно уничтожены, как он заявил. И кроме того, его директор
намерение состоит в том, чтобы показать, что те, кто последует за ними в том же грехе, теперь под Евангелием, аналогичным образом погибнут, и это навечно; и что в их уничтожении Бог прославит Себя. Истинность этого положения достаточно видна из того, что говорилось по этому поводу; ибо если есть такое неповиновение и бунт, сопровождающие неверие, которое мы проявили, из этого, несомненно, следует, что Бог чрезвычайно праведен и славен в Своей величайшей строгости по отношению к тем, кто пребывает в вине этого; в том, что «не верующий в Сына не увидит жизни, но гнев Божий пребывает на нем», Иоанна 3:36. Я добавлю еще только одно соображение для дальнейшего доказательства этой истины: замысел Бога в Евангелии, в вещах, предлагаемых нашей вере, состоит в том, чтобы прославить Себя Самого и все святые качества Своей природы. И вот результат его совета и мудрости, после чего многие из них были как бы затемнены грехом, к вечной погибели грешников: Бог, говорю я, в Евангелии, через посредничество Христа, главного предметом всех обетований и непосредственной целью нашей веры является проявление и прославление Его праведности и святости, Рим. 3:24–26; его сила и мудрость, 1 Кор. 1:18, 23, 24; Его милость, благодать и благость, Еф. 1:6; его терпение и снисходительность, 2 Пет. 3:9; его верность и щедрость в награде верующих вечной жизнью, Рим. 6:23. В общем, таким образом и средствами он задумал такое проявление себя, своей природы, своей воли, своей доброты, своей мудрости и совета, при котором ангелы и люди будут восхищаться им, поклоняться ему и прославлять его во веки веков, 2 Фес. 1:10. Таков замысел Божий в Евангелии и посредством Евангелия. И это то, что ему подобает, потому что для него естественно и необходимо во всем желать своей славы. Итак, неверие — это не что иное, как попытка греха и сатаны разрушить весь замысел Божий, сделать его лжецом, 1 Иоанна 5:10, не дать ему признаваться, признаваться и поклоняться ему, как единственно мудрому Богу, бесконечно. праведный, святой, верный, милостивый и щедрый. И это, по сути, противоречит бытию Бога. Это значит отрицать, что он был праведным и святым, требуя наказания за грех нашего Покровителя или Посредника, то есть наказывая грех; отрицать, что он был бесконечно мудр и милостив, послав Своего Сына спасти то, что было потеряно; отрицать, что путь, который Он предусмотрел для спасения грешников, хорош, достаточен и безопасен; отрицать его верность в исполнении своих обещаний, а также его истинность и правдивость того, что он утверждал о спасении грешников Иисусом Христом. И где же тогда
слава Божья? или что ему остается, за что его следует прославлять или поклоняться? И можно ли слишком сурово отомстить за эту атеистическую, бунтарскую попытку? Разве Бог не только оправдан в этом повелительном приговоре: «Кто не будет веровать, осужден будет», но и не взывает ли он в сердцах всего творения громко об оправдании Его славы из-за этого великого презрения, брошенного на нее, и ужасного попытаться сорвать его замысел по его продвижению? Бог есть Бог, но неверие не останется безнаказанным. Да, из милостивого спасения верующих и праведного осуждения тех, кто не поверит, возникает та великая и торжествующая слава, в которой все разумное творение будет восхищаться и поклоняться Богу во веки веков. И это далее появляется; для,-
Обс. III. Клятва Божия направлена не против греха, а против неверия.
Поскольку Бог дал Свою клятву для утверждения и утешения верующих, как в отношении того, во что они должны верить, так и в отношении их гарантированной безопасности при их вере, и ни в чем другом непосредственно на пути благодати, ибо это прилагается к его завет; поэтому он, следуя справедливости, дал клятву против всякого греха, кроме греха неверия, и к исключению неверующих из вечного покоя. «Кому клялся Он, что они не войдут в покой Его, как не тем, которые не веровали?» Есть и другие грехи, которые имеют в себе большие провокации, как и ропот народа в пустыне; но именно их отношение к неверию, их рост на этом стволе или корне дает им такую высоту провокации, что Бог в любое время вводит против них предостережение Своей клятвой. И в этом смысле недурно сказано, что неверие есть единственный убийственный грех; поскольку нет другого греха, который мог бы быть отпущен или прощен людям по вере, но который мог бы быть, но будет прощен, так и формальным соображением, по которому другие грехи подпадают под осуждение у тех, кому проповедуется Евангелие, является неверие.
Я сопоставлю все это вместе, чтобы представить увещевание апостола с его основаниями и причинами, которые нас интересуют.
Ибо эти вещи принадлежат нам и могут быть усовершенствованы для использования самыми разными людьми; как,-
1. Тем, кто никогда особо не задумывался о своих обязанностях и заботах в этом вопросе. Я не собираюсь открыто и расточительно грешников, хотя террор
это однажды дойдет до них. «Вот их осуждение, что свет пришел в мир, и они любят тьму более света, потому что дела их злы». Но я стремлюсь к тем, чья совесть настолько пробуждена, что они воздерживаются от греха и творят добро ради своей последней цели. Они были бы спасены от
«грядущий гнев», но что касается веры или смешивания обетования Евангелия с верой, то они не стремились к этому или вообще не понимали этого. Но это шарнир, от которого зависит их вечное состояние. Поэтому им следует поразмыслить над тем, что было сказано апостолом по этому поводу, и что их беспокоит в этом вопросе, чтобы исследовать свои сердца, что произошло между Богом и ими. Ибо на кого раздражается Бог? относительно кого он клянется, что они не войдут в покой его? Не против ли это тебя и таких, как ты, которые не верят, пока ты остаешься в этом состоянии и состоянии?
2. Тем, кто сомневается, верить им или нет; не концептуально и бессрочно, а практически и конкретно. Это состояние ума и совести многих людей, которое заставляет их колебаться всю свою жизнь. Но в чем же они сомневаются в этом вопросе? Долг ли они верить или нет? – этого непременно требует от них повеление Божие; так что не сделать этого — это величайшая степень непослушания, в которой они могут себя признать виновными. Вопрос в том, смогут ли они это сделать или нет, и найдут ли они одобрение Бога в своих поступках? – это ставит под вопрос праведность и верность Бога; иначе и быть не может, если верить, что наш долг в силу его повеления ставить под сомнение наше согласие на исполнение этого долга. Не потому ли, что они обнаруживают, что возникают у них многочисленные возражения против самих себя и которые не оставляют им надежды на личное участие в обещанных добрых делах? напротив, которого мы затронули? Истина в том, что если люди не верят, то это из-за любви ко греху и нелюбви к замыслу Бога прославить Себя через Иисуса Христа; и каков будет результат, было объявлено. Итак, если перед вами возникнет вопрос, верить вам или нет, то подумайте, что будет, если вы не поверите. Недостаток вашего греха таков, что он оправдает и прославит Бога в Его величайшей строгости по отношению к вам; и он поклялся, что ты никогда не войдёшь в его
отдых. С другой стороны, чего такого можно бояться? и почему вы сомневаетесь, какой курс выбрать?
3. Верующим. Мясо для них можно брать из этой поилки. Весь этот ужас и страх перед суровостью Божией говорит мир и утешение их душам; ибо как клятва Божья направлена против входа неверующих в покой, так и для вечной безопасности верующих.
Вер. 19. Итак, мы видим, что они не могли войти по причине неверия.
Этот стих содержит в кратком заключении то, что апостол доказал во всех своих прежних рассуждениях на примере их праотцев, записанном Моисеем, и обновленное представление этого для их использования Давидом. И он кладет это как особое основание того увещевания, которое он намерен продолжить в следующей главе.
Это еще не все. «И мы видим»; то есть: «Это очевидно из того, что было установлено и доказано»; или: «Это мы доказали, продемонстрировав это на глаз».
Οὐκ ἠδυνήθησαν. «Теперь мы видим»; и этот очевидный вывод состоит из двух частей: Утверждение: «Что они не могли войти». 2. Причина: «Из-за неверия». 1. В первом апостол не только объявляет «факт» и событие: они не вошли, они умерли в пустыне, там упали их трупы; но и «jus», в отрицании, οὐκ
ἠδυνήθησαν — «они не могли войти»; то есть они потеряли право на вход на основании любого обетования Божьего. Как бы они ни хотели это сделать, они выражали свои желания скорбью по поводу тяжелой вести, принесенной им Моисеем об их изгнании, Чис. 14:39; какие бы попытки они ни предпринимали с этой целью, когда они встали и напали на хананеев и амаликитян, которые были рядом с ними, чтобы начать свое завоевание, которым они были побеждены, стихи 40, 44, 45; потеряв всякое право на обетование, «они не могли войти». «Illud possumus, quod jure possumus» — «В вопросах нравственности наши способности соизмеримы с нашими правами». Будучи потерянными, «они не могли войти». Εἰσελθεῖν. Выражение эллиптическое, и «покой Божий» следует из предыдущего стиха. «Он клялся, что они не войдут в его покой». И его
решимость – это правило нашего права.
Δἰ ἀπιστίαν. 2. Причина и причина этого выражены в последних словах:
«Из-за неверия». Те, кто рассмотрит всю историю грехов народа и Божьего обращения с ним, возможно, сами по себе остановятся на других причинах своего исключения из остального Бога, как это делают иудеи, их потомки, по сей день. Разве они не могли бы сказать: «Это произошло из-за их идолопоклонства при создании золотого тельца, который стал для них позором во все века?» Это был настолько великий грех, что, когда Бог обошёл его стороной, что касается их нынешнего уничтожения, Он оставил за собой как бы свободу помнить об этом во время последующих посещений. Исх. 32:34: «Иди»,
говорит он: «Веди народ к месту, о котором Я говорил тебе… Однако в тот день, когда Я приду, Я накажу на них грехи их». Поэтому у евреев есть поговорка: «Никакая беда не постигнет Израиль, если не будет в нем хотя бы унции золотого тельца». Или же они могли подумать, что причиной этого была отвратительная смесь всех видов грехов в их союзе с мадианитянами и моавитянами, поклонением Ваал-Фегору, поеданием жертв мертвых и преданием себя нечистоте. Их частый ропот также приходил им на ум. Но наш апостол возлагает здесь все целиком и полностью на их неверие и очевидно доказывает, что так оно и было. Это грех, в котором люди очень не склонны обвинять себя; но то, что больше всех других будет вменено им Богом. И здесь этому народу справедливо вменяется в вину:
(1) Потому что имя, которое Бог тогда намеревался прославить среди них, а тем самым и самого себя, было именем ИЕГОВЫ: Исх. 6:3: «Теперь меня будут называть именем ИЕГОВА». И его цель, посредством нового откровения и участия в этом имени, заключалась в том, чтобы научить их тому, что теперь он проявит устойчивость своих обетований в их исполнении. Таким образом, своим неверием они восстали против Бога и выступили против Его замысла в особом откровении Его, посредством которого Он будет прославлен.
(2) Потому что их неверие было источником и причиной всех остальных грехов.
Отсюда и их идолопоклонство, и прелюбодеяния, и ропот, и все прочие их провокации.
(3) Потому что в этом они часто порывали с Богом из-за своих великих убеждений; ибо часто, о Его могущественных делах, их умы были
покорился исповеданию веры и упования: «Народ боялся Господа и верил Господу и рабу Его Моисею», Исх. 14:31.
Но сразу же на следующем испытании они столкнулись с тем, что отреклись от своих переживаний и презрели верность и силу Божию, которую прежде они признали (гл. 15:24.
(4) Потому что их последняя провокация имела прямое отношение к обетованию, на котором мы в целом настаивали, начиная с Числ. 14: «Итак, видим, что они не могли войти за неверие».
Эти слова представляют нам множество вещей для нашего наставления; но так как этот стих является лишь повторением и выводом из того, что ранее обсуждалось и подтверждалось, то и практические истины, содержащиеся в нем, ранее приходили нам в голову относительно их содержания или основного замысла; и о некоторых из них мы снова вспомним в начале следующей главы. Поэтому здесь я лишь кратко предложу их; и это следующие:
Обс. I. Что бы мы ни считали грехом, Бог главным образом считает корень и источник его в неверии, как то, что наиболее прямо и непосредственно противостоит Ему.
Люди в пустыне были виновны во многих провоцирующих грехах до того, как Бог ввел упомянутое предостережение против их входа в Его покой; однако Святой Дух суммирует всех здесь в их неверии. Это было то, на что обращал внимание Бог и мимо чего Он не мог пройти без суровой неприязни; ведь действительно, —
Обс. II. Неверие является непосредственным корнем и причиной всех провоцирующих грехов.
Как вера есть источник и причина всякого послушания (ибо «без веры невозможно угодить Богу», а послушание, принятое с Ним, есть

«послушание вере»), так же и неверие ко всякому греху. Все грехи плоти и духа не имеют другого корня. Если бы люди поверили обетованиям или угрозам Бога, они не стали бы из-за своих грехов так презирать Его и пренебрегать Им, как сейчас. И так же, как в отношении тотального распространения неверия, так же обстоит дело и в отношении его частичной эффективности. Как наше послушание следует пропорционально действию нашей веры, так и все наши грехи и
нарушения отвечают действию и распространенности неверия в нас.
Обс. III. Не верить Богу в отношении какого-либо особого намерения прославить Себя — это величайшая и высочайшая провокация.
Так было и с этим диким поколением. Бог в своих отношениях с ними имел великий замысел. Теперь он собирался прославить себя своей верностью в своем обещании и клятве Аврааму, своей силой в освобождении людей и своей благодатью в приведении их к типичному покою. Этот замысел Божий они старались сорвать своим неверием, насколько это было в нем заложено. Поэтому Бог не потерпит в них этого. Особый замысел Бога в Евангелии состоит в том, чтобы прославить Себя в Иисусе Христе, избавив избранных Своих, согласно Его обетованию и завету, от смерти и ада и приведя их в вечный покой.
Неверие в этом вопросе противоречит этому великому и славному замыслу Божьему; и ясно, каков будет конец этого: ибо:
Обс. IV. Неверие лишает людей всякого интереса или права на обетования Божьи.
Этому народу было обещано привести его в землю Ханаанскую; но они не вошли в него и умерли в пустыне. Как это произошло? Здесь апостол заявляет, что из-за своего неверия они лишились наследства и потеряли всякий интерес к обетованию. И пусть другие не питают лучших надежд на свое будущее будущее, пока они следуют их примеру здесь; для,-
Обс. V. Ни один неверующий никогда не войдет в покой Божий; который, ἐὰν ὁ
Κύριος θελήσῃ, καὶ ζήσωμεν, будет подтверждено в наших соображениях в следующей главе.
Μόνῳ τῷ Θεῷ δόξα.
——



ГЛАВА 4
ЭТА глава имеет ту же природу и имеет тот же замысел, что и предыдущая. В нем содержался призыв к вере, послушанию и настойчивости, подкрепленный примером пагубного события или наказания, постигшего тех, кто был виновен в грехе, противоречащем этим обязанностям. И это было сделано путем изложения и применения пророческого свидетельства, предполагающего пример того, как Бог раньше обращался с неверующими. Итак, поскольку в словах псалмопевца не только предложен нам нравственный пример, но и вплетено в них пророчество о покое Бога во Христе через Евангелие и о нашем долге в нем, апостол продолжает излагать, совершенствовать и подтвердите его увещевание, исходя из объема, замысла и слов этого пророчества. Поэтому в начале этой главы он возобновляет свои увещевания в непосредственной связи и зависимости от того, что он говорил ранее. Поэтому некоторые думают, что первый стих этой главы необоснованно отрезан и отделен от предыдущего, которому он принадлежит; да, некоторые, как мы уже намекали ранее, говорят, что эта речь апостола непосредственно следует за 14-м стихом предыдущей главы, а то, что следует за этим, представляет собой отступление, которое следует включить в скобки. Но, как было сказано, слова псалмопевца содержат в себе представление нравственного примера из прошлого в Церкви и пророческое описание будущего состояния и состояния Церкви, так как апостол воспользовался первым, или нравственным примером, В предыдущих беседах, рассуждениях, увещеваниях и увещеваниях здесь речь идет об объяснении и усовершенствовании последних, или слов псалмопевца, со ссылкой на их пророческую перспективу относительно времен Евангелия и наставления, которые были изложены готов использовать те времена в примере, на котором он настаивал. При этом —
1. Он предлагает обязанность, которую он стремится возложить на этих евреев, как ту, которая требуется в словах псалмопевца, исходя из примера, представленного в них; с особым соблюдением этого, из рассмотрения греха и наказания тех, чей пример предлагается, который следует за этим, стихи 1, 2.
2. Он подтверждает основание своего увещевания, показывая, что
«Покой», о котором говорит псалмопевец и в который он убеждает их попытаться войти и следить за тем, чтобы они не ошиблись и не лишились недостатка, еще оставался в наслаждении, стих 3; как не являющийся покоем Божьим от дел творения с наступившим после него субботним покоем, стихи 4–6; ни остальной Ханаан, куда Иисус Навин ввел народ, стихи 7,8; но духовный покой, которым оставались верующие, стихи 8–10.
3. Следовательно, он возобновляет свои увещевания относительно объяснения и подтверждения данного им пророческого свидетельства (стих 11).
4. Это он еще раз усиливает двойным аргументом или соображением:
(1) В качестве предостережения, предлагая им природу Слова Божьего, о котором они говорили, стихи 12, 13. (2) В качестве ободрения от священства Христа, посредством которого этот покой был закупается для верующих; и здесь происходит переход к провозглашению и объяснению этого священства, его последствий и последствий в шести последующих главах.
Евреям 4:1, 2.
Φοβηθῶμεν οὖν, μή ποτε, καταλειπομένης ἐπαγγελίας εἰσελθεῖν εἰς τὴν
κατάπαυσιν αὐτοῦ, δοκῇ τις ἐξ ὑμῶν ὑστερηκέναι. Καὶ γάρ ἐσμεν
εὐηγγελισμένοι, καθάπερ κἀκεῖνοι· ἀλλʼ οὐκ ὠφέλησεν ὁ λόγος τῆς ἀκοῆς
ἐκείνους, μὴ συγκεκραμένος τῇ πίστει τοῖς ἀκούσασιν.
Вер. 1. — Φοβηθῶμεν οὖν, «timeamus ergo», «metuamus igitur», — вернее, «поэтому будем бояться».
Это так. Вульг. Лат., «ne forte». Rhem., «чтобы быть может», — как будто оно подразумевало неопределенность события. Beza и Eras., «ne quando», «чтобы в любое время». В нашем языке опущено слово ποτέ, «чтобы». Если оно имеет особое значение, оно относится к нескольким временам года или событиям, которые в
«Страх» предписывал нам иметь в виду.
Καταλειπομένης ἐπαγγελίας. Вульг. Лат., «relicta pollicitatione»:
Слово «pollicitatio» в данном случае неподходящее, и все современные переводчики заменили его на «promissio». Рем., «оставив обещание». Но слова в В. Л. способны и на другой смысл:
а именно: «оставленное обещание». Беза и Эрас., «заброшенное обещание»;
что определяет смысл: «обещание оставлено», «оставлено», «оставлено».
«пренебрег»: согласно эфиопскому, «не будем отвергать его приказания».
Иначе говоря, по-сирийски относительно продолжения обещания: כ
נָ
אָ מ
וּ
לְ
ק
יָ
ם ַ כּ
דָ אמָ דּ
לְַ, — «ne forte stante promissione», «ne forte dum stat promissio» — «чтобы, пока обетование остается в силе», «продолжалось» или «твердо», а именно, вошло в покой. Далее следует арабский,
«тогда как определенное обещание остается». Это различие в смысле мы должны рассмотреть в нашем толковании слов.
Εἰσελθεὶν εἰς τὴν κατάπαυσιν αὐτοῦ. См. гл. 3:11, 18.
Δοκῇ τις ἐξ ὑμῶν ὑστερηκέναι. Вульг. Лат.: «existimetur aliquis è vobis deesse». Рем.: «Некоторые из вас могут показаться нуждающимися». «Deesse» не выражает значения исходного слова и не имеет в этом месте никакого собственного смысла, как отмечают и Эразм, и Беза. Ариас, «дефицит», «неудача». Δοκῇ: Eras., Bez., «videatur», «должно казаться» или «появляться»; более правильно, чем
«экзистиметур» относится к лицам, с которыми разговаривали, и их поведению, а не к мнению или суждениям других о них.
Ὑστερηκέναι: Eras., «frustratus fuisse», «быть разочарованным»; то есть в его надеждах, ожиданиях, профессии или вступлении. Люди будут обмануты, если они надеются войти в покой Божий и при этом пренебрегать Его обещанием; именно в этом смысле он понимает слова Беза, «fuisse per tarditatem exclusus»; стремясь выразить точное значение слова, он несколько затемняет смысл — «быть исключенным из него, отставая», медлительностью, не продвигаясь вперед. Δοκῇ τις ἐξ ὑμῶν: Сирийский, ן
מ
נ
כ
וּ ְ א
נָ
שׁ ֱ חּ תּ
כְַּ נֶ
שׁ
ְ «среди вас должен найтись мужчина»;
опуская, как мы увидим, то значение слова δοκῇ, на котором настаивают многие толкователи. араб., «любой из вас должен задуматься». Ὑστερηκέναι: Сыр. наполняет смысл, ל מ
עֵַ דּ
לְַ ןמֵ שׁאֵ ד
פְָ. «что должно перестать входить» или «не входить». Нашим, "кажется, этого не хватает", собственно.
Вер. 2.— Καὶ γάρ ἐσμεν εὐηγγελισμένοι. Вульг. Лат.: «etenim et nobis nunciatum est». Эразм, «annunciatum est». Рем., «ибо нам было доказано». Некорректно все, и никоим образом не "денонсировать"
значим в этом вопросе. Беза, «etenim nobis evangelizatum est». Наш,
«ибо нам было проповедано Евангелие», и поэтому это слово означает: «etenim sumus evangelizati», «ибо мы евангелизированы»; из которых строительство впоследствии. Сыр., ן ב
יַ ס
תְַאֶ, «nunciatum est»; точнее, «evangelizatum est», «евангелие есть» или «было проповедано».
Ὁ λόγος τῆς ἀκοῆς. Вульг. Лат., «sermo Auditus». Рем., «слово слышания»; принимая «аудитус» за существительное, а не причастие, чего и требует оригинал. Eras., «non profuit illis audisse sermonem», «им было полезно не слышать этого слова». Наше «слово проповедовало».
Сыр., מ
ע
וּ ַ שׁ
ְ דַּ אתָ מ
לְֵ «слово, которое они услышали». О значении фразы речи, использованной в оригинале, мы поговорим позже.
Μὴ συγκεκραμένος. Комплютенский экземпляр, за которым следуют различные вульгарные издания, читается как συγκεκραμένους, благодаря чему это слово согласуется с ἐκείνους, «тех, кто слышал», а не с λόγος, «словом», которое было услышано. И за этим чтением следуют арабский и эфиопский переводы. Συγκεκραμένος: Вульг. лат., «адмистис»; Eras., «cum fide conjunctus»; Беза, «современный» — все с той же целью, «смешанный»,
«соединились», «закалились» верой.
И еще. «Фиде», «cum fide», «fidei» — «с верой», «к вере».
Τοῖς ἀκούσασιν. Вульг. Лат.: «fidei ex iis quæ audiverant». Рем., «с верою в то, что они слышали»; относя τοῖς к слышанному, а не к слышащим; но этого ἀκούσασιν не вынесет.
Вер. 1, 2. Итак, будем опасаться, чтобы, оставшись обетованием войти в Его покой, кому-либо из вас не показалось, что в какой-то момент он не оправдал ожиданий. Ибо нам было проповедано Евангелие, как и им [мы были благовествуемы, как и они]; но слово слышания не принесло им пользы, не смешавшись с верой в слышавших.
Эти два стиха, хотя они могут содержать и содержат улучшение примера и выводов, сделанных на его основе, как это выражено в предыдущей главе, так же и главным образом апостол дает евреям дополнительную демонстрацию того, на чем он настаивал, было очень важно. им, и что в этом было представлено их состояние. Для них
может быть склонен сказать: «Какое нам дело до людей в пустыне, с обещанием войти в Ханаан или с тем, к чему псалмопевец оттуда увещевал наших отцов в древности, которые все еще находились под тем же устроением?» ' Но говорит апостол: «Эти вещи принадлежат вам особым образом; кроме того, вы можете в предложенном примере ясно увидеть, чего вам следует искать и ожидать от Бога, если вы впадете в тот же грех, против которого Он выражает свою строгость, поэтому вещи, о которых говорится в псалме, представляют собой пророческое указание, предназначенное для вашего особого использования в вашем нынешнем состоянии.
В частности, апостол настаивает на том, чтобы навязывать им эти вещи: 1. Призывая их к этому долгу и к тем соображениям, которые являются прямым следствием того, что им было предложено; 2. Демонстрируя, что их интерес к этим вещам действительно дал ему справедливое основание для его увещеваний. Увещевание содержится в первом стихе, а подтверждение его – во втором.
Вер. 1. — И есть, стих 1, — 1. Духовное состояние, к которому апостол призывает евреев, учитывая то, о чем он думал, и их интересы в этом: «Итак убоимся». 2.
Предположение, на котором основано призыв к этому долгу и структуре: «Осталось обещание войти в покой». 3. Зло, которое следует предотвратить, следуя предложенному долгу: «Чтобы не показалось, что кто-нибудь из вас не выполнил его». Будет ли это злом греха или наказанием, будет выяснено впоследствии.
Вер. 2. Во втором стихе следует подтверждение того, что предложено в первом, а также то, что — 1 Из-за равенства условий между нами и теми, с кого взят пример, — «Нам было Евангелие проповедовал, как и им». 2. Из-за злого успеха их в таком состоянии и причины этого: «Но слово проповеданное не принесло им пользы, потому что оно не смешалось с верой в слышавших».
Подготовив таким образом наш путь, мы можем раскрыть слова в частности, поскольку они лежат в контексте.
Хорошо. Φοβηθῶμεν οὖν. Οὖν, «поэтому». Иллатив, демонстрирующий вывод настоящего увещевания из предыдущего рассуждения и примера. Мы уже несколько раз отмечали, что апостол постоянен в этом методе, а именно в выработке новых увещеваний непосредственно на основе доктринально предложенных и подтвержденных аргументов. Это делает его речь нервной, а увещевания действенными; затыкая умы тех, с кем он имеет дело, не оставляя им места уклонению или уклонению. И здесь, к весу и авторитетности своих слов, он добавляет разумность своих выводов и из обоих делает вывод о необходимости долга, который он предлагает.
Φοβηθῶμεν. Φοβηθῶμεν — «Будем бояться». Существительное φόβος и глагол φοβέομαι используются в Новом Завете для выражения всевозможных «страхов».
и «боясь»; таковы естественный, гражданский, греховный и религиозный страх. Поэтому они имеют больший объем и более разнообразное применение, чем любое радикальное слово в Ветхом Завете.
Здесь подразумевается религиозный страх, относящийся к Богу, Его поклонению и нашему послушанию. И это четыре части: Во-первых, об ужасе. Во-вторых, от неуверенности.
В-третьих, почтения. В-четвертых, заботливости, заботливости и бдительности.
Что касается них, то я сначала покажу, что они из себя представляют или в чем они состоят, а затем спрошу, какой из них здесь имеется в виду:
Во-первых, существует страх страха и ужаса; и это касается либо: 1.
Бог; или 2. Другие вещи, которые могут нас интересовать в поклонении Ему:
1. О Боге. И это означает либо (1) объект, то, чего боятся, либо самого Бога; или (2) Субъект или человек, боящийся, расположение сердца боящегося:
(1) Страх уважает объект страха, то, чего мы боимся: «Итак, зная τὸν φόβον τοῦ Κυρίου'» 2 Кор. 5:11 — «страх Господень» или «ужас», как мы переводим это слово; то есть насколько он велик, страшен, свят и ужасен. Поэтому Иаков называет Бога, ק צ
חְֵ ד פּ
חַַ, Быт. 31:42, 53, — «Страх
Исаака», или того, кому Исаак служил, поклонялся и боялся. И ד פּ
חֵַ, когда
он уважает субъект, обозначает тот вид страха, который имеет величие, ужас и ужас перед объектом; тогда как они выражают благоговейный страх посредством האָרְ. Этот страх имеет отношение к апостолу, Евр. 12:28, 29: «Будем служить
Богу угодно с благоговением и благочестивым страхом; ибо Бог наш есть огонь поядающий». Страх страха и ужаса перед Богом требует от нас страха благоговения во всем, что мы имеем с Ним. Уважение к этому выражается грешниками, Ис. 33:14, и Мих.6:6,7.
(2) Страх выражает то расположение сердца и духа, которое есть у людей по отношению к объекту, воспринимаемому ужасным и устрашающим. И это также двояко:
[1] Ужас и страх духа от восприятия Бога как врага, как Того, Кто накажет и отомстит за грех. Это ד ר
עַָ, к которому присоединяется
с ת צ
וּ פּ
לַָּ, Пс. 55:6, «трепет ужаса». Это постигло Адама из-за его греха и того расследования, которое Бог произвел по этому поводу, Быт 3:10; и Каин, ген.
4:13. Такое отношение к Богу, которое могло бы породить в Нем этот облик, Иов часто осуждает (гл. 9:34, 23:6. То же самое подразумевается и в приведенных выше местах Ис. 33:14; микрофон. 6:6, 7. Что-то подобное случилось с теми, кто в древности, предчувствуя, что они видели Бога, решили, что они должны умереть. На них был страх, который напал на них от сознания Его превосходительства и святости и устрашал их мыслями о том, что они будут уничтожены. И этот страх в своей широте представляет собой смятение духа при постижении величия и величия Божьего в отношении нынешних или будущих судов, – когда разум не получает облегчения от веры в примирение, совершенное Иисусом Христом, – ослабляя , приводя в уныние и отдаляя сердце от Бога.
[2] Ужасный страх перед величием и святостью Бога по отношению к заслуженным и неминуемым судам в этом мире. Этот страх может постигать верующих и в некоторые времена быть их особой обязанностью. Это выражает Давид, Пс. 119:120: «Плоть моя трепещет от страха Твоего, и судов Твоих боюсь». И в другом месте по тому же поводу он заявляет, что «страх и трепет объяли его», Пс. 55:5. Так Аввакум выражает свое состояние при подобных опасениях, гл. 3:16: «Когда я услышал, живот мой задрожал; уста мои дрогнули от голоса; гниль вошла в кости мои, и я затрепетал сам в себе». И этот страх перед страхом и ужасом, квалифицированный таким образом, в своем роде и хорош, и полезен. И именно это Иисус Навин старается внедрить в умы людей, гл.
24:19, 20. И это приносит огромную пользу душам людей как до, так и после их обращения к Богу. О страхе перед трепетом и благоговением вообще, с
уважение к величию и святости Бога, мы поговорим позже.
2. В нашем образе послушания, когда мы уважаем другие вещи, может быть страх перед страхом и ужасом. Таковы препятствия и трудности, с которыми мы сталкиваемся или можем столкнуться, как изнутри, так и снаружи, на нашем пути, и которые могут склонить нас к унынию и отчаянию. Это, в частности, произошло с Давидом, когда, несмотря на обещание Бога об обратном, он пришел к выводу, что «однажды он погибнет от руки Саула» (1 Цар.
27:1. В Писании это выражается через תתַחָ, что мы переводим как «устрашаться», Иос. 1:9: «Не ужасайся и не ужасайся». Это слово означает «быть разбитым»; и применительно к разуму оно означает «быть в сильном ужасе, чтобы упасть в мужестве и решимости»; которое мы хорошо выражаем, будучи «встревоженными», то есть сломленными и ослабленными в уме, из-за ужаса, возникающего из-за предчувствия противоположностей, трудностей и опасностей. Его приписывают людям, когда Бог вселяет в них ужас или когда они напуганы собственными страхами, Ис.
30:31, Иер. 10:2 — смятение и ужас ума; и ץ ע
רַָ, слово
к нему часто присоединяется то же значение. Поэтому этот страх, возникающий из обескураживающего, устрашающего предчувствия опасностей и противодействий, ослабляющего и лишающего душу возможности энергично использовать должные средства при исполнении своего долга, не может иметь здесь места; да, это прямо противоречит и несовместимо с целью, к которой стремился апостол. И это первый вид страха, который каким-либо образом уважает наше религиозное послушание Богу. См. Ис. 8:12, 13, 51:12, 13; Мэтт. 10:28.
Во-вторых, существует страх недоверия и неуверенности, или страх, возникающий или сопровождающийся недоверием к исполнению Божьих обетований, по крайней мере, в отношении нашей заинтересованности в них. Это недостаток веры, противоположный ему. Это был страх, который погубил израильтян в пустыне.
Разочарованные своими трудностями, «они не веровали в Бога и не надеялись на спасение Его» (Пс. 78:22. И это не может быть здесь возложено на нас как на наш долг. Колебание и колебание ума по поводу обетований Божиих или события нашего состояния в ходе искреннего послушания не требуются от нас и не принимаются от нас. Ибо никакая обязанность не приемлема Богу, кроме той, которая не только согласна с верой, но и вытекает из нее. Та же самая вера, действующая любовью, действует и наслаждением; и оно изгоняет этот страх недоверия и неуверенности. И никакого страха
может быть нашим долгом, но каковы его плоды и последствия? Верующие не получают
«дух рабства снова устрашается», Рим. 8:15; более того, это то, от чего умер Христос, чтобы избавить нас, Евр. 2:14, 15. Но это можно рассматривать двояко: 1. Поскольку оно имеет природу неуверенности, противоположной вере и свободе, и поэтому его следует полностью отвергнуть; 2. Поскольку она имеет природу благочестивой ревности и противостоит безопасности, поэтому ее можно лелеять, хотя здесь это и не предполагается.
В-третьих, есть страх благоговения, благоговейный страх Божий. Это то, что чаще всего подразумевается под названием «страх Божий».
как в Ветхом Завете, так и в Новом. И это не особая обязанность, пригодная для какого-то времени и случая, а та, которая касается нас во всем нашем поведении, во всех наших поступках и поступках. Иногда его принимают субъективно, за внутреннее благоговение нашего сердца во всем, что мы имеем с Богом; а иногда и объективно, для поклонения самому Богу. Так выражена природа этого, Втор. 28:58: «Соблюдай слова закона сего, написанные в книге сей, чтобы ты боялся славного и страшного имени сего: Господь Бог твой». Славное и грозное величие Бога является его целью и мотивом, что придает ему характер благоговения. И то, как оно осуществляется и выражается, является должным соблюдением поклонения Богу согласно закону. Но это и не то, что специально задумано, поскольку оно не является для нас более обременительным в одно время года, чем в другое, по одним причинам, чем по другим.
В-четвертых, существует страх перед осмотрительностью, заботой и усердием в отношении надлежащего использования средств, чтобы мы могли достичь предложенной нам цели. Некоторые могли бы спутать это со страхом неуверенности, ужасом и ужасом по отношению к неопределенности конца; но это совсем другая природа. И как это у нас везде порицается, так и это нам не менее часто рекомендуется: Рим. 11:20: «Не гордитесь, но бойтесь». Фил. 2:12: «Со страхом и трепетом совершайте свое спасение». 1 Пет. 1:17: «В страхе проводите время вашего пребывания здесь».
Пров. 28:14: «Счастлив человек, который всегда боится»; то есть с этим страхом перед бдительностью, усердием и духовной заботой. А что касается другого, то утверждается, что «Бог не дал нам духа боязни», 2 Тим. 1:7, или рабства из-за неуверенности и неуверенности в событии нашего
послушание. Действия души при использовании средств приписываются страху, когда разум находится под влиянием должного понимания угроз и строгости Бога в отношении греха, поскольку они являются способом, посредством которого мы избавляемся от неприятности для греха. их. Так, Ной, когда Бог осудил свои суды против старого мира, хотя они еще не были видны, не явился ни в какой приготовленной для них подготовке, но верил, что они будут соответственно применены, εὐλαβηθείς, «движимый страхом, он приготовил ковчег», Евр. 11:7. Понимая суровость Божию, веря Его угрозам, его разум был подвержен такому страху, который побуждал его с усердием использовать те средства, с помощью которых он и его семья могли бы спастись и сохраниться.
Из этих соображений станет ясно, что такое страх, который здесь предписывается и предписывается нам. Пример и пример суровости Божией к неверующим изложены и предложены нашему вниманию апостолом в его предыдущей беседе. В этом примере обращения Бога с ними в древности он также заявляет, что сюда входит и обращение со всеми остальными, которые впадут в тот же грех неверия, что и они. Никто не может тешить себя тщетными надеждами на какие-либо привилегии или льготы в этом вопросе. Неверующие никогда не войдут в покой Бога. Это он далее подтверждает в этих двух стихах, хотя его нынешнее увещевание является непосредственным выводом из предыдущего: «Поэтому будем бояться». Как мы должны это сделать? с каким страхом? Не из страха неуверенности, сомнения, колебаний, неуверенности в том, что произойдет наше послушание. Это действительно может случиться со многими, но никому это не предписано; это плод неверия и поэтому не может быть нашим долгом. Это не может быть и то, что подразумевалось во втором месте под первым заголовком, а именно, страх и смятение ума перед перспективой трудностей, препятствий и опасностей на пути. Это страх ленивца, который кричит: «Вон лев, меня убьют на улице». Изгнать и изгнать этот страх, как то, что ослабляет и приводит в уныние людей в их исповедании, является одним из особых намерений апостола в этом послании. И это не тот общий страх перед благоговением, который должен сопровождать нас во всем, что мы имеем с Богом. Ибо на это особо не влияют угрозы и суровость Божия, поскольку мы всегда обязаны так «бояться Господа и благости Его»; и этого страха от нас не требуется, как было сказано, больше в одно время года.
чем другой. Таким образом, остается, что подразумеваемый здесь страх представляет собой смесь первого и последнего из упомянутых выше страхов. Итак, в него включены две вещи: Во-первых, ужасное осознание святости и величия Бога, с Его суровостью к греху, уравновешивающей душу против искушения. Во-вторых, тщательное усердие в использовании средств, чтобы избежать зла, грозящего неверием и непослушанием. И поскольку правильная формулировка этих вещей имеет большое значение в нашей практике, она должна быть дополнительно прояснена в последующих наблюдениях. Как,-
Обс. I. Евангелие в своем устроении сопровождается не только обещаниями и наградами, но также угрозами и наказаниями. По существу, об этом уже говорилось в гл. 2:2, 3.
Обс. II. Евангельские проповеди следует проводить беспорядочно по отношению к разным профессорам, будь то истинно верующие, временные люди или лицемеры. Итак, здесь апостол предлагает евреям без исключения и ограничения, и среди них были люди всех упомянутых родов. Но это также будет включено в третье положение; а именно, что —
Обс. III. Страх — это истинный объект евангельских высказываний, который должен быть ответом на наши различные условия и причины неприятия этих угроз.
Именно к этому призывает нас апостол, учитывая суровость Божию к неверующим, безапелляционно исключающую их из Своего покоя после того, как они отвергли обетование. «Давайте, — говорит он, —
«поэтому бойтесь». О том, какой страх перед верующими здесь подразумевается, было объявлено. Теперь мы зададимся вопросом, в какой степени и где на умы людей должен влиять страх перед угрозами Евангелия и какая польза от этого в нашем хождении с Богом. Ибо, как было сказано, в пример суровости Божией к неверующим включена угроза, на которой раньше настаивали. И к этому апостол имеет ретроспективный взгляд в этом увещевании; а также он имеет в виду настоящее обетование, рассмотрение которого должно иметь такое же влияние на умы людей, как будет объявлено.
Евангельские угрозы различаются в первую очередь по их объектам.
или тех, против кого они осуждаются или кому они объявляются, а также в отношении их собственной природы или их содержания.
Лица, предназначенные для них, делятся на три типа: 1. Те, кто еще являются открытыми или заявляющими неверующими. 2. Те, кто исповедуют веру, заявляют, что верят, но на самом деле не делают это должным и спасительным образом; которые также допускают множество соответствующих соображений. 3. Истинно верующие. По своему предмету их можно отнести к следующим двум общим главам: 1. Например, выражать недовольство временными вещами. 2. Такие, как осуждение вечного гнева и наказания. В соответствии с этим распределением мы можем рассмотреть, каково или должно быть их влияние на умы людей в отношении страха, который мы исследуем.
1. Некоторые евангельские высказывания уважают, во-первых, должным образом и прямо тех, кто называет себя неверующими, как таковых, и так далее. Поскольку сумма всех обетований заключена в этих словах: «Кто будет веровать, спасен будет»,
Марка 16:16, так что из всех этих угроз [окутывают] следующие: «Кто не будет веровать, осужден будет». Аналогичное изложение евангельских обещаний и угроз мы имеем в Иоанна 3:36: «Верующий в Сына имеет жизнь вечную, а не верующий в Сына не увидит жизни, но гнев Божий пребывает на нем». И угрозы такого рода часто разбросаны по всему Новому Завету.
См. Рим. 2:8, 9; 2 Фес. 1:6–10; 1 Пет. 4:17, 18. И эти угрозы можно назвать евангельскими, поскольку они соответствуют Евангелию и отличаются от всех угроз закона. Закон знает не больше об угрозах Евангелия, чем об обещаниях Евангелия. Угрозы закона направлены против грешников за совершенные грехи; угрозы Евангелия направлены против грешников за отказ от предоставленного и предложенного им средства правовой защиты. Они добавляются к законам; и в них Евангелие, будучи отвергнутым, становится «смертью смерти», 2 Кор. 2:16, путем добавления наказания, содержащегося в угрозах закона, к наказанию, содержащемуся в угрозах закона. Конец этим угрозам: (1) Со стороны Христа, Автора Евангелия, является проявление Его силы и власти над всякой плотью, с Его святостью, величием и славой, 2 Фес. 1:6–10. (2) Со стороны самого Евангелия:
[1] Заявление о необходимости верить; [2] О ценности и превосходстве того, во что предполагалось верить; [3.] О цене и
уважение, которое Бог оказывает их принятию или отказу, – и во всем, определенная и непогрешимая связь, которая существует между неверием и вечным разрушением; [4] Оправдание этого от презрения, 2 Кор. 10:6. (3) Целью и намерением неверующих, которым они предъявлены, является вызвать в них страх: [1] Страх страха и ужаса перед властью и величием Христа. , их автор; [2] Страх беспокойства относительно своего нынешнего состояния и состояния; [3] Страх перед самим наказанием, которое им будет нанесено. И эти вещи действительно заслуживают более полного рассмотрения, но здесь они прямо не подразумеваются.
2. Евангельские угрозы можно рассматривать в отношении всякого рода нездоровых и временных верующих. Ибо, помимо того, что такого рода люди, продолжая так делать, подпадают и, в конце концов, подпадут под общие угрозы против неверия и неверующих, в Евангелии есть два вида угроз, направленных против них: (1) Такие, которые уважают их настоящее, и (2) такие, которые уважают свое будущее состояние. (1) К первому виду относятся те суровые намеки на гнев и недовольство, которые наш Господь Иисус Христос выдал различным членам церквей в Откровении, несмотря на то, какое исповедание они сделали. Он обнаруживает их лицемерие и лживость под всеми их предлогами и угрожает истребить их, если они не покаются, гл. 2:14–16, 20–23, 3:1–3, 15–18. И эта обязанность всегда лежит на тех, кому поручено устроение Евангелия, а именно, возвещать об этих угрозах всем, кто может оказаться в их положении. Ибо они не только могут справедливо предполагать, что такие есть и всегда будут во всех церквях, но также многие постоянно заявляют и доказывают, что находятся не в лучшем состоянии. И раскрытие этого им посредством слова составляет большую часть нашего служебного долга.
(2) Есть такие, которые уважают свое будущее состояние или угрожают вечным гневом и негодованием, уделяя особое внимание тому отступничеству, за которое они несут ответственность. Очевидно, что существуют такие обвинения, осуждаемые против дезертиров и отступников, которые оставляют исповедание, которое они сделали; о которых у нас будет случай поговорить в нашем развитии, ибо они изобилуют в этом послании. Вот они, в первую очередь, уважают этих несостоятельных профессоров, о которых мы говорим. И
это преследует две цели: [1] удержать их от оставления той профессии, которой они занимаются, и того света, которого они достигли; ибо хотя этот свет и исповедание сами по себе не спасут их навечно, тем не менее — 1-е. Они лгут для этого и вовлекают их в использование тех средств, которые могут породить ту веру и благодать, которые произведут такой эффект; 2 раза в день. Их дезертирство приводит их как к заслуженному, так и к безвозвратному уничтожению. [2] Побудить их задуматься об истинном состоянии и состоянии, в котором они находятся в настоящее время. С таким же успехом люди могут потерпеть неудачу в своем деле или лишиться той благодати, которой они обладают, Евр. 12:15, как отпадение от того исповедания, которое они сделали. И эти угрозы осуждаются как против одного выкидыша, так и против другого.
Общей целью этих евангельских высказываний по отношению к этим несостоятельным профессорам является страх. Из-за них им следует опасаться. И это,
—(1) Со страхом зависти к своему нынешнему положению. Сознание ужаса Господня, объявленного в них, должно заставить их с трепетом задуматься о своем состоянии и о том, каковы могут быть их ожидания. (2) Страх перед самим грозящим наказанием, поскольку они убеждаются в том, что они ему неприятны.
3. Евангельские угрозы можно рассматривать, поскольку они уважают самих верующих; и в этом смысле мы можем рассмотреть, какое уважение они имеют к Богу и какое к верующим, и каков надлежащий эффект от них, задуманный Богом для достижения в их духе.
Есть разница между обещаниями и угрозами Евангелия; ибо обетования Божьи возвещают Его цели всем верующим, которые «призваны по Его изволению», Рим. 8:28–31. Угрозы касаются не всех неверующих, а тем более верующих; но они являются средством для того, чтобы вывести одних из их неверия и утвердить других в их вере. Только они провозглашают намерения Бога по отношению к тем, кто взял на себя вину за непростительный грех, и объявляют это событие всем окончательно нераскаявшимся грешникам.
(1) Они уважают природу Бога и открыто заявляют о том, что Он осуждает, ненавидит и запрещает тот грех, которым угрожает Бог.
выступил против. Это эффективный способ проявить отвращение Бога к любому греху, объявить о наказании, которого он заслуживает и которое назначает ему закон, Рим. 1:32.
(2) Они уважают волю Божью и провозглашают связь, установленную Божьим, между запрещенным грехом и угрозой наказания; как в этом слове: «Кто не будет веровать, осужден будет». Этим Бог провозглашает непогрешимую связь, которая существует в силу Его конституции между неверностью и проклятием. Там, где одно окончательно, другое будет неизбежным. И в этом смысле они принадлежат верующим; то есть их следует провозглашать и проповедовать им или давить на их совесть; для,-
[1] Они являются частью устроения завета благодати как установленное средство, делающее его действенным и достигающим его целей.
Завет дел был заключен или провозглашен с угрозами: «В день, в который ты вкусишь, смертью умрешь»; но в эту угрозу входило обещание жизни за послушание. И завет благодати главным образом раскрывается в слове обетования; но в это обещание включена угроза в том смысле и целях, которые были упомянуты выше. И, как мы показали ранее, эти угрозы по-разному выражены в Евангелии. И они бывают двух видов: — 1-й. Например, чье дело в данном случае не имеет абсолютного несоответствия природе и благодати завета. Таковы все намеки на суровость Бога, которую следует проявлять к Своим детям в скорбях, обличениях, испытаниях и дезертирстве. Ибо хотя эти вещи и тому подобное по своему принципу и цели принадлежат любви и благодати и так же могут быть обещаны, однако по своей сути они огорчают, а не радуют, огорчают внутреннего и внешнего человека. те, о которых мы можем и должны молиться, чтобы их сохранили или избавили, они предлагаются в угрозах, прилагаемых к устроению завета. См. Пс. 89:30–
33; Откр. 2,3. И такого рода угрозы повсеместно и абсолютно связаны с устроением завета благодати, как в отношении способа их предоставления, так и в отношении их содержания или события. И это потому, что они во всех отношениях соответствуют благодати, любви и доброте этого завета и, по назначению Божьему, стремятся способствовать требуемому в нем послушанию. 2 раза в день. Например, в отношении этого события:
несовместимо с заветом или верностью Бога в нем; как проявления вечного отвержения из-за неверия или отступничества, которых много. Они также принадлежат к устроению завета благодати, поскольку они провозглашают недовольство Бога грехом и присоединение к нему наказания; это заявление задумано Богом и освящено для одного из средств уклонения как от того, так и от другого.
И все, что освящено Богом для избавления от греха и наказания, принадлежит устроению завета благодати.
[2] Такое разоблачение угроз верующим отвечает их благу и выгоде в том положении и состоянии, в котором они находятся в этом мире; ибо верующие подвержены лени и безопасности, становятся мертвыми, скучными, холодными и формальными на своем пути. Этим и многим другим злам они подвержены и неприятны, пока находятся во плоти. Чтобы пробудить их, предостеречь их и побудить их к обновлению послушания, Бог предлагает им упомянутые угрозы (см. Откр. 2, 3).
[3] Подлинным эффектом этих угроз в душах верующих, посредством которого достигается и осуществляется цель, намеченная в них, является страх: «Итак убоимся».
Теперь, что представляет собой этот страх и в чем состоит особая обязанность, к которой нас призывают, можно вкратце показать из того, что уже было изложено:
1. Это не тревожный, сомневающийся, заботливый страх перед грозящим наказанием, основанный на предположении, что опасающийся будет настигнут им; то есть речь идет не о постоянном, сбивающем с толку страхе перед адским огнем. Нам действительно заповедано бояться Того, Кто может ввергнуть в ад и тело, и душу, Луки 12:4, 5; но объектом нашего страха является сам Бог, Его суровость, Его святость, Его сила, а не само наказание ада. Разумеется, этот страх, связанный с узами духа, часто случается и будет постигать верующих. Некоторые заслужили своим небрежением, ленью, бесплодным хождением и греховными путями, что с ними не будет лучше. И другие также поступают в своей искренности, однако из-за слабости своей веры и по многим другим причинам часто задерживаются в таком рабском состоянии и состоянии, что весь день боятся страха и ужаса. Поэтому зачастую это
следствие некоторых божественных промыслов по отношению к нам или наших собственных грехов; но нигде это не предписано нам как наш долг, и возникновение его в нас не является замыслом какой-либо угрозы Божией; для,-
(1) Это противоречит цели всех других постановлений Божьих; которые предназначены просвещать, укреплять и утешать души верующих, приводить их к постоянному, прочному, непреходящему миру и утешению. Поэтому не может быть, чтобы в то же время Бог требовал от них этого как долга, который полностью противоречит и противостоит цели, назначенной Им всем Его постановлениям, посредством которых Он сообщает нам о себе и своих мыслях. См. Рим. 8:15; 2 Тим.
1:7. 

(2) Этот страх не является следствием или плодом того Духа жизни и святости, который является источником всех наших обязанностей и всякого приемлемого послушания Богу. То, что это принцип всякого послушания Нового Завета, всех обязанностей, которые в соответствии с его правилом и смыслом мы делаем или должны исполнять перед Богом, очевидно проявляется во всех его обетованиях. Этот страх ада, то есть, поскольку это наказание лежит в проклятии закона, не является и не может быть плодом того Духа, данного и раздаваемого в Евангелии и через него; ибо «где Дух Господень, там свобода», 2 Кор. 3:17.
(3) Этот вид страха бесполезен для исповедуемой цели Божьих угроз, а именно для возбуждения и поощрения людей к усердию и бдительности в послушании. Ибо если бы такова была его природа и тенденция, то чем больше она возвышалась бы в своих степенях, тем более действенной она была бы для достижения своей истинной цели. Но мы видим, напротив, что у тех, у кого оно было наиболее распространено, оно произвело эффекты совершенно иной природы. Так было с Каином и Иудой, и так происходит постоянно, где это абсолютно распространено. Таким образом, оказывается, что его собственный эффект состоит в том, чтобы заставить тех, в ком оно от Бога; и когда оно в какой-либо степени постигает верующих, именно действие Духа благодати в других плодах этого предотвращает его опасные последствия. К сказанному можно добавить, что этот страх прямо противоположен жизни по вере, будучи действительно тем рабством от страха смерти, от которого умер Господь Христос, чтобы избавить верующих, Евр.
2:15; это тот страх, который изгоняет совершенная любовь (1 Иоанна 4:18).
2. Существует бдительный и осторожный страх в отношении использования средств;
и это то, что здесь имеется в виду и что является нашей обязанностью при рассмотрении угроз Божиих и примеров Его строгости по отношению к грешникам. И это станет очевидным при рассмотрении того, что требуется для этого страха, а именно следующее:
(1) Для этого требуется серьезное рассмотрение долга за грех и необходимого оправдания славы Божией. Это то, что непосредственно представлено нам в угрозах Евангелия и прежде всего должно быть предметом нашей веры и размышлений. Мы доказали, что это природа божественных высказываний, а именно: провозгласить, что это «суд Божий, что делающие такой грех достойны смерти»; что «возмездие за грех — смерть»; и что это зависит от святости Божьей природы, а также от состава и санкции Его закона, Рим. 1:32, 6:23. Здесь мы можем увидеть и познать пустыню греха и заботу о славе и чести Божией в его наказании – цель, ради которой Бог первоначально дал закон с огнем, громом и ужасом. Пример этого мы имеем у Ноя, когда он был предупрежден Богом о потопе, который он навел на мир за грех: «движимый страхом, он приготовил ковчег», Евр. 11:7. Должное предчувствие приближающегося суда, вызванного грехом и угрожаемого Богом, заставило его насторожиться - εὐλαβηθείς, этот осторожный страх побудил его использовать средства для своего собственного избавления и безопасности. Таким образом, это первый ингредиент этого страха.
(2) Здесь следует должным образом учитывать величие, ужас и величие Бога, являющегося автором этих высказываний и Который в них и через них выражает нам те славные свойства Своей природы. Поэтому наш апостол советует нам «служить Богу с благоговением и благоговением», потому что Он есть «огонь поядающий», Евр. 12:28, 29. Размышления о Его бесконечно чистой и святой природе должны вызывать страх в наших сердцах, особенно когда они выражены таким образом, чтобы произвести на нас особое впечатление. Угрозы – это сияния в них лучей святости Божией. Именно это имеет в виду тот же апостол, когда он дает отчет о том «страхе Господнем», который он имел в виду, обращаясь с душами людей, 2 Кор. 5:11; то есть «как ужасно попасть в руки живого Бога». Это также влияет на требуемый от нас страх.
(3) Убежденность и признание того, что по справедливости и праведности Божьей нас могут постичь грозящие наказания. Так было и с псалмопевцем: Говорит Он: «Если Ты, Господи, заметишь беззакония, Господи, кто устоит?» Пс. 130:3; и еще: «Не входи в суд с рабом Твоим, ибо пред Тобою не оправдается ни один человек из живущих» (Пс.
143:2. Без должного рассмотрения этого ум не будет подчинен тому сокрушенному и смиренному состоянию, которое в этом деле требуется.
(4) Отвращение ко греху, как по другим причинам, так и по отношению к его истинной цели и тенденции, представленной в угрозах Божьих.
Есть много других причин, по которым грех следует и всегда следует ненавидеть; но это одно, и такое, которым никогда нельзя пренебрегать. Бог, как мы показали, объявил в Своих угрозах, что является пустыней греха и каковы будут последствия для грешника, если он будет продолжать заниматься этим. В это всегда следует верить и взвешивать, чтобы на разум можно было постоянно воздействовать. к отвращению греха именно по этой причине, а именно, что он заканчивается смертью, адом, вечным гневом Божьим.
(5) Природа этого страха, обнаруживающего себя в своих последствиях, состоит главным образом в усердной бдительности против всякого греха, посредством усердного использования средств, назначенных Богом для этой цели. Это прямой замысел Бога в Его высказываниях, а именно, побудить верующих к усердному использованию средств для избежания греха, против которого объявлено; и для этой цели они освящаются и благословляются как часть святого, освящающего слова Божьего. Следовательно, это то, что страх, предписанный нам, следует непосредственно и правильно применять внутри и вокруг. Каковы намерения, цель и намерение Бога в любом из Его высказываний, как записано в Его слове, так и как заявлено и проповедовано нам Его назначением? Именно это, а не что-либо другое, что, учитывая «ужас Господень» и пустыню греха, мы должны стремиться к тому постоянству в послушании, к которому мы направляемся под руководством Его доброго Духа, посредством чего мы можем избежать этого. . И отсюда следует:
(6) Постоянная бдительность против всякой плотской уверенности и безопасности.
«Ты стоишь верою», говорит апостол; «Не гордитесь, но бойтесь», Рим. 11:20. И откуда он черпает эту осторожность? От суровости Божией в обращении с другими профессорами и виртуальной угрозы
содержится в нем: «Ибо если Бог не пощадил природных ветвей, то смотри, как бы Он не пощадил и тебя», стих 21. Этот страх является великим препятствием для плотской безопасности; он стоит на страже, чтобы избежать всякого влияния на разум со стороны лени, небрежности или других похотей плоти; или из гордости, самонадеянности, восторга сердца или других похотей духа. И потому этот страх не есть такой страх, который может внезапно поразить верующих вследствие неожиданности или какой-либо особой вины, взятой на себя ими, но тот, который должен сопровождать нас во всем нашем пути, как советует нам апостол Петр. «Смотрите, — говорит Он, — чтобы вы проводили время пребывания здесь в страхе», 1 Пет. 1:17. И поскольку это, несомненно, имеет для нас большое значение, я тем дольше настаивал на этом; а теперь перейдем к остальным словам.
Καταλειπομένης ἐπαγγελίας. Μή ποτε καταλειπομένης ἐπαγγελίας. Смысл этих слов толкователи понимают по-разному; и сами по себе они, в абсолютном рассмотрении, не дадут нам точного и определенного смысла. Некоторые сообщают об этом с этой целью: «Видя, что Бог оставил нам обетование теперь под Евангелием». И этому смыслу следуют наши переводчики, которые, чтобы было понятно, вставляют в текст слово «нам». Таким образом, предостережение, заключенное в словах, выраженных в μή ποτε,
«Чтобы» или «чтобы в любое время» не переносится в конец предложения в отношении зла греха, против которого нас предостерегают. И это следует считать естественным порядком слов: «Видя, что нам осталось обетование войти в покой Божий, будем бояться, чтобы кто-нибудь из нас не ошибся». И это чувство разделяют многие толкователи.
Другие используют эти слова для выражения зла греха, против которого нас предостерегают, и в следующем пункте выражается наказание или то, что постигнет людей при его предположении; как если бы апостол сказал: «Нам следует бояться, чтобы, оставив (или оставив) обетование, мы не оказались лишены возможности войти в покой Божий». Ибо таково было наказание в древности тех, кто отверг обетование; и именно так понимается большинство толкователей. Разница заключается в том, подразумевается ли под καταλειπομένης действие Бога, дающее обетование, или пренебрежение людей в отказе от него.
Καταλείπω имеет неоднозначное значение. Иногда его используют для
«дезеро», «неглиго», «покинуть», «пренебречь» или «оставить» в преступном
образом. Частые случаи этого чувства встречаются у всех авторов. И если здесь признать этот смысл, то он ограничивает значение слов последней интерпретацией; «Чтобы обещание не было оставлено» или «пренебрежено».
И намеренный грех тот же, гл. 2:3, Τηλικαύτης
ἀμελήσαντες σωτηρίας, «Пренебрегая столь великим спасением». Иногда это не более чем «relinquo»; это слово ἐκ τῶν μέσων, имеющее среднее или индифферентное значение и часто употребляемое в хорошем смысле. Этим словом выражается «оставить славу, богатство или честь другим, которые придут после нас». Καταλείπειν τὴν δόξαν, значит оставить славу потомкам. Итак, Демосфен. contra Mid., Εἰσφέρων ἀπὸ τῆς δόξης ὧν ὁ πατήρ μοι
κατέλειπε· — «Слава того, что оставил мне отец мой». И Будей замечает, что καταλείπειν иногда совершенно равносильно
«hæredem instituere», «создать» или «оставить наследника»; в отличие от παραλείπειν, — ибо παραλείπειν ἐν ταῖς διαθήκαις означает «передать кого-либо по завещанию» без легата или доли в наследстве. Следовательно, καταλείμμα — это «остаток», «quod reliquum est», «реликвии», Рим. 9:27. Так же и λείμμα, «остаток», Рим. 11:5. Таким образом, апостол передает 1: יתִּרְאַשְׁהִ.
Царств 19:18, что означает «оставить остаток», «оставить немного оставшегося», согласно κατέλιπον, Рим. 11:4. См. Деяния 15:17. В этом смысле это слово здесь вполне может обозначать действие Бога, оставившего или предложившего нам обетование;
нам остается обещание соединиться с верой.
Я не вижу такой убедительной причины, которая могла бы абсолютно обусловить мое суждение в отношении одного из этих чувств при отказе от другого; ибо какой бы из них вы ни приняли, основная мысль апостола во всем стихе сохраняется целиком, и в любом случае результат целого один и тот же. Таким образом, каждое из них придает смысл, который истинен и свойственен рассматриваемому предмету, хотя и неясно, какой из них выражает особое значение слов. Поэтому я представлю намерение апостола согласно каждому из них.
Во-первых, это суть увещевания апостола: «Обещание, данное людям древности относительно их входа в покой Божий, не принадлежало абсолютно и универсально только им одним, как это видно из псалом, где он назван и как впоследствии появится. Со своей стороны, они не поверили этому обещанию и своему участию в нем и, таким образом, не смогли войти в обещанное.
ОТДЫХ. То же самое обещание, или, вернее, обещание той же природы, войти в покой Божий, оставаться, продолжаться и предлагаться нам, от нас требуются те же самые обязанности веры и послушания, как и от них. Итак, видя, что они потерпели неудачу из-за упрямства и неверия, будем опасаться, как бы и мы не впали в те же грехи и не смогли таким образом войти в покой, ныне предлагаемый нам».
Во-вторых, то, что сказано в предыдущем изложении и должно быть выражено в словах, считается само собой разумеющимся, предполагаемым и включенным в них; а именно, что обещание войти в покой Божий дано нам не меньше, чем было им в древности, что дополнительно подтверждается и в следующем стихе. При этом предположении нынешним евреям дано предостережение, чтобы, пренебрегая, отвергая, презирая это обетование, из-за неверия они не отстали от остального Бога под Его праведным негодованием и судами; как если бы апостол только сказал: «Берегитесь, чтобы неверием вашим, отвергающим обетование, вы не отошли от остального Бога».
Я не буду однозначно определять какое-либо из этих значений, но склоняюсь принять первое по трем причинам: 1. Потому что апостол как будто в этих словах закладывает основание всех последующих доводов и увещеваний в этой главе; а это значит, что теперь, благодаря Евангелию, нам оставлено обетование войти в покой Божий. Именно на этом предположении он исходит во всех своих последующих рассуждениях, которое, следовательно, кажется здесь утверждаемым. 2. Последняя часть слов: «чтобы не показалось, что кто-либо из вас лишен этого» прежде всего и прямо выражает грех, а не наказание неверующих, как мы увидим далее; Таким образом, предметом рассмотрения в них является обетование, а не покой Божий. 3. Апостол, после различных аргументов, подводит все итоги в стихе 9: «Итак еще остается покой народу Божию»; где слово ἀπολείπεται (однокоренное с этим) употребляется в том смысле, который оспаривается в первом толковании.
Поэтому я излагаю смысл этих слов: «Со стороны Бога еще осталось обещание верующим войти в Его покой».
Это еще не все. «Вхождения в покой Его». Что это за покой, этот покой Божий, обетование которого, как сказано, «оставлено на произвол судьбы?»
Далее следует исследовать нас», то есть тех, кому проповедуется Евангелие.
толкователи обычно признают, что здесь имеется в виду остальная слава. Это окончательный покой, обещанный верующим в Евангелии. Поэтому сказано, что те, кто во славе, «отдыхают от своих трудов»,
Откр. 14:13 и «отдохнуть», 2 Фес. 1:7 — остальные верующие на небесах, после того как они прошли через испытания, страдания, веру и послушание в этом мире. На этом покое они считают само собой разумеющимся, на чем настаивает апостол на протяжении всей этой главы, и делают предположение о нем основой своего изложения отдельных частей ее, регулируя тем самым целое. Но я должен взять на себя смелость не согласиться с этим предположением по следующим причинам:
Во-первых, предлагаемый здесь «остальный» характерен для Евангелия и времени его существования и отличается от того, что было предложено народу под домостроительством Моисея; ибо в то время как сказано, что люди в пустыне потерпели неудачу и не смогли войти в покой, обещанный им покой, апостол доказывает от псалмопевца, что есть другой покой, противоположный тому, который предлагается в Евангелии. И это не может быть вечным покоем славы, потому что те, кто находился под ветхим заветом, имели обетование этого не меньше, чем мы имеем под евангелием; ибо в отношении этого наш апостол в следующем стихе утверждает, что «им было проповедано Евангелие, как и нам», — не менее истинно, хотя и менее ясно и очевидно. И в этот покой вошли многие из них. Ибо оба они были «оправданы верою», Рим. 4:3, 7, 8, и было «усыновление детей», Рим. 9:4; и когда они умерли, они вошли в вечный покой с Богом. Они, говорю я, вошли в покой Божий; то есть после своей смерти они отправились в место освежения по милости Божией: ибо что бы ни думали об обстоятельствах их состояния, - как будто их души находились только в «loco refrigerii», в месте освежения, а не наслаждения непосредственным присутствием Бога, однако нельзя отрицать, что они вошли в мир и покоились, Ис. 57:2.
Следовательно, это не может быть тот покой, который предоставляется Евангелием в отличие от того, который предлагается по закону или людям в пустыне.
Во-вторых, во всей своей речи апостол явно придерживается
антитеза, состоящая из многих частей. Главной темой в ней являются два народа: тот, кто в пустыне, и те евреи, которым теперь было проповедано Евангелие. Что касается их, то он управляет своей оппозицией в отношении данных им обетований, обещанных вещей, а также средств или лиц, с помощью которых они должны были стать их участниками, а именно, Моисея и Иисуса Навина, с одной стороны, и Иисуса Христа, с другой. Итак, посмотрите, что представляло собой покой Бога, в который они в древности не вошли, и то, что предлагается теперь, должно сыграть свою роль в антитезе против него и соответствовать ему. И этот покой, как мы доказали, в который они не вошли, был тихим, устойчивым состоянием торжественного поклонения Богу в земле Ханаанской или мирным церковным состоянием для поклонения Богу в земле и месте, выбранных для этого. цель.
В этой противоположности между законом и Евангелием противостоит не остальное небо, а покой, который верующие имеют во Христе, с тем церковным состоянием и богослужением, которые Он, как великий пророк Церковь в ответ на Моисея была воздвигнута, и во владение которой он могущественно ведет их, как это сделал Иисус Навин, народ древности, в остальную часть Ханаана.
В-третьих, апостол ясно утверждает, что это его намерение, ибо в стихе 3 он говорит: «Ибо мы, уверовавшие, входим в покой». Это такой отдых, это тот отдых, в который истинно верующие входят в этот мир; и это и есть покой, который мы имеем благодаря Христу в благодати и поклонении Евангелию, и никакой другой. И таким образом, покой, который был предложен в древности людям для входа, который одни получили, а другие лишились из-за неверия, был покоем в этом мире, в котором были видны последствия их веры и неверия; и поэтому так же должно быть и то, с чем его сравнивают.
И это соображение мы будем подкреплять различными другими отрывками в контексте по мере того, как мы будем проходить их по-своему.
В-четвертых, Христос и Евангелие были обещаны в древности людям как средство и состояние покоя; и в ответ на эти обещания они здесь действительно предлагаются к их наслаждению. См. Ис. 11:1–10, 28:12; Пс. 72:7, 8 и т. д.; Это. 9:6, 7, 2:2–4; Быт. 5:29; Мэтт. 11:28; Это. 66; Луки 1:70–75.
Это было основное представление, которое Церковь имела от основания мира относительно Царства Мессии, или состояния Евангелия, а именно, что это было состояние духовного покоя и избавления от
все, что было тягостно или тягостно для душ и совести верующих. Это то, чего ждал народ Божий во все времена и что им предлагалось в проповеди Евангелия.
В-пятых, истинная природа этого покоя может быть раскрыта из его обещания; ибо сказано, что остается обещание войти в этот покой. Итак, это обещание — не что иное, как само Евангелие, проповедованное нам. Об этом апостол ясно заявляет в следующем стихе. Отсутствие должного внимания к этому вопросу привело толкователей к ошибке в этом вопросе; ибо они видят только обещание вечной жизни, данное в Евангелии, которое является лишь его частью и вытекает из множества других обетований. Это обещание касается только тех, кто действительно верит; но апостол главным образом имеет в виду то, что предлагается людям как главный объект их веры и ободрение к вере. И из них главными являются обещание самого Христа и выгоды от Его посредничества. Этих грешников необходимо заинтересовать, прежде чем они смогут претендовать на обещание вечной жизни и спасения.
В-шестых, весь замысел апостола состоит не в том, чтобы предпочесть небо, бессмертие и славу закону и тому покою в поклонении Богу, которое народ имел в земле Ханаанской, ибо никто никогда не сомневался в этом, ни среди евреев. сами себя; более того, это гораздо превосходнее, чем само евангельское состояние: но это значит показать превосходство Евангелия с поклонением ему и состоянием церкви, к которому мы призваны Иисусом Христом, превыше всех этих привилегий и преимуществ. причастниками которого древние люди стали по закону Моисея. Это мы уже неоднократно продемонстрировали; и если не всегда принимать во внимание должным образом, ни одна часть послания не может быть правильно понята. Поэтому здесь имеется в виду тот покой, в который верующие имеют доступ через Иисуса Христа в этом мире.
Поскольку все остальное здесь предложено, как обещано в Евангелии, наше следующее исследование будет касаться природы этого и того, в чем оно состоит. И мы обнаружим, что все его аспекты сведены к следующим пяти главам:
Во-первых, в мире с Богом, в свободном и полном оправдании верующих людей от всех грехов их кровью Христа: Рим. 5:1, «Быть
оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом» Еф. 1:7, «В Котором мы имеем искупление кровью Его, прощение грехов». Это полностью выражено в Деяниях 13:32, 33, 38, 39». Возвещаем вам радостную весть, что обетование, данное отцам, Бог исполнил и нам, детям их, тем, что воскресил Иисуса... Итак да будет известно вам, мужи и братия, что чрез Сей человек проповедует вам прощение грехов, и через Него все верующие оправдываются от всего, от чего вы не могли оправдаться законом Моисеевым».
Обещание, данное отцам, но не исполненное для них, есть не что иное, как обещание покоя, на котором настаивали. Этим сейчас наслаждаются верующие, и оно состоит в том оправдании от греха, которого законом Моисея не могло быть достигнуто. Это, с его надлежащими евангельскими последствиями, является основой этого покоя. Не стоит исключать и то, что этим пользовались и в Ветхом Завете; ибо хотя это и было так по существу, но это не было полным покоем. Оно также не было достигнуто посредством их нынешних обетований, их поклонения, их жертвоприношений или каких-либо других преимуществ, которые они имели по закону Моисея; но тем уважением, которое эти вещи имели к Евангелию. Оправдание и мир с Богом на этом основании полностью и непосредственно принадлежат нам; они принадлежали им благодаря участию в наших привилегиях: «Бог предписал нам нечто лучшее, чтобы они без нас не достигли совершенства», Евр. 11 ульт.
Не было у них и этого ясно и полно, как абсолютно удовлетворительного духовного покоя. Бог открыл им это такими средствами, которые никогда не делали их совершенными в этом вопросе, но оставляли их под обновленным чувством греха, Евр. 10:1–4; но под благовествованием открывается жизнь и бессмертие, 2 Тим. 1:10, и вечная жизнь, которая была с Отцом, открылась нам, 1 Иоанна 1:2, и завеса была снята Духом с лица Моисея и с сердец верующих, 2 Кор. 3:13–18, у них теперь есть плерофория, полная уверенность в этом, по крайней мере, в его причинах и сопутствующих факторах.
Во-вторых, В нашей свободе от рабских, рабских рамок духа в богослужении. Это было у них в Ветхом Завете; у них были духи слуг, хотя они были сыновьями. «Ибо наследник, пока он νήπιος», «младенец», неспособный руководить собой, «ничем не отличается от раба, но находится под опекунами и правителями до времени, назначенного
отец.» Так и были эти дети в своем законном состоянии в рабстве, ὑπο τὰ
στοιχεῖα τοῦ κόσμου, под самыми первыми зачатками наставления, которые Богу было угодно использовать по отношению к Своим детям в этом мире, Гал.
4:1–3. И это имело особое уважение к «духу рабства страху», Рим. 8:15, под которым они находились в поклонении Богу; ибо это противоречит той свободе, свободе и сыновнему дерзновению, причастниками которых, согласно Евангелию, становятся «Дух усыновления».
позволяя им восклицать: «Авва, Отче», Гал. 4:6, Рим. 8:15, 16. И это удерживало их от того полного и совершенного покоя, в который теперь предстоит войти. Ибо это не может быть, а именно, покоем в богослужении, кроме как там, где есть свобода; и только здесь присутствует Дух Христов и Евангелие, о чем подробно говорит наш апостол, 2 Кор. 3:14–18. Сын сделал нас свободными, мы действительно свободны; и примите Духом Сына Того духовную свободу, дерзновение, широту ума и простоту речи, взывая: «Авва, Отче».
В-третьих, евангельский покой состоит в освобождении от ига и рабства Моисеевых учреждений. Ибо как древние люди имели внутри себя дух рабства, так и снаружи они имели ζύγον, «иго»; и что не только само по себе δυσβάστακτον, «тяжкое и тяжелое для ношения», но и такое, чего в конце концов они не смогли вынести, Деян 15:10. Они никогда не могли настолько вынести или нести его, чтобы было удобно под ним работать. Ὁ νόμος τῶν ἐντολῶν ἐν
δόγμασι, «закон повелений», который главным образом состоял из заповедей, причем их значительно умножалось, как мы показали в другом месте, будучи также положительными, абсолютными, строгими или догматическими, был для них тягостным, Еф. 2:15. Это иго теперь снято, этот закон упразднен, и мир с покоем во Христе, в Котором мы «полны»,
Кол. 2:10, и кто «конец закона к праведности», вошли в комнату их. И этот покой совести людей от обязанности тревожного, скрупулезного соблюдения множества плотских таинств и того, что под самыми суровыми мстительными наказаниями, является немалой частью того покоя, который наш Спаситель дает этому великому ободрению грядущим грешникам. ему, Матф. 11:28–30.
В-четвертых, этот покой состоит в том евангельском поклонении, к которому мы призваны. Это благословенный покой по многим причинам: О той свободе и свободе духа, которую верующие имеют в послушании ему. Они подчиняются
Бог в нем, а не в «ветхой букве», ἐν παλαιότητι γράμματος,
— в том старом состоянии рабства, в котором мы находились, когда закон был нашим мужем, строго управлявшим нами, — но ἐν καινότητι Πνεύματος, в «обновлении Духа», или в силе того обновляющего Духа, который мы получили в Христос Иисус, Рим. 7:6, как было заявлено ранее. 2. О силе и помощи, которую имеют поклоняющиеся для совершения самого поклонения должным и приемлемым образом. Закон предписывал множество обязанностей, но не давал сил исполнять их духовно. Постоянное снабжение Духа сопровождает распространение Евангелия среди верующих. Есть ἐπιχορηγία τοῦ Πνεύματος, Фил. 1:19, «обеспечение Духа», постоянно даваемого верующим от Христа, их Главы, Еф. 4:15, 16. Χορηγία, или χορήγημα, — это достаточное обеспечение, предоставляемое человеку для его работы или бизнеса; и ἐπιχορηγία — это постоянное дополнение к этому положению для каждого конкретного действия или обязанности в рамках этой работы или бизнеса; «prioris suppeditationis corollarium» — дополнительное дополнение к прежнему поставке или обеспечению. Это верующие имеют в своем соблюдении евангельское богослужение.
Они не только получают Духа Христова, подготавливая и делающего свою личность пригодной для этой работы в целом, но они имеют постоянное прибавление духовной силы или запасов Духа для выполнения каждой особой обязанности. Поэтому они имеют великий мир, покой и покой на протяжении всего этого пути. 3. Само поклонение и требуемое при нем послушание не тягостны, а легки, нежны, разумны и соответствуют принципам новой природы поклоняющихся. Следовательно, они никогда более полно не наслаждаются духовным покоем и не имеют более ясных доказательств своей заинтересованности и входа в вечный покой, чем при исполнении своих обязанностей в нем.
В-пятых, это тоже покой Божий; и, войдя в него, верующие входят в покой Бога. Ибо — 1. В конечном счете и абсолютно, что касается всех целей Своей славы, Бог покоится во Христе, как показано в Евангелии, то есть в том, в ком «утешается душа Его», Ис. 42:1, и «кому он благоволит»,
Мэтт. 17:5. В Нем покоятся Его мудрость, праведность, святость и благодать, как бы вознесенные и прославленные согласно Его замыслу. 2. Через него он покоится и в своей любви к верующим. Как сказано в древности, в жертвоприношениях, которые были его прообразами, он «почувствовал благоухание покоя», Быт.
8:21, чтобы из-за него не погубить людей, хотя бы и грешников; поэтому в нем прямо сказано, что он «покоится в своей любви» к ним, Соф. 3:17.
3. Это то поклонение, которого он окончательно и неизменно требует в этом мире. Он всегда давал правила и повеления для своего внешнего богослужения от создания мира; но он все же сделал это, заявив об этой сдержанности, чтобы добавить к прежним установлениям то, что ему было угодно, и поступил соответственно, как мы заявили в первом стихе этого послания. Более того, он намекнул, что наступит время реформ, когда все эти институты устареют и изменятся.
Посему в них не могло абсолютно состоять все остальное Бога, о чем Он и заявлял во всех случаях. Но теперь дела обстоят совсем иначе в отношении евангельского поклонения; ибо Бог никогда не будет делать каких-либо дополнений к тому, что уже установлено и назначено Христом, и это не подлежит никакому изменению или изменению до завершения всего сущего. Таким образом, это покой Божий и наш.
Обс. IV. То, что обетования Божьи остались и предложены нам, имеет огромное и огромное значение.
Из рассмотрения этого, а также угрозы, включенной в суровость Божию к неверующим, на которой ранее настаивали, апостол выводит свое наставление: «Итак убоимся». Он знал, как тревожатся души людей в таком состоянии и какова опасность их выкидышей. Когда Моисей в древности провозгласил народу закон, он заверил их, что поставил перед ними жизнь и смерть, что будет несомненным следствием этого предложения. Гораздо больше можно сказать об обетованиях Евангелия. Они являются «запахом жизни к жизни» или «смерти к смерти» для всех, кому они открыты и предложены. В каком смысле обетование может быть оставлено кому-либо, было объявлено ранее в общих чертах: что есть обетование войти в покой Божий, но оно еще остается; чтобы это обещание было раскрыто и предложено нам в устроении слова; Для этого нам необходим день, время или период терпения и благодати. Когда это так, нам очень важно рассмотреть этот вопрос; для,-
1. Суть обетования касается вечной заботы о славе Божией и о хорошем или плохом состоянии душ человеческих. Дело обетования в древности было отчасти типичным и непосредственно относилось к мирским и плотским вещам — отдых от рабства в земле Ханаанской. Но
даже то, что это пренебрегали теми, кому это было оставлено и предложено, подвергало их высокому неудовольствию и негодованию Бога. И что будет с пренебрежением такого обетования, материя которого выше другого, как небо над землей, превосходя его, как духовное и вечное, так и временное и плотское? Бог будет иметь строгий отчет за развлечения, которые даются сыновьям человеческим в соответствии с евангельскими обетованиями. Это не такой уж незначительный вопрос, и к нему нельзя относиться с пренебрежением, как это делают большинство людей, с которыми по этому поводу обращаются. Вечность в блаженстве или страдании зависит исключительно от этого договора, который Бог заключил с нами в обетованиях. Отсюда те частые намеки на вечную суровость, которые записаны в Писании против тех, кто отвергает оставленное им обетование; как евр. 2:3: «Как нам спастись, если пренебрегаем столь великим спасением?» 1 Пет. 4:17: «Какой конец непокоряющимся Евангелию Божию?» и так везде.
2. Вся любовь, благость и благодать Бога к человечеству, бесконечная мудрость совета Его воли об их спасении содержатся и явлены нам в обетовании. Это путь, который Бог с самого начала намеревался предложить и сообщить нам о последствиях этих вещей. Поэтому Евангелие, которое представляет собой объяснение обетования во всех его причинах и следствиях, называется ἐπιφάνεια τῆς.
χάριτος τῆς σωτηρίου τοῦ Θεοῦ, Тит. 2:11 — «славное явление спасительной благодати Божией»; и ἐπιφάνεια τῆς χρηστότητος καὶ τῆς
φιλανθρωπίας τοῦ Σωτῆρος ἡμῶν Θεοῦ, гл. 3:4 — «славное проявление благости» (милосердия, милосердия) «и любви Бога, Спасителя нашего»; и εὐαγγέλιον τῆς δόξης τοῦ μακαρίου Θεοῦ 1 Тим. 1:11; а также εὐαγγέλιον τῆς δόξης τοῦ Χριστοῦ, 2 Кор. 4:4; — то есть либо по-еврейски, εὐαγγέλιον ἔνδοξον, «славное Евангелие», названное так из-за его природы и последствий; или Евангелие, которое раскрывает, провозглашает, возвещает великую и выдающуюся славу Божью, посредством которой Он будет возвеличен благодаря Своей благости, благодати, любви и доброте.
Даже среди людей для кого-либо является делом опасным и опасным, если ему предлагают благосклонность, любовь и доброту властителей или князей. Ибо они не воспринимают ничего более недоброжелательного и обычно не мстят более сурово, чем пренебрежение их благосклонностью. Они считают себя там во всем, за что себя почитают,
пренебрегаемый и презираемый; и они делают это, хотя их благосклонность малоценна и бесполезна и на них вообще нельзя доверять, как Пс. 146:3, 4. А что мы подумаем об этом даре всей благодати, любви и доброты Бога?
Конечно, нам следует задуматься о событии, когда оно нам предстоит. Когда наш Спаситель посылал своих учеников передать обетование жителям какого-либо города или дома, он повелел им, чтобы в случае отказа они «отрясли прах с ног своих», Мф. 10:14, «во свидетельство против них», Марка 6:11. [Они должны были] отряхнуть прах со своих ног в знак Божьего пренебрежения и негодования, — естественный символ этой цели. И Неемия потряс коленями перед теми, кто не желал соблюдать клятву Божию, говоря: «И вытряхнет Бог всякого человека из дома его и из труда его, который не исполняет сего обещания» (Неем. 5:13. И у римлян был обычай, когда они объявляли войну и опустошение какой-либо стране, бросать камень в их землю. Итак, Павел и Варнава буквально исполняли этот приказ: Деяния 13:51: «Отрясли от себя прах с ног своих». И то, что они намеревались этим сказать, они объявили в своих словах тем, кто отказался от обетования, стих 46: «Видя, что вы отталкиваете слово от себя и считаете себя недостойными вечной жизни, вот, мы обращаемся к язычникам»; то есть «мы оставляем вас погибать навеки в ваших грехах». И они сделали это «во свидетельство против них» — знамение и свидетельство, которое должно быть призвано в последний день, что обетование было предложено им и было ими отвергнуто. И что таково значение этого символа, а не простое заявление о том, что они ничего от них не примут и ничего из них не унесут, даже пыль от их ног, как полагают некоторые, это видно из толкования. об этом, в следующих словах нашего Спасителя, Мф. 10:15,
«Истинно говорю вам: отраднее будет земле Содомской и Гоморрской в день суда, нежели тому городу»; то есть: «Сделав это, вы дадите им безошибочный знак того неизбежного и болезненного разрушения, которое постигнет их за их грехи». Поэтому суровыми будут последствия столь презираемой любви и доброты, как это показано в обетовании. Подробнее см. в гл. 2:2, 3.
3. Это предложение обетования Евангелия людям носит повелительный и безапелляционный характер в отношении действий Бога с ними по поводу их спасения. «Кто не будет веровать, осужден будет» Марка 16:16. У нас нет другого способа избежать «грядущего гнева». Бог непременно связал
человечество к этому правилу и закону: здесь они должны закрыться или погибнуть навеки.
Из всего этого видно, какие мысли должны иметь люди о себе и своем положении, когда им проповедуется Евангелие в провидении Божием. Событие, так или иначе, будет очень грандиозным. Так или иначе, результатом этого будет вечное блаженство или вечное горе.
«Поэтому будем бояться, чтобы нам не оставили обетования» и т. д. Опять же:
Обс. V. Падение людей из-за их неверия никоим образом не приводит к тому, что обетования Божьи не выполняются или прекращаются.
Те, кому впервые было предложено обетование, упомянутое в этом месте, не выполнили его, не поверили ему и поэтому не получили от него никакой пользы. Что же тогда стало с самим обетованием? Неужели это тоже не удалось и не принесло никакого результата? Боже упаси; оно оставалось неподвижным и было оставлено для других. Более полно об этом заявляет наш апостол (Рим. 9:4, 5); ибо, показав, что обетования Божии были даны израильтянам, потомкам Авраама, он предвидел возражение, которое могло возникнуть оттуда против истинности и действенности самих обетований. Это он предвосхищает и отвечает в стихе 6: «Не как слово Божие» (то есть слово обетования)
«не оказало никакого эффекта»; и так далее показывается, что кто бы и сколько бы ни отвергали обетование, они делают это только к своей собственной погибели; обетование окажет свое воздействие на других, на тех, кого Бог милостиво предназначил для участия в нем. То же самое и с Рим. 3:3: «Ибо что, если некоторые не веровали? неужели их неверие сделает веру Божию недействительной? Не дай Бог». «Вера Божия» (т. е. слава Его в правдивости, как показывает апостол в следующих словах: «Да будет Бог истинен, а всякий человек лжец») задействована для устойчивости и исполнения Его обетований. . Люди своим неверием могут разочаровать себя в своих ожиданиях, но не могут лишить Бога Его верности. И причина, с одной стороны, в том, что Бог не дает Своих обетований всем людям, чтобы оказать на них свое милостивое воздействие, хотят они этого или нет, верят они им или отвергают их; а с другой стороны, Он может и поднимет тех, кто по Его благодати «смешает Его обетования с верой» и получит от этого пользу. Если природное семя Авраама окажется упрямым, он сможет из камней воздвигнуть себе детей, которые станут его наследниками и унаследуют обетования. И поэтому, когда Евангелие проповедуется какому-либо народу, городу или собранию, слава и успех его не зависят
по воле тех, кому это проповедуется; и при этом его не расстраивает их неверие. Спасение, содержащееся в нем, будет передано другим, но они и их дом будут уничтожены. Этот наш Спаситель часто угрожал упрямым евреям; и соответственно это произошло. И Бог благословил цели, предоставив внешнее устроение обетований даже тем, кто их отвергает, а не для того, чтобы на этом настаивать. Поэтому наш апостол говорит нам, что проповедующие Евангелие являются приятным Христовым благоуханием для Бога как в погибающих, так и в спасаемых, 2 Кор. 2:15. Христос прославляется, и Бог в Нём и через Него, в устроении Его, независимо от того, принимают его люди или нет. Опять же из этих слов следует, что:
Обс. VI. Евангельское состояние верующих – это состояние гарантированного покоя и мира.
Это покой Бога. Но это будет более подходящим для нашего рассмотрения в стихе 3, что касается того, что необходимо добавить к предыдущему рассуждению.
Предостережение, усиливающее увещевание, на котором настаивает, остается открытым в последних словах первого стиха: «Чтобы не показалось, что кто-нибудь из вас не исполнил его».
Τὶς ἐξ ὑμῶν. Τὶς ἐξ ὑμῶν — «Любой из вас», «Любой из вас». Это выражение апостол использовал ранее, гл. 3:12, ἔν τινι ὑμῶν, «в любом из вас». Он уважал их всех настолько вообще, насколько уважал каждого из них в частности. Некоторые здесь читают ἡμῶν, «из нас». И это кажется более уместным, поскольку оно одновременно отвечает на предыдущее предостережение: «Убоимся», а именно: «чтобы кто-нибудь из нас», и продолжает тот же тон речи до всего, что следует за этим, «ибо нам было проповедано Евангелие». " Если мы читаем ἡμῶν, смысл предостережения заключается в том, что «каждый из нас должен следить за собой»; если мы сохраним ὑμῶν с наибольшим количеством копий и переводов, то это означает, что мы все должны заботиться друг о друге или опасаться опасностей и искушений друг друга, стараясь предотвратить их эффективность взаимной братской заботой и помощью. И это наиболее соответствует тому, как апостол обращается к ним в других местах этого послания, как гл. 3:12, 13, 10:23, 24, 12:15.
Δοκῇ. Δοκῇ, «должно казаться». Оно относится к μή ποτε, «чтобы в любое время».
Это слово или выражение может иметь тройной смысл: 1. Некоторые полагают, что его следует добавить просто для того, чтобы подчеркнуть предостережение. Итак, нет ничего другого, кроме того, что «никто из вас не сможет этого сделать». И такая манера речи не является чем-то необычным: «Чтобы не показалось, что кто-то терпит неудачу»;
то есть, чтобы кто-нибудь действительно так не сделал. См. 1 Кор. 11:16, 12:22; 2 Кор. 10:9. 2. Некоторые полагают, что этим словом апостол смягчает строгость данного им намека на опасность, добрым и кротким выражением:
— «Чтобы не показалось, что кто-либо из вас подвергнется такому великому наказанию, подвергнется такому великому разрушению или впадет в такой великий грех, как это подразумевается»; без этого увещевание кажется несколько резким. И это хорошее правило: все подобные предупреждения, мотивом которых являются угрозы или каким-либо образом включены в них, должны выражаться с мягкостью и нежностью, чтобы предупреждаемые лица не имели повода провоцироваться или раздражаться. «Кроткий ответ» (и, следовательно, мягкое увещание) «отвращает гнев, а оскорбительные слова возбуждают ярость», Прит. 15:1. См. действия нашего апостола в этом случае, гл. 6:7–10, с какой мудростью он смягчает кажущуюся резкость сурового увещевания. Но 3. Апостол, скорее, намеревается предостеречь их от всякого рода подобных неудач или падений, от которых он их предостерегает. Он желает, чтобы они следили за тем, чтобы никто из них, отказываясь от своего прежнего рвения и усердия, не выказывал никакого оскорбления или проявления отклонения от своей профессии или ее оставления. Вот его намерение: «Пусть не будет среди вас никакого подобия или видимости чего-либо подобного».
Ὑστερηκέναι. Ὑστερηκέναι, — «Не дойти до конца»; «Остаться позади»; «Остаться позади»; то есть в работе по первому получению обещанного, когда оно было предложено. Если люди потерпят неудачу в начале, вероятно, они полностью уступят в своем прогрессе. Ὑστερέω — «апостериорная сумма», «быть позади», во времени, на месте, в процессе. Вульг. Лат., "deesse", "не иметь нужды"; который не передает слово и не дает никакого прямого смысла. Сыр., שׁאֵ דּ
פְָ, «qui cesset»,
«qui frustretur», «qui deviceret», — так оно переводится по-разному — любой, кто должен «прекратить», «потерпеть неудачу», «разочароваться», «сдать», к чему добавляется: ל מ
עֵַ דּ
לְַ ןמֵ, «ab ingressu», «от входа» — то есть в покой, содержащийся в обетовании; сделать так, чтобы это было намерением, а не само обещание; и поэтому унижение должно быть взято из наказания за неверие, а не из природы самого греха. Ὑστερέω также означает «frustrari», «non assequi» — «разочаровываться» и не достигать желаемого. Так
Фукидид. либ. III., Ἐπειδὴ τῆς Μιτυλήνης ὑστερήκει, — «После этого он упустил Митилену» или разочаровался в своем намерении поместить туда.
А у Исократа Ὑστερεῖν τῶν καιρῶν, καὶ πράγματων означает «разочароваться» или не иметь возможности управлять делами. Это слово также означает «желать» или «желать». Τῷ ὑστεροῦντι
περισσοτέραν δοὺς τιμήν, 1 Кор. 12:24: «Оказывать честь нуждающемуся», «недостающему». Ὑστερήσαντος οἴνου, Иоанна 2:3: «Когда вина было мало», «когда недоставало вина». То же самое можно сказать и о том, чтобы быть «неполноценным».
Ὑστερηκέναι τῶν ὑπὲρ λίαν ἀποστόλων, 2 Кор. 11:5: «Идти за первоверховными апостолами»; то есть уступать им в чем-либо.
Обычно толкователи полагают, что здесь имеется намек на тех, кто участвует в забеге. Те, кто не торопится в этом, кто не шевелится и не прилагает все свои способности и усердие, терпят неудачу, отстают и, таким образом, не дотягивают до награды. Итак, ὑστερεῖν — это «ultimus esse», «deficere in cursu», «à tergo remanere», — «быть брошенным», «упасть в обморок или потерпеть неудачу в беге», «быть брошенным за спиной других». И это то, на что наш апостол неоднократно намекает и объясняет (1 Кор. 9:24, 25.
Но намек взят из людей в пустыне и их перехода в землю Ханаанскую. Большинство из них были тяжелы из-за неверия, отставали в своем развитии и были как бы оставлены в пустыне, где они погибли и не смогли войти в землю обетованную. Поэтому эти слова: «чтобы кто из вас не лишился этого» — это как если бы он сказал: «Чтобы это не выпало у вас в связи с оставленным вам обетованием, как это произошло с народом в пустыне с уважение к обетованию, предложенному и проповедованному им. По причине своего неверия они потерпели неудачу и не наслаждались обетованием, и не вошли в землю, обещанную им, или в покой Божий. И берегитесь, чтобы тем же путем вы не лишились обетования, ныне проповедуемого вам, и входа в покой Божий в Евангелии». Таким образом, это слово напрямую относится к обещанию, «не соответствует обещанию».
следовательно, обещанное или покой Бога в Евангелии. Масштаб и цель этой последней части стиха можно резюмировать в последующих замечаниях.
Обс. VII. Многие, кому предлагается и проповедуется обетование Евангелия, делают или могут это сделать из-за своих собственных грехов; не дотягивать до
удовольствие от обещанного.
Предостережение, данное здесь евреям и основанное на примере тех, кто совершил неудачу, не только оправдывает, но и делает необходимым это замечание из слов. И мне бы хотелось, чтобы было трудно подтвердить истинность того, что здесь наблюдается. Но то, что утверждается, является лишь выражением состояния и положения большинства тех в мире, кому проповедуется Евангелие. Они лишаются от этого всякой выгоды или преимущества. Так было всегда, и, возможно, по большей части так будет в этом мире. В этом предложении нашего Спасителя отражена судьба и состояние людей по устроению Евангелия: «Много званых, но мало избранных». Это правда, «вера приходит от слышания», но простое слышание не сделает человека верующим; для этого требуется нечто большее. Действительно, люди, вероятно, высоко ценили бы Евангелие, если бы оно спасало их только ценой и болью других, проповедующих его. Но Бог распорядился иначе; для этого также необходимы их собственная вера и послушание. Без этого обещание, рассматриваемое само по себе, не принесет им пользы; и то, что им будет предложено, осудит их. Каковы пути и средства, с помощью которых люди удерживаются от наслаждения обетованием и от входа верой в покой Божий, было объявлено в гл. 3:12. Снова,-
Обс. VIII. Не только отступления из-за неверия, но и всех проявлений уклонений в профессии и случаев их, во времена трудностей и испытаний, следует тщательно избегать профессорам: «Чтобы кто-нибудь из вас не показался». От нас требуется не только профессия, но красота и слава ее.
Мы часто замечали, что для этих евреев настало время великих трудностей и многих испытаний. Такие времена имеют большое значение для славы Божьей, чести Евангелия, назидания церкви и благополучия душ людей. Ибо в них все Божие и интересы людей в них имеют публичное и как бы видимое действие в мире. Итак, апостол не будет иметь ни малейшего проявления уклонения или отступления от тех, кто исповедует истину. Поэтому с тем же уважением он предостерегает нас и в других местах (Еф. 5:15, 16: «Поступая осмотрительно, экономьте время, потому что дни лукавы». Причина обеих предписанных обязанностей понятна.
от размышления о злых днях, наполненных искушениями, гонениями и опасностями. Тогда во всем профессорам следует поступать ἀκριβῶς, «точно», «осмотрительно», «аккуратно». И в такое время года в профессии ходят две осмотрительные головы. Первое – «во всем украшать учение Бога, Спасителя нашего», Тит. 2:10; κοσμοῦντες τὴν διδασκαλίαν, — изображая прекрасное, милое, милое учение истины, которое мы исповедуем. Κοσμέω означает «украшать» что-либо, как невеста украшает или украшает себя своими драгоценностями, чтобы казаться красивой и желанной – намек, который использует Писание в другом месте, Ис.
61:10, и в котором Соломон в своей мистической песне описывает духовную славу и красоту церкви. Это время, когда верующие, соблюдая всю осмотрительность в своем поступке и исповедании, должны сделать то, во что они верят и исповедуют, славным и приятным в глазах всех. И это для двух целей: — 1. Чтобы принадлежащие к «противной части», те, которые смущают и преследуют их, могут иметь μηδὲν φαῦλον, чтобы сказать о них, Тит.
2:8 — «nihil improbum aut stultum» — никакого злого или глупого дела, в котором можно было бы обвинять их. И хотя осуждение, обрушивающееся на нечестивых людей, может не иметь на них никакого действия, кроме тайного стыда за то, что они будут с гневом и ненавистью преследовать тех, против кого они не имеют ничего дурного или глупого, что могли бы сказать, но вынуждены открыто нападать на них в все только «о законе Бога их», как Дан. 6:5, однако Бог использует его, чтобы сдерживать и сдерживать этот гнев, который, если он прорвется, не обернется Ему похвалой, 1 Пет. 3:16. 2. Чтобы другие, которые благодаря своим испытаниям могут быть вынуждены более внимательно относиться к ним, чем в другое время, могут с помощью украшений, надетых на истину, вызвать симпатию, одобрение и исповедание ее. В такое время верующие отправляются в театр и устраивают зрелище для всего мира, 1 Кор. 4:9–13; — все взоры обращены на них, чтобы увидеть, как они себя поведут. И это одна из причин, по которой времена бедствий и гонений обычно были временем роста и увеличения церкви. Все люди пробуждаются к серьезным мыслям о борьбе, которую они видят в мире. И если при этом они находят пути Евангелия прославленными и приятными благодаря разговорам и хождению тех, кто исповедует его, это сильно располагает их умы к принятию этого. Поэтому в такое время года, прежде всего, не должно быть никаких признаков затишья или упадка. Следующим этапом осмотрительного хождения в таком состоянии, чтобы не было никакого подобия «недостатка», является усердное стремление
избегайте «всякой видимости зла», 1 Фес. 5:22 – все, что может дать повод кому-либо судить, что мы ослабеваем в своем исповедании. Вещи, которые, возможно, являются законными или безразличными в другое время, вещи, для которых мы можем привести вероятные и убедительные причины, но если, в силу обстоятельств, с которыми мы имеем дело, на них могут смотреть честные люди, хотя либо следует тщательно избегать слабых или предубежденных, иметь в себе взгляд или проявление зла.
Итак, есть две части нашей профессии, на которые нам следует обратить внимание, чтобы не показаться, что мы терпим неудачу, когда нас настигнут трудные времена. Первое — это личная святость, праведность и честное всеобщее послушание. Второе – это должное соблюдение всех повелений, постановлений и установлений Христа в Евангелии. Апостол Петр объединяет их, говоря о нашем внимательном служении им в такие времена, 2
Эпист. 3:11: «Когда все это разрушится, какими людьми надлежит вам быть, ἐν ἁγίαις ἀναστροφαῖς, καὶ εὐσεβείαις» — «в святых беседах»; то есть в каждом случае нашего общения или хождения перед Богом в этом мире. Здесь мы встречаемся со многими переменами, многими искушениями, многими случаями, обязанностями и испытаниями, и во всем этом в нашем духе и поступках должна проходить нить святости. Следовательно, оно выражается через «святые беседы», которые мы передали, добавив в текст «все», — καὶ εὐσεβείαις и «благочестие». Это слово главным образом уважает благочестие, которое присутствует в религиозном поклонении, которое составляет вторую часть нашей профессии. И хотя поклонение Богу во Христе в целом едино, и христианам не следует касаться никакого другого богослужения, тем не менее, поскольку в этом богослужении необходимо выполнять множество обязанностей, необходимо соблюдать множество таинств, и от нас требуется усердная забота о каждый конкретный случай он выражает во множественном числе: «благочестие» или «поклонение»; или, как мы, «всякое благочестие». В обеих этих областях профессии мы должны приложить все усилия, чтобы не потерпеть неудачу в них. Люди могут поступать так и, тем не менее, сохранять в своих сердцах столько непорочности, что это может наконец открыть им вход, как бы через огонь, в покой Божий; но, тем не менее, при появлении их недостатков возникает множество зол для Евангелия, Церкви Божией и их собственных душ. Поэтому, чтобы помочь нам в выполнении нашего долга в этом вопросе, мы можем взять с собой следующие указания:
Всегда имейте одинаковое уважение к обеим упомянутым частям профессии, чтобы, потерпев неудачу в одной из них, мы в конечном итоге не оказались неудачниками в целом. И опасность велика в пренебрежении этим. Например, чтобы, пока мы усердно следуем должному и строгому соблюдению обязанностей установленного богослужения, в нас не выросло пренебрежение или упадок в отношении святости, нравственной праведности и послушания. Для,-
(1) В то время как разум глубоко занят и упражняется в этих обязанностях, либо из-за особой склонности к ним духа, либо из-за противодействия, оказываемого им, весь человек часто настолько поглощен ими, что независимо от личной святости и праведности. Помимо бесчисленных примеров, которые мы имеем в Священном Писании, когда Бог обвиняет людей в их нечестии и отвергает их за это, в то время как они претендуют на строгое соблюдение приношений и жертвоприношений, мы видели множество примеров этого в те дни, в которые мы живем. . В то время как люди спорили о таинствах и учреждениях, формах и способах религии, они стали беспечными и небрежными в отношении личных святых бесед, что привело к их гибели. Они выглядели как хранители виноградника, но своего виноградника не сохранили. Скольких мы видели, как они увядали, превращаясь в сухое, лишенное живости тело под воздействием горячего, спорящего, спорящего духа о способах и различиях поклонения! В то время как они были сосредоточены на одной части профессии, другая, более важная, была оставлена без внимания.
(2) Развращенная природа склонна компенсировать в совести пренебрежение одним долгом усердием в другом. Если люди выполняют текущую обязанность, обязанность, которую они считают более приемлемой для Бога, и которую с трудом выполняют в мире, они достаточно склонны думать, что могут дать себе разрешение в некоторых других вещах; что им не нужно заботиться о всеобщей святости и послушании с той строгостью, осмотрительностью и точностью, которые кажутся необходимыми. Да, это гибель большинства лицемеров и лжепрофессоров в мире.
Поэтому пусть нашей заботой всегда будет, особенно в трудные времена, в первую очередь обеспечить себе первую часть исповедания путем усердного соблюдения всех видов святости в нашей личности, семье и во всей нашей жизни в этом мире. Пусть вера, любовь, смирение, терпение, чистота, милосердие, самоотречение, отлучение от мира, готовность творить добро
все, прощающие друг друга и врагов наших, просветятся в нас и сияют в такое время, если нам не кажется, что мы терпим неудачу. И это,-
(1) Потому что трудности и противодействия, возникающие в другой части нашей профессии, при превосходстве обязанностей, связанных с ней в такое время, склонны удивлять людей и заставлять их одобрять самих себя, пренебрегая теми, важные обязанности, как уже отмечалось ранее. Печально видеть, как люди страдают за евангельские истины с мирскими, плотскими сердцами и развращёнными разговорами. Если мы отдадим тела наши на сожжение, а милосердия не будем, или будем лишены благодати, то это не принесет нам пользы; мы будем лишь «как медь звенящая или кимвал звенящий», 1 Кор. 13:1–3. (2) Бог не обращает внимания на соблюдение постановлений, когда пренебрегаются обязанностями святости, праведности и любви, Ис. 1:13–17. И в этом состоянии, какую бы пользу мы ни принесли миру или другим, все будет потеряно для нас самих, Мф. 7:21–
23. (3) Мы не можем рассчитывать на силу или помощь от Бога в приверженности истине и чистоте поклонения, несмотря на противодействие, если мы терпим неудачу в нашем усердном стремлении к всеобщей святости. Здесь был источник отступничества большинства людей. Они думали, что смогут продолжать исповедовать истины, в которых они были убеждены; но, охладевшие и нерадивые в личном послушании, они обнаружили, что их локоны обрезаны, и они стали слабыми и неустойчивыми, как вода. Боже, за свои грехи, справедливо удерживая помощь Духа Своего, они стали жертвой всякого искушения. (4) Чего мы намереваемся и к чему стремимся в своем служении и в своем постоянстве в нем? разве не тем самым мы можем воздать славу Богу и честь Господу Иисусу Христу и Его Евангелию? Если это не наша цель, вся наша религия напрасна. Если это так, то мы можем легко увидеть, что без личной универсальной святости мы во многих случаях бесчестим Бога, Христа и Евангелие своим исповеданием, как бы то ни было. Итак, давайте сосредоточим наше главное старание, чтобы не было видимости какой-либо неудачи, чтобы не показалось, что мы не выполнили обещанное.
Во-вторых, другая часть нашей профессии состоит в нашей приверженности должному соблюдению всех евангельских установлений и заповедей, согласно повелению Господа нашего Иисуса Христа, Мф. 28:20. Необходимость этого зависит от его важности, от опасности его упущения для наших собственных душ, от зависимости видимого Царства Христова в этом мире от
это; на чем здесь нельзя настаивать.
Обс. IX. Те, кто не смешивают обетования Евангелия с верой, совершенно не смогут войти в покой Божий. И это апостол далее демонстрирует в следующем стихе:
Вер. 2. «Ибо нам было проповедано Евангелие, как и им [мы были благовествуемы, как и они]; но слово слышания [слово, которое они слышали] не принесло им пользы, не смешавшись с верой в них». что услышал».
Значение оригинальных слов, переданное переводчиками, уже рассматривалось.
В этом стихе апостол подтверждает разумность увещевания, взятого из примера, на котором он настаивал ранее. И делает он это на двух основаниях или принципах: во-первых, на равенстве условий, которое было между ними в древности, представленным в примере относительно привилегий и обязанностей, и теми, кому теперь он писал в первых словах стиха. «Ибо мы были благовествуемы, как и они». Во-вторых, событие той привилегии и призвания к долгу, которое выпало на их долю в древности, от которого он отговаривал нынешних евреев: «Слово, которое они слышали, не принесло им пользы, потому что»
и т. д.
Его первая площадка должна быть в первую очередь открыта и улучшена.
Καὶ γάρ. Καὶ γάρ, «этеним». Соединение этих частиц обнаруживает связь с тем, что было раньше, и введение нового основания для его подтверждения. И καὶ в этом месте не столько связочный падеж (как это обычно бывает), сколько иллятивная частица. Так используется Марка 10:26, Καὶ τίς.
δύναται σωθῆναι; «А кого можно спасти?» который мы передаем правильно,
«Кто же может быть спасен?» ибо вывод предполагается из предыдущих слов, выраженных путем допроса. И одна и та же частица иногда является причинной; не соблюдая ни соединения с тем, что было раньше, ни вывода из него, но является введением в последующую причину. См. Луки 1:42 и Иоанна 6:54. Здесь, когда к нему присоединяется γάρ, «ибо» или «потому что», оно означает введение основания для подтверждения того, что было сказано раньше.
Ἐσμὲν εὐηγγελισμένοι. Ἐσμὲν εὐηγγελισμένοι. Слово Εὐαγγελίζομαι имеет в Новом Завете различную конструкцию. Чаще всего оно употребляется в активном смысле, а когда его говорят по отношению к людям, к нему присоединяется дательный падеж, обозначающий «их». Луки 4:18, Εὐαγγελίζεσθαι πτωχοῖς,
— «Проповедовать Евангелие бедным»; ПЗУ. 1:15, Τοῖς ἐν Ῥώμῃ
εὐαγγελίσασθαι — «Чтобы проповедовать Евангелие им в Риме»; так часто.
Иногда к нему присоединяется подлежащее в винительном падеже: Деяния 5:42, Они не переставали учить по домам, καὶ
εὐαγγελιζόμενοι Ἰησοῦν τὸν Χριστόν, «и проповедующий Иисуса как Христа». Так же гл. 8:4; Еф. 2:17. А иногда объект выражается одним и тем же падежом. Εὐηγγελίζετο τὸν λαόν, «Он евангелизировал народ», «проповедовал им», как сказано в Луки 3:18. И обычно оно используется нейтрально или абсолютно, «проповедовать Евангелие», без добавления субъекта или объекта. Иногда он используется пассивно; и то либо абсолютно, как 1 Пет. 4:6, или с именительным падежом тех, кто является объектом, Мф. 11:5, Πτωχοὶ εὐαγγελίζονται, — «Бедным благовествуют» или «проповедуют им Евангелие». И в этом смысле и конструкция используется здесь. Ибо именительный падеж ἡμεῖς включен в состав существительного глагола ἐσμέν, «Мы евангелизированы», «нам проповедано Евангелие». И в каком бы смысле и в каком бы смысле ни употреблялось это слово, оно нигде не означает принятия Евангелия в его силе теми, кто евангелизирует; то есть оно не включает в себя веру слушателей, но выражает лишь акт проповеди и внешнее наслаждение ею. Нам проповедуется Евангелие и в нем обещание войти в покой Божий.
Καθάπερ κἀκεῖνοι. Καθάπερ κἀκεῖνοι, «как и они». Из контекста ясно, к кому направляет этот родственник, κἀκεῖνοι, а именно к отцам в пустыне, о которых говорилось ранее; те, кто имел, те, кто не поверил и отверг обетование Божие и не смог войти в Его покой. И чтобы открыть эти слова, необходимо исследовать три вещи: 1. В этом состоит сравнение, выраженное словом καθάπερ, «как». 2. Как им было проповедано Евангелие. 3. Как нам.
1. Сравнение не происходит между предметом упомянутой проповеди, как если бы им было проповедано одно Евангелие, а нам другое; будто
он сказал: «Нам проповедано Евангелие, как и им до нас». Ибо Евангелие одно и то же для всех, и всегда было таковым с момента дарования первого обетования. Во-вторых, не является сравнением между двумя разными способами, способами или способами проповедования Евангелия: ибо если это так, то проповедь Евангелия им имеет преимущество перед проповедью его нам, поскольку в сравнении это должно стать нашим правилом и образцом: «Евангелие было проповедано нам, как и им»; но проповедь Евангелия Господом Иисусом Христом и Его Апостолами, которой наслаждались теперь евреи (если это понимать здесь), была по способу проповеди гораздо превосходнее той, в которой участвовали их праотцы. Следовательно, предполагаемое сравнение проводится просто между людьми, ими и нами. «Как они наслаждались Евангелием, так и мы; как им было проповедано, так и нам: нам это возвещается гораздо более превосходным и выдающимся образом, чем им, он далее объявляет впоследствии; однако, как я покажу, хотя это и правда, смысл этого места, вероятно, не в этом.
2. Предполагается и признается, что Евангелие было проповедано людям в пустыне. Здесь апостол не утверждает этого прямо; он не намерен это доказывать; дело было не в дизайне или предмете, который он имел в виду; и подтверждение этого не способствовало бы его нынешним целям. Это наша привилегия и обязанность, а не их, о которых он непосредственно думает. Но в таком случае предположение о том, что им было проповедано Евангелие, было необходимо для его цели. Как это было сделано, мы должны теперь выяснить; и относительно этого мы замечаем:
(1) Что обещание, данное Аврааму, действительно содержало суть Евангелия. В нем содержался завет Божий со Христом, и он был его подтверждением, как прямо оспаривает наш апостол, Гал. 3:16, 17. Он говорит, что обетование Аврааму и его семени главным образом подразумевало Христа, обещанное семя, и что этим завет был подтвержден Богом во Христе. И тогда это сопровождалось блаженством и оправданием в прощении грехов, Рим. 4; Гал. 3:14, 15. Так что в нем заключалась суть Евангелия, как было доказано в другом месте. (2) Этот завет, или обещание, данное Аврааму, был подтвержден и утвержден для его семени, его потомства, как повсюду в Писании.
свидетельствует. И таким образом им была сообщена суть Евангелия; в этом они были «евангелизированы». (3) Все прообразы закона, которые были введены впоследствии, не имели никакой другой цели, кроме как научить людей природе, значению и способу исполнения обетования. Этой цели они служили до времени Реформации. Действительно, из-за неверия некоторых они были использованы с противоположной целью; ибо люди, прилепившиеся к ним как к средствам праведности, жизни и спасения, тем самым отвлеклись в своих умах от обетования и содержащегося в нем Евангелия, Рим. 9:31, 32, 10:3. Но это было всего лишь случайное злоупотребление ими; должным образом и непосредственно у них не было иной цели, кроме той, которую они выразили.
Да и весь закон в его Моисеевом исполнении не имел иной цели, кроме как научить людей природе, значению и способу исполнения обетования и привести их к наслаждению им, Рим. 10:4, и заставить их посвятить себя этому для жизни и покоя, Гал. 3:18–20. (4) К духовной части обетования, данного Аврааму, было примешано или присоединено к ней обещание о наследии земли Ханаанской, Быт. 12:3, 7; и это: [1] Чтобы оно могло научить его и его семя по природе веры жить в ожидании того, что им не принадлежит, Евр. 11:8, 9. [2.]
Чтобы это могло быть видимым залогом любви, силы и верности Бога в исполнении и осуществлении духовной и невидимой части обетования или Евангелия, в послании благословения и благословенного Семени для спасения и избавления от греха и смерти, и дать покой душам верующих, Луки 1:72–75. [3] Чтобы оно могло стать местом отдыха для Церкви, где она могла бы торжественно следить за соблюдением всех тех учреждений богослужения, которые были ей предоставлены или навязаны, чтобы направлять их к обетованию. Следовательно, (5) Провозглашение обетования войти в Ханаан и покой Бога в нем стало особым образом проповедью Евангелия им, а именно: [1]
Потому что оно было назначено стать великим видимым залогом исполнения всего обетования или завета, заключенного с Авраамом. Сама земля и владение ею были священными; ибо [2] оно также имело в себе прообраз того благословенного духовного покоя, который должен был быть утвержден при исполнении обетования. [3] Потому что под землей Ханаанской и всем остальным Богом в ней подразумевались или рассматривались не столько место, страна или почва, сколько поклонение Богу в Его
постановления и установленные в них учреждения подлежат торжественному соблюдению. И посредством этих таинств или через веру в их применение они были приведены к участию в благах обетования Евангелия.
Из сказанного видно, как Евангелие было проповедано отцам в пустыне или как они были евангелизированы. Апостол имеет в виду не типичное Евангелие, как говорят некоторые, и не просто установление прообразов; но Евангелие Иисуса Христа, каким оно было по существу, предложено им в обетовании; вход в землю Ханаанскую стал особым случаем испытания их веры.
3. Мы можем спросить, как говорится, что Евангелие «проповедовано нам», и об этом прямо говорится. И (1) к нам, в первую очередь, предназначались евреи того времени. Но по аналогии это может быть распространено на всех, кто слышит это слово. (2) Апостол ранее заявил, что Евангелие в полном, свободном, открытом и ясном устроении было проповедано им и подтверждено среди них знамениями и чудесами; так что не может быть никаких сомнений в том, что им проповедуется Евангелие. И относительно этого смысла и толкования слов при входе были даны предостережения относительно условий сравнения, которые, по-видимому, в них присутствуют.
Несмотря на это, я, по крайней мере, сомневаюсь, что именно эту проповедь имел в виду апостол. То же самое, по-видимому, предназначалось и для древних евреев, и для нынешних евреев, их потомков. Слова: «Ибо нам было проповедано Евангелие, как и им», по-видимому, имеют такое значение, что мы не менее заинтересованы в возвещении им Евангелия и предложенном им обетовании, чем они были. В противном случае апостол скорее сказал бы: «Им было проповедано Евангелие, как и нам»; видя его проповедь нынешним евреям, не могло быть никаких сомнений или вопросов: и, как мы теперь часто заявляем, он навязывает этим евреям пример их прародителей. При этом он напоминает им, что им было дано обещание войти в покой Божий, которого из-за неверия они лишились и погибли под Его недовольством. Теперь, хотя они могли бы ответить: «Что нам до этого, какое нам до этого дело, можем ли мы отвергнуть то обетование, которое нам не принадлежит?» апостол кажется в
эти слова, чтобы обойти или устранить это возражение. С этой целью Он сообщает им, что даже нам, то есть им самим, всему потомству Авраама во всех поколениях, Евангелие было проповедано в обетовании войти в покой Божий, и может не менее можно согрешить в любое время из-за неверия, чем это было сделано теми, кому оно было даровано вначале. Именно этого смысла, как было сказано, как будто и требуют слова: «Нам было проповедано Евангелие, как и им»; то есть там, где и когда это было проповедано им, там же и тогда это было проповедано и нам.
Но можно сказать, что этих евреев не могло волновать обещание войти в землю Ханаанскую, которой они владели на протяжении многих поколений. Я отвечаю: они не могли этого сделать, ведь в этом обетовании больше не подразумевалось, а просто владение этой землей; но я уже показал ранее, что заветный покой Бога во Христе заключался в этом обетовании. Опять же, это могло волновать их так же, как и тех, кто во времена Давида был увещеваем и настойчив, как он показывает в псалме, закончить этим обетованием и войти в покой Божий, когда они были в самом полном и тихом наслаждении всей землей. И если сказать, что обетование могло принадлежать тем, кто был во дни Давида, потому что то поклонение Богу, которое имело отношение к земле Ханаанской, было во всей своей силе, то теперь, что касается этих евреев, все это поклонение исчезло. и готовый умереть, я отвечаю: какие бы изменения во внешних таинствах и институтах поклонения Богу ни было угодно произвести в любое время, обетование Евангелия оставалось одним и тем же; и в нем «Иисус Христос вчера и сегодня и во веки Тот же», Евр. 13:8. Итак, я понимаю смысл этих слов, а именно, что как первая проповедь Евангелия их праотцам принадлежала этим евреям в силу завета Бога с ними, так и обязанность Вера и послушание в ней лежали на них не меньше, чем на тех, кому она была впервые проповедана. И нынешнее устроение Евангелия было не чем иным, как продолжением того же откровения замысла и воли Бога по отношению к ним. И теперь мы можем сделать некоторые наблюдения из этих слов.
Обс. I. Это выдающаяся привилегия – проповедовать нам Евангелие, быть
«евангелизированный».
Как таковое оно предложено здесь апостолом и положено в основу
вывод о необходимости всякого рода обязанностей. Об этом решительно говорит пророк, Ис. 9:1, 2: «Но не будет такой темноты, какой была при ее досаде, когда он сначала легко поразил землю Завулона и землю Неффалима, а потом еще тяжелее поразил ее путем море, за Иорданом, в Галилее народов. Народ, ходящий во тьме, увидел свет великий; на живущих в земле тени смертной свет воссиял». Связь этого пророческого дискурса многими рассматривается как неясная и трудная; но общий замысел, применённый евангелистом Мф.
4:15, 16 — это не так. Для подсчета различных скорбей и бедствий, которые Бог несколько раз насылал на галилейские части земли, которые в первую очередь были открыты для вторжений их врагов и люди которых сначала были уведены в плен, вследствие чего внешняя тьма и печаль пришло на них, он присоединяется к этому соображении, которое, хотя и будет ожидаемым в будущем и на многие века, должно вознаградить и уравновесить все зло, которое особым образом постигло их. И это заключалось в той великой привилегии, что эти люди были первыми, кому было проповедано Евангелие, как это показывает евангелист, применяя это пророчество.
К этому он добавляет природу этой привилегии и показывает, в чем она состоит, в описании их положения до того, как они стали ее участниками, и в облегчении, которое они получили благодаря этому. Их состояние было таково, что они «ходили во тьме» и «жили в земле тени смертной»; чем это, не может быть лучшего описания состояния страдания и безутешности. Когда псалмопевец хочет выразить величайшее горе, которое может постичь его в этом мире, он делает это с помощью такого предположения:
«Если я пойду и долиною смертной тени», Пс. 23:4. И эти люди, как говорят, «жили» на той земле, по которой, по его мнению, было так ужасно и ужасно «ходить по ней». И это означает крайние временные и духовные страдания. И эти люди лишь изредка выделяются как пример положения всех людей, лишенных света Евангелия. Они находятся в отвратительной тьме, под сенью смерти, которая во всей своей силе готова каждое мгновение схватить их. К ним Евангелие приходит как
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ֶ , Мал. 4:2, «Солнце правды», как тот, кто приносит праведность, «жизнь и бессмертие, освещаемые Евангелием». Какая же большая привилегия может быть предоставлена тем, кто провел все свои дни в темнице тьмы под приговором к смертной казни, чем быть выведенным на свет солнца и получить при этом предложение жизнь, мир и свобода даны им? И это тем более в этом вопросе, что духовная тьма, в неизбежной тенденции к вечной тьме, несчастнее всякой внешней, временной тьмы; и как духовный свет, «свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа», превосходит этот внешний свет, направляющий тело в делах этого мира. Следовательно, Петр выражает действие Евангелия тем, что Бог «призывает нас из тьмы в чудный Свой свет», 1 Пет. 2:9; и это лишь один пример величия этой привилегии, предоставляемой людям на евангелизацию. Только Евангелие приносит свет Божий, или жизнь и блаженство, людям, которые без него находятся под властью тьмы здесь и сохранены для вечной тьмы и страданий в будущем. И больше я не буду добавлять; пусть об этом подумают те, у кого это не ценится, не ценится; кто ею пренебрегает или не улучшает.
Обс. II. Едва быть евангелизированным, но проповедовать Евангелие кому-либо — это привилегия, связанная с сомнительным результатом и событием. Все привилегии по своему назначению и преимуществу зависят от их использования и улучшения. Если мы потерпим неудачу в этом, то то, что должно было послужить нам на благо, окажется для нас ловушкой. Но об этом частично уже говорилось раньше.
Обс. III. Евангелие — это не новая доктрина, не новый закон; это было проповедано людям древности.
Большим предубеждением против Евангелия при его первой проповеди было то, что его обычно считали καινὴ διδαχή, «новым учением», Деяния 17:19,
— дело, никогда ранее не известное в мире. Такова была и проповедь самого Христа (Марка 1:27). Но мы можем сказать обо всем Евангелии то же, что Иоанн говорит о заповеди любви. Это «новая заповедь», и это «старая заповедь, которая была от начала», 1 Иоанна 2:7. 8. В проповеди Евангелия самим Господом Иисусом и Его апостолами оно было новым с точки зрения способа его применения, с различными обстоятельствами света, доказательства и силы,
чем это сопровождалось. Так происходит во все времена в отношении всякого нового открытия истины из слова, прежде скрытой или затмеваемой.
Но что касается сути, Евангелие – это «то, что было от начала», 1 Иоанна 1:1. Это первое великое первоначальное дело Бога с грешниками от создания мира. Поэтому Господь Христос назван «Агнцем закланным ἀπὸ καταβολῆς κόσμου», Откр. 13:8, «от создания мира». Произнесенные слова не соответствуют совету и замыслу Бога относительно него, ибо это называется πρὸ
καταβολῆς κόσμου, Еф. 1:4 — «прежде создания мира»; то есть из вечности. И, 1 Пет. 1:20 о нем прямо сказано, что он «предопределен πρὸ καταβολῆς κόσμου» — «прежде создания мира»;
то есть вечно в совете Божием. Но это ἀπὸ καταβολῆς κόσμου означает «в настоящее время после» или «от создания мира». Итак, каким образом Господь Христос был агнцем, закланным вскоре после основания мира? Ведь это καταβολὴ κόσμου, «основание мира»,
содержит не только начало, но и завершение и окончание всей конструкции. Так выражено все творение, Пс. 102:25, 26; Евр. 1:10; Быт. 2:2, 3. Ныне, в день завершения мира или завершения его структуры, при вступлении греха, было дано обещание Христа, а именно: «Что семя жены сокрушит главу змея» (Быт. 3:15). В этом обещании Господь Христос был «Агнцем закланным», хотя и не на самом деле, но в отношении добродетели Его воплощения, посредством которого Он стал Агнцем, «Агнцем Божьим», и Его смерти, в которой Он был заклан, чтобы забрать грехи мира. Итак, провозглашение Господа Христа Агнцем Божьим, закланным, чтобы забрать грехи мира, является суммой и сутью Евангелия.
Итак, сие раздано и установлено ἀπὸ καταβολῆς
κόσμου, «от самого начала мира», это было зарождение Евангелия, которое с тех пор стало основой, правилом и мерой всех действий Бога с детьми человеческими. Какие бы новые заявления ни делались о нем, какие бы средства ни использовались для обучения людей этому Евангелию, оно оставалось одним и тем же во все времена и века. Поэтому у язычников не было истинного основания возражать против учения о том, что оно было новым: ибо хотя из-за греха и неверия самих себя и своих предков, которые потеряли, презрели и полностью отвергли первое
откровение об этом было для них ново; да, и Бог в Своих справедливых и праведных судах скрыл это от них и в конце концов воздал это μυστήριον χρόνοις αἰωνίοις σεσιγημένον Рим. 16:25 — «тайна», провозглашение которой было «умолчано от прошлых веков мира», или всей секулы, прошедшей от начала; однако само по себе оно не было новым, но тем же, что было открыто от создания мира Самим Богом. И это ради чести Евангелия; ибо это определенное правило,
«Quod antiquissimum, id verissimum» — «Самое древнее — самое истинное». Ложь старается всеми средствами поддерживать себя с древности и тем самым подтверждает то правило, что истина древнейшая. И это раскрывает непристойность этого воображения, что в разные времена года люди шли разными путями к познанию Бога и наслаждению им. Некоторые, говорят они, сделали это посредством закона, некоторые – светом природы, или светом внутри них, или философией, которая есть усовершенствование закона, ибо Бог имел с «начала»
от «основания мира», провозгласил Евангелие вышеописанным способом, как средство, с помощью которого грешники могли познать Его, жить для Него и стать причастниками Его, будем ли мы думать, что, когда этот Его путь был презираем и отвергнутый людьми, он и сам поступит так же и последует их путям, даже их заблуждениям, которые они избрали вопреки Его истине и святости? Когда-то это было приятно и кощунственно представлять себе такое.
Иудеи, с которыми нашему апостолу приходилось иметь дело особым образом, получили свои привилегии от дарования закона и пришли к выводу, что, поскольку закон был дан им от Бога, по закону они должны были поклоняться Ему, и по закону они предстояло спасти. Как он убедит их в их заблуждении и заблуждении в этом вопросе? Он делает это, сообщая им, что завет, или обетование Евангелия, был дан им задолго до закона, так что, какова бы ни была цель и применение закона (что он здесь и объявляет), он сделал это. нет и не мог отменить обещание; то есть лишить его работы или построить новый путь оправдания и спасения. Гал. 3:17: «И сие говорю, что завет, утвержденный пред Богом во Христе» (то есть обетование, данное Аврааму, стих 16), «закон, который был четыреста тридцать лет спустя, не может аннулировать, что оно сделает обещание недействительным». Как если бы он сказал: «Бог дал Аврааму обещание или заключил завет».
вместе с ним, благодаря чему он был евангелизирован и ему открылся путь жизни и спасения через Христа. Теперь, если целью закона было оправдать грешников, дать им жизнь и спасение, тогда путь обетования и завета, установленный Богом четыреста тридцать лет назад, должен быть отменен. Но этого не допускает верность и неизменность Бога». И апостол настаивает только на упомянутом первенстве, а не на том приоритете, который имел закон Моисеев, поскольку он был проповедан от создания мира; потому что, имея дело с иудеями, ему было достаточно доказать, что даже в их отношении к Богу и в особых отношениях Бога с ними Евангелие имело приоритет над законом. Что же Иоанн Креститель сказал о Господе Христе и о себе самом: «Грядущий после Меня предпочтительнее меня, ибо Он был прежде Меня», Иоанна 1:15, – хотя он и пришел после Него в Своем служении, тем не менее, Он был выше его по достоинству, потому что он имел предсуществование в своей божественной природе - то же самое в другом смысле можно сказать о законе и Евангелии, проповедуемых Христом и его апостолами. Хотя оно и появилось после закона, тем не менее оно было предпочтено выше него или перед ним, потому что оно было до него.
По сути и эффективности он был открыт и провозглашен задолго до издания закона, и поэтому во всем ему должно было быть отдано предпочтение.
Таким образом, оказывается, что с начала и до конца Евангелие было и всегда было единственным способом прийти к Богу; и думать о каком-либо другом пути или средстве для достижения этой цели одновременно крайне тщетно и чрезвычайно унижает славу Божьей мудрости, верности и святости.
И это мы заметили из первой части подтверждения предыдущего увещевания, взятого из равенства состояния и положения между нынешними евреями и древними, поскольку им было проповедано одно и то же Евангелие. Последняя часть взята из особого события – дачи обетования отцам. И здесь тоже две части: 1. Абсолютное утверждение, что слово, проповеданное им, «не принесло им пользы». 2. Чтобы не было никакого подобия отражения неуважения к обетованию Божию, как если бы оно не могло принести пользы слышавшим его, которым оно было проповедано, причина этого события и выкидыша присоединяется к этим словам: «не будучи смешанный с верой в слышавших».
Ὁ λόγος τῆς ἀκοῆς. Субъект, о котором говорится в первом предложении, ὁ
λόγος τῆς ἀκοῆς «слово слуха»; это выражение, будучи общим, ограничено ἐπαγγελία, «обещанием», в предыдущем стихе. Некоторые считают, что под этим выражением подразумевается сообщение соглядатаев, особенно Иисуса Навина и Халева. Люди не поверили тому слуху, который они сделали, и рассказу, который они дали о земле, которую они обыскали. Но, как было сказано, это явно то же самое, что и ἐπαγγελία, или «обещание», в другом стихе, о чем бесспорно свидетельствует связность слов: «Слово слышания». Слушание – это единственный путь и средство, с помощью которого нам может быть передана польза, содержащаяся в любом слове. Таким образом, смысл этого выражения заключается в том, что заявлено в Рим. 10:17, Ἄρα ἡ πίστις ἐξ ἀκοῆς· ἡ δὲ ἀκοὴ διὰ ῥήματος Θεοῦ,
— «Итак вера от слышания, а слышание от слова Божия».
Это серия таких вещей. Цель слова Божия – зародить веру в сердцах людей: оно делает это не сразу и абсолютно, но посредством слушания; люди должны услышать то, во что им следует верить, чтобы они могли поверить. Следовательно, хотя термин «слушание» сам по себе безразличен, тем не менее, в Писании он иногда используется для воздействия на веру и послушание, как было замечено в последней главе; а иногда ради истинной причины того следствия, средством которого оно само является; то есть само слово. Итак, ἀκοή выражает ה מ
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слух?», то есть «слово, которое мы предлагаем им, чтобы они были услышаны и поверили». Слово ἀκοή не только означает «auditus», «слышание» или его смысл, а это все, что правильно обозначается этим латинским словом, но оно иногда используется для сообщения о самих словах, которые слышатся: Мф. 24 :6, Μελλήσετε ἀκούειν πολέμους, καὶ ἀκοὰς πολέμων, — «Вы услышите о войнах и» (не слухи, но) «сообщения и слухи о войнах». , отчет; который может обозначать либо то, что говорят люди, либо то, что говорят о них.
Итак, эти слова можно различить; ὁ λόγος — слово материально, то есть здесь слово обетования, а именно, вхождения в покой Божий; и ἡ ἀκοή выражает способ своего провозглашения людям согласно назначению Бога; а именно, проповедуя, чтобы это могло быть
слышал. И от этого зависит наша заинтересованность в этом. «Слово» ὁ λόγος может быть ἐπαγγελία, «обещанием» само по себе, но если оно не будет ὁ λόγος τῆς ἀκοῆς,

«слово слышания», то есть управляемое по назначению Бога таким образом, чтобы мы могли его слышать, — мы не могли бы получить от этого никакого преимущества. В общем, ὁ
λόγος τῆς ἀκοῆς — это ἐπαγγελία εὐαγγελιζομένη «проповедованное обетование»,
и как проповедовали.
Οὐκ ὠφέλησεν ἐκείνους. Об этом слове сказано: Οὐκ ὠφέλησεν ἐκείνους,
«Им это не принесло пользы», они не получили от этого никакой выгоды. Ибо мы видим, что, несмотря на данное обещание войти в покой Божий, они не вошли. И кажется, что и в словах есть μείωσις. Это было настолько далеко от пользы для них, что иногда становилось их гибелью. Как если бы он сказал: «Подумайте, что случилось с ними, как они погибли в пустыне под гневом Божьим, и вы увидите, как далеки они были от того, чтобы получить какую-либо выгоду от слова, которое они услышали». И то же будет со всеми, кто пренебрегает словом подобным образом».
Μὴ συγκεκραμένος. Описание этого события завершают слова: Μὴ.
συγκεκραμένος τῇ πίστει τοῖς ἀκούσασι. Я уже заметил, что в этих словах есть некоторая разница, хотя и только в одной букве, в нескольких экземплярах. В Комплутенском издании, которое следует за ним, читается συγκεκραμένους, самый συγκεκραμένος, за которым следует наш перевод. И теперь переводчики и толкователи обычно это признают, хотя Златоуст, Феофилакт и Окумений находятся на другой стороне.
В народной латыни последние слова передаются как «Fidei ex iis quas audiverunt», как если бы их автор прочитал τοῖς ἀκουσθείσιν «то, что было услышано».
«Это не принесло им пользы, потому что они не поверили тому, что слышали». Это, хотя и сильно меняет слова, но не вносит большого изменения в смысл. Я рассмотрю, какой правильный смысл будут нести эти слова, приму их в любом случае, в зависимости от различий в прочтении, а затем покажу то, что является наиболее подходящим, согласно замыслу Святого Духа.
Συγκεκραμένους. Если мы читаем συγκεκραμένους, то оно относится к ἐκείνους и регулируется тем самым: «Не смешавшиеся с верою слышавших». И это, кажется, исключает толкование Златоуста,
Феофилакт, который не только почти постоянно следует за ним, но и переписывает его, заявляет, что не может понять. Ибо он хотел, чтобы «тех, кто не был смешанным» (ибо он говорит о людях, а не о проповедуемом слове), были Халев и Иисус Навин; которые, говорит он, не смешались с обществом мятежников и непокорных по возвращении соглядатаев. И это, говорит он, "они сделали верою"; они держались подальше от общества тех, кто слышал слово и был непослушен. Но эта интерпретация опрокидывает сама себя; потому что, если συγκεκραμένους регулируется ἐκείνους, то очевидно, что те, которые не смешивались так, не имели никакой пользы от слова. Ибо слово проповеданное не принесло пользы несмешанным; чего нельзя было сказать об Иисусе Навине и Халеве. Но, возможно, было бы нелишним принять во внимание слова самих этих авторов, чего я обычно не делаю. Так, следовательно, трактует Златоуст на месте: Ἤκουσαν κἀκεῖνοι, φησὶν, ὤσπερ ἡμεῖς
ἀκούομεν, ἀλλʼ οὐδὲν ὄφελος αὐτοῖς γέγονε· μὴ τοίνυν νομίσατε ὄτι ἀπὸ
τοῦ ἀκούειν τοῦ κηρύγματος ὠφελήσεσθε· ἐπεὶ κἀκεῖνοι ἤκουσαν ἀλλʼ
οὐδὲν ἀπώναντο, ἐπειδὴ μὴ ἐπίστευσαν· οἱ οὖν περὶ Χάλεβ καὶ Ἰησοῦν
ἐπειδὴ μὴ συνεκράθησαν τοῖς ἀπιστήσασι, τουτέστιν, οὐ συνεφώνησαν, διέφυγον τὴν κατʼ ἐκείνων ἐνεγχθεῖσαν τιμωρίαν· καὶ ὄρα τι θαυμαστόν·
οὐκ εἷπεν οὐ συνεφώνησαν ἀλλʼ, οὐ συνεκράθησαν· τουτέστιν
ἀστασιάστως διέστησαν ἐκείνων πάντων μίαν καὶ τὴν αὐτὴν γνώμην
ἐσχηκότων· — «И они слышали, как и мы, но не было им от этого никакой пользы.
Поэтому не думайте, что вы получите какую-либо пользу от простого слушания проповеди; ибо и они слышали, но не принесло им пользы, потому что они не уверовали. Но Халев и Иисус Навин, поскольку они не согласились с неверующими, избежали наказания, которое им было нанесено. И это замечательно: он говорит: не они не согласились, но не смешались; то есть без смуты они отделились от тех, кто был одного и того же мнения». Очевидно, что он говорит о «смешанных» лицах, а не вещах, и поэтому, кажется, читал συγκεκραμένους. Но те, кто не были так смешаны, он называет Халева и Иисуса Навина, хотя ясно, что слово не принесло пользы тем, кто не был столь смешанным, если этот термин применить к людям. Отсюда и скромное порицание Феофилакта по поводу этого отрывка, ибо, повторив его, он добавляет: Τοῦτο δὲ, κατὰ τὴν μεγάλην αὑτοῦ καὶ βαθεῖαν σοφίαν, ὁ ἅγιος
οὗτος εἶπεν· ἐμοὶ γοῦν ἀναξίῳ οὐκ ἔδωκε νοῆσαι πῶς αὐτὸν εἶπεν· — «Так говорит святой человек по своей великой и глубокой мудрости; но ко мне
недостойно, не дано понять, в каком смысле он это сказал». Свой смысл он выражает иначе; говорит: Μὴ συγκεκραμένους τῇ
πίστει τοῖς ἀκούσασι, τοῦτʼ ἔστι μὴ ἐνωθέντας, μὴ συμφρονή σαντας περὶ
τῆς πίστεως τοῖς ἀκούσασιν, ἀλλʼ ἀποῤῥαγέντας αὐτων· — то есть «они не соединились, не согласились в вере с слышавшими, но разделились от них». Многие другие следуют этой интерпретации. И согласно этому τοῖς ἀκούσασι означает «послушных слушателей» — тех, кто настолько услышал слово обетования, что поверил ему и из-за этого подчинился Богу. Согласно этой конструкции, в этом должна заключаться важность слов: «Слово проповеданное не принесло им пользы, потому что они не приобщались, не присоединялись и не смешивались с теми, которые, услышав слово, поверили и повиновались голосу Бог.'
Если таков смысл этих слов, то все собрание обвиняется в злостном отделении от двух отдельных людей, которые постоянно пребывали в вере обетования Божьего. Они согрешили тем, что не присоединились к ним и не объединились с ними в том исповедании веры и послушания, которое они совершили. Ни их численность, ни согласие между собой не могли избавить их от раскола, греха и наказания.
Они не захотели соединиться с теми двумя людьми, которые пребывали в истине, и поэтому погибли под гневом Божьим.
И это правда; но я считаю, что они не предназначены непосредственно для этого места. Ибо упомянутое выше чтение συγκεκραμένος, которое должно относиться к ὁ λόγος τῆς ἀκοῆς, «слову, проповедуемому», а не к какому-либо лицу или лицам, подтверждается древнейшими копиями и сопровождается древнейшими переводами. Кроме того, смысл слов, который и так темен и запутан, в этом случае полный, ясный и правильный; для,-
1. Другой смысл связывает смысл слов с тем конкретным временем, сезоном и действием, когда люди роптали по поводу возвращения соглядатаев, отправившихся обыскивать землю. Это действительно был показательный пример их неверия, однако весь отказ от обетования не должен сводиться к этому примеру. Ибо наш апостол заявляет, что на протяжении всего своего пути они полностью и окончательно отвергли обетование.
2. Если людей, о которых идет речь, следует понимать, то в тексте не говорится, что они не смешивались с уверовавшими, не соединялись с ними или
соединенный с ними, но не смешанный τῇ πίστει, «к вере». Итак, есть две трудноустранимые трудности, связанные с этим смыслом и построением слов: (1) Как можно сказать, что люди смешаны с верой других. Кэмерон отвечает, что это можно понимать как
«соединились с ними в общении одной веры». Я признаю, что это хороший и справедливый смысл, но он явно делает людей, а не их веру, непосредственным объектом этого соединения, чего слова не допускают. (2) Насколько сурова эта конструкция, Συγκεκραμένους τῇ πίστει, τοῖς ἀκούσασι, — два дательных падежа, соединенные в приложении без вмешательства какого-либо предлога, причем один обозначает действие, другой лица: «Присоединились к вере к ним, что слышал!"
Но, как мы увидим в другом, более обычном и одобренном прочтении, относящем слово «смешанный» к главному субъекту всего предложения или «слову проповедуемое», смысл окажется полным и удовлетворительным.
Μὴ συγκεκραμένος. Μὴ συγκεκραμένος, «слово не смешиваемое».
Συγκεράννυμι иногда понимается в естественном смысле слова «смешивать» или
«смешивать» одно с другим, как воду и вино; или смешивать составы с настойками или ядами: Herodian, lib. я. кепка. liv., Ἐμβαλοῦσα εἰς κύλικα τοῦ φαρμάκου, οἴνῳ τε κεράσασα εὐώδει δίδωσι,
— «Дал ему яд, смешанный с ароматнейшим вином». Итак, Плутарх, Sympos. либ. iv. квест. 1: Ὅμου μεταλλικὰ καὶ βοτανικὰ, … εἰς τὸ αὐτὸ
συγκεραννύντας. Эта смесь, которая по сути представляла собой чашу для питья, иногда делалась так, чтобы придать ей силу и эффективность, опьянить или вызвать какое-либо пагубное воздействие. Следовательно, «чаша смеси» выражается как обострение: Пс. 75:8: «Ибо в руке Господа чаша, и вино красное, ס
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לֵָ «,» — «полный смеси». «Чаша» иногда означает божественную месть, как Иер. 51:7; и часто «вино». Иногда эту смесь готовили для смягчения и смягчения, как воду, смешанную с крепким опьяняющим вином.
Следовательно, «чаша без смеси» есть выражение великого негодования, Отк.
14:10; К «вину ярости и изумления» не добавляется ничего, что могло бы уменьшить его ярость. Среди врачей σύγκραμα называют «смешанным зельем». Таким образом, это слово означает смешивание двух или более вещей вместе, чтобы они
может неразрывно включать в себя для каких-то определенных целей действия или операции; как вино и вода для питья; несколько ингредиентов для приготовления полезного ликера.
Учитывая важность слова, толкователи иллюстрируют весь смысл различными намеками, откуда, по их мнению, возникло это выражение.
Некоторые — к смеси продуктов, которые нужно есть и пить, чтобы сделать их подходящими и полезными для питания тела; ибо таковы и обещания, данные верой для питания души. Некоторые смешивают естественные ферменты желудка с мясом и напитками, тем самым вызывая пищеварение и питание. И этот последний намек, кажется, хорошо отражает природу веры в этом вопросе. Слово Божие, особенно слово обетования, есть пища душ человеческих: так его часто называют и с этим часто сравнивают. Наш апостол распределяет все слово в отношении тех, кто слышит его или принимает его, на «острую пищу» и «молоко», Евр. 5:13, 14. Все является пищей, и в целом оно подходит для различных состояний верующих в этом мире, будь то сильные и возросшие в духовном свете и опыте или молодые и слабые. И поэтому то же самое слово у Петра названо
«искреннее молоко»; которого рожденные свыше должны желать и использовать в качестве своей основной пищи, 1 Пет. 2:1, 2. И в связи с этим вера иногда выражается через вкус, то есть ощущение, которое проявляется в отношении нашей пищи; это, возможно, свидетельствует о том, что в него включено больше опыта, чем некоторые допускают: 1 Пет. 2:3: «Если вы вкусили, что Господь милостив». И где мы вкушаем благодать Божию? По его словам, как заявляет псалмопевец, Пс. 119:103: «Как сладки мне по вкусу слова Твои!» И, следуя той же метафоре, слово называется сладким,
«слаще меда и сот», Пс. 19:10, 119:103. И часто это выражается через еду, в которой заключена жизнь сакраментального представления о вкушении плоти и питье крови Христа, посредством чего выражаются особые действия веры по этому особому предмету обетования — Христу, распятому за нас. Суть в том, что духовные истины, в которые спасительно верят, соединяются с той верой, которая их принимает:
настолько включены в нее, что они реализуются в душе и превращаются в принцип той новой природы, посредством которой мы живем для Бога.
В недостатке этого обвиняют людей, которым было проповедано Евангелие в пустыне. Слово, которое они услышали, не было настолько реально и спасительно принято верой, чтобы быть включенным в нее и стать в них
живой принцип, дающий им возможность и укрепляющий их к послушанию. Смысл этих слов не в том, чтобы прямо и открыто заявить, что они не верили ни в какой вид или смысл, но в том, что эти слушатели не приняли и не улучшили слово обетования таким образом и таким образом, чтобы получить полную пользу и преимущество в этом. Как мы видим, у них было понимание истинности обетования, которое настолько одолевало их, что иногда они заявляли, что будут доверять ему, и соответствующим образом регулировали свое послушание. Но они не были в этом стойкими, потому что, несмотря на все их исповедание, их вера и слово Божие никогда не были прочно соединены, смешаны и включены в их души. Иногда они ощущали в нем немного сладости, но не принимали его, чтобы переварить, чтобы он мог иметь в них жизненную силу, силу и действенность.
Из-за этого слово не достигло для них своей цели — оно не принесло им пользы; и чтобы они не достигли своей цели из-за этого, они не вошли в покой Божий. И мыслью об этом апостол давит на евреев и нас с ними. И он имеет большой вес. Поскольку нам оставлено то же обетование, что и им, и поскольку они не выполнили его, у нас есть основания остерегаться подобных неудач в себе. А истины, доктринально провозглашенные в этой последней части стиха, могут заключаться в следующих наблюдениях:
Обс. IV. Бог милостиво повелел, чтобы слово Евангелия было проповедано людям; от чего зависит их благополучие или их гибель.
Им и нам было проповедано слово; и это как великий результат любви, заботы, благодати и благости Бога по отношению к ним и к нам. Слово подобно солнцу на небосводе. С этим оно сравнивается в целом, Пс. 19. В нем практически заключен весь духовный свет и тепло. Но проповедь слова подобна движению и лучам солнца, которые действительно и действенно передают этот свет и тепло всем существам, фактически находящимся на самом солнце.
На объяснении этого подобия явно настаивает наш апостол Рим. 10:18. И ради этого применения апостол вносит такое изменение в выражение. Ибо тогда как в псалме сказано ק
וָּ
ם ַ, "их
линия прошла по всей земле», в первую очередь и буквально по отношению к линии или упорядоченному движению Солнца и других небесных тел, он передает это слово через φθόγγος, «их звук», «голос» или «их». Говорящий,"
уважение к мистическому смыслу этого места и применение слов к проповеди Евангелия, которая в них главным образом и была задумана. И в этом и есть истинная причина того разнообразия, о котором многие критики бесполезно беспокоили себя и других. Что же такое движение и лучи солнца для естественного мира, то это проповедь Евангелия духовному миру, всем, кто намеревается жить для Бога здесь или наслаждаться Им в будущем. В древности проповедь Евангелия многими мудрыми людьми или теми, кто думал или хвалился таковой, считалась безумием, 1 Кор. 1, — то есть вещь ненужная и бесполезная; и чем мудрее человек считал бы себя, тем яростнее он осуждал бы проповедь как безумие. Но, несмотря на всю их гордость, презрение и сопротивление, это доказало «юродство Божие», которое было мудрее всей их мудрости; то есть то, чем Бог решил достичь Своей цели, что казалось им «глупостью», но на самом деле было «мудростью и силой Бога». И это то, от чего зависит вечное благополучие или гибель людей, как заявляет апостол в этом месте и как повсюду свидетельствует Писание. И это может побудить нас вынести правильное суждение как о том презрении, так и о пренебрежении к нему, которые встречаются среди многих, кто должен иметь по этому поводу другие мысли. Некоторые презирают и порицают эту работу; и немногие трудятся в нем с должным усердием.
Но все они понесут свой собственный суд.
Обс. V. Единственная причина того, что обетование не способствует спасению тех, кому оно проповедуется, кроется в них самих и их собственном неверии.
Об этом прямо утверждает апостол. Признано, что «слово не принесло им пользы». Но в чем была причина этого? Было ли оно само по себе слабым или недостаточным? Было ли это похоже на закон, который не делает ничего совершенным? которое не могло ни удалить грех, ни оправдать души человеческие? Нет; но единственной причиной этого было то, что это «не было смешано с верой». Бог не постановил спасать людей, хотят они того или нет; и слово обетования не является средством, подходящим для достижения такой цели или цели. Достаточно того, что оно во всех отношениях достаточно для цели, для которой оно задумано Богом. Если люди не верят этому, если они отказываются применять это к себе, неудивительно, что они погибают в своих грехах.
Обс. VI. Существует слабая, временная вера в отношении обетований
Богу, который не принесет пользы тем, в ком он есть.
Известно, как часто люди древности заявляли, что они верят и будут соответственно подчиняться; но, говорит апостол, несмотря на все их притязания и исповедания, несмотря на всю их убежденность в истинности слова и на принятые у них решения проявлять послушание, в чем и состояла их временная вера, тем не менее они погибли в своих грехах, потому что «слово не смешалось в них с верой»; то есть искренне и действительно верил.
Обс. VII. Великая тайна полезной и полезной веры состоит в смешении или включении истины и веры в души и умы верующих.
Поскольку это истина огромной важности, я буду немного настаивать на ее объяснении и улучшении, и это в последующих наблюдениях:
—

1. Существует великое уважение, связь и союз между способностями души и их собственными объектами, поскольку они действуют сами по себе. Таким образом, истина как истина есть собственный объект рассудка. Следовательно, как он не может согласиться ни с чем, кроме как под понятием и постижением истины, так и то, что действительно предложено ему должным образом, он охватывает и прилепляется к нему необходимо и неизбежно. Ибо истина и разумение как бы имеют одну и ту же природу и, будучи упорядоченно соединены, абсолютно соединяются. Истина, принятая в разум, никоим образом не влияет на него и не изменяет его, а только усиливает, улучшает, расширяет, направляет и подтверждает его в его надлежащих действиях. Только оно внедряет в ум свой образ и образ; и поэтому те вещи или дополнения, которые принадлежат одному из них, часто приписываются другому. Итак, мы говорим, что такая доктрина или положение достоверны, исходя из той уверенности, которая является состоянием ума; и наше понимание какой-либо вещи является истинным, исходя из истины того, что мы постигаем. Это то, что мы называем знанием; что является отношением или, скорее, союзом между разумом и истиной, или вещами, которые разум воспринимает как истинные. А там, где этого нет, когда люди имеют только колеблющиеся представления о вещах, их умы наполнены мнениями, они не имеют истинного знания ни о чем.
2. Истина Евангелия и обетования, которым сейчас уделяется особое внимание, особенна, божественна, сверхъестественна; и, следовательно, для его получения. Бог требует от нас и дарует нам особую, божественную, сверхъестественную привычку, благодаря которой наш разум сможет воспринять это. Это вера, которая «не от нас, она есть дар Божий». Подобно тому, как разум действует естественным образом посредством своего разума, чтобы получить истины, которые естественны и соответствуют его способностям, так же он действует духовно и сверхъестественно посредством веры, чтобы получить истины духовные и сверхъестественные. Таким образом, эти истины должны быть смешаны и включены. Вера состоит не в простом согласии с истинностью вещей, во которые предполагается верить, но в таком принятии их, которое дает им действительное существование и небытие в душе верой. Мы сделаем вещи более полными и лучше объясним их, если покажем: (1) Как это выражено в Писании относительно природы, действий и последствий веры; (2) Каким образом вера и обетование соединяются в себе.
(1) [1] Ради самой веры; наш апостол сказал, что это ἐλπιζομένων
ὑπόστασις, евр. 11:1 — «осуществление ожидаемого». Здесь ἐλπιζόμενα, «то, на что надеются», названы так в отношении их благости и будущего, в этом отношении они являются объектами надежды. Но они предлагаются вере и уважаются ею как истинные и реальные. И как таковое это ὑπόστασις, или «субстанция» их; не абсолютно и физически, а морально и в плане использования. Оно вводит их, делает их присутствующими и дает им существование в отношении их использования, эффективности и утешения в душе. Этот эффект веры настолько близок к ее природе, что апостол использует его главным образом в том описании, которое он дает нам. Итак, это обеспечение существования в уме вещей, во которые верят, чтобы они действительно действовали и производили свои непосредственные эффекты любви, радости и послушания, и есть то духовное смешение и включение, о котором мы говорим. И в этом состоит главное отличие спасительной веры от временного убеждения убежденных людей. Последнее не дает вещам, во которые верят в умах людей, такого существования, как то, что они производят в них свои надлежащие действия. Те, в ком оно есть, верят обетованию, но не так, чтобы благодаря этому обещанное существовало в их умах так, чтобы производить в них и на них свои надлежащие последствия. О них можно сказать, как и о законе в другом смысле: «Они имеют тень
Будущие блага, но не сам образ вещей». В их умах нет реального отражения того, во что они исповедуют веру. Например, смерть Христа или «Христос распятый» предлагается Наша вера в Евангелие. Истинное надлежащее действие этого состоит в том, чтобы уничтожить, распять или умертвить грех в нас. Но там, где это воспринимается только временной верой, этот эффект вообще не будет произведен в душе.
Грех не будет умерщвляться, а скорее тайно поощряться; ибо для людей с развращенным умом естественно прийти к заключению, что они могут продолжать грешить, потому что благодать изобилует. С другой стороны, там, где вера дает упомянутое пропитание смерти Христа в душе, это, несомненно, будет смерть греха, Рим. 6:3–14.
[2] О вере, действующей по отношению к обетованию, также говорится, что он получает его. Через него мы получаем слово; то есть оно принимает его в душу и включает в себя. Здесь есть нечто большее, чем простое согласие с истинностью того, что предлагается и воспринимается. И иногда посредством него говорится, что мы получаем само слово, а иногда и сами вещи, составляющие его предмет. Так и нам сказано: «в кротости примите прививаемое слово», Иакова 1:21; к
«примите обетования», Евр. 11:13; «приняв слово», 1 Фес.
1:6, 2:13. В последнем случае, чтобы «принять самого Христа», Иоанна 1:12, и «искупление», совершенное Им, Рим. 5:11; которые являются основными темами Евангелия. И в этом заключается жизнь веры; так что правильное описание неверующего состоит в том, что он «не принимает того, что от Духа Божия», 1 Кор. 2:14. А неверие – это непринятие Христа, Иоанна 1:11. Может быть предложена вещь, которая не получена. Человек может хорошо думать о том, что ему предлагают, и все же не получить этого. Но то, что человек получает должным образом и для себя, становится по праву его собственным. Таким образом, это дело веры, в принятии слова обетования со Христом и совершенного Им искупления, состоит в том, чтобы дать им реальный доступ в душу, чтобы они могли пребывать там, как на своем надлежащем месте; какую смесь здесь имеет в виду апостол.
[3] Отсюда и далее слово становится привитым словом, Иак 1:21:
«Итак, отложите всякую нечистоту и избыток нечестия и в кротости примите насаждаемое слово, могущее спасти души ваши». Увещевание направлено к реальности и росту веры. К этому
В конце предлагается слово, как то, что должно быть внесено в душу.
И для этой цели должно быть освобождено место для него путем изгнания всего того, что способно овладеть разумом и не оставлять места для слова. Итак, ῥυπαρία и περισσεία κακίας, «нечистота» и «избыток зла», подразумеваемые здесь, являются теми развращенными плотскими похотями, которые по природе овладевают умами людей и делают их «враждой против Бога», Рим.
8:7. Они настолько закреплены в уме, настолько включены в него, что от них он называется «плотским» и «плотским». И они должны быть удалены, изгнаны, отделены от разума, искоренены и отвергнуты, чтобы слово могло быть введено и принято. И как это принять? Как слово, которое должно быть ἔμφυτος, «вживленное» или «вживленное» в разум.
Мы все знаем, что прививанием происходит объединение, смешение природы подвоя и прививки в один общий принцип плодоношения. Так и слово, принятое верою, что, смешавшись само с собою, то и другое становится одним общим началом нашего послушания. И поэтому наш Спаситель сравнивает слово Евангелия с семенем, Мф. 13. Семя же не приносит плода или прироста, если оно не упадет в землю и не соединится со своей плодотворной силой. И в связи с этим сказано, что Бог пишет Свой закон в наших сердцах, Иер.
31:33. Как объясняет это наш апостол, 2 Кор. 3:3: «Слово Евангелия написано Духом Бога живого не на каменных скрижалях, но на плотяных скрижалях сердца». Так и оно прививается, когда с помощью веры оно так же реально, с помощью веры, передается и внедряется в сердце, как написанные слова выгравированы на каменных скрижалях.
[4] Результатом этого прививания слова, которое также относится к этому духовному включению, является отливка души в форму, тип, образ или фигуру учения о ней, как выразил это наш апостол, Рим. .
6:17: «Вы от всего сердца повиновались εἰς ὃν παρεδόθητε τύπον
διδαχῆς, «тот образ учения, которому вы преданы»,
в который вы были брошены. Это то преобразование ума, о котором нас призывают заботиться в обновлении, которое он получает по вере, Рим. 12:2. Как прививка, привитая или привитая к подвою, превращает и превращает естественный сок подвоя в другой вид плодоносящей пищи, чем он имел прежде, так и слово, будучи привито в душе посредством смеси с верой, изменяет естественное его использование для создания духовных эффектов, для которых раньше оно не имело никакой силы. И это
преображает и весь разум, согласно намеку в Рим. 6:17, в новую форму, как воск от отпечатка печати изменяется по подобию ее.
[5] Выражение веры посредством еды и пития, которое часто встречается в Писании, как уже говорилось выше, проливает дополнительный свет на духовное воплощение, о котором мы ищем. Поэтому слово называется «еда».
«крепкое мясо» и «молоко», соответствующие возрасту и конституции верующих. И Господь Христос, главный субъект евангельского слова, говорит о Себе, что Он есть «хлеб, сошедший с небес», что «плоть Его истинно есть пища, и кровь Его истинно питье». Вера — это употребление этой пищи, этого молока, этого мяса, этой плоти. Во время еды, когда пища приготовлена, она принимается и посредством должного пищеварения превращается в саму субстанцию тела того, кто ест. Отсюда происходит снабжение плоти, крови и духа пожирателя в соответствии с требованиями и указаниями принципов природы. Так же должно быть и в этом вопросе духовно. Капернайцы, не понимая этого в древности, но приняв слова Спасителя нашего плотским образом, думая, что Он хочет, чтобы они съели Его плоть зубами и влили Его кровь себе в глотку, обиделись на Него и погибли в своем неверии. , Иоанна 6:52, 59. Но он дает своим ученикам понять, что вся ошибка заключалась в плотском воображении этих негодяев. Он понимал не больше, чем духовный союз себя с душами верующих верой, который не менее реален и надежен, чем союз между телом и пищей, которую оно получает при правильном переваривании, стих 56; что «плоть» в плотском смысле не приносила никакой пользы и пользы, но что его слова были «духом и жизнью», стих 63. Также из-за незнания этого духовного включения Христа в обетование и веру происходит то, что Римская церковь симулировала чудовищное плотское поедание зубами плоти или тела Христа, хотя Он предсказал им, что это не принесет им никакой пользы. Посему, приготовляя слово как духовную пищу для души, вера принимает его и духовным вкушением и перевариванием его превращает в увеличение и укрепление жизненных начал духовного послушания. И тогда слово принесет пользу слышащим его.
Поэтому сказано, что слово Христово обитает в нас: Кол. 3:16: «Слово Христово да обитает в вас обильно, со всякою премудростью». Это обитание г.
Слово, посредством которого оно поселяется и обитает в душах людей, происходит от этого духовного соединения или смешения с верой. Без этого оно может оказывать различное воздействие на разум и совесть, но не обретает постоянного пристанища. У некоторых оно на время бросает свои лучи и лучи в их умы, φαίνει, но не «принимается» и не «постигается», Иоанна 1:5; и поэтому οὐκ αὐγάζει, оно «не просвещает их», хотя и светит им, 2 Кор. 4:4. Она приходит и уходит почти как молния, которая скорее удивляет, чем направляет. У некоторых это оказывает временное влияние на чувства; так что они слышат это и признают его устроение с радостью и некоторым удовлетворением, Мф. 13:20. Но это похоже на удар умелой руки по струнам музыкального инструмента, который производит приятный в данный момент звук, который незаметно тонет и затухает, пока не будет нанесен новый удар; у него нет пристанища или местопребывания ни в себе, ни в его струнах. Нет больше слова, которое воздействует только на чувства и, вызывая различные движения и звуки в радости, печали или восторге, исчезает и уходит. У некоторых это затрагивает их совесть и побуждает их изменить свой образ жизни или образ жизни в этом мире, пока они не будут делать многое с радостью, Марка 6:20; но это результат действенного впечатления извне. Слово не пребывает, не обитает и не обитает ни в ком, кроме того, где оно имеет существование, данное ему в душе посредством его соединения с верой описанным образом.
Таким образом, верить в это спасительно и полезно. И то же самое происходит с очень немногими из многих, кто делает профессию такой. Это всего лишь одна почва, где семя соединяется с землей настолько, что пускает корни и приносит плоды. Многие притворяются, что верят, немногие действительно верят, немногие смешивают проповедуемое слово с верой; что должно вызвать у всех нас благочестивую ревность в сердцах наших в этом деле, чтобы мы не обманулись.
(2) Поэтому стоит задаться вопросом, как и какими средствами вера помогает и укрепляется в этой работе по смешению слова с самим собой, чтобы оно могло быть полезным и полезным для слышащих его. Ибо, хотя это и заложено в природе веры, однако само по себе оно лишь начинает эту работу или закладывает ее основание, но существуют определенные пути и средства, с помощью которых она осуществляется и увеличивается. И среди них —
[1] Постоянное размышление, в котором осуществляется само оно, и его действия.
умноженный. Постоянное сосредоточение ума посредством духовной медитации на его собственном объекте является основным средством, посредством которого вера смешивает его с собой. Это и есть κατοπτρίζεσθαι — твердо созерцать славу Божию в Иисусе Христе, выраженную в Евангелии, как в зеркале, 2 Кор. 3:18; ибо размышление веры — это интуиция в отношении того, во что верят, что приводит к упомянутой ассимиляции, или к тому, что мы «превращаемся в тот же образ»,
что является лишь еще одним выражением объединения, на котором настаивают. Подобно тому, как когда человек имеет в уме идею или проекцию какой-либо вещи, которую он создаст или осуществит, он накладывает образ, созданный в его уме, на свою работу, чтобы она во всем точно соответствовала ему; так и, с другой стороны, когда человек прилежно созерцает то, что находится вне его, это порождает в его уме идею об этом или отбрасывает ее в тот же образ. И эта медитация, посредством которой действует вера, для завершения намеченной смеси или композиции, должна быть фиксированной, интуитивной, постоянной, всматривающейся в природу вещей, во которые верят. Иаков говорит нам, что «тот, кто просто слушает слово, подобен человеку, рассматривающему свое естественное лицо в зеркале, который уходит и тотчас же забывает, каким человеком он был», гл. 1:23, 24. То же самое происходит с человеком, который пренебрежительно относится к себе; то же самое происходит и с людьми, которые поверхностно и поверхностно рассматривают это слово. Но говорит он: Ὁ παρακύψας εἰς νόμον τέλειον, — «Тот, кто прилежно склоняется и исследует закон свободы», или слово (то есть посредством упомянутого размышления и исследования), «что человек блажен во всех своих пути». Так означает это слово: 1 Пет. 1:12, где оно снова употребляется только в моральном смысле прилежного исследования, означающего, собственно, «поклониться». Это то, к чему мы стремимся. Душа верою размышляет над словом обетования и предметом Христа и Его праведности, таким образом формируется в ней Христос, Гал. 4:19, а само слово неразрывно смешано с верой, чтобы существовать с ней в душе и производить в ней свои надлежащие действия. Это значит быть «духовно настроенным»; и φρονεῖν τά ἄνω, Кол. 3:2, «помышлять о горнем», как о том, что доставляет душе наилучшее наслаждение и благоухание; постоянство которого будет утверждать смешение, объединение и взаимное соответствие между разумом и его объектом.
[2] Вера заставляет любовь воздействовать на объекты, во которые предполагается верить.
В Евангелии и его обетованиях содержится не только истина, которую следует принять во внимание, которой мы должны верить и с которой соглашаемся, но и
доброта, превосходство, желательность и соответствие нашему состоянию самих вещей, которые в них содержатся. При таком рассмотрении они становятся подходящим объектом для любви, на которой можно сосредоточиваться и которой следует заниматься. И «вера действует любовью» не только в делах и обязанностях милосердия, праведности и милосердия по отношению к людям, но также в приверженности и наслаждении вещами Божиими, которые кажутся прекрасными.
Вера заставляет душу любить духовные вещи. Любовь заставляет все другие привязанности правильно проявлять себя в отношении них и постоянно наполняет ум размышлениями о них и стремлениями к ним; и это очень помогает духовному соединению веры и слова. Известно, что любовь очень эффективно способствует ассимиляции ума и его надлежащего объекта. Оно внедрит свою идею в разум, который никогда от него не отойдет. То же самое относится и к плотской любви, или к безудержному действию человеческих похотей посредством этой привязанности. Поэтому Петр говорит нам, что у некоторых людей есть ὀφθαλμοὺς μεστοὺς μοιχαλίδσς καὶ ἀκαταπαύστους ἀμαρτίας, 2 Послание.
глава 2:14 — «глаза полны прелюбодейки». Их похоть так действовала через их воображение, что ввела в их умы постоянную идею объекта, как если бы в их глазах был образ вещи, который постоянно представлялся им видимым, на что бы они ни смотрели: поэтому они постоянно беспокойны и «не могут перестать грешить». В их умах такая смесь похоти и ее предмета, что они постоянно совершают в себе непотребство. Духовная любовь, действующая по вере, произведет аналогичный эффект. Оно будет привносить в ум идею любимого объекта до тех пор, пока глаз не наполнится ею, а душа не будет постоянно с ней знакомиться. Наш апостол, выражая свою великую любовь ко Христу превыше себя и всего мира, как плод своей веры в Него, Фил. 3:8,9 заявляет, что именно к этому он и стремился, а именно, чтобы «познать Его и силу воскресения Его и участие в страданиях Его, сообразуясь смерти Его», стих 10. Воскресение, с предшествовавшими ему страданиями и смертью Христа, он знал прежде и верил: но он стремится к большему, ему хотелось бы иметь дальнейшее внутреннее переживание «силы воскресения Его»; то есть он хотел бы так смешать ее с верой, действующей любовью ко Христу, чтобы она могла произвести в нем должное действие, в увеличении его духовной жизни и оживлении его ко всякой святости и послушанию. Он также будет еще более подробно знаком с
«общение в его страданиях» или общение с ним в них; чтобы страдания Христовы, существующие в Его духе верою, могли
заставь страдать грех в нем и распни мир для него, и его для мира. Всем этим он стремился сделаться полностью «сообразным до своей смерти»; то есть чтобы весь Христос с Его жизнью, страданиями и смертью мог так пребывать в нем, что вся его душа могла бы быть отлита по Его образу и подобию. Я больше ничего не добавлю об этой истине, а только то, что она лучше всего проявляется, провозглашается и подтверждается в умах и совести тех, кто знает, что значит на самом деле верить и ходить по ней с Богом.




Евреям 4:3
Многие по-разному рассуждали и предполагали о связи этой части речи апостола с тем, что было непосредственно предыдущим. Это не мой способ предлагать интерпретации или анализ других, а тем более спорить о них, если только необходимость отстаивания какой-то важной истины не требует от меня этого. Поэтому то, что в словах и замысле апостола кажется наиболее естественным и искренним в отношении связности его речи, я один объясню и подтвержу.
Целью этой работы, очевидно, является объяснение и улучшение свидетельства Давида, процитированного в предыдущей главе. Его цель также состоит в том, чтобы извлечь из него все, что было заключено в нем мудростью Святого Духа, для наставления этих евреев; которое они не могли ясно понять в Ветхом Завете, поскольку оно предназначено для их особого использования и управления сейчас, в устроение Евангелия.
Итак, объявив им об опасности неверия, наглядно изложив перед ними грех и наказание других в словах псалма и на их основе, он исходит из тех же слов и примера, чтобы ободрить их в вере и послушании. ; но, предвидя, что против самого основания его аргументов и увещеваний может быть выдвинуто возражение, он направляется к устранению этого возражения и тем самым чудесным образом укрепляет, осуществляет и подтверждает всю свою цель и замысел.
Основание всего последующего рассуждения лежит в том, что нам осталось обетование войти в покой Божий, стих 1. Поэтому нам следует следить за тем, чтобы не упустить из-за неверия.
На это евреи могли бы возразить (как уже отмечалось ранее), что их теперь никоим образом не касается это обещание; ибо поразмыслите над тем, что говорится об остальном Боге в Писании, и окажется, что это не принадлежит нам, особенно то, что сказано об этом в псалме, на котором настаивают. Остальная часть земли Ханаанской и остальная часть субботы называются так; но они уже прошли, или мы наслаждаемся ими в настоящем, так что бесполезно принуждать нас войти в покой.
устранение этого возражения здесь апостол замышляет из слов Давида и тем самым подтверждает свое нынешнее увещевание. Таким образом, он показывает, что, кроме упомянутых, для народа Божия оставался еще один покой, о котором говорится в словах псалмопевца. Это он доказывает и демонстрирует в целом, а именно, что для верующих еще существовал духовный покой, в который мы призваны и обязаны искать входа. Таков в целом замысел и метод речи апостола в этом месте.
В этом третьем стихе излагаются три вещи: во-первых, утверждение, заключающее в себе весь замысел апостола, в этих словах: «Ибо мы, уверовавшие, входим в покой». Во-вторых, доказательство этого утверждения со слов псалмопевца: «Как сказал: Я поклялся в гневе Моем, если войдут в покой Мой». В-третьих, эллиптический вход в полное подтверждение его утверждения и правильное применение его доказательства привели к тому, что он задумал: «Хотя дела совершены от создания мира».
Вер. 3.— Εἰσερχόμεθα γὰρ εἰς τὴν κατάπαυσιν οἱ πιστεύσαντες, καθὼς
εἴρηκεν· Ὡς ὤμοσα ἐν τῇ ὀργῇ μου· Εἰ εἰσελεύσονται εἰς τὴν κατάπαυσίν
μου· καίτοι τῶν ἔργων ἀπὸ καταβολῆς κόσμου γενηθέντων.
Эти слова нуждаются в небольшом объяснении. Εἰσερχόμεθα γὰρ. В одной старой рукописи написано εἰσερχώμεθα οὖν, о чем далее. Вульг. лат., ар.,
"Ингредимур"; Ремисты – «войдут»; Эрас., Беза, Сыр., «ингредимур»,
«introimus» — «входите». Это слово в настоящем времени; и хотя в такой форме оно иногда может быть передано будущим, однако здесь нет необходимости, почему так должно быть. «Входите».
Οἱ πιστεύσαντες. Вульг. Лат., «qui credidimus»; Арии, «credentes»; Сыр.,
«qui credimus» — «кто верит», «кто уверовал».
О следующих словах см. гл. 3:11, 18.
Καίτοι, «et quidem», «и истинно»; Беза, «квамвис», «хотя»; Эр.,
«кванквам»; так сирийский.
Απὸ καταβολῆς κόσμου. Ar., «fundatione mundi», «от основания
мира; Syr. — «от начала мира»; Beza — «a jacto mundifundamento» в собственном смысле слова; что мы не можем передать иначе, как через «от основания мира».
Γενηθέντων,
«генит»,
«факты»,
«perfectis» — «сделанный»,
"законченный,"
«совершенный».
Вер. 3. – Ибо мы входим в покой, кто уверовал; как сказал: как Я поклялся в гневе Моем, если войдут в покой Мой, хотя дела совершены от создания мира.
Утверждение, изложенное в начале стиха, следует принять во внимание ПЕРВЫМ; и в этом —
Γάρ. Во-первых, причинная связь, γάρ, «для». Это, как мы показали, не относится в точности к какому-либо конкретному отрывку из вышеизложенного. Только оно открывает путь к дальнейшему совершенствованию всего замысла апостола; какое употребление этой частицы мы уже наблюдали ранее: «Обещание, угроза, пример, долг, о которых идет речь, принадлежат нам; Отсюда видно, что мы уверовавшие вошли в покой».
Οἱ πιστεύσαντες. Во-вторых, субъектом предложения или лицами, о которых идет речь, являются οἱ πιστεύσαντες, «которые уверовали». Лица, входящие в состав глагола εἰσερχόμεθα, регулирующего и это причастие, в переводе переносятся на него: «мы, уверовавшие».
Вера вообще упоминается только; объект этого или то, во что мы верим, подразумевается, и его следует брать из рассматриваемого предмета. Вот это Евангелие, или Христос в Евангелии. Это то, что он предлагает им и воодушевляет их собственным примером. В связи с этим люди в Новом Завете повсюду называются πιστεύοντες, πίστοι или ἄπιστοι, «верующие», или «верующие».
«неверующие»: «Мы, уверовавшие в Иисуса Христа через проповедь Евангелия».
Εἰσερχόμεθα. Εἰσερχόμεθα. Ранее мы заметили, что в одной старой рукописи написано Εἰσερχώμεθα οὖν: «Итак войдем»; сделав его ответом на Φοβηθῶμεν οὖν, стих 1: «Итак убоимся»; и Σπουδάσωμεν οὖν, стих 11: «Итак будем трудиться». Но смысла в этом месте не будет
допускайте такое прочтение из-за добавления οἱ πιστεύσαντες, «уверовавшие». В народной латыни это слово переводится как «ingrediemur» в будущем времени; этот смысл допускается большинством толкователей. Но то, что побудило их принять это, было ошибкой остальных, задуманных здесь. Слово выражает настоящее действие как плод, эффект или следствие веры.
Именно это духовно соответствует израильтянам, входящим в землю Ханаанскую под руководством Иисуса Навина. Таким образом, это вхождение, это вхождение является намеком как на вход, который человек делает в свою землю или дом, чтобы завладеть им, так и, в частности, на вход израильтян, которые не были непокорными или непокорными, в земля Ханаанская.
Εἰς τὴν κατάπαυσιν. Εἰς τὴν κατάπαυσιν, «в тот покой», обещанный покой. То, что здесь подразумевается, было объявлено в первом стихе этой главы; но поскольку право изложения здесь является основой, на которой основано все последующее изложение речи апостола, и шарниром, на котором она вращается, я дополнительно подтвержу изложенное ранее толкование, главным образом, такими причинами, как настоящий текст. подсказывает. Итак, мы говорим, что в первую очередь и главным образом этот покой является тем духовным покоем Божьим, в который верующие получают вход через Иисуса Христа в вере и поклонении Евангелию, и который не должен быть ограничен их вечным покоем на небесах. . Предположим, что было сказано в первом стихе, я добавлю:
Во-первых, использованные здесь выразительные слова действительно предписывают настоящий вход в покой тем, кто верует или уверовал: Εἰσερχόμεθα — «Мы входим». Можно сказать и признать, что настоящее время иногда выражает то, что непосредственно является будущим; как некоторые думают, это можно доказать из Луки 22:20: «Эта чаша есть новый завет в моей крови, τὸ
ὑπὲρ ὑμῶν ἐκχυνόμενον, «который проливается за вас». Так же используется то же самое слово, Мф. 26:28. Народная латынь передает это слово в каждом месте.
«effundetur», «будет пролито» (или «излито») «за вас» в отношении смерти Христа, которая должна была вскоре последовать. Я не буду отрицать, как было сказано, но что настоящее время иногда ставится для будущего, когда задуманное должно немедленно последовать; но, тем не менее, это не доказано с этого места. Ибо Спаситель наш говорит о силе Своей крови, а не о времени ее пролития. Именно им, при участии этого
постановление, как если бы оно было тогда отменено, относительно его силы и эффективности.
Но ἔρχεται, по-видимому, означает ἐλεύσεται, Иоанна 4:21, «пришло», ибо «придет» скоро; а ὁ ἐρχόμενος иногда означает «тот, кто должен прийти». Но всякий раз, когда происходит такое объединение времен, имеется в виду мгновенное осуществление предполагаемого будущего; чего нельзя сказать о вечном покое на небесах. Таким образом, это изменение не следует предполагать или допускать, но только там, где природа вещи, о которой говорится, необходимо этого требует. Это время не следует навязывать там, где правильное значение слова, приуроченного к такому времени, является естественным и подлинным, как в этом месте. Таким образом, здесь ясно подтверждается, что верующие здесь, в этом мире, входят в покой в своем евангельском состоянии.
Во-вторых, в этом месте апостол не призывает в первую очередь искренних верующих к стойкости, чтобы в конце концов они могли спастись или войти в вечный покой; но профессорам и всем, к кому пришло слово, чтобы они были искренними и здравомыслящими в вере. Он считает их находящимися в том же состоянии, что и люди в пустыне, когда им было предложено обетование. Их вера в это тогда, когда они были испытаны, дала бы им немедленный вход в землю Ханаанскую.
Вместе с обетованием их вера мгновенно принесла им покой. Соответственно, учитывая, что евреи находятся в аналогичном положении, он призывает их закончить обетованием, посредством которого они смогут войти в покой, который им было предложено. И к стойкости он призывает их как доказательство той веры, которая даст им гарантированный вход в этот покой Божий; как гл. 3:14: «Мы делаемся причастниками Христу, если твердо сохраним начатую жизнь до конца».
В-третьих, здесь подразумевается то, прообразом чего была земля Ханаанская. Но не было никаких прообразов неба как будущего состояния славы. Но и земля, и все учреждения, которые необходимо было соблюдать в ней, были прообразами Христа, а также покой и поклонение верующих в Него и через Него. Они были «тенями будущего, телом которого был Христос» (Кол. 2:17).
Вся суть того, что было задумано в них и представлено ими, была во Христе мистической, и что в этом мире, до того как Он в конце отдал Царство Отцу, чтобы Бог был всем во всем. Наш апостол действительно заявляет, что Святое Святых в скинии и храме действительно представляло и обозначало само небо, или «святое место не
рукотворенное», как мы увидим далее, Евр. 9:6–12. Но там небо рассматривается не как место вечного покоя и славы умирающих в Господе, но как место, где благовествование -поклонение верующих совершается и принимается под руководством и служением нашего Первосвященника, Господа Иисуса Христа; эта должность прекращается, когда Его святые приводятся во славу. Следовательно, здесь подразумевается то, что было напечатано и представлено под землей Ханаанской находится не остальная часть неба, а то евангельское состояние, в которое нас впустил Иисус Христос. Именно здесь, а не на самом небе, было прообразом всего Моисеева домостроительства, как это будет подробно продемонстрировано в других местах.
В этом, следовательно, смысл и важность утверждения апостола в этом стихе: «Мы, уверовавшие в Иисуса Христа, через Евангелие получили тем самым доступ и вход в это благословенное состояние покоя в поклонении Богу». что было обещано в древности» (Лк. 1:69–73). Остается только исследовать природу этого покоя, что он такое и в чем состоит. Это мы уже сделали и в первом стихе; но весь вопрос можно объяснить и дальше, особенно в отношении его основного соображения. И вот почему это евангельское состояние называется покоем Божиим, ибо так и в этом стихе: «Если войдут в покой Мой».
Во-первых, это покой Бога ради его автора, в котором покоится его душа. Это Иисус Христос, Его Сын. Это. 42:1: «Вот, — говорит о нем Бог Отец, — раб Мой, которого Я поддерживаю; התָ ר
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פְ, «мой избранный; душа моя радуется (почивает) в Нем» (Мф. 3:17).
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содержат больше, чем мы можем выразить на нашем языке. В них предполагается полное удовлетворение разума Божия с тем наслаждением и покоем, которые отвечают склонности привязанностей к наиболее подходящему объекту. То же и с Пр. 8:30: «Я был у него, как воспитанный с ним, и был ему радостью каждый день, всегда радуясь пред ним». В этих словах выражена бесконечная, сокровенная привязанность и взаимное удовлетворение между Отцом и Сыном. Сказано, что Бог покоится во Христе по двум причинам.
1. Потому что в Нем, в славной тайне Своей личности как Бога и человека, Он удовлетворил и прославил все святые свойства Своей природы, в
упражнения и их проявление. Ибо все эффекты Его мудрости, праведности, святости, благодати и доброты сосредоточены в нем и полностью выражены в нем. Это названо нашим апостолом: Ἡ δόξη τοῦ Θωοῦ ἐν
προσώπῳ Ἰησοῦ Χριστοῦ, 2 Кор. 4:6; — «Слава Божия пред лицем» (или
«человек») «Иисуса Христа»; то есть в нем совершается славное представление святых свойств природы Божией ангелам и людям. Ибо так «отцу угодно было, чтобы в Нем обитала всякая полнота» (Кол. 1:19); чтобы иметь «первенство во всем», стих 18, особенно в совершенном представлении Бога творению. Да, «полнота Божества обитала в Нем телесно», Кол. 2:9, в соединении Его личности, —
высшее и самое таинственное действие божественной мудрости и благодати, 1
Тим. 3:16; 1 Пет. 1:11, 12. В этом смысле он назван «образом Бога невидимого», Кол. 1:15; который, хотя и уважает главным образом его божественную природу, но делает это не абсолютно, а так, как он был воплощен. Ибо образ должен быть в некотором роде аспектируемым и представлять то, что само по себе не видимо, чего не делает божественная природа Сына, по существу та же, что и Отца. Бог все творит, творит и производит для Себя, Прит. 16:4; то есть для удовлетворения святых совершенств Своей природы в соответствующих им делах и проявления в них Своей славы. Следовательно, в них в каком-то смысле покоится Бог. Итак, когда он завершил свои дела по сотворению мира, он увидел, что они были «добрыми», то есть что они отвечали его величию, мудрости и силе; и он отдыхал от них, Быт 2:2. Это покой, поскольку он не включает в себя предшествующую апатию или усталость, как это бывает у бедных конечных существ, поэтому он дает нечто большее, чем просто прекращение деятельности, а именно, самоуспокоенность и удовлетворение от самой работы. Так сказано, Исх. 31:17, что «в седьмой день Бог почил и освежился»; что выражает самодовольство, свойственное его произведениям. Но этот покой был лишь частичным, а не абсолютным и полным; ибо Бог в творениях природы лишь частично действовал и проявлял Свои божественные свойства, а некоторые из них, как Его благодать, терпение и любовь, не проявлялись вовсе. Но теперь, в лице Христа, автора Евангелия, который
«Сияние славы Своей и выражение личности Своей» Бог абсолютно и окончательно покоится, и это в проявлении всех Его славных свойств, как было заявлено. Поэтому в типичных для него жертвоприношениях говорится:
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Быт. 8:21: «Бог обонял благоухание покоя», как прообраз и предшествовавший этому моменту, в котором Он всегда будет отдыхать; для,-
2. Как в личности, так и в деле Христовом совершенно покоится Бог,
— а именно, в работе его посредничества. Он так покоится в нем, что, хотя в нем нет необходимости, он никогда не допустит, чтобы к нему было сделано какое-либо дополнение, какая-либо помощь или помощь были присоединены к нему для каких-либо целей Его славы. Это намерение нашего апостола доказать, Евр. 10:5–7. Бог задумал жертвы закона для великих целей Своей славы в образном искуплении греха; но проявляться различными способами, что он никогда не покоился в них абсолютно.
Часто он предпочитал им свое моральное поклонение; часто он упрекал людей за их плотское упование на них и заявлял, что назначил время, когда окончательно заберет их, Евр. 9:10.
Но что касается посредничества и жертвы Христа, то дело обстоит совершенно иначе. Ничто не конкурирует с ним; более того, добавление к нему чего-либо, использование чего-либо вместе с ним с той же целью и целью является или будет губительным для душ людей. А что касается тех, кто не упокоится здесь, кто не примет дела, которое Он совершил, и искупления, которое Он совершил верою, то не останется больше жертвы за их грех, но они должны погибнуть, и это навсегда. Есть два способа, посредством которых Бог проявляет Свой абсолютный покой в личности и посредничестве Христа:
(1) Давая ему «всю власть на небе и на земле» после его возвышения. Об этой власти и ее сопоставлении мы говорили в первой главе. Это было так, как если бы Бог сказал ему: «Моя работа завершена, моя воля полностью исполнена, мое имя полностью явлено, мне больше нечего делать в этом мире; Итак, завладей всей моей славой, сядь по правую руку от меня; ибо в тебе благоволит душа моя».
(2) В повелении, которое Он дал ангелам и людям поклоняться, почитать и поклоняться Ему, как они чтят Отца; о чем мы уже говорили в другом месте. Этими путями, говорю я, Бог объявляет Свой полный покой и душевное удовлетворение в Иисусе Христе, творце этого евангельского покоя, и таким, какой Он есть.
Во-вторых, это покой Божий, потому что Он никогда не установит среди людей никакого нового вида или вида поклонения, а только то, что уже предначертано и назначено Им в Евангелии. Бог обитает среди людей посредством Его торжественного поклонения: Исх. 25:8: «Пусть сделают мне святилище, чтобы я мог обитать среди них». Бог обитает в месте Своего поклонения, рядом с ним. Следовательно,
когда он установил свое поклонение среди народа на какое-то время в земле Ханаанской, он назвал это своим покоем. Отсюда и молитва о движении ковчега: «Встань, Господи, в покой Твой ты и ковчег силы Твоей» (Пс.
132:8; 2 Хрон. 6:41: это было главной целью во всех отношениях Бога с этим народом, целью всех Его могущественных дел, Исх. 15:17.
И при этом поклонении Евангелию скиния, которую Он устроил Себе для обитания, святилище, которое устроили руки Его, снова находится с людьми (Отк 21:3). Он восстановил в нем скинию Давидову, так что она уже не упадет, Деян 15:16. К этому поклонению он не будет ни прибавлять, ни изменять, ни отнимать; но это его покой и его жилище среди людей навеки. Он доволен и удовлетворен этим Христом.
В-третьих, Бог также находится в мире с поклоняющимися и покоится в них. Он ставит Свою скинию среди людей, чтобы «жить среди них и быть их Богом, и чтобы они были Его народом» (Откр. 21:3); и здесь
«Он радуется о них радостью и покоится в любви Своей», Соф. 3:17. Таким образом, совершив все дело благодати Божией во Христе, он прекращает свой труд и входит в покой свой.
Я добавил все это, чтобы показать, что верующие входят в покой Божий, как здесь провозглашается. Ибо природа самого покоя, каким они наслаждаются, полностью раскрыта в первом стихе, и нет необходимости здесь снова настаивать на этом. И это тот покой, который главным образом подразумевается и здесь, и во всей главе. В действительности, оно не предназначено абсолютно или исключительно для всех других духовных покоев или для увеличения и прогресса в том же роде; но это главным образом так: ибо сам этот покой не абсолютен, не окончателен и не завершен, но он изначальен и соответствует состоянию верующих в этом мире. А поскольку оно имеет свою полноту и совершенство в вечном покое, в непосредственном наслаждении Богом, то и это может показаться включенным в него, но лишь косвенно.
Остается для полного объяснения этого утверждения апостола только показать, что значит войти в этот покой. Для этой цели можно обратить внимание на следующие две вещи: 1. Утверждается, что это вход.
2. Это всего лишь вход.
1. Это вход, обозначающий исполненное право. Было право
предложено в обетовании и служило в нем верующим на неопределенный срок.
Но оно не исполняется, и владение не дается иначе, как по вере. «Покой остается для народа Божия» — то есть в обетовании; и «мы, уверовавшие, входим в него». Именно вера дает нам «jus in re», право владения, реальную, личную заинтересованность как в обетованиях, так и в остальном, содержащемся в них, со всеми привилегиями, с которыми это связано.
2. Это всего лишь вход в покой: (1) Потому что покой сам по себе не является абсолютным и полным, как мы заявляли. Посмотрите на то, что прошло, от чего мы избавлены и защищены, и это будет славный покой. Посмотрите на то, что должно произойти, и это само по себе всего лишь переход в более славный покой. Это «обильное служение входа в вечное Царство Господа нашего и Спасителя Иисуса Христа», 2 Пет. 1:11. (2) Потому что в этом состоянии мы сталкиваемся с борьбой и противодействием: как израильтянам после того, как они перешли Иордан и, согласно обетованию, вошли в покой Божий, тем не менее, им предстояло проделать огромную работу по обеспечению безопасности и сохранению владение, которое они приобрели верою; да, у них были великие враги, с которыми нужно было бороться и которых нужно было покорить. Для их урегулирования еще предстояло приложить много усердия и мудрости. И не иначе обстоит дело с нами относительно нашего входа в покой Бога в этом мире. У нас еще есть духовные противники, с которыми нужно сражаться; и требуются все наши духовные усилия, чтобы обезопасить себя и вести нас к совершенству.
Обс. I. Состояние верующих согласно Евангелию – это состояние блаженного покоя; это покой Божий и их.
Так много необходимо было сказать о природе этого покоя в начале слов, что я остановлюсь на этом наблюдении лишь вкратце, хотя вопрос его имеет большое значение. Бог создал человека в состоянии настоящего покоя. Это принадлежало к той доброте и совершенству всех дел рук Его, которые Бог увидел в них и благословил их в этом.
И в знак этого покоя Бог установил остаток седьмого дня; этот человек своим примером и повелением мог использовать и улучшать состояние покоя, в котором он был создан, как мы увидим позже. Итак, этот отдых состоял из трёх вещей: — 1. Мир с Богом; 2. Удовлетворение и согласие с Богом; 3. Средства общения с Богом. Все это было потеряно с приходом греха, и все человечество было приведено в состояние
поместье хлопот и тревог. В восстановлении всего этого, причем лучшим и более надежным образом, и состоит это евангельское состояние верующих.
Во-первых, без этого наше моральное состояние по отношению к Богу является состоянием вражды и беспокойства. Между Богом и грешниками нет мира. Они осуществляют
«вражда против Бога» через грех, Рим. 8:7; и Бог производит вражду против них проклятием закона, Иоанна 3:36. Отсюда не происходит ничего, кроме беспокойства, страха, беспокойства и душевных страданий. Облегчение, которое любой находит, или кажется, находит, или притворяется, что нашел, во тьме, невежестве, суевериях, безопасности, самодовольстве, ложных надеждах, окажется убежищем лжи, покровом, слишком коротким и узким, чтобы скрыть их от гнев Божий, который является главной причиной всех бед душ человеческих. Все это устраняется Евангелием; ибо, «оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом», Рим. 5:1. Иисус Христос в этом есть «мир наш, крестом примиривший нас с Богом, убив тем самым вражду».
Еф. 2:14, 16. А что касается закона, который является средством и орудием, с помощью которого Бог причиняет беспокойство душам людей, сила и проклятие которого приводят их в состояние беспокойства и беспокойства, он подвергся проклятию это, Гал. 3:13, и исполнил правду этого, Рим. 8:3; поэтому завет с ним упразднен, Евр. 8:13, и осуждающая сила его отнята, 1 Кор. 15:56, 57. Благодаря всей благодати, сообщаемой верующим в Евангелии и посредством Евангелия, они обретают мир с Богом; что является основой и первой частью нашего покоя или нашей заинтересованности в этом покое Бога.
Во-вторых, до прихода Евангелия всем людям не хватает покорности и удовлетворения в Боге. Это производится развращенным началом и силой греха, который, отвратив душу от Бога, заставляет ее скитаться в бесконечной суете и преследовать различные похоти и удовольствия, ища покоя, всегда бегущего от нее. Это великий, реальный, действенный принцип беспокойства и беспокойства в душах людей.
Это делает их «подобными беспокойному морю, которое не может успокоиться». «Неведение, которое в них, отчуждает их от жизни Божией», Еф. 4:18. И их плоть или чувственность наполняют их неприязнью и ненавистью к Богу; для
«Плотские помышления суть вражда против Бога», Рим. 8:7, 8. И «суета ума их» водит их вверх и вниз по миру в поисках «различных похотей и
удовольствия», Еф. 4:17. И может ли быть какой-либо мир, какой-либо покой в таком состоянии? Таким образом, отвратила душу от Бога и снова обновила в ней образ Божий, чтобы она могла сделать Его своим покоем. В этом состоит действие Евангелия, заключающееся в том, чтобы отвратить людей от их принципа отчуждения от Бога и обратите к Нему свои мысли и привязанности как к отдыху, удовлетворению и награде, и другого пути для достижения этих целей под небом нет.
В-третьих, для мира с Богом и молчаливого согласия с Ним необходим способ общения и общения с Ним, для завершения состояния духовного покоя. И это также, как было потеряно из-за греха, так и восстановлено нам в Евангелии. Об этом в общих чертах говорит наш апостол в девятой и десятой главах этого послания, куда мы и относим его рассмотрение.
Но все же я должен признать, что истина, на которой настаивают, вызывает некоторые важные возражения, которые, по-видимому, имеют силу, сообщенную им как из Священного Писания, так и из опыта верующих. Поэтому некоторые из главных из них, как примеры остальных, должны быть устранены. И будет сказано:
1. «Что данное нам описание состояния верующих в этом мире находится в прямом противоречии с нашим утверждением; ибо не предсказывает ли сам наш Спаситель всем Своим ученикам, что «в этом мире будут им скорби»; что их следует «ненавидеть», «преследовать» и «убивать»? См. Иоанна 15:19–21, 16:2, 33. И разве апостолы не заверяли своих слушателей, что «многими скорбями надлежит им войти в Царствие Божие?» Деяния 14:22.
Отсюда и такое обозначение верующих: «Скорбящие», которым обещан будущий покой, 2 Фес. 1:7. И когда они приходят на небеса, о них сказано, что они «выйдут от великой скорби», Отк. 7:14; да, их предупреждают не думать странно об «огненных испытаниях», величайших и высочайших, которые только можно вообразить, как о том, что является общей участью и уделом всех, кто верует в Иисуса, 1
Пет. 4:12. И разве верующие всех времен не находили на собственном опыте, что это является их состоянием и состоянием? И не является ли самый первый урок Евангелия для людей «взять крест» и «отвергнуть себя» во всех своих желаниях и наслаждениях? И как можно считать это состоянием покоя, которое, будучи названо исходя из большей части его событий и событий, может быть названо состоянием покоя?
беда или скорбь, которая прямо противоположна состоянию покоя?»
(1) Устранить это возражение нетрудно. Господь наш Иисус Христос сделал это за нас, сказав Своим ученикам: «В мире беда будет у вас, а во Мне будете иметь мир» (Ин. 16:33). Остальное, о чем мы говорим, является духовным; Божий покой и наш покой в Боге. Духовный, внутренний покой в Боге и с Богом не противоречит внешним, временным проблемам в мире. Мы могли бы рассмотреть все те вещи, в которых, как мы показали, состоит этот евангельский покой, и легко доказать, что ни один из них не может быть обвинен всеми бедами, которые могут постичь нас в этом мире; но наш апостол вкратце выполнил для нас эту работу: Рим. 8:35–39: «Кто отлучит нас от любви Христовой? Скорбь, или бедствие, или гонение, или голод, или нагота, или опасность, или меч?… Нет, во всем этом мы более чем победителей через Возлюбившего нас, ибо я уверен, что ни смерть, ни жизнь, ни ангелы, ни начальства, ни силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни какая другая тварь не будет способный отлучить нас от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем». Суть всего в том, что никакое внешнее событие, никакое возможное противодействие не может преобладать и выгнать нас из того покоя, в который мы получили вход, или помешать нашему будущему входу в вечный покой с Богом.
(2) Более того, одна часть этого покоя, в который мы входим, состоит в том убеждении и уверенности, которые он дает нам в отношении вечного покоя, с помощью которого верующие могут поддержать свои души в своих бедах и уравновесить все гонения и скорби, с которыми они сталкиваются. в этом мире. И к этому же направляет нас наш апостол, 2 Кор. 4:16–18: «Посему, — говорит он, — мы не унываем; но если внешний наш человек и тлеет, то внутренний обновляется день ото дня. Ибо легкое страдание наше, кратковременное, действует для нас гораздо более непомерное и вечное бремя славы, тогда как мы смотрим не на видимое, но на невидимое, ибо видимое временно, а невидимое вечно. ." Та убежденность, которую мы имеем в этом евангельском состоянии, в гарантированном наслаждении вечными, невидимыми вещами, «вечным бременем славы», отбрасывает из рассмотрения все мимолетные страдания, которым мы можем подвергнуться в этом мире. Поскольку наш мир с Богом
Христос, наш интерес к Нему, наше общение с Ним и принятие в нашем поклонении через кровь Иисуса, духовная свобода и свобода духа, которые мы имеем через Святого Духа во всем, что мы имеем с Ним, и тому подобное. духовные милости, в которых состоит этот покой, не могут быть ни ослаблены, ни ослаблены внешними бедами; поэтому оно дает нам такую радость в настоящем и непогрешимое ожидание будущего, что позволяет нам и хвалиться ими, и торжествовать над ними, Рим. 5:3–5. Да,-
(3) Далее, Богу угодно так устроить и распорядиться вещами, чтобы этот покой никогда не был более надежным, более славным и заметным, чем тогда, когда те, кто вошел в него, подвергаются поношению, бедам и страданиям из-за своей профессии. Так говорит апостол в 1 Пет. 4:14,
«Если же вы будете поруганы за имя Христово, то блаженны, ибо Дух славы и Божиего почиет на вас». Какие бы беды и беды ни постигли нас из-за Евангелия, это усиливает то благословенное состояние покоя, в которое мы вошли; ибо в этом «Дух славы и Божий почивает на нас». В этих словах есть нечто большее, чем то, что одно выражение должно служить просто для объяснения другого, как если бы он сказал: «Дух славы, то есть Божий»; и это не просто иврит, обозначающий славный Дух Божий; но в такое время предназначена особая работа Духа Божьего внутри и над верующими. «Он будет славно работать в них и посредством них; поддерживая, утешая и помогая им поддерживать и сохранять свои души в том покое, к которому они призваны». Поэтому это состояние покоя не может быть нарушено никакими внешними неприятностями.
2. «Но, похоже, внутренне и духовно оно не соответствует описанию, которое было дано ему; ибо (1) Есть много истинно верующих, которые всю свою жизнь так и не приходят к какому-либо прочному ощущению мира с Богом, но полны беспокойств, утомлены страхами и недоумениями, так что они проводят все свои дни в скорби и тяготах. Они не считают его местом отдыха.
(2) Нет верующих, которые постоянно испытывают трудности из-за остатков греха, которые все же пребывают в них. Они держат их в постоянном конфликте и превращают их жизнь в войну, заставляя их кричать и жаловаться из-за своих проблем, Рим. 7:24. И можно сказать: как могут эти вещи состоять в состоянии покоя?
Некоторые различия также помогут нам избежать затруднений, связанных с этим возражением. Как,-
(1) Одно дело – находиться в состоянии покоя, а другое – знать, что человек таков. Верующие верою обретают покой, и пусть каждый из них
«мир с Богом», будучи «примиренными с Ним кровью креста»;
но что касается того, какова будет мера их собственного понимания своей заинтересованности в этом, то это оставлено на усмотрение суверенной благодати и благоволения Бога.
(2) Существует разница между состоянием покоя вообще и действительным покоем во всех частностях. Состояние покоя, отделенное от всех его основных интересов, может допускать большое реальное беспокойство, при этом само состояние не ниспровергается и не изменяется, а интересы кого-либо в нем не аннулируются. И борьба внутреннего греха с нашим духовным покоем не что иное.
(3) Существует разница между самим государством и участием людей в этом государстве. Это евангельское состояние само по себе является состоянием полного мира и покоя; но наше участие в этом разнообразно и постепенно. Отдых в нем обеспечен, подготовлен и выставлен; это мы получаем в соответствии с нашими различными мерами и достижениями.
(4) Следует помнить, что весь наш интерес к этому покою называется входом; мы входим, и мы только входим: мы так одержимы, что постоянно входим в него; и это позволит признать трудности, на которых настаивали ранее, без малейшего упрека в этом состоянии покоя.
Обс. II. Только вера является единственным путем и средством войти в это благословенное состояние покоя. «Мы, уверовавшие, входим».
Именно это на протяжении всего времени апостол одновременно утверждает и доказывает. Действительно, весь его замысел состоит в том, чтобы посредством свидетельств и примеров показать, что неверие отсекает остальную часть Бога, а вера открывает доступ к ней.
Только тогда как очевидно, что неверие, отсеявшее их в древности, действительно породило и сопровождалось непослушанием, откуда, как мы заметили, апостол выражает их грех словом, которое может обозначать либо то, либо другое, причина или следствие, неверие или непослушание, — поэтому вера, которая дает нам доступ в покой Бога, является такой, которая производит и сопровождается послушанием, которого требует Евангелие. Но все же это послушание не относится и к формальному характеру.
веры, и это не условие нашего входа, а лишь надлежащее поведение при входе. Сам вход зависит только от веры; и то и другое отрицательно, так что без него невозможно получить вход, как бы люди ни просили его получить; и положительно, поскольку только оно производит это, без участия в этом помощи или силы со стороны какой-либо другой благодати или долга. Это не покупка серебра или золота, чтобы победить, как люди могут купить отдых от чистилища: дела закона или чрезмерного ограничения, если они могут быть найдены, не откроют нам этот путь; только вера дает этот вход: «Мы, уверовавшие, входим в покой»; что является утверждением апостола в этом месте.
ВТОРОЕ в этих словах — это доказательство, приведенное апостолом в подтверждение предыдущего утверждения. И об этом говорится в следующей части стиха: «Как сказал: «Как Я поклялся в гневе Моем, если войдут в покой Мой». Изложение этих слов, совершенно продуманное, мы прошли в предыдущей главе. Наше нынешнее исследование касается только их использования в этом месте. И очевидно, что они предназначены апостолом для подтверждения того, что он прежде утверждал. Но все же несомненно, что на первый взгляд они этого не делают. Ибо как доказывается, что «мы, верующие, входим в покой», потому что Бог клялся о других, что «они не должны так поступать»? Эту трудность мы должны устранить, должным образом применив эти слова к цели апостола.
Эти слова можно рассматривать двояко. 1. Логически, просто в отношении разумной и искусственной формы аргументации в них. 2. Теологически, по их силе и намерению, по аналогии с верой. И в том, и в другом случае мы обнаружим, что намерение и утверждение апостола выражаются ими.
Во-первых, аргументация апостола опирается на известное правило, а именно на то, что непосредственным противоположностям или вещам, непосредственно противоположным друг другу, можно с уверенностью приписать противоположные свойства: так что утверждающий одно в то же время отрицает другое; и наоборот, тот, кто отрицает одно, утверждает другое. Тот, кто говорит: «Сейчас день», на самом деле говорит, что сейчас не ночь, как если бы он использовал эти формальные слова. Положение, выдвинутое апостолом в доказательство своего утверждения, таково: «Не веровавшие не вошли в покой Божий; ибо Бог клялся, что они этого не сделают, и это потому, что они не верили. Отсюда неизбежно следует, при справедливом рассуждении, что те, кто верит, действительно вступают в
этот отдых. Предположим, что он уже доказал и намерен далее подтвердить, а именно, что обетование принадлежит как нам, так и им,
— обещание то же самое, только остальное изменено; и предположим также то, что он уже полностью доказал, а именно, что наслаждение обетованием или вхождение в покой зависит от соединения его с верой, или верованием; и его доказательство того, что те, кто верят, войдут в покой, потому что Бог поклялся, что неверующие не войдут, ясно и очевидно. Ибо, как и обетование, если неверие исключено, вера открывает вход; ибо то, что отрицается в одном, утверждается в другом. Некоторые толкователи Римской церкви сильно озадачивают себя и своих читателей, пытаясь ответить на возражение, которое они выдвигают себе по этому поводу. Ибо говорят они: «По правилу и разуму противоположностей, если одно только неверие исключает из остального Бога, то есть славы Божией на небесах, то только вера дает доступ к славе». Этого они не могут вынести из страха потерять преимущество своих собственных достоинств. И они некомпетентны, чтобы опровергнуть свои собственные возражения. Ибо правило, которое они уважают, неизбежно будет заключаться в том, что в каком бы смысле неверие ни исключало, вера допускает. Но истина в том, что и их возражения, и их ответы здесь назойливы и неуместны; ибо здесь подразумевается не покой славы, и что одна только вера дает нам доступ в евангельское состояние покоя, они не будут отрицать.
И здесь, кстати, мы можем обратить внимание на использование разума или логических выводов при выдвижении, рассмотрении и подтверждении священных, сверхъестественных истин или догматов веры. Действительность доказательства апостола в этом месте зависит от достоверности упомянутой выше логической максимы, рассмотрение которой устраняет всю его трудность. И отрицать эту свободу выводить следствия или одно из другого в соответствии со справедливыми правилами должного рассуждения — значит полностью лишить использования Писания и изгнать разум из тех вещей, в которых он должен главным образом применяться.
Во-вторых, эти слова можно рассматривать с богословской точки зрения; то есть по другим правилам Писания, по аналогии с верой. И таким образом сила доказательства апостола вытекает из другого корня, или же в использованном им свидетельстве лежит причина, взятая из другого соображения. А это
от природы завета Бога с нами и его цели. Ибо хотя завет Божий дается нам в обетованиях и угрозах, всем им назначена одна и та же цель и одна и та же благодать, делающая их действенными. Следовательно, каждая угроза включает в себя обещание, и каждое обещание имеет также природу угрозы в своем предложении. Обещания и угрозы взаимно существуют в отношении целей завета. Бог, выражая Свой разум различными способами, во всех случаях имеет одну и ту же цель. Первый завет был заключен в простой угрозе: «В день, в который ты вкусишь, смертью умрешь». Но, тем не менее, никто не сомневается в том, что в эту угрозу, да, и в первую очередь, входило обещание жизни после послушания. Итак, в каждом обещании Евангелия есть угроза. Тогда как в этих словах содержится великая угроза, подтвержденная клятвой Божией, что неверующие не войдут в покой Его; в тех же словах заключено и не менее торжественно подтверждено обещание, что верующие войдут в покой: и этим подтверждает апостол истинность своего утверждения. Из сказанного мы можем заметить, что:
Обс. III. Обетования и угрозы завета существуют взаимно, так что в нашей вере и рассмотрении их они не должны полностью разделяться.
Везде, где есть обещание, там молчаливо понимается угроза, относящаяся к тому же вопросу. И где бы ни была угроза, это не более чем так, даже если она не настолько серьезна, в нее включено милостивое обещание; да, иногда Бог дает явные угрозы только для того, чтобы люди могли ухватиться за молчаливо включенное в него обещание.
Угроза гибели Ниневии была высказана для того, чтобы она не погибла. А проповедь Иоанна Крестителя о том, что секира приставлена к корню деревьев, была призывом к покаянию, чтобы никто не был срублен и брошен в огонь. И причины этого таковы:
1. Потому что у них обоих одинаковый подъем и пружина. И обещания, и угрозы вытекают из святой и милостивой природы Бога и выражают ее в отношении Его действий по отношению к людям, находящимся в завете с Ним. Хотя в природе Бога существуют различные свойства, которые действуют, действуют и выражаются отчетливо, тем не менее
все они суть существенные свойства одной и той же природы; и то, что исходит из них, имеет тот же источник. Таким образом, объявляя свою природу своим именем, он приписывает своему единственному существу то, что будет производить противоположные действия (Исх. 34:6, 7: Что Он «милостив, долготерпелив, многомилостив и истинен, сохраняющий милость в тысячи родов, прощающий беззаконие, преступление и грех», он выражает в своих обещаниях; что он «никоим образом не оправдает виновных», но «посетит беззаконие», выражает он своими угрозами. Они совершают и то, и другое, но объявляют действия единого святого Бога в соответствии с различными свойствами Его природы на различных объектах. Это основа того взаимного существования обещаний и угроз, о которых мы говорим.
2. Оба они, будучи приложением к завету или поскольку завет управляется ими, имеют одну и ту же цель. Бог не создает одну цель посредством обещания, а другую — посредством угрозы, но лишь различные способы достижения или достижения одной и той же цели. Цель того и другого – умножить в нас веру и послушание. Это происходит по-разному, в зависимости от разнообразия тех способностей и склонностей нашей души, на которые они влияют, и в соответствии с огромным разнообразием событий, через которые нам предстоит пройти в мире. Вера и послушание главным образом находятся в наших умах и воле; но они рады действовать, руководствуясь нашими чувствами. Обещания и угрозы по-разному действуют на них, но все они направлены к одной и той же цели. Использование божественных угроз состоит в том, чтобы продемонстрировать людям божественную святость и праведность так, чтобы, движимые страхом, чувством, подходящим для воздействия их последствиями, они могли быть побуждены к вере и послушанию. . Итак, Ной, по предупреждению Бога, то есть по его угрозе миру разрушением, был
«движутся от страха, приготовили ковчег», Евр. 11:7; что наш апостол приводит в пример как результат своей веры и свидетельство его послушания. Таким образом, угрозы Божьи не предназначены для какой-либо иной цели, кроме той, для которой предназначены обетования, только они действуют и действуют по-другому.
При этом вера, обращая на них внимание, находит в них ту же любовь и благодать, что и в обетованиях, потому что они ведут к той же цели.
3. Опять же, угрозы условны; и природа таких условий такова: не только что-то утверждается при их предположении и отрицается при их отрицании, но и противоположное этому утверждается при их отрицании; и
это потому, что отрицание их утверждает противоположное условие. Например, угроза состоит в том, что тот, кто не верит, не войдет в покой Божий. По предположению неверия здесь утверждается, что не будет входа в покой. При отрицании этого предположения не только не утверждается, что такого входа не будет, но утверждается также, что люди войдут в него. И это потому, что отрицание неверия включает в себя и утверждает саму веру, которая явно придает угрозе характер обещания, и как таковую ее можно использовать и совершенствовать.
4. В завете применяется одна и та же благодать, чтобы сделать и то, и другое действенным. Люди склонны думать, что обетования Евангелия сопровождаются по отношению к избранным действенной благодатью, которая делает их полезными, дает им возможность верить и повиноваться. Это заставляет их охотно слушать их и с радостью внимать им. Они думают, что никогда не смогут достаточно рассмотреть их или поразмышлять над ними. Что же касается угроз Евангелия, то они полагают, что у них нет другой цели, кроме как заставить их устрашиться; и чтобы они могли быть освобождены от зла, которое они предвещают, их не заботит, как мало они с ними разговаривают. Что касается какой-либо помощи в их послушании, которая будет им сообщена, то они ее не ждут. Но это большая ошибка. Угрозы не менее освящены Богом для упомянутой цели, чем обещания; и при правильном использовании и улучшении они не менее эффективны для этой цели. Бог не оставляет ни одной части Своего слова на своем месте без сопровождения Своего Духа и благодати; особенно не то, что так близко связано с Его славой.
Поэтому многие получили благодать посредством угроз, на которых обетования не произвели никакого впечатления: и это не только люди до обращения, за их убеждение и унижение, но даже сами верующие, за их пробуждение, восстановление от отступничества, трепет и благоговение. Бога в тайных обязанностях, ободрении в страданиях и тому подобном. Итак, из сказанного следует, что вера, должным образом проявляемая в отношении евангельских угроз, даже самых суровых из них, может найти в них ту же любовь и ту же благодать, что и в самых сладких и благодатных обетованиях. И не может быть никакой причины, по которой людям не нравились бы проповеди и размышления о них, а только потому, что им слишком нравятся грехи и зло, являющиеся условием их исполнения.
Теперь мы перейдем к началу последней фразы этого стиха, в которой апостол иллюстрирует и подтверждает истинность представленного им доказательства, доказывая, что он правильно применил свидетельство, использованное для этой цели. Для доказательства того, что верующие в Евангелие действительно входят в покой, из слов псалмопевца: «Если они войдут в покой Мой», ему надлежало показать, что покой, подразумеваемый в этих словах, имел уважение к остальным Евангелия, которое теперь было проповедано всем евреям и в которое вошли все уверовавшие. Поэтому, хотя в этом свидетельстве упоминается покой Божий, он переходит к рассмотрению различных покоев, которые по разным причинам называются в Священном Писании «покоем Божиим». Рассмотрев их, он заключает, что после того, как все другие покои, которыми прежде наслаждался народ Божий, прошли, для них еще остался покой под Мессией, который главным образом был задуман в пророческих словах Давида. Таков замысел его последующей речи, в которую он здесь вступает с некоторой кажущейся резкостью или, по крайней мере, с эллиптической фразой речи, в таких словах: «Хотя дела совершены от создания мира».
Καίτοι. Καίτοι. Некоторые переводят это как «et quidem», «и правда»; какой-то «квамвис»,
и «quanquam» — «хотя»; какое-то «сэд», «но»; сирийский, א דּ
לְַ, "Quia
ecce», или «et ecce», «и вот». Добавление частицы τοι к союзу вызывает это разнообразие. И καίτοι по-разному употребляется и по-разному переводится у других авторов; о чем я не должен упоминать, поскольку он кажется слишком легким. Здесь следует настаивать на том, что различные интерпретации действительно часто зависят от различного принятия этих частиц. Общее употребление этого слова — «квамвис»: «так здесь переводится Эразм и Беза, за которыми следуют наши» Хотя». Итак, Демосфен, Καίτοι τόγε αἰσχρὸν ὁμοίως, «Quamvis et id similiter turpe», — «Хотя это было бы нечестно подобным же образом». Что имеет в виду это исключение, будет объявлено позже.
Τῶν ἔργων. Τῶν ἔργων, «дела»; то есть творения Божьего: дела творения. Итак, сирийский, אהָ א
לָ רַּ י ד
וְ
הִ ַ ע
בֲָ — «дела самого Бога»;
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עֲַ — «все его дела, которые Бог создал и создал» или которые Он задумал совершить в этом первом творении.
Γενηθέντων. Γενηθέντων, «perfectis» — «были усовершенствованы» или «закончены».
Сыр, ה
וַ
וֲ, «fuerunt» или «facta sunt» — «были» или «сделаны». «Генит».
«рождаться» от
ד
וֹ
ת
ת
וֹ
לְ
ה א
לֵֶּ, Быт. 2:4; или «создан», «завершен»,
«усовершенствованный» от לּ
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כֻ, Быт. 2:1 — «совершились». Окончание השָׂעָ, «он сделал». В творении был замысел Божий, ת שׂ
וֹ
ל
עֲַ, «сделать все
вещи»; согласно этому, א בּ
רָָ или השָׂעָ, он «сотворил» или «сделал»; концом которого было לּ
וּ יְ
כֻ, они «закончились». Ибо в этих словах апостол применяет первые три стиха второй главы Бытия к своей цели.
Ἀπὸ καταβολῆς κόσμου. Добавляется время всего, ἀπὸ
καταβολῆς κόσμου, «a jacto mundi Fundamento», «a jactis mundi Fundamentis», «ab Institutione mundi», «a Constitutione mundi» — «от создания мира». Сыр., אמָלְ ד
עֵָ יֵ
ה
שׁ
וּ
רָ
ןמֵ, — «из
начало мира».
бросание чего-либо сверху туда, где оно может находиться. Отсюда Златоуст в Еф. 1:3, на том же слове: Ὡς ἀπό τινος ὕψους
καταβεβλημένον μεγάλου αὐτὸν δεικνύς· – основание слова происходит свыше, от силы Божией над всем. Это слово только один раз в Новом Завете применяется для какой-либо другой цели, Евр. 11:11; но часто в этой конструкции здесь используется καταβολὴ κόσμου. См. Мэтт.
13:35, 25:34; Луки 11:50; Иоанна 17:24; Еф. 1:4; Евр. 9:26; 1 Пет. 1:20; Откр. 13:8, 17:8. Дважды с πρό, то есть «прежде», Еф. 1:4; 1 Пет. 1:20,
«Прежде создания мира»; еще с ἀπό, «от» этого, обозначая начало времени, как и другое - вечность.
«Хотя дела совершены от создания мира».
Я признаю, что эти слова, поскольку они относятся к предшествующим и последующим беседам апостола, сопровождаются большими трудностями; ибо манера рассуждений или аргументации, используемая здесь, кажется чрезвычайно запутанной. Но мы имеем облегчение от рассмотрения неясности этого и подобных отрывков Священного Писания; ибо вещи, изложенные в них неясно, насколько нам необходимо знать или практиковать, более полно и ясно объясняются в других местах. И нет ни малейшего намека на то, что что-либо, содержащееся в этом месте, должно иметь несоответствие тому, что заявлено в другом месте. Основные трудности заключаются в открытии особого замысла апостола с силой
доводы, доводы и свидетельства, которыми он подтверждает свою цель, то есть чтобы мы могли ясно различить и то, что он намеревается доказать, и то, как он это доказывает; ибо смысл слов очевиден. Это то, что нам следует исследовать, с каким духовным умением и усердием Бог желает поделиться. И здесь, поскольку рассматриваемые слова действительно дают вход во всю последующую речь, я изложу на них общие принципы, на которые мне бы хотелось, чтобы читатель немного обратил внимание, а затем рассмотрел, как они по отдельности вытекает из отдельных его отрывков:
—

Во-первых, очевидно, что здесь апостол занимается подтверждением того, что он изложил и положительно утверждал в предыдущих стихах.
Вот что значит: «Под Евангелием еще остается обещание войти в покой Божий, оставшийся или оставшийся для верующих; и что они действительно входят в этот покой, смешивая обещание о нем с верой». Он заявляет об этом, и заявление об этом было полезно и необходимо для этих евреев. Ибо Он дает им знать, как было показано, что, несмотря на то, что они наслаждались остальной частью Ханаана, поклонением и покоем Бога в нем, чего их праотцы лишились из-за своего неверия, теперь они находились под новым испытанием, новый покой предлагается им в обетовании. Это он доказывает свидетельством из 95-го псалма. Но применение этого свидетельства в своих целях вызывает серьезные возражения. Ибо отдых, упомянутый в этом псалме, по-видимому, является отдыхом, давно прошедшим и которым наслаждаются либо они сами, либо другие; так что они не могли иметь к этому никакого отношения и не подвергались какой-либо опасности отступить от него. А если бы это было так, то все доводы и увещевания апостола в этом месте могли бы быть отвергнуты как беспочвенные и неправдоподобные, взятые из ошибочного и неправильно использованного свидетельства.
Устранить это возражение и тем самым подтвердить свое прежнее утверждение и увещевание и является нынешним намерением апостола.
Во-вторых, для достижения упомянутой цели он приступает к объяснению и подтверждению свидетельства, которое он процитировал из псалма. И здесь он показывает, исходя из надлежащего значения слов, со времени, когда они были произнесены, и лиц, которым они были сказаны, что в них не предусмотрено никакого иного покоя, кроме того, что им сейчас было предложено, или остальной части
Бог и Его народ в Евангелии. Это он доказывает различными аргументами, придавая этому вопросу особый вес; ибо если бы им был обещан новый покой, и теперь он был предложен им, если бы они не смешали обещание его с верой во время своего дня или с постоянством Божьего терпения по отношению к ним, они должны были бы погибнуть, и это навечно.
В-третьих, общий аргумент в пользу его цели, на котором он настаивает, состоит в перечислении всех различных покоев Бога и Его народа, упомянутых в Писании; ибо, рассмотрев их все, он доказывает, что в словах Давида не может быть принципиально никакого другого покоя, а только остальная часть Евангелия, в которую входят верующие.
В-четвертых, из того уважения, которое слова псалмопевца имеют к другим предыдущим покоям, он показывает, что и они были изображениями того духовного покоя, который теперь был введен и установлен. Эти вещи составляют замысел апостола в целом.
В продолжение этого он, в частности, заявляет: 1. Что покой, упомянутый в псалме, не является тем, что последовало сразу после творения. Это он показывает, потому что о ней говорится позже, много времени спустя, и то с другой целью (стихи 4,5). 2. Что это не остальная часть земли Ханаанской, потому что в нее не вошли те, в кого это было обещано, ибо они лишились этого из-за своего неверия и погибли в пустыне; но теперь этот покой предлагается заново (стихи 6,7). он отвечает, что этот покой в псалме, обещанный и предложенный Давидом спустя столь долгое время (более четырехсот лет) после того, как народ спокойно овладел землей, в которую его провел Иисус Навин, должен быть еще один покой, пока еще «приди» имелось в виду в словах псалмопевца в стихе 9. И, 4. В заключение своего аргумента он заявляет, что этот новый покой имеет новое, особое основание, в котором другой не имел никакого интереса или беспокойства, а именно, его прекращение от своего дела и вхождения в покой свой, который является автором его, ст. 10. Таков образ и манера рассуждения апостола для доказательства того, что он сказал ранее в начале главы и что он приводит в заключении, стих 9.
Но нам еще предстоит исследовать природу нескольких покоев, о которых здесь говорит апостол, их отношение друг к другу, а также особые аспекты того покоя, в который он увещевает их войти, в котором основные трудности места лги. Некоторый свет на всю картину могут дать следующие положения:
1. Покой Божий является основой и главной причиной нашего покоя. Поэтому это до сих пор называется покоем Божиим: «Если войдут в покой Мой». По той или иной причине это покой Божий, прежде чем он станет нашим.
2. О покое Бога говорится не только в отношении Его самого, но и в отношении покоя, который последовал за ним для покоя Церкви с Ним. Отсюда следует, что упомянутые здесь покои являются как бы двойными, а именно: покой Бога и покой, который последовал за этим, в который мы можем войти. Например, при завершении творения, которое предлагается первым, «прекратил Бог работу свою и почил»; это был его собственный отдых. Он «почил в день седьмой». Но это было еще не все; он «благословил его» для остального человека, отдых для нас, вытекающий из его покоя: то есть выразительное представление этого, а также образ или средство нашего вступления или принятия в участие остального Бога. ; ибо сумма всего, что предлагается нам, является входом в покой Бога.
3. Апостол предлагает рассмотреть тройственное состояние Церкви Божией: (1) Состояние ее по закону природы или творения; (2) Состояние его согласно закону установлений и плотским постановлениям; (3) Это теперь вводится в Евангелие. Каждому из них он назначает отдельный покой Божий, покой церкви, входящей в покой Божий, и день покоя как средство и залог этого. И при этом он показывает, что первые два должны были быть предыдущими представлениями последнего, хотя и не в равной степени и не по одной и той же причине.
(1) Он считает церковь и ее состояние подчиненными закону природы до появления греха. И здесь он показывает, во-первых, что был покой Бога; ибо «дела», говорит он, «совершились от создания мира, и почил Бог от всех дел Своих», стихи 3, 4. Это был покой Самого Бога и основание покоя Церкви. Ибо [1] долгом человека было войти в покой Божий, то есть
сделайте Бога своим покоем здесь в вере и послушании, а в дальнейшем – в немедленных плодах; для чего он и был создан. [2] День покоя, а именно седьмой день, был благословлен и освящен, поскольку в настоящее время он является средством входа в этот покой Божий при совершении Его поклонения и залогом вечной полноты и его продолжения, стихи 3, 4. Итак, в таком состоянии церкви имелись три важные вещи: [1] Божий покой; [2] Вхождение людей в Божий покой через веру и послушание; [3] День отдыха, или воспоминание об одном и залог другого. И во всем этом был прообраз нашего покоя под Евангелием (для чего это упоминается), когда Тот, Кто есть Бог, прекратил свою работу и тем заложил основание последующего покоя, как мы увидим.
(2) Он считает, что церковь подчиняется закону установлений. И здесь он представляет остальную часть Ханаана, где также встречаются три отдельных покоя, упомянутых выше. [1] В нем был покой Божий. Это придает деноминацию всему, ибо он по-прежнему называет это «моим покоем»; ибо Бог творил дела великие и могущественные и прекратил их только тогда, когда они были закончены. И эта Его работа по своему величию соответствовала делу творения, с которым она сравнивается Им самим, Ис. 51:15, 16: «Я Господь, Бог твой, разделивший море, которого шумели волны; Господь Саваоф — имя Ему. И Я вложил слова Мои в уста твои, и покрыл тебя тенью руку Мою, чтобы Я насадил небеса и утвердил землю и сказал Сиону: ты народ Мой». «Разделение моря, волны которого шумели», представляет собой синекдоху для всего дела Божьего, готовящего путь церковному государству народа в земле Ханаанской, причем все это выражается в одном знаменательном примере: и это он сравнивает с делами творения, в
«насаждаем небеса и основываем землю»; ибо хотя эти слова являются всего лишь метафорическим выражением церкви и политического состояния народа, тем не менее в них есть очевидный намек на первоначальное сотворение всего сущего. Это было дело Божие, по завершении которого он вошел в покой; ибо после возведения своего поклонения в земле Ханаанской он сказал о ней: «Это мой покой, и здесь я буду жить». [2] Когда Бог таким образом вошел в Свой покой, как и раньше, за этим последовали два события: 1-е. Что люди приглашены и поощрены войти в его покой. И это их вход в покой
было их приходом через веру и послушание к участию в его богослужении, в котором он покоился; хотя некоторые и не смогли этого сделать из-за неверия, другие же пришли к этому под руководством Иисуса Навина. 2 раза в день. И то и другое Бог выразил, назначив день отдыха; ибо он сделал это как для того, чтобы это могло быть знаком, знаком и залогом его собственного покоя в установленном им богослужении, так и для того, чтобы при торжественном соблюдении этого богослужения оно могло способствовать их входу в покой Бога. Такова была цель установления Богом дня отдыха среди Своего народа, благодаря которому это стало своеобразным знаком или знаком того, что Он был их Богом, а они были Его народом. Правда, этот день был по порядку дней таким же, как тот, который наблюдался прежде от создания мира, а именно, седьмой день от основания творения; но, тем не менее, теперь оно было восстановлено на основе новых соображений и для новых целей и целей. Время перемены и изменения самого дня еще не наступило; ибо эта работа была всего лишь подготовкой к более великой. Итак, хотя оба эти остатка, и тот, что в древности, от основания мира, и тот, который был вновь установлен в земле Ханаанской, были предназначены для того, чтобы представлять остальную часть Евангелия, было бы уместно, чтобы они согласились в общем залоге и знак их. Кроме того, завет, к которому первоначально был приложен седьмой день, еще не был отменен и еще не должен быть отменен; и поэтому этот день еще нельзя было изменить. Поэтому седьмой день стал объектом двойного рассмотрения: (1-й) Поскольку это была такая доля времени, которая была необходима для поклонения Богу и назначена залогом Его покоя по закону творения, в котором он имел уважение к Божьему покою от одних только дел творения; (2-й) Поскольку он получил новое учреждение с добавленными целями и значениями как знак и залог Божьего покоя под законом учреждений; но материально день должен был быть одним и тем же, пока эта работа не будет завершена и не наступит покой, что оба они означали.
Таким образом, в обоих этих состояниях церкви четко выражены эти три вещи: — покой Божий в качестве своего основания; покой в послушании и поклонении, в который люди могут войти; и день отдыха, как залог и знак обоих остальных.
(3) Апостол доказывает словами псалмопевца, что должно было существовать и третье состояние Церкви — особое состояние под властью Мессии, или Евангелия, прообразами которого были назначены остальные. тени. И этим он также показывает, что еще осталось
также другое состояние покоя, принадлежащее ему, в которое еще предстоит войти. Итак, для составления этого покоя, как и раньше, требуются три вещи: [1] Чтобы существовала какая-то знаменательная работа Бога, которую Он должен был завершить и завершить, и после этого вошел в Свой покой. Это должно стать основой всего нового церковного государства, которое будет введено, и всего остального, которое будет достигнуто в нем. [2] Чтобы наступил духовный покой, который наступит и возникнет оттуда для тех, кто верит, чтобы войти в него. [3] Чтобы наступил новый или обновленный день покоя, чтобы выразить нам покой Божий и стать средством и залогом нашего вхождения в него.
И что все это действительно согласуется в этом новом состоянии церкви, это намерение апостола продемонстрировать, что он и делает; ибо Он показывает: [1]
Что есть великая работа Божья, и она завершена для основания всего. Этому он и уступил место, гл. 3:3, 4, где он недвусмысленно утверждает, что Христос — это Бог, сотворивший все, и показывает аналогию и соответствие между сотворением всего и построением церкви. Итак, как Бог действовал в сотворении всего, так и Христос, который есть Бог, действовал в учреждении этого нового церковного государства; и по завершении его он вошел в покой, прекратив дела свои, как и Бог сделал это при сотворении из Своих, гл. 4:10; ибо слова этого стиха содержат основание евангельского государства-церкови, а дело Христа и покой, который последовал за ним, будут провозглашены в своем месте. [2] Таким образом, возникает «покой для народа Божьего», или верующих, в который они могут войти. Это главная цель его доказать, и он делает это непобедимо, опираясь на свидетельство псалмопевца. [3] Остаётся, что должен быть новый день покоя, подходящий и приспособленный к этому новому церковному состоянию. И этот новый день должен возникнуть из того покоя, в который вошел Господь Христос, когда завершил работу, посредством которой было основано это новое церковное государство. Это и есть «соблюдение субботы», которое, по заключению апостола, он продемонстрировал из своей предыдущей беседы (стих 9).
И относительно этого дня мы можем заметить: 1-й. Что у него общего с предыдущими днями, так это то, что это суббота, или один день из семи; ибо эта часть времени, посвященная отдыху, имеющая свое основание в свете и законе природы, должна была в равной степени проходить через все состояния церкви. 2 раза в день. Что, хотя в обоих прежних состояниях церкви был один и тот же день, хотя в некоторых его концах он был разным, во втором
учреждение, теперь сам день изменился; потому что теперь он почитает в качестве своего основания дело совершенно иной природы, чем в тот день, который был раньше. И поэтому день теперь изменился, чего раньше быть не могло. 3 раза. Что соблюдение этого закона соответствует духовному состоянию церкви согласно Евангелию, освобожденной от уз духа, в которых оно соблюдалось согласно закону.
Это покой, о котором здесь говорит апостол, или тройной покой при тройном состоянии церкви; и если что-то из этого оставить вне нашего рассмотрения, вся структура дискурса ослабится и растворится.
Запутанность этого контекста, важность рассматриваемого в нем вопроса, а также тот факт, что очень мало света было дано ему любыми толкователями, которых я еще мог видеть, заставили меня настаивать на том, что так долго в исследовании истинного анализа этого. И если читатель получит от нее какое-либо руководство к пониманию мыслей Святого Духа, он не сочтет это утомительным; ни повторение различных вещей, которые обязательно должны быть вызваны снова при изложении отдельных отрывков контекста, посредством чего целое будет далее раскрыто и подтверждено.
Взглянув на весь замысел этого места, я вернусь теперь к рассмотрению тех отдельных отрывков и свидетельств, посредством которых проясняется и устанавливается все то, что мы наблюдали из контекста. И сначала мы должны еще раз рассмотреть предисловие, или начало речи, как оно выражено в конце третьего стиха:
«Хотя дела совершены от создания мира».
Этими словами апостол начинает свой ответ на возражения, которым, по-видимому, соответствует его прежнее утверждение о входе верующих в покой Божий теперь под благовествованием. И там он проясняет это путем дальнейшего изложения свидетельства, данного псалмопевцем для этой цели, по сравнению с другими местами Писания, где подобным же образом упоминается и остальной Бог. Итак, все остальное предполагает работу и труд. Первым понятием этого является прекращение труда с его беспокойством или усталостью. Поэтому всякий отдых Бога должен иметь какую-то работу.
Бога, предшествующего этому. Очевидно, что труд и отдых не приписываются Богу должным образом. К ним относятся та вялость или утомление от схваток в родах, та легкость и покой после прекращения родов, на которые божественная природа не способна. Но действие Божьей силы в совершении внешних дел и завершение временных действий с удовлетворением Его мудрости в них — это то, что предназначено для Божьей работы и отдыха. Здесь упоминается первое, τὰ ἔργα, «дела»; השֶׂ מ
עֲַ, «дело», то есть Божие. Поэтому он называет действие своей творящей силы, своей «работой», да, «делом рук» и «перстов» Пс.
8:3, 6; намек на то, как и каким образом мы выполняем наши работы.
И предполагаемые здесь дела выражены вкратце (Быт. 2:1): «Небо и земля и все воинство их»; то есть все творение, разделенное на различные виды, в зависимости от времени года или отдельных дней их создания, как в Быт. 1.
Об этих работах говорят, что они были «закончены». «Работы были закончены»;
то есть настолько совершенным и совершенным, что Бог больше не будет действовать в том же духе. Продолжение сотворенного принадлежит действенному провидению Божьему; от создания большего количества вещей, видов вещей, новых вещей, «in rerum naturâ», Бог теперь прекратил. Так обычно толкуются слова, а именно, что Бог теперь так завершил и усовершенствовал все виды вещей, что Он никогда больше не будет создавать какой-либо новый род, расу или вид из них, а только продолжит и увеличит те, что созданы ныне, посредством обычная работа над ними и согласие с ними в Его провидении. Возможно, это и так; может быть, нельзя привести ни одного примера какого-либо совершенно нового рода творения, созданного Богом с момента завершения Его работы при основании мира: но это нельзя доказать из этих слов; ибо в них больше ничего не выражено и не предполагается, кроме того, что в конце шестого дня Бог завершил и положил конец всей этой работе по сотворению неба и земли, и всего воинства их, которое Он тогда задумал, сотворил , и благословил. Итак, эти дела, дела первого творения, были закончены, завершены, усовершенствованы; и это,-
«От создания мира». Эти слова представляют собой перифраз тех шести первоначальных дней, когда время и все вещи, измеряемые им и существующие вместе с ним, имели свое начало. Иногда его называют «началом», Быт. 1:1, Иоанна 1:1; то есть, когда было дано начало
все создания Тем, Кто без начала. И оба эти выражения объединены, Евр. 1:10, κατʼ ἀρχάς. Таким образом, апостол передает ם נִ
י ל
פְָ, Пс. 102:25: «В начале Ты положил основание». Таким образом, под «фундаментом» не подразумевается абсолютно первое начало или фундамент работы, как мы называем тот фундамент дома или здания, который закладывается первым и на котором поднимается ткань.
Но слово следует понимать ἐν πλάτει, обозначающее само здание в целом; или формально для здания, которое одинаково распространяется на целое, а не материально на какую-либо его часть, первую или последнюю. Ибо сказано, что с этого заложения фундамента «работы были окончены». Καταβολὴ κόσμου — это возведение всего строения творения на прочном основании заложенной в нем силы Божией.
Это первое, что апостол ставит в основу своей последующей речи, а именно, что при первом возведении церкви в естественном состоянии или по закону творения начало этому было в деле Божием. , который он сначала совершил, а потом вошел в свой покой; как он доказывает в следующем стихе. Но здесь мы можем остановиться и высказать некоторые доктринальные замечания; как первый,—
Обс. IV. Бог показал нам на своем примере, что труд и труд должны предшествовать нашему отдыху.
Первое явление Бога любому из Его разумных созданий было действием или над Его делами. Если бы кто-нибудь из них был пробужден из своего ничто и им не было дано никакого представления о Боге, кроме Его сущности и пребывания в Его собственном вечном покое и удовлетворении своих продаж, они не могли бы иметь таких представлений о Нем, которые могли бы подготовить их к то подчинение и послушание, которых он требовал от них. Но теперь, в первое же мгновение своего существования, они нашли Бога, славно проявляющего свойства Своей природы, Свою мудрость, доброту и силу в делах Своих рук. Это научило их вере, страху и подчинению души.
Когда впервые были созданы ангелы, эти создания света, они нашли Бога, как бы закладывающего основания неба и земли; после чего все эти «сыны Божии восклицали от радости» (Иов 38:7). Они радовались проявлению силы и мудрости Божией в делах, которые они видели. Поэтому справедливо предположить, что они были изготовлены в первый день, когда были заложены только основы этой славной ткани.
положено, Быт. 1:2; в котором они смогли различить впечатления его мудрости и силы. Человек не был создан до тех пор, пока не были созданы более выраженные представления о нем во всех других существах, соответствующих его установлению. После того, как Бог сделал то, что могло бы удовлетворить их и людей, при созерцании Своих дел Он входит в свой покой, возвращается как бы в свой вечный покой и направляет их искать покоя в Себе.
И здесь замыслом Бога было показать нам пример того пути, которым, «по совету воли Своей», Он намеревался посредством Своего повеления направить нас; а именно, что курс работы и труда может предшествовать нашему полному наслаждению отдыхом. Он ясно заявляет об этом в четвертой заповеди, где приводит причину, по которой мы должны, возвращаясь, уделять внимание шести дням труда, прежде чем освятить день отдыха, состоит в том, что он работал сам шесть дней, а затем вошел в в покой его, Исх. 20:8–11. Командование наставляет нас и дает нам силу и возможность использовать пример, который он нам подает. Так он поступил с Адамом; он заставил его работать, как только тот был создан: «Он взял человека и ввел его в сад Едемский, чтобы возделывать его и охранять его» (Быт. 2:15). И это он должен был сделать до дня отдыха, который был ему дан; ибо именно на шестой день, да, до сотворения женщины, он был предназначен и введен в должность, а отдых не был освящен для него до следующего дня. И этот день покоя был дан ему как залог вечного покоя с Богом. Итак, и весь ход его послушания, и окончательный отдых после него представлялись днями его труда и отдыха.
Но вот теперь происходит переделка под Евангелие. Днем покоя по закону, как залогом окончательного покоя с Богом, был последний день из семи, седьмой день; а по Евангелию это первый день из семи. Тогда неделя родов шла раньше, теперь следует после. И причина этому, кажется, взята из разного состояния церкви.
Ибо в древности, согласно завету дел, люди должны были абсолютно трудиться и трудиться без какого-либо изменения или улучшения своего состояния, прежде чем они войдут в покой. У них должно было быть только продолжение того состояния, в котором они впервые отправились, но не было отдыха, пока они не приложили для этого усилий. Шесть дней труда прошли перед ними, а за ними последовал день отдыха, седьмой день. Но сейчас все иначе. Первое, что принадлежит нашему нынешнему состоянию, — это первоначальное вхождение в покой; ибо мы входим через
вера. И тогда начинается наша работа; то есть «послушание вере».
Отдых дан нам для того, чтобы заставить нас работать; и наши дела таковы, что по способу их выполнения согласуются с состоянием покоя. Следовательно, наш день отдыха предшествует нашим дням труда: теперь это первый день недели из семи, которые раньше были последними. И те, кто сейчас борется за соблюдение седьмого дня, действительно стараются снова привести нас под завет дел, чтобы мы совершали всю нашу работу, прежде чем вообще войдём в какой-либо покой. Но могут возразить, что это противоречит нашему ранее изложенному наблюдению, а именно, что по примеру Бога мы должны работать, прежде чем войти в покой; ибо ныне сказано, что мы входим в покой прежде наших дел послушания.
Ответ. 1. Покой, подразумеваемый в этом предложении, является абсолютным, полным и совершенным — покоем, которым можно наслаждаться с Богом вечно. Итак, перед получением удовольствия от этого должны быть совершены все наши дела, выполняемые в состоянии первоначального покоя. 2. Есть также дела, которые должны предшествовать нашему вступлению в этот первоначальный или евангельский покой, хотя они и не принадлежат нашему состоянию, и поэтому предшествуют субботнему отдыху, который предшествует нашему образу работы. Не являются эти дела и такими, которые абсолютно греховны сами по себе и по своей природе; какие произведения должны быть обязательно исключены из всего этого дискурса. Таким образом, наш Спаситель, призывая к Себе грешников, с тем ободрением, чтобы они обрели в Нем покой и вошли в него, как было объявлено, Он призывает «трудящихся и обремененных», Мф. 11:28, 29. Требуется, чтобы люди трудились, осознавая свои грехи, чтобы они были отягощены ими и утомлены, прежде чем они войдут в этот первоначальный покой. Так что во всяком состоянии, как по примеру Божию, так и по природе самой вещи, работа и труд должны предшествовать покою. И хотя мы сейчас находимся здесь в состоянии покоя по сравнению с тем, что было раньше, но это также состояние работы и труда по отношению к той полноте вечного покоя, которая последует за этим. Это условие, которое все должны принять по примеру и повелению самого Бога. Наши дела и труды должны предшествовать нашему отдыху. И если божественная природа никоим образом не способна к усталости, усталости, ощущению боли или беспокойства в работе, то с нами дело обстоит иначе:
все это в нас сопровождается тревогой, усталостью и множеством недоумений. Нам предстоит не только делать, но и страдать. Этот путь указан для нас, будем терпеливо идти по нему, чтобы ответить на этот пример и
будьте подобны Отцу нашему Небесному. Снова,-

Обс. V. Все дела Божии совершенны.
Он «закончил» их и сказал, что они «хорошие». «Он — Скала, и его работа совершенна». Втор. 32:4. Его бесконечная мудрость и сила требуют, чтобы было так, и делают невозможным, чтобы было иначе.
Представление о них совершенно в бесконечном совете Его воли; и действие их совершенно благодаря Его бесконечной силе. От него не может исходить ничего, кроме того, что является таковым в своем роде и мере, и все его произведения таковы абсолютно. См. Ис. 40:28. Как когда он взялся за дело творения, он завершил его или усовершенствовал его, так что оно было в его собственных глазах «превышающим добро»; таким же образом исполнятся и дела благодати и провидения, которые еще находятся на колесах. И это может научить нас всегда доверять Ему Его собственные дела и все наши заботы о них, будь то дела Его благодати в наших сердцах или дела Его провидения в мире. Он «совершит то, что касается нас», потому что «милосердие Его пребывает вовек», и «не оставит дела рук Своих», Пс. 138:8.
Обс. VI. Все дела Бога в творении были совершены и упорядочены ради Его поклонения и славы. Это мы выяснили в нашем отрывке.
Евреям 4:4
Следующий стих объясняет причину предыдущего упоминания дел Божиих и их завершения. Это было не ради них самих, но из-за наступившего после этого покоя — покоя Божьего, и дня покоя как знака его и залога нашего участия в нем или входа в него.
То, что такой покой действительно последовал, он доказывает свидетельством, взятым из Быт. 2:2, 3: «И в седьмой день окончил Бог дела Свои, которые делал, и почил в день седьмой от всех дел Своих, которые Он делал. И благословил Бог день седьмой, и освятил его, потому что в него почил он от всех дел Своих, которые Бог сотворил и сотворил». Остальная часть самого Бога не подразумевается исключительно ни в этом месте Бытия, ни у нашего апостола, хотя он повторяет только эти слова: «И успокоил Бог
седьмой день от всех дел его». Но благословение и освящение седьмого дня, то есть установление того, что он станет днем отдыха для человека и залогом или средством его вхождения в покой Божий, заключается в том, что к этому же стремятся и в обоих местах, ибо именно об этом в настоящее время и думает апостол.
Вер. 4.— Εἴρηκε γάρ που περί τῆς ἑβδόμης οὓ· Καὶ κατέπαυσεν ὁ Θεὸς ἐν
τῇ ἡμέρᾳ τῇ ἑβδόμῃ ἀπὸ πάντων τῶν ἔργων αὑτοῦ.
Εἴρηκε, «дихит», «сказал»; именительный падеж не выражен: «Писание сказало». Это обычная форма речи в Новом Завете: Ин 7:38, Καθὼς εἷπεν ἡ γραφή, стих 42. Но чаще всего говорение Писания выражается λέγει, Ин 19:37, Рим. 4:3, 9:17, 10:11, 11:2, Гал. 4:3, Иакова 4:5: иногда через λαλεῖ, Рим. 3:19; здесь под εἴρηκε: все слова, используемые в Новом Завете для выражения говорения. Ибо он не мертвый и немой, но живой и гласный, глас Божий для имеющих уши слышать. И говорение применяется к нему как в предсовершенном виде: «сказал», «сказал», как в Иоанна 7:38, 42, чтобы обозначить его первоначальную запись; и в настоящем времени, чтобы обозначить его непрекращающуюся власть. Или, может быть, здесь следует поставить τίς: «Один человек сказал»; ибо наш апостол уже использовал эту форму речи в своей цитате, гл. 2:6, Διεμαρτύρατο δέ που τίς, — «Один свидетельствует в определенном месте». Или: «Он сказал»; то есть Сам Бог, Святой Дух, на чей авторитет в Писании во всех этих рассуждениях и дебатах мы полагаемся. Или это слово воспринимается безлично, как «dicitur», «Сказано». που, «аликуби»,
«in quondam loco» — «где-то», «в определенном месте». В сирийском языке это που отсутствует. араб., «в определенном разделе». Περὶ τῆς ἑβδόμης. Обычно переводчики говорят: «de die septimo» — «седьмого дня». Сирийский, אתָ שׁ
בָּ ַ ע
לַ,
— «о субботе». Οὕτω или οὓτως — «так», «таким образом».
Но в переводе этих слов нет особых трудностей или различий.
Вер. 4. — Ибо он говорил в одном месте [где-то] о седьмом дне так: «И почил Бог в седьмой день от всех дел Своих».
Этот стих состоит из двух частей: одна выражает способ введения предполагаемого свидетельства; другой содержит сами показания. Первое заключается в таких словах: «Ибо Он говорил определенными словами».
место относительно седьмого дня».
Γάρ. Γάρ, «ибо», нота иллюзии, показывающая, что в последующих словах апостол замыслил доказательство того, что он эллиптически выразил в предыдущем стихе; важность которых мы уже заявляли ранее. Суть в том, что был покой Бога и Его народа, и день покоя от создания мира; это не было остальным, упомянутым здесь псалмопевцем. «Ибо Он говорит».
Хорошо. Εἴρηκε, «он говорил» или «сказал». К кому или чему это относится, уже было показано.
Που. Που — «где-то», «в определенном месте». Поскольку он не называет прямо своего автора, он также не указывает и конкретного места, где записаны эти слова. Он лишь отсылает евреев к Писанию, которое было общим признанным между ними принципом истины, с которым он и они соглашались и в котором они были экспертами. Особенно так было в книгах Моисея; и особенно в истории сотворения мира, откуда и взяты эти слова. Ибо в том была их слава, что оттуда они оказались в ясном свете первородной вселенной, которая была сокрыта во тьме от всего мира кроме него.
Περὶ τῆς ἑβδόμης. Περὶ τῆς ἑβδόμης. Это предмет, относительно которого даны последующие показания. Обычно слова переводятся как «de die septima» или «de septima» — «седьмого дня». Только сирийский язык, как было замечено, переводит это слово как «день субботний»; и это не излишне, так как выражает предназначение этого места. Вместо ἑβδόμη, «седьмой», может использоваться как естественно, так и абсолютно для седьмого дня, ἡ ἡμέρα ἡ
ἑβδόμη, как это выражено в следующих словах, «седьмой день», то есть от начала творения, в котором завершился первый полный возвратный ход времени, после чего снова происходит возврат к первому дню; или, его можно использовать τεχνικῶς, «искусственно», как обозначение определенного дня, специально так называемого; или как название одного дня, как большинство народов давало названия еженедельному ходу дней. Ибо в то время ἡ
ἑβδόμη, «седьмой», было именем, которым эллинисты называли день субботний. Так его всегда называет Филон, как заметили другие; что также свидетельствует о том, что это послание было написано первоначально на греческом языке. Так, в Евангелии μία σαββάτων, «один» или «первый из
«неделя» — обозначение дня Господня; и именно о субботе говорит апостол. И это относится как к покою Бога, так и к покою, назначенному для нас на нее. Ибо доказательством этому является то, что он сейчас и В этих словах Он доказывает, что по закону творения Бог успокоился, когда завершил Свою работу, предоставил Своим творениям возможность войти в Свой покой и дал им один день в качестве залога.
Хорошо. Οὕτω, «с этой целью» или «с этой целью»; поэтому его можно перевести либо как точно обозначающее сообщаемые слова, либо как относительно их содержания и замысла: «таким образом» или «с этой целью».
Во-вторых, следует само свидетельство: «И почил Бог в день седьмый от всех дел Своих». Как было замечено, эти слова взяты из Быт. 2:2.
Но апостол намерен не только использовать приведенные им слова, но и направляет нас в них ко всему отрывку, частью которого они являются. Ибо не соответствовало бы его цели просто показать, что Бог почил от дел Своих, что и подтверждают эти слова; но его цель состоит в том, чтобы показать, как теперь часто наблюдалось, что для нас был предусмотрен покой, в который мы должны войти, и день отдыха назначен как залог этого. И это полностью выражено в указанном месте; ибо Бог во время Своего покоя «благословил седьмой день и освятил его». Мы раскроем слова, насколько это необходимо, и затем рассмотрим, что ими подтверждается.
Κατέπαυσεν. Κατέπαυσεν ὁ Θεός, «Бог почил». Апостол добавляет ὁ Θεός,
«Бог» в начале стиха, םי א.
ל
ֹ
הִ ֱ ל וַ
יְ
כַ, «и Бог закончил»; для
потом только «он отдыхал» — שׁ
בּ
ֹ
ת ְ וַ, «и требуй». Прекращение
Целью является работа, а не отдых от усталости. Бог не утомлен: в делах творения Он устал не больше, чем в делах провидения. Это. 40:20: «Творец концов земли не утомляется и не утомляется». Он не трудится, работая; и поэтому под этим словом подразумевается только прекращение деятельности. И это полностью удовлетворяет смыслу слова. Но все же, Исх. 20:11 сказано: וַ
יָּ
נַ
ח;
что означает такой отдых или отдых, который приносит освежение утомленному. Таким образом, в слове может быть допущена антропопатия, и здесь говорится о Боге «покой», имея в виду то, что мы находим в себе как освежение после труда. Таким образом, это выражено для нашего наставления и примера; хотя в Боге не должно быть ничего, кроме прекращения приложения Своей творческой силы к производству большего количества
существа, с удовлетворением от того, что он уже сделал. И в этом слове בּ
ֹ
ת
וַ
יִּ
שׁ
ְ, лежит в основе «Субботы», как названия, так и предмета.
Ибо как имя ת שׁ
בָּ ַ, отсюда
שׁ
בּ
ֹ
ת ְ, здесь впервые использовано, поэтому здесь тоже ложь
одновременно повод и основание самой вещи. Итак, в команде
«Помни день субботний, чтобы освятить его: шесть дней работай и делай всякие дела твои»; следует причина повеления, ם וְ
י
וֹ
י
ך
א
ל
ֹ
ה
ָ ֶ ֱ הָ ה
וֹ ל
יַ ת שׁ
בָּ ַ י י
עִ שּׁ
בִ ְ הַ, — «ибо день седьмой — суббота Господу Богу твоему», то есть «покой Его» был в тот день, из-за чего Он повелевает нам соблюдать день покоя. Следовательно, наш апостол в этом месте выражает наш покой, или день покоя по Евангелию, через σαββατισμός, «суббота»; из чего потом.
Ἐν τῇ ἡμέρᾳ ἑβδόμῃ. Бог почил ἐν τῇ ἡμέρᾳ ἑβδόμῃ, «в тот седьмой день» — י י
עִ שּׁ
בִ ְ הַ ם בּ
יּ
וַֹ. Перевод LXX. имеет заметный
искажение в нем относительно начала этого стиха в Бытии; ибо, хотя сказано, что Бог закончил Свою работу «в седьмой день», там сказано, что Бог сделал это ἐν τῇ ἡμέρᾳ τῇ ἕκτῃ, «в шестой день», и ошибка древняя и общая для всех копий, как и за ним следуют некоторые древние переводы, такие как самаритянский и сирийский. Причиной этого искажения было желание избежать мнимой трудности в тексте, как будто утверждая, что Бог отдыхал на седьмой день, и тем не менее, что Он завершил свою работу в этот день. Кроме того, история творения ограничивает его шестью днями и не более. Но выражение «Он закончил свою работу в седьмой день», по-видимому, означает продолжение Его действия в этот день; и действительно, евреи имеют много странных уклонений, опасаясь затруднений в этом месте. И Иероним думает, хотя и весьма неоправданно, что это выражение в оригинале может привести к аргументам против их творческого покоя. Но существует двойное разрешение этой трудности, каждое из которых достаточно для ее устранения, и оба согласуются друг с другом. Во-первых, еврейское слово, благодаря конверсионной приставке, имеющей смысл прошлого, данного ему, вполне может быть передано с помощью претерплюперфектного времени. Так и у Юния: «Cum autem perfecisset Deus die septimo opus suum quod fecerat, quievit»; «И когда Бог завершил дело Свое, в седьмой день почил». Таким образом, седьмой день выражается не как время совершения какой-либо работы, а как время, наступившее непосредственно после ее завершения.
И «finis operis non est ipsum opus» — «термин, конец или дополнение
работа — это не сама работа». Опять же, здесь использовано слово ה כ.
לָָ, нет
правильно означают «работать» или «эффект», но «завершать», «совершать» или
"выполнить."
השׂ
ָ עָ
שׁ
ר ֵ אֲ
תּ
וֹ
א
כְ מ
לְֵ
ל וַ
יְ
כַ ;— «Имел
усовершенствованный
дела свои, которые он делал.» Так что в седьмой день уже не было никакой работы.
Этими рассуждениями апостол, кажется, только доказал, что дела были завершены и что Бог почил или прекратил свою работу на седьмой день. Но это, по-видимому, не отвечает его намерению, поскольку он говорит не об абсолютном покое Бога (ибо это не соответствовало бы его теперешним целям), а о таком покое, в который могли бы войти его послушные создания, из которого этот покой Бога был основание, такое же, как и все остальное, о чем он впоследствии упоминает в земле Ханаанской и в Евангелии. Поэтому в эту цитату он включает смысл всех ранее изложенных слов, а именно, что во время и благодаря покою Бога в седьмой день Он освятил и благословил этот день, чтобы он стал днем покоя для поклоняющихся Ему, и залог их вхождения в покой с ним. Поэтому здесь утверждается повеление и назначение седьмого дня быть субботой, или днем отдыха для людей от создания мира, как было доказано в другом месте.
Итак, вот сумма изложенного здесь, а именно, что с начала, «от создания мира», было дело Божие, и наступивший за ним покой, и вход предложенный людям в этот покой и день покоя как залог этого дан им; что, однако, не входило в намерения псалмопевца, о чем упоминается далее, как в следующем стихе.
Прежде чем мы продолжим, согласно разработанному нами методу, мы можем обратить внимание на следующие наблюдения:
Обс. I. Что бы ни говорило Писание в каком-либо месте, если оно правильно понято и применено, оно является прочным основанием для веры, на котором можно опираться, и для выведения аргументов и доказательств в вопросах поклонения Богу.
Таким образом апостол подтверждает здесь свою цель и намерение. Его цель – урегулировать суждения этих евреев по вопросам, касающимся
поклонение Богу; и предоставить им достаточную власть, в которой могла бы утвердиться их вера. Он делает это, отсылая их к определенному месту Писания, где подтверждается истина, к которой он призывает. Ибо, как я показал ранее, он намеревался поступить с этими евреями не только на основании своего апостольского авторитета и откровений, полученных им от Иисуса Христа, как он поступал с церквами язычников, но и на основе общих принципов Писания Ветхого Завета, которые были взаимно признаны им и ими. И великую работу он предпринял, а именно: доказать отмену богослужения Ветхого Завета и введение нового вида богослужения вместо него, на основании свидетельств самого Ветхого Завета; дело, как о больших кажущихся трудностях само по себе, столь чрезвычайно подходящих для убеждения евреев, что совершенно лишающее их всех претензий на продолжение своего иудаизма. И это, благодаря особой мудрости, данной ему, и владению Священным Писанием, он сделал так, что оставил церкви Христовой благословенную гарантию отказа от всей системы Моисеева поклонения, а также скалу для упрямых иудеев. ломать себя во все времена. И это должно нас ободрить: 1. Быть прилежным в исследовании Священного Писания, благодаря чему мы можем всегда иметь наготове средство для подтверждения истины и затыкать уста противников; и без которого нас будет легко бросать туда и сюда любым ветром учения. 2. Не бояться какого-либо противодействия тому, что мы исповедуем в путях и поклонении Богу, если у нас есть слово истины, которое защитит нас, а именно такое слово пророчества, которое более твердо, чем голос с небес. Совершенно невозможно, чтобы в вопросах, касающихся религии и поклонения Богу, мы когда-либо могли заниматься делом, сопряженным с большими трудностями и вызывающим более явное сопротивление, чем то, которым руководил сейчас наш апостол. Он придерживался практики и исповедания церкви, продолжал ее с самого ее основания, подчинялся власти самого Бога в отношении ее учреждения и заботился о принятии верующих во все времена, несмотря на другие кажущиеся недостатки и бесчисленные предрассудки. , бороться с этим; однако он предпринимает это исключительно на основании Священного Писания и свидетельств своей цели, взятых оттуда, и славно осуществил свой замысел. Конечно, пока мы имеем одинаковую гарантию слова в отношении того, что мы признаем и исповедуем, нам не нужно впадать в отчаяние из-за тех подлых уловок и притворств, с которыми нам противостоят и которые не несут никакой пользы.
пропорционально тем трудностям, которые были побеждены и устранены одним и тем же словом истины. Например, какую силу имеют притязания Римской церкви, в их исповедании того, что открыто, назначено и повелено ими же, по сравнению с притязаниями евреев, начатыми и продолжаемыми властью самого Бога?
И если это было удалено и удалено светом и авторитетом Писания, то как может устоять перед ним другое, «сено и солома»?
Обс. II. Бесполезно настаивать на чем-либо в поклонении Богу, не продемонстрировав для этого авторитета Бога в Его слове.
Наш апостол не следует такому пути, но все же обращает внимание на евреев, что говорится в том или ином месте для его цели. А какой цели служит все остальное в этом деле? Есть ли что-нибудь еще, во что мы можем превратить нашу веру или что может повлиять на нашу совесть и заставить ее религиозное послушание? и не являются ли эти вещи жизнью и душой всякого поклонения, без которого оно является лишь мертвым трупом и мерзостью для Бога и тех, кто принадлежит Ему?
Обс. III. То, на что Писание делает особое замечание, особенно важно для нас рассмотреть и исследовать.
Здесь апостол ссылается на то, что особым образом было сказано о седьмом дне; и какие благословенные тайны он открывает, мы постараемся показать в нашем изложении той части его речи, в которой она рассматривается.
Установив все это таким образом, мы можем с большой краткостью перейти к остальным стихам, в которых апостол говорит на ту же тему. Поэтому к тому, что он утверждал о вхождении Бога в покой по завершении дел от основания мира, он добавляет:
Евреям 4:5
Καὶ ἐν τούτῳ πάλιν· Εἰ εἰσελεύσονται εἰς τὴν κατάπαυσίν μου.
Καὶ ἐν τούτῳ, «и в этом» или «здесь», ἐν τούτῳ τῷ ψαλμῷ, «в этом
псалом:» или τόπῳ, «в этом месте», то есть в месте Писания, рассматриваемого и излагаемого, а именно в 95-м Псалме, или словах Святого Духа, сказанных Давидом в нем. Выражение эллиптическое, а смысл такой: быть поставлено с начала четвертого стиха: «Ибо Он говорил в определенном месте; и снова Он говорит в этом месте».
Πάλιν, «снова»; то есть после того, как он сказал ранее, что по завершении Своих дел Бог отдыхал на седьмой день и благословил его как день покоя для Своих созданий, он (то есть тот же самый Святой Дух) говорит еще раз, по другому поводу: «Если они войдут в покой Мой».
Вер. 5. И еще: если они войдут в мой покой.
«Если они войдут в покой Мой». Ранее мы показали, что этими словами, не рассмотренными абсолютно, но использованными и примененными в беседах псалмопевца, он доказывает, что народу Божьему еще предстоит войти в покой. Это включено в них, поскольку они взяты из исторических записей у Моисея и пророчески применены у Давида. И это он считает здесь само собой разумеющимся, а именно, что вход в покой Божий для одних подразумевается именно в тех словах, которыми другие были исключены. Его нынешний аргумент основан на времени и месте, когда и где были произнесены эти слова, которые включают в себя покой Божий, в который нужно войти. Это было во времена Моисея и в пустыне; так что они не могут предполагать субботнего покоя от создания мира. «Ибо дела, — говорит он, — были совершены в шесть дней, а день седьмой благословился и освятился как день покоя», как свидетельствует Моисей (Быт. 2:1–3). Этот покой был предложен и вошел в него некоторыми от основания мира. Следовательно, это обязательно должен быть «другой покой», о котором говорит псалмопевец, и в который народ был вновь приглашен войти, как впоследствии он более ясно утверждает и доказывает. И те, кто с самого начала отрицают субботний покой, не оставляют ни основания, ни повода для аргументов и рассуждений апостола; ибо если бы такого покоя не было от создания мира, то какая нужда была бы ему доказывать, что это в Давиде не было тем, чего, по этому предположению, вовсе не было? Поэтому цель повторения этого свидетельства состоит в том, чтобы показать, что покой, упомянутый в нем, был не тем, что было назначено от начала мира, а другим, предложение которого еще осталось. Итак, тогда там
был еще один покой Божий, кроме того, при сотворении всего, как видно из этого места, что он далее подтверждает в следующем стихе. И отсюда мы можем узнать, что:
Обс. Многие важные истины не излагаются ясно ни в одном отдельном свидетельстве или утверждении Писания, но разум Божий относительно них следует собрать и изучить путем сравнения нескольких Священных Писаний, их порядка и уважения друг к другу.
Учитывая, как здесь делает апостол, то, что сказано τοὺ, и что опять ἐν
τούτῳ, что в одном месте, а что в другом, потом сравнив их между собой при их взаимном уважении, при должном употреблении других средств, мы, под водительством Духа Божия и благодати, придем к знакомству с его разумом и волей. . Язычники увидели и признали, что вся истина лежит глубоко. И мудрец советует нам копать и искать его, как золото, серебро и драгоценные камни. Итак, глубокая шахта всей духовной истины находится в слове Божием: здесь мы должны искать ее, если хотим ее найти. И одним из основных способов и средств нашего поиска является сравнение различных мест, посвященных одному и тому же вопросу или истине. Некоторые презирают это, а самые пренебрегают; из-за чего они мало знают и много ошибаются в святынях Божьих.
Евреям 4:6
Устранив таким образом возражение, которое могло возникнуть против нового предложения о покое Божием, отличном от субботнего покоя, который был назначен от основания мира, и продемонстрировав, что, хотя он и существовал в естественном состоянии или по закону наше творение, работа и покой Божий, и покой, в который люди могут войти, и день, выделенный как залог этого покоя, однако это был не тот покой, о котором он теперь спрашивал, - апостол в этом и в Следующие стихи призваны улучшить его свидетельства, уже приведенные для дальнейшей цели, а именно, чтобы доказать, что, хотя после упомянутого выше первоначального покоя народу Божьему был обещан и предложен второй покой, тем не менее это не тот, который предлагается в этом стихе. место псалма, но третье, которое еще осталось для них и теперь было предложено им, и которое под
те же обещания и угрозы с первыми; поэтому нам следует учитывать перевозку и выдачу вещей этим людям в связи с этим.
Вер. 6.—Ἐπεὶ οὖν ἀπολείπεταί τινας εἰσελθεῖν εἰς αὐτὴν, καὶ οἱ πρότερον
εὐαγγελισθέντες οὐκ εἰσῆλθον διʼ ἀπείθειαν·
Ἐπεὶ οὖν, «quoniam igitur» — «видя поэтому», «тогда как поэтому»; или, как Беза, «quia, igitur» — «следовательно», «потому что». Слова — это ноты или знаки вывода, который следует сделать из того, что было сказано раньше, или вывода, который следует сделать из того, что следует за ним.
Ἀπολείπεται, «супервеличайший», «реликвум est»; безлично, «оно остается».
Слово может иметь отношение к форме аргумента или к его содержанию. Во-первых, оно означает то, что он показал своими прежними рассуждениями и свидетельствами, а именно то, что «некоторые должны войти в покой»; в каком смысле слова выглядят так, как они выражены в нашем переводе: в последнем имеется в виду не что иное, как то, что кто-то еще должен войти в покой, или что эта работа вхождения в покой Божий еще остается. И эта разница не настолько велика, чтобы нам нужно было точно определить смысл в любом случае.
Τινας εἰσελθεῖν εἰς αὐτήν, «quosdam introire in eam», «ut aliqui introeant в eam»; «что некоторые войдут в это». Сирийский язык меняет и слова, и
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место, куда может войти любой человек», или «каждый человек», «человек»,
"мужчина." Кажется, именно с уважением относится к земле Кананн как к покою, куда некоторые могут, делают или должны войти; тогда как апостол доказывает, что было не то, а другое. араб., «видя, что некоторые остаются, которые должны войти в него».
Καὶ οἱ πρότερον εὐαγγελισθἐντες. Вульг. Лат., «quibus Prioribus annunciatum est»; то есть πρώτοις: оно относит слово к лицам, а не к вещи или самой проповеди. Рем., «и те, кому впервые было проповедано» вместо «те, которым впервые было проповедано».
Πρότερον, «приус», «первый»; не абсолютно, но относительно дальнейшего.
Остальные слова были открыты ранее.
Вер. 6. Итак, остается, что некоторые входят в него, а те, кому оно было впервые проповедано [которые были первыми евангелизированы], не вошли из-за неверия или непослушания.
Слова содержат утверждение и частное предположение из него. Утверждается, что «некоторые должны» (или «должны») «войти в покой Бога».
Это он заключает, как это показано и доказано его прежними аргументами и показаниями. И это не покой Бога и суббота от основания мира; ибо позже и в другом случае прямо упоминается о другом покое Божием, в который должен был быть получен вход. Это он доказывает словами псалмопевца, приведенными у Моисея: «Если войдут в покой Мой». Ибо, хотя он и цитирует слова непосредственно из псалма, тем не менее, он рассуждает на основании их, впервые записанных у Моисея; ибо в следующем стихе он доказывает, что Давид намеревается отдохнуть еще раз, чем тот, о котором говорилось ранее, хотя обычно он включается в первый стих. Таким образом, эти слова доказывают, что еще существует вход в покой Бога. Не то чтобы эти частицы םאִ и εἰ, используемые здесь, имели в одном и том же месте противоположное значение и могли быть истолкованы отрицательно или утвердительно: «Если они будут», то есть «они не будут», — ибо в этом заключалась суть намерение слов, обращенных к тем, о ком они были сказаны в первый раз, и: «Они войдут», «некоторые войдут», как применяет их апостол; но что обещание включено в каждую условную угрозу, как мы уже заявляли ранее. Смысл этих слов, таким образом, таков: «Из сказанного очевидно, что некоторым еще предстоит войти в иной покой Божий, помимо того, который был в субботу, назначенную от создания мира».
Во-вторых, Он предполагает, что те, кому этот покой был впервые проповедан,
«не вошли по причине своего непослушания». Ясно, кого имеет в виду апостол в этих словах, а именно тех, кто вышел из Египта под руководством Моисея, грех и наказание которого он так полно описал в предыдущей главе. Им же в первую очередь было объявлено остальное от Бога, они были впервые евангелизированы этим. И этим апостол показывает, какой именно покой он намеревается, а именно, не абсолютно духовный покой обетования, ибо он был проповедан и возвещен верующим от основания мира; но это была церковная остальная часть земли
Ханаан, который был впервые проповедан им, то есть исполнение обетования, при их вере и послушании, было впервые предложено им; иначе само обетование было сначала дано Аврааму, но фактическое исполнение его никогда не предлагалось ему ни при каких условиях. В этот покой они не вошли по причине своего неверия и непослушания, как подробно заявлено в третьей главе, на которую здесь ссылается апостол.
Таким образом, такова суть этого стиха: помимо покоя Божьего от создания мира и установления седьмого дня субботы как залога этого, был еще другой покой, в который люди могли войти, а именно: покой Бога и поклонение Ему в земле Ханаанской. Это было предложено людям древности, но они не пошли на это по причине своего неверия.
И в соответствии с тем, что было сказано ранее о покое Бога после завершения Его дел от основания мира, мы можем кратко рассмотреть, что это был за покой, в который не вошли те, кому он был предложен впервые. Ибо не замечено, чтобы они вошли в него не для того, чтобы показать, что тот же покой, в который они не вошли, еще остался для тех, которые теперь войдут в него верою; ибо впоследствии апостол ясно доказывает, что он говорит о другом покое, и что хотя некоторые вошли в этот покой под водительством Иисуса Навина, но был еще другой покой, помимо того, о котором пророчествовал в псалме: но это называется сверх во исполнение его прежнего увещевания о том, что нам следует остерегаться того, чтобы мы не ошиблись в остальном, предложенном нам, как они не достигли того, что было тогда предложено им. Поэтому мы можем здесь рассмотреть, что это был за покой, который Бог называет «своим покоем»; и в который он пригласил их войти, и что соответствовало его конституции.
И все это, хотя и было упомянуто раньше, здесь должно быть поставлено на свое место.
Во-первых, поскольку это покой Божий, ему должна предшествовать какая-то работа Божия, в связи с чем он так называется. Это была могущественная работа Бога по возведению церковного государства израильтян по сравнению с Его работой по сотворению неба и земли, посредством которой Он проложил путь для первого состояния покоя, упомянутого выше, Ис. 51:15, 16; и это во всех отношениях отвечало. И эта работа Божья состояла из двух частей; или два вида работ
согласился с этим: — 1. Это были приготовления к нему, а именно дела, которые он совершил для освобождения народа из Египта. Они были произведены «искушениями, знамениями, чудесами, войной, сильной рукой, простертой мышцей и великими ужасами».
Втор. 4:34. Эти вещи страха и ужаса отвечают созданию первой материи, которая была «пустой и бесформенной». 2. Совершенство в издании закона со всеми его постановлениями и постановлениями, а также в полном поклонении Богу, которое должно соблюдаться среди этого народа. Это было особое и особое преобразование церкви в такое состояние, в котором мог бы покоиться Бог, Иез. 16:8–13, отвечая на шестидневную работу, в ходе которой Бог сотворил и сформировал все виды тварей из первых созданных, сообщил
[то есть бесформенная] масса. Ибо, когда они завершились, Бог взглянул на них, увидел, что они «хороши», и объявил их такими, Быт. 1; Итак, после создания этого церковного государства и расположения народа он увидел, что это хорошо, и объявил, что это так: Иез. 16:14: «Слава твоя прославилась среди язычников благодаря красоте твоей, ибо она была совершенна благодаря чести Моей, которую Я возложил на тебя». Так завершилось дело создания этого церковного государства, создания этих небес и земли и всего воинства их.
Во-вторых, сделав это, Бог отдыхает или входит в свой покой: «Он и ковчег силы Его встал, и вошел в покой Его» в ответ на Его покой после завершения дел первого творения, Пс. 132:8. Урегулирование своего поклонения и типичное представление его присутствия среди людей, затмевающее его славное присутствие в Том, в ком полнота Божества должна была обитать телесно, он называет это «своим покоем» и «своим собственным покоем». ." И после этого народу был предложен двойной отдых: 1. Духовное покой в Боге, как вступление с ними в особый завет. После Божьего покоя творения люди были приглашены войти в Божий покой как Бог природы, на условиях и в соответствии с законом творения; но из-за греха этот покой стал бесполезным и бесполезным для всего человечества, а сам завет утратил всю свою силу приведения людей к Богу. Но теперь, в этом возведении нового церковного государства среди потомков Авраама, его основанием было обетование, данное Аврааму, которое содержало в себе суть другого завета, в который Бог через Иисуса Христа войдет и покоится в нем; после чего он приглашает их верой и послушанием войти в него
а также в покой Бога. 2. Людям был предложен залог этого духовного покоя; это была земля Ханаанская, ее тихое владение и поклонение Богу в ней. Этим и их уважением к нему Бог испытал их веру и послушание в отношении того духовного покоя, который как бы скрывался под ним. И здесь-то они и потерпели неудачу, пример которых предлагается и рассматривается в этой главе.
В-третьих, покой Божий после сотворения мира сначала был в первый седьмой день; поэтому он «благословил и освятил», чтобы это могло быть залогом и знаком как его собственного согласия в его делах, так и закона послушания, который он назначил им всем; а также людям того вечного покоя, который был уготован им в Нем, при соблюдении того закона, в учреждении которого он сам покоился, а также для того, чтобы у них было особое время и время торжественно выразить свою веру и послушание. И в этот день он снова, с той же целью, обновил народу Израиля, и это без каких-либо изменений, как потому, что еще не пришло время, когда должно было быть произведено великое преобразование всего сущего, так и потому, что первое Завет, к которому был приложен покой в тот день, был материально возрожден и заново представлен этому народу. И этот день покоя, или установление седьмого дня субботы в иудейской церкви, обязательно включен в этот стих, ибо без его рассмотрения этот покой не отвечает покою Бога, на котором прежде настаивал и на котором является правилом и мерой всего последующего; ибо там был день покоя, который синекдохически упоминается для всего покоя Бога в таких словах: «Для говорящего о седьмом дне»; и потому наш апостол в следующем обзоре этого свидетельства не говорит, что был еще один покой, а только то, что
был определен «другой день», который распространяется как на общий период, когда покой Божий предлагается каждому, так и на особый день, который был видимым залогом покоя Божьего, и посредством которого люди могли войти в него. , как и в последующих словах проявятся.
Вот что апостол доказал или приступил к доказательству в отношении своего главного замысла в этих стихах, а именно, что существует покой Божий, в который люди могут войти, а не остальная часть земля Ханаанская, поскольку те, кому она была предложена и предложена первыми, не вошли в нее, должен был еще остаться тот другой покой, который он
побуждает евреев трудиться, чтобы войти в него. И основание его аргумента заключается в том, что остальная часть Ханаана, хотя и была отдельным покоем сама по себе, тем не менее, была типична для того другого покоя, о котором он спрашивает, и хорошие вещи этого нового покоя были смутно представлены. людям, находящимся там; так что, отвергнув этот покой, они отвергли и его добродетель и преимущества. И отсюда мы можем заметить, что:
Обс. I. Верность Бога в Его обещаниях не должна измеряться верой или послушанием людей в какой-либо конкретный период времени, в каком-либо одном поколении или их грехами, из-за которых они отстают от этих обещаний, или какими-либо провиденциальными устроениями по отношению к ним.
Людям в пустыне было предложено обещание войти в покой Божий, но когда все они потерпели неудачу и не выполнили этого, возникла видимость несостоятельности самого обетования. Таким образом, они, по-видимому, сами молчаливо обвинили Бога, когда Он осудил неотвратимый приговор, запрещающий им вступление в землю обетованную: ибо после провозглашения этого он добавляет: «И вы узнаете нарушение моего обещания», Числ. 14:34; что является суровым и ироничным упреком в их адрес.
Похоже, они утверждали, что, если они не вошли, значит, Бог не выполнил Свое обещание, и поэтому размышляли о Его истинности и правдивости. «Это, — говорит Бог, —
«станет известно, когда вы будете полностью уничтожены»; (ибо тогда это должно было совершиться.) «Вы узнаете, что это ваш грех, неверие и бунт, а не какая-то ошибка с моей стороны».
Наш апостол приводит большое рассуждение на эту тему в другом месте.
При проповеди Евангелия было видно, что, когда были призваны язычники, большая часть иудеев была отвергнута и не была принята к участию в ее благах. Таким образом, создалось впечатление, что обещание Бога семени Авраама и верность Бога в нем не были выполнены. Это возражение он выдвигает себе в качестве предвкушения, Рим. 9:6: «Не то чтобы слово Божие не имело силы». Задуманное «слово Божие» — это слово обетования, как заявлено в стихе 8. Казалось, это не удалось, поскольку семя Авраамово не было повсеместно или, по крайней мере, в целом, сделалось его причастниками. «Это не так», говорит он; «Обещание твердо и стабильно и оказывает свое действие, несмотря на кажущуюся неудачу». После этого он приступает к удалению
это возражение, демонстрируя, что в плотском семени Авраама обетование было действенным согласно вечному совету Бога и Его цели избрания.
И так часто случается среди народа Божия. Возможно, они сделали некоторые неправомерные применения обещаний самим себе; возможно, неправильно истолковал или неправильно их понял; или, можно предположить, что они были в большем стремлении к своему осуществлению, чем это было на самом деле; о своей личной беде или о бедствиях всей церкви они были готовы по крайней мере упрекать Бога об истинности и нерушимости Его обетований. См. Пс. 116:11; 1 Сэм. 27:1; Джер. 12:1; Хаб. 1:2–4, 13. Величие их бед и неотложность искушений побудили их к таким выражениям. Псалмопевец дает одно исправление для всех подобных недостатков, Пс. 77:10: «Я сказал: это моя немощь; но я буду помнить годы десницы Всевышнего»; «Все мои тревожные опасения относительно промыслов Божиих и исполнения Его обетований суть плоды и следствия». моей собственной слабости. Чтобы избавить себя от них в будущем, я буду думать о вечности, силе и суверенитете Бога; что защитит меня от таких слабых опасений». И чтобы помочь нам в исполнении нашего долга, мы можем воспользоваться следующими наблюдениями и правилами:
Обс. II. 1 Обетования Божии таковы, что относятся только к благодати завета или такие, которые уважают также и внешнее исполнение завета в этом мире. Те, кто относится к первому типу, всегда и во все времена фактически исполняются и приносят пользу всем верующим благодаря их союзу со Христом, независимо от того, имеют ли они всегда в своих душах чувство и утешение от этого достижения или нет; но к такого рода обещаниям мы сейчас не относимся особо. Помимо этого, есть обетования, которые уважают внешнее исполнение завета под провидением Божьим в этом мире. Таковы все те, которые касаются мира и процветания церкви, ее избавления от бед, увеличения света и истины в мире, радости и утешения верующих в нем, а также бесчисленных других, имеющих подобную важность; и именно о таких людях мы и говорим.
Обс. III. 2. Некоторые, да, многие обетования Божьи могут полностью исполниться, когда очень немногие знают или замечают, что они таковы.
может быть вообще никакой. И это происходит по разным причинам; ибо (1) По провидению Божьему могут произойти такие вещи, которые могут помешать людям распознать и признать это. Требовалась великая мудрость и понимание, чтобы правильно воспринять исполнение таких обетований, которые смешаны с Божьими устроениями в делах этого мира, Отк. 13:18; и эта мудрость никогда не была достигнута большинством профессоров ни в одну эпоху.
Таким образом, когда Бог пришел исполнить свое обещание по освобождению Своего народа из Египта, Он в то же время допустил, чтобы их рабство и страдания настолько возросли, что они не могли в это поверить (Исх. 5:21–23. См. гл. 4:31 по сравнению с гл. 6:9. Верующие по своему долгу молятся об исполнении обетования Божия, это может оказаться для них великим бедствием.
Бог отвечает на их желания. Но как? «Страшными делами в праведности»,
Пс. 65:5. Он отвечает им «в праведности»; то есть праведность верности и правдивости в исполнении Его обещаний. Но при этом он видит необходимым, в своей святости и мудрости, смешивать это с такими «ужасными вещами» в делах своего провидения, которые заставляют их сердца трепетать; так что в настоящее время они мало обращают внимания на любовь, благодать и милость обетования. В Откровении содержится много чудесных обещаний и предсказаний, которые, несомненно, исполняются. Таковы те, которые касаются разрушения язычески-римской империи под снятием шести печатей, гл. 6. Тем не менее, осуществление этого сопровождалось такими ужасными событиями, гибелью наций и семей, что очень немногие, если вообще кто-то один, обратили на них внимание в то время, когда они находились в стадии завершения. (2) Это вытекает из предвзятых мнений людей относительно смысла и значения обетований или природы обещанного, которые часто возникают у людей. Они воспринимают их как одно, а в случае, если они доказывают другое; что заставляет их либо полностью отвергать их, либо не видеть их достижений. Так было и при явлении или пришествии Господа Христа во плоти, согласно обетованию. Иудеи искали этого и постоянно жаждали этого, Мал. 3:1, 2. Но они сформировали представление об обетовании и о том, что было обещано им самим, на которое они никак не могли ответить. Они ожидали, что он придет с мирской честью, силой и славой, чтобы удовлетворить их миром, властью, богатством и процветанием; но Он приходит совсем другим образом и для других целей: поэтому они не приняли Его и вообще не хотели
верьте, что обещание исполнится, когда оно будет точно и полностью выполнено. Может быть так и с другими. Они могут неправильно понять обетования и искать в них то, что на самом деле в них не предусмотрено. Очень многие люди совершают ошибку, когда упускают из виду истинную духовную важность и цель пророческих обетований, и занимаются плотскими вещами, которые в письме их затмевают. (3) Само неверие скрывает исполнение обетований от глаз людей. Поэтому наш Господь Христос, говоря о Своем пришествии, чтобы отомстить за избранных Своих, добавляет к этому:
«Однако, когда Сын Человеческий приидет, найдет ли Он веру на земле?» Луки 18:8. Люди не воспримут и не поймут Его работу из-за неверия.
И это одно соображение должно научить нас большой умеренности в наших суждениях относительно применения обетований, пророчеств и предсказаний к своим временам. Я убежден, что многие спорили (тем самым беспокоя себя и других) о временах и времени, когда должны исполниться некоторые пророчества, давно уже получившие свое главное исполнение, так, как те, кто сейчас спорят о них, не думают об этом. . Таковы многие из тех, которые некоторые относятся к будущему царству Христа в этом мире и которые исполнились с Его пришествием и возведением Его церкви. И хотя многое из этого рода, несомненно, все еще остается в записях, что будет совершено в свое время, все же, когда это наступит, это, возможно, очень мало будет отвечать представлениям, которые некоторые представляют об их смысле и важности. Опыт также достаточно научил нас, что те расчеты и предположения во время выполнения некоторых обещаний, которые, казалось бы, были наиболее спокойными и трезвыми, до сих пор постоянно разочаровывали людей в их ожиданиях. Что Бог верен во всех Своих обещаниях и предсказаниях; что каждое из них будет завершено в свое время; что все, что содержится в них и предназначено ими, является плодами его любви и заботы о своей церкви; что все они стремятся к продвижению той славы, которую он замыслил себе через Иисуса Христа; это вещи, которые должны быть для нас несомненными и фиксированными. Помимо этого, нам следует быть осторожными: (1) Не придавать никакого смысла любому обетованию, которое мы считаем еще неисполненным, то есть: [1] Во всем, что не соответствует аналогии с верой,
— подобно тем, кто в древности мечтал о таком обетованном Царстве Христовом, как
где должны быть восстановлены все Моисеевые богослужения и обряды; [2] Это принижает духовные обетования до плотских похотей и интересов, подобно тем, которые в предшествующем веке под предлогом наполнения обещанного Царства Христа давали одобрение тем самым своему собственному насилию, грабежу и нечистоте: (2. ) Чтобы мы не были категоричны и не беспокоили свою веру и веру других относительно будущего исполнения таких обетований, которые, вероятно, уже исполнены, и это в некотором смысле соответствует аналогии с верой и смыслом нового завета: (3.) Что в тех случаях, когда у нас есть обоснованная уверенность в том, что они еще не исполнены, мы тихо и терпеливо ожидаем спасения Божьего; не делая наше понимание их правилом любых действий, для которых у нас нет четкой гарантии в предписании нашего долга в других местах Писания.
Обс. IV. 3. Некоторые обетования Божьи, что касается их полного исполнения, могут быть ограничены определенным временем и сезоном, хотя они могут иметь и приносить пользу во все времена года; и пока это не наступит, не может быть никаких обвинений в неисполнении, хотя бы они и не были исполнены. Так было и с великим обещанием пришествия Христа, упомянутым выше. Оно было дано от создания мира (Быт 3:15) и по воле Божией, ограниченной определенным периодом времени, определенным впоследствии в пророчествах Иакова, Даниила, Аггея и других. Этого ожидали все святые Божии с самого первого дачи обетования.
Некоторые думают, что Ева, после рождения Каина, о котором она произнесла слова: «Я приобрела человека от Господа», что, по их мнению, следует перевести как «человек Господь», — предполагала и надеялась, что обещание явить благословенное Семя было исполнено. И если они искали его в день рождения первого человека, родившегося в мире, то весьма вероятно, что их сердца часто болели, когда их надежды откладывались на четыре тысячи лет. См. Быт. 5:29, 49:18 и сравните с Луки 2:30, Исх. 4:13. И много раз, без сомнения, они были готовы поставить под сомнение истинность обетования, а значит, и верность Бога. У них были великие желания и великие ожидания, которые не оправдались. Поэтому наш Спаситель говорит своим ученикам, что «многие пророки и праведники желали увидеть то, что они видели, и не видели» (Мф. 13:17. Они желали, надеялись и молились, чтобы обещание исполнилось в их дни; чего еще не было. Поэтому наш апостол говорит нам, что «все они умерли в вере, а не в вере».
получив обетование» (Евр. 11:13), то есть не исполнение его. Однако это их разочарование ни в малейшей степени не поколебало устойчивости обетования; ибо хотя оно еще не было фактически исполнено, однако они получили пользу от него, да, жизнь и спасение через него. И это Бог предусмотрел в отношении тех обетований, фактическое исполнение которых ограничено определенным временем года, участниками которого нынешнее поколение не станет: - есть та благодать и утешение в них, ибо и для тех, кто верует, что они имеют полную выгоду от милосердной и духовной части их, в то время как они совершенно бесполезны для тех, кто имеет только плотское ожидание своих внешних достижений. Аврааму, для освобождения его потомства из рабства, срок был ограничен четырьмястами годами, Быт.
15:13, 14. Весьма вероятно, что израильтяне во время своего рабства в Египте были совершенно не знакомы с исчислением этого времени, хотя они знали, что было обещано избавление; ибо, поскольку они, скорее всего, утратили традицию самого откровения или, по крайней мере, не знали, как определить и вычислить время, так Бог распорядился так, чтобы они зависели от Его абсолютного суверенитета, а не торопились и не унывали. . И все же, несомненно, из-за задержки, которую они опасались в исполнении обетования, некоторые из них впали в одну из этих крайностей, а некоторые из них в другую; жители Гата, уроженцы этой земли, убили», когда «пришли забрать скот свой» 1
Хрон. 7:21. Вероятно, эти сыновья Ефрема вторглись бы в Ханаан и ограбили амореев до того, как наступило назначенное и полное время; и они погибли в своем предприятии. Другие, несомненно, в своих великих бедствиях и душевных муках испытывали множество опасений, как бы обетование полностью не оправдалось. Но все это время не было никаких изменений в Боге и Его слове. Это заставило святых мужей впоследствии с большим уважением относиться к назначенному времени исполнения обетований, когда оно каким-либо образом было безошибочно обнаружено, а затем посвятить себя таким обязанностям, которые могли быть соответствующими для их времени. Поэтому псалмопевец молится, чтобы «восстал Бог и помиловал Сион, потому что время благоволить ему, да, назначенное время», время, предначертанное и назначенное, «настало», Пс.
102:13. И когда Даниил понял из книг пророка Иеремии, что время исполнения обетования о возвращении плена Иуды близко, он приступил к молитве, чтобы он мог
сделано соответственно, Дэн. 9:2, 3, 17. Но что делать людям в отношении таких обетований, если они никоим образом не знают установленного времени их исполнения?
Ответ. Верьте и молитесь; и затем примите данное ободрение, Ис.
60:22: «Я, Господь, ускорю это в свое время». Ему назначено время, которое нельзя изменить; но если вы примете во внимание противодействие, которое противостоит этому, маловероятность и невероятность его достижения, отсутствие всех внешних средств для этого, то по вере и молитве оно будет ускорено. Таким образом, во дни Евангелия сохраняются знаменательные обещания относительно призвания евреев, уничтожения Антихриста, мира и славы церквей Христовых. Мы знаем, как люди терпели неудачи в этих вещах: некоторые поспешно предвосхищали их, некоторые неоправданно указывали время их совершения; чье разочарование, их собственное неверие и плотская мудрость привели к тому, что большинство людей больше не заботились о них и либо думали, что их обещания не выполняются, либо что такие обещания на самом деле никогда не давались, - причем неверие нашло очень ученых защитники. Но несомненно, что существуют периоды времени, привязанные к этим вещам. «Видение их относится еще к назначенному времени, но в конце оно проговорит и не солжет; хотя оно и замедлит» и задержится вне расчетов некоторых и ожиданий всех, все же «ждите его, потому что оно обязательно придет». Оно не задержится ни на мгновение после предшествовавшего ему времени в древности, как сказал Авв. 2:3. Тем временем Бог дал нам определенные указания в общих расчетах будущих времен; откуда еще самые прилежные исследователи не смогли узнать ничего устойчивого и достоверного, кроме того, что с момента первого предсказания должно пройти много времени и что оно определенно указано для его исполнения в замысле Божием. Таким образом, правило, подтвержденное этими примерами, при должном рассмотрении может свидетельствовать о стабильности Божьих обетований, несмотря на вмешательство перекрестных провиденциальных устроений.
Обс. V. 4. Есть много обетований, знаменательное исполнение которых Бог не ограничил каким-то особым временем, но сохраняет в Своей собственной воле действовать в соответствии с ними по отношению к Своей церкви так, как лучше всего соответствует Его мудрости и любви. Только такого обещания не дано, но Бог в тот или иной момент подтвердит свое слово в нем, действуя согласно ему или исполняя его. И
Бог распорядился таким образом: (1) Чтобы Он всегда был наготове, чтобы проявить свое недовольство грехами Своего народа; (2) Чтобы он мог проявить свою веру; и (3) Чтобы побудить их молиться, ожидать и взывать к Нему в своих бедах. Таким образом, если оставить в стороне обетования, ограниченные определенным периодом времени, этих обетований всегда достаточно, чтобы удовлетворить желания и молитвы церкви. Когда Бог ограничил Свои обещания определенным временем и временем, пусть люди этого периода, времени и времени будут такими, какими они пожелают, «указ породит», и верность Божия требует точного выполнения таких определенных сроков. обещает. Таким образом, обещание о пришествии Христа было ограничено и определено, поэтому Он должен был прийти, и Он действительно пришел, каково бы ни было состояние церкви, которое было настолько плохим, насколько это вообще возможно в этом мире; так что один из них вскоре после этого признался, что, если бы римляне не уничтожили их, он подумал: «Бог послал бы на них огонь с неба, как Он это сделал на Содом и Гоморру».
Но затем должен был прийти Христос, согласно заранее назначенному времени, и тогда он действительно пришел к тем убийцам. Поэтому Бог ограничил время рабства потомства Авраама четырьмястами тридцатью годами. Когда то время истекло, народ стал нечестивым, неверующим, ропщущим и никак не подготовленным к такой милости; однако в «ту самую ночь», которой было ограничено обетование, они были избавлены. Но теперь, что касается их входа в Ханаан, Бог оставил обетование на большей широте. Поэтому их приводят к самой двери и снова возвращают обратно из-за своих грехов и неверия; и все же обещание Божие не исполнилось, как это произошло бы, если бы они не были избавлены от египтян по прошествии четырехсот тридцати лет, какими бы ни были их грехи или неверие. И такого рода обетования, как было сказано, записаны в Писании бесчисленное множество; и нет ни одного из них, которое в тот или иной момент должно было быть осуществлено. Ибо, хотя их достижение в то или иное время во многом зависит от веры, покаяния и послушания церкви, тем не менее они не имеют абсолютного уважения к тому условию, которое должно или никогда не может быть выполнено, чтобы так им следует прийти в полное разочарование. Поэтому Бог через них испытывает и проявляет веру Своего народа в том или ином веке, как Он это делал с теми, кто был в пустыне, обетуя войти в покой; но, тем не менее, в служении Своей благодати он позаботится о том, чтобы его церковь в то или иное время
другой станет причастником их, чтобы слово его не упало на землю.
Обс. VI. 5. Некоторые заботы о славе Божьей в мире могут на какое-то время приостановить полное и внешнее исполнение некоторых обещаний.
Таким образом, церкви дано много обещаний об избавлении от страданий и гонений и об уничтожении ее противников.
Когда такие случаи случаются с церковью, она может и должна ссылаться на эти обетования Божьи, ибо они даны и оставлены ей для этой цели.
Однако часто оказывается, что выполнение их надолго приостанавливается. У Бога есть и другие цели, которых нужно достичь посредством их страданий, чем те, которые уже достигнуты или осуществлены. Возможно, необходимо, чтобы Его благодать прославилась в их терпении, чтобы истина Евангелия была подтверждена их страданиями и чтобы было дано свидетельство миру и против него. Возможно также, что Бог распорядился так, что трудности и гонения церкви будут больше способствовать продвижению Евангелия и интересам Христа, чем ее мир и спокойствие.
И в такое время Бог дал Своему народу другие обетования, которые им следует «смешать с верой» и которые будут исполнены.
Таковы те, кто Он присутствует с ними, пребывает с ними, признает их и поддерживает их, утешает их в их бедах и упорядочивает все к их благу и удовлетворению. Кроме того, они получают облегчение и утешение в доброте, верности и нежности Бога, а также в тех других обетованиях, исполнение и исполнение которых Он оставил за Своим суверенитетом. Здесь они радуются во всех своих скорбях, как радовался Авраам, предвидя день Христа, находившийся тогда на расстоянии многих поколений. И рассмотрение этих правил будет свидетельствовать о том, что ни сыны человеческие, ни какие-либо другие тревожные вмешательства провидения не могут никоим образом поколебать истину и незыблемость обетований Божиих. И отсюда мы можем узнать:
(1) В любом состоянии, в котором мы считаем, что мы призваны ссылаться на любые обетования Божьи и ожидать их исполнения, а не торопиться. Это великое правило, данное церкви в связи с величайшим обещанием, которое когда-либо было ей дано: «Верующий не будет спешить», Ис. 28:16. Обещание о послании Христа дано в предыдущих словах: «Се, полагаю в Сионе в основание камень,
испытанный камень, драгоценный краеугольный камень, надежное основание». Это вполне могло вызвать большие надежды в сердцах людей, находящихся в их бедственном и тревожном состоянии. Но, увы! Это не осуществилось на самом деле лишь многие поколения спустя. Здесь требуется терпение. «Верующий не должен торопиться», то есть нетерпеливо стремиться к будущему исполнению обетования, пренебрегая нынешними обязанностями. Так мы все склонны поступать. Когда наше положение тяжело и обременительно, и есть записанные обещания о лучших вещах для боящихся Бога, мы склонны дать место нетерпеливым желаниям после них, пренебрегая текущими обязанностями. Тот же совет дается нам в отношении любых промыслов Божьих, в которых Его Церковь Речь идет о тех, которые подпадают под какие-либо обетования. Таковы упомянутые выше об Антихристе и его уничтожении; относительно них нам также следует ждать и не торопиться (Авв 2:3). Мы видим, сколько случаев может быть для промедления. фактическое выполнение обещаний. Поэтому наша мудрость и долг заключаются в том, чтобы оставить это на его высшую волю и жить в соответствии с Его истиной, добротой и верностью в них. Все они будут «поспешены в назначенное время». Я мог бы легко привести примеры великих и фатальных зол, которые повлекут за собой наш выкидыш в этом деле. Я назову то, что является величайшим среди них: это то, что заставляет людей идти неверным путем, чтобы принять участие в обетовании; когда они терпят неудачу, поскольку Бог будет уничтожать такие пути, они начинают сомневаться, да, не верить самому обетованию.
(2) Опять; когда нам кажется, что исполнение обещаний откладывается, мы не должны ослабевать в исполнении своего долга. Выгода и преимущество, которые мы получаем от исполнения обетований, не являются единственной целью, почему они даны нам Богом; но Он намеревается посредством их предложения к нам попытаться проявить всю нашу благодать – нашу веру, терпение, послушание и подчинение Ему. Так он поступал с теми израильтянами в пустыне, предлагая им обещание войти в покой, он проверял их, насколько они будут доверять ему, прилепляться к нему и полностью следовать за ним.
Потерпев неудачу в этом, они не выполнили обещание. Так Бог поступает с нами; Он будет упражнять и испытывать нас, пока мы ожидаем фактического исполнения обетования. Итак, если мы обнаружим, что это откладывается сверх наших надежд, а это может быть наш страх, и мы действительно начинаем падать в обморок, как будто само обетование не исполнилось, это самый простой способ заставить нас не выполнить его.
Нечто подобное случилось и с самим отцом верующих. У него было
получил великое обещание, что «в семени Его благословятся все народы земли». Спустя много лет после этого он был бездетен, пока его собственное тело не умерло, как и утроба Сарры. Надежда, которая у него еще оставалась, была выше надежды или всех разумных оснований для нее.
Однажды это довело его до того, что он воскликнул: «Господь БОГ, что Ты дашь мне, когда я остаюсь бездетным?» Все это время Бог ставил его на ноги, обучая его послушанию, подчинению и зависимости от самого себя. Поэтому, когда мы размышляем о каких-либо обетованиях Божьих и не обнаруживаем, что мы действительно обладаем обещанным, и не знаем, когда мы будем таковыми, наш долг состоит в том, чтобы посвятить себя тому, что требуется в нашем нынешнем положении. нас. Мы можем увидеть и познать любовь и доброту, заключенные в каждом обетовании, какую благодать и доброту оно исходит, какой верностью оно сопровождается; это сумма того, что святые ветхого завета уважали в обещании Мессии. Более того, чего Бог требует от наших рук, какого терпения, ожидания, подчинения мы должны исследовать. Вот, говорю я, и тому подобное, наши обязанности в данном случае; и не унывать и не обвинять Господа несправедливо, всех, чьи пути милость и истина, и всех, чьи обетования тверды и непоколебимы.


Евреям 4:7
Πάλιν τινὰ ὁρίβει ἡμέραν, Σήμερον, ἐν Δαζὶδ λέγων, μετὰ τοσοῦτον
χρόνον, καθὼς εἴρηται, Σήμερον, ἐὰν τῆς φωνῆς αὐτοῦ ἀκούσητε, μὴ
σκληρύνητε τὰς καρδίας ὑμῶν.
Какой-то МСС. вместо εἴρηται, «сказал» или «говорил», читайте προείρηται,
«предсказанный» или «предсказанный». Μετὰ τοσοῦτον χρόνον, «post tantum tempus» или «temporis», как вульг. лат.; то есть «tantum temporis spatium elapsum», «после столь большого промежутка времени». Сыр., «по прошествии стольких лет»; и добавляет: «как сказано выше, что сказал Давид».
Πάλιν, «снова». Оно может обозначать либо повторение старого поступка, либо введение нового свидетельства. В последнем случае наш апостол часто употребляет это слово. Так он делает несколько раз, гл. 1. И здесь может быть
кажется, применяются следующим образом: «Еще раз», чтобы подтвердить дальнейшее подтверждение того, что было сказано. Но в этом месте оно скорее выражает повторение того, о чем говорилось, и его следует соединить в конструкции со словами «он ограничивает»: «После определения, ограничения или назначения накануне упомянутого дня дня отдыха, - что есть и сам покой, и «определенный день» для представления его и входа в него, со всем, что касалось его и выпадало о нем, как при начале мира, так и при входе людей в него. Ханаан — «снова ограничивает» или «снова ограничивает». '
Ὁρίζει, «он ограничивает», то есть это делает абсолютно Бог, чья единственная власть в этих вещах является правилом нашей веры и послушания; особенно Святого Духа, поскольку это ограничение установлено в Священном Писании, которое было дано по Его непосредственному и особенному вдохновению, 2 Пет. 1:21. «Ограничения»;
то есть либо описывает или определяет его в пророческом предсказании, либо определяет и назначает авторитетным учреждением. Он описывает его сам по себе и назначает его нам. Это слово может включать в себя и то, и другое, и у нас нет оснований исключать ни то, ни другое.
Τινὰ ἡμέραν, «определенный день»; то есть еще один определенный день, соответствующий вышеупомянутым дням, время которого уже истекло и прошло.
Несомненно, что в первую очередь апостол намеревался продемонстрировать новый покой Божий в рамках Евангелия и убедить евреев обеспечить себе вход в него и владение им. Но здесь он меняет свои условия и называет это не «покоем», а предлагает его от псалмопевца под понятием «дня». И он делает это потому, что прежде доказал и проиллюстрировал покой Бога, начиная со дня, который был выделен в качестве залога и средства для этого, а также потому, что он намеревается показать, что существует другой день, определенный в качестве залога и представления. этого нового отдыха или как особое время для пользования его привилегиями.
Σήμερον. День, который он намеревается, — это тот день, который у псалмопевца назван ם ה.
יּ
וַֹ, или
σήμερον, «сегодня». Первый день он назвал ἑβδόμην, «седьмой день».
Это был день покоя от создания мира до дарования закона, как и под самим законом; но теперь должен наступить «другой день», выражающий обещанный другой покой. Для этой цели был выделен седьмой день от начала творения относительно остального, предложенного человеку в состоянии невинности, и типичного покоя, обещанного людям по закону; но этот новый, духовный покой в
У Христа по Евангелию должен быть «еще один день», чтобы выразить и провозгласить это.
Таким образом, σήμερον, «сегодня», у псалмопевца, оставлено на свободе быть любым днем в пророчестве, но ограничено первым из-за воскресения Христа. «Опять же, он ограничивает определенный день», называемый σήμερον, «сегодня».
Λέγων ἐν Δαβίδ, «говорящий в Давиде», который был человеком, через которого это дело было открыто церкви в псалме, который он составил по божественному вдохновению для этой цели. И «Давид» здесь может быть правильно понят как личность самого Давида; и поэтому это выражение раскрывает путь и способ, посредством которого он пришел, чтобы открыть эту вещь. Это произошло от говорения в нем Святого Духа, благодаря чему он был ὑπὸ Πνεύματος ἁγίου φερόμενος, 2 Пет. 1:21, — действовал с его помощью, чтобы получить и передать свое вдохновение. Таким образом, апостол через ἐν передает намерение еврейского ב. Он говорил в них; как Дэвид
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23:2: «
Дух Господень говорил во мне». И вот наш апостол в начале этого послания: «Бог говорил ἐν τοῖς προφήταις и ἐν Υἱῷ», – «в пророках и в Сыне». Итак, как было сказано Слова выражают не только само откровение, но и способ его. Святой Дух говорил в тех, кого он использовал как свои инструменты, используя их разум, язык и перо для восприятия и провозглашения Его смысла и слов, без оставляя все своим выдумкам и воспоминаниям. Поэтому Давид добавляет в предыдущем месте: שׁ
וֹ
נִ
י
ע
ל
־
לְ ַ ת
וֹ
מ
לִָּ וּ — «Он говорил во мне, и слово Его было на
язык мой». Или, во-вторых, имя «Давид» может быть взято как метонимия самого псалма, автором которого он был: «Говорит в псалме, который написал Давид». его говорение от его лица, но постоянное говорение Святого Духа церкви в этом псалме, как и во всех других местах Писания, ибо Писание — это голос Божий, и Он всегда говорит с нами через него; и само это сказано говорить, потому что в нем говорит Бог.
Μετὰ τοσοῦτον χρόνον, «по прошествии столь долгого времени», а именно, потраченное и прошедшее.
Датой этого времени следует считать выход израильтян из Египта или второй год спустя, когда соглядатаи были посланы обыскать землю, и все, что последовало за этим, что наш апостол так рассмотрел и улучшил. . С тех пор до времени Давида прошло около пятисот лет, так что наш апостол вполне мог назвать это τοσοῦτον χρόνον,
«так долго» или такой большой промежуток времени.
Остальные слова этого стиха были раскрыты ранее.
Вер. 7. Он снова ограничивает определенный день, говоря у Давида: «Сегодня, по прошествии столь долгого времени»; как сказано: «Сегодня, если вы услышите голос Его, не ожесточайте сердец ваших».
Замысел апостола в этих словах состоит в том, чтобы подтвердить то, что он ранее утверждал о новом покое и новом дне покоя, которые теперь остаются для народа Божьего, чтобы войти в него и овладеть им. И в них есть три важных вещи: 1. Положение его аргумента, в чем его сила; 2. Приведение его в исполнение по существенному обстоятельству; 3. Подтверждение этого посредством введения божественного свидетельства, откуда оно взято:
1. Его аргумент заключается в том, что после установления субботнего покоя от начала мира и предоставления остального Ханаана людям в пустыне Бог, помимо них,
«ограниченный», решительный, спроектировавший еще один «определенный день», который не был ни тем, ни другим. Следовательно, это должен быть «другой день»; и это не может быть ничем иным, как днем благовествования. И, как мы уже заметили ранее, он называет это не просто «отдыхом», но «днем»; чтобы оно могло полностью и во всех деталях ответить на остальные, на которых настаивали ранее, которые были его прообразами и тенями.
2. Его обоснование этого аргумента взято из обстоятельств времени, когда этот день был ограничен и определен. Если бы записанные здесь слова были произнесены примерно в то время, когда рассматривался вопрос о вступлении людей в другую типичную остальную часть Ханаана, их можно было бы подумать, что они относятся к этому и содержат призыв к ним использовать свои время года. Но теперь, когда Бог произносит эти слова, в которых день отдыха ограничен таким длительным периодом времени, а именно пятьсот лет или около того, не может быть, чтобы в них не подразумевался еще один день покоя; и поэтому еще остается обещание войти в покой Божий, и мы должны следить за тем, чтобы не утратить его из-за неверия и непослушания.
3. Он подтверждает свое предложение, повторяя божественное свидетельство, на котором оно основано: «Как сказано: сегодня, если вы услышите голос Его». Апостол много использовал эти слова в этих главах. Это только один
слово из них, на котором он теперь основывается, а именно, «сегодня», откуда он открывает великие тайны евангельского покоя и ответы на него как для покоя под Ветхим Заветом, так и для дня, когда оно было выражено.
Отсюда можно сделать различные доктринальные наблюдения, а именно, из способа используемых здесь выражений; об этом уже говорилось.
Обс. I. Читая и слушая Писание, мы должны учитывать, что Бог говорит в нем и через него к нам.
«Он говорит»; то есть, говорит Бог, или, в особенности, Святой Дух. Оба они говорили «в Давиде», вдохновленные этим псалмом; и «через Давида», или в псалме, Он говорит нам. Одно это даст нам то благоговение и подчинение души и совести слову Божию, которые требуются от нас и которые необходимы, чтобы мы могли получить от этого пользу и преимущество. В таком небрежном и «небрежном» поведении, при котором люди наслаждаются словом или слышат его и тут же теряют его, не является наименьшим злом то, что они недостаточно задумываются о том, чье это слово и кто непосредственно говорит с ними. Наш апостол хвалит фессалоникийцев за то, что они «приняли слово не как слово человеческое, но как оно есть истинно, слово Божие», 1 Фес. 2:13. Они размышляли, чье это было слово, и пока апостол говорил их внешним ушам, они слушали Бога, говорящего к их сердцам; что заставило их принять его должным образом, с верой и послушанием. Поэтому Бог обещает милостиво взирать на того, кто «трепещет от слова Его», Ис. 66:2; какое расположение духа исходит только из должного рассмотрения того, что оно принадлежит ему.
Привычность, небрежность и леность способны лишить нас этого облика, этой благодати и тем самым лишить нас пользы слова. И чтобы предотвратить это, Бог не только предваряет то, что Он говорит, словами «Так говорит Господь», но часто присоединяется к Своим качествам и превосходствам, способным вызвать трепет и почтение в наших сердцах как к Тому, Кто говорит, так и к то, что говорится. См. Ис. 30:15, 57:15. Пусть человек только задумается, что именно Бог, великий и святой, говорит ему в Своем слове, и оно не может не возбудить в нем веру, внимание и готовность к послушанию; а также произвести в нем тот трепет, благоговение и трепет, которые угодны Богу и которые приводят разум в полезное состояние.
И это касается как проповедуемого, так и прочитанного слова. При условии — 1. Что те, кто проповедует это, посланы Богом; 2. То, что проповедуется, соответствует аналогии веры; 3. Чтобы оно было взято из письменного слова; 4. Чтобы оно было доставлено во имя и власть Бога.
Обс. II. Божественное вдохновение, или власть Бога, говорящего через и через авторов Писания, является основанием и основанием нашей веры, тем, что дает им власть над нашей совестью и эффективность в ней.
Об этом говорилось в другом месте.
Обс. III. Священное Писание есть неисчерпаемая сокровищница или хранилище духовных тайн и священных истин. И,-
Обс. IV. Многие важные истины лежат глубоко и тайно в Священном Писании и требуют очень усердного исследования и тщательного исследования в их исследовании и открытии.
Эти два предложения почти связаны, и оба возникают в результате одного и того же рассмотрения текста. Сколько глубоких и таинственных истин, имеющих большое значение и выдающуюся пользу, нашел наш апостол в словах сочиненного им псалма! и как он здесь, правильно излагая истинное намерение одного-единственного слова или выражения, полученное из рассмотрения всех его обстоятельств, например, кем оно было произнесено, когда оно было произнесено и с какой целью, - сделать выдающийся вывод, на котором мы настаивали! И эти вещи предназначены для нашего наставления.
Во-первых, отсюда следует, что Священное Писание есть неисчерпаемая сокровищница или хранилище духовных тайн и священных истин. Мы никогда не знали бы, что было в Ветхом Завете, если бы не Новый Завет и его Дух, Луки 24:45; и мы никогда не узнали бы полностью, что находится в Новом Завете, если бы не небо и слава, где
«мы узнаем, как мы известны», 1 Кор. 13:12. Кто-то может сказать, что они не видят ни одного из этих складов, не могут найти ничего или почти ничего из богатств, которые якобы спрятаны здесь. Возможно, это так; ибо это сокровище таково, что люди мало что могут увидеть, если у них нет проводника и света. Пусть сокровищница, сделанная глубоко или плотно замурованная, никогда не будет так полна золотом и драгоценными вещами, однако, если вы превратите в нее человека в темноте, он
не видит ничего желательного, а скорее чувствует ужас и страх, охвативший его. В настоящее время у евреев есть Ветхий Завет, в котором содержится большая часть этого сокровища, и они в целом верят, что он полон тайн и истин; но, будучи совершенно лишены Духа и всякого небесного света, они ничего этого не видят, а ищут не знаю каких смешных вымыслов, а не священных тайн в словах и буквах книги. Эту историю дает апостол, 2 Кор. 3:14, 15: «Их умы ослеплены, ибо до сего дня остается не снятым завеса при чтении Ветхого Завета; эта завеса снимается во Христе. Но даже до сего дня, когда читают Моисея, завеса у них на сердце». Бедные существа! они надевают покрывало, когда читают Писание, на свои шляпы или на голову, но оно действительно лежит на их сердцах; поэтому их умы ослеплены, и они не могут различить никакой части таинственных сокровищ, хранящихся там. Именно Духом Христа и светом Евангелия эта завеса тьмы и слепоты снимается.
Поэтому, чтобы сделать истину того, что мы утверждаем, более очевидной, мы можем принять во внимание всю волю Божию; обо всех внешних путях и делах Его содержится в этой книге, Деяния 20:27. Если бы мудрый человек с большим опытом в мире совершил, если бы Соломон изложил все свои советы, все последствия своей мудрости в письменной форме, это было бы справедливо оценено и широко исследовано. Но здесь мы имеем все советы самого бесконечно мудрого Бога относительно Его путей и дел. Приведем некоторые примеры:
1. Здесь выражена и заключена тайна Его любви, благодати, мудрости, праведности и святости во Христе Иисусе. Какое же сердце может проникнуть в суть этих вещей, какой ум может полностью принять или постичь их, какой язык может выразить их, — то, что радуется самому Богу и на что ангелы желают склониться и вглядеться? Это он называет «богатством благодати Своей, которой Он изобилует по отношению к нам во всякой премудрости и разумении», Еф. 1:7, 8; «тайна воли Его», стих 9; «богатство славы», стих 18; «чрезмерное богатство благодати Его», гл. 2:7; «тайна, которая от начала мира была сокрыта в Нем», но через Евангелие открывается «начальствам и силам на небесах», даже «многообразная премудрость Божия», гл.
3:9, 10. Эти богатства, эти сокровища, эти таинственные истины скорее
мы должны восхищаться и обожать, чем полностью осознавать в этой жизни; однако здесь они сложены, раскрыты, провозглашены и сохранены в безопасности для использования, наставления и назидания церкви во все века. Некоторые люди проходят мимо двери этой сокровищницы и едва соизволят взглянуть в ее сторону. Нет ничего, что они больше всего презирают. Некоторые смотрят на это поверхностно и бегло и не видят в нем ничего такого, что могло бы их порадовать или о чем бы они хотели узнать больше. Но смиренные, верующие души, которых Бог Духом Своим ведет в тайные хранилища Божественной истины, они созерцают богатство Божие, восхищаются Его щедростью и постоянно извлекают его для собственного пользования. Хотя тайна этой любви и благодати содержится в Писании, ее вполне можно считать сокровищем богатым и абсолютно неисчерпаемым; и наше видение этого, наше знакомство с ним делают нас причастниками его, 2 Кор. 3:18.
2. В нем содержится весь совет Бога относительно Его собственного поклонения и всего того послушания, которого Он требует от нас, чтобы мы могли быть принятыми с Ним здесь и к вечному наслаждению Им во славе. Ибо «все Писание богодухновенно и полезно для научения, для обличения, для исправления, для наставления в праведности, да будет совершен Божий человек, ко всякому доброму делу приготовлен», 2 Тим. 3:16, 17. «Вот и все», — говорят некоторые; «Вот достаточно», — говорят большинство, и я уверен, что тому, кто поступит по этому правилу, будет милость и мир, как и всему Израилю Божию. Это увеличивает богатство этой сокровищницы. Здесь мы можем найти все, что Бог хочет, чтобы мы сделали, чтобы мы могли угодить Ему, все, что Он требует от нас в этом мире, весь наш долг по отношению к вечности. Вот наш руководитель, наше правило, готовое направить нас во всех установленных обязанностях, во всех случаях и чрезвычайных ситуациях; так что ничего не может случиться с нами, ничего не может быть от нас потребовано в богослужении, в ходе, путях и действиях нашей жизни, кроме того, для чего мы можем иметь здесь свет, руководство и направление. Это слово Его мудрости, воли и благодати, сотворившего нас этими душами и предузнавшего каждую мысль, которая будет в них навеки, и тайно заложившего в Своем слове то, что подойдет и ответит на любой случай жизни. все, кто в него верит.
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Scripturarum» — «Я преклоняюсь перед полнотой Священного Писания», и в такой позе святого восхищения, как я желаю, может находиться мой разум, пока я нахожусь в этом мире.
3. В нем заключено славное открытие вечного существа или природы Бога с его славными сущностными совершенствами, насколько мы способны к ободряющему созерцанию их в этом мире. Это правда, что существо, природа и свойства Бога могут быть познаны в свете природы и из рассмотрения тех дел, которые являются несомненным продуктом Его силы и благости. Но насколько темным, слабым, неясным и несовершенным является это открытие по сравнению с тем, что дано нам в Слове! Из многих вещей, которые необходимо знать о Боге, оно вообще ничего не знает, как, например, о вечном существовании единой индивидуальной природы Бога в трех лицах; и то, чему оно учит, оно делает так чудесно неравномерно, зыбко и мрачно. Обратитесь к трудам тех, кто наиболее усовершенствовал свет природы в своих исследованиях существа и природы Бога, кто наиболее усердно и любопытно проследил следы природы к ее вечному источнику и источнику.
Это были люди мудрые, образованные, проницательные, созерцательные почти до чуда и удивительно умелые выражать мысли своего ума словами, подходящими для того, чтобы передать их чувства и повлиять на читателей. Но когда и где они находятся в высочайшем совершенствовании своего разума, в самых возвышенных своих фантазиях, в самых возвышенных, щедрых и благородных выражениях, они сводят все это к одному листу божественного откровения, выраженного бедным неграмотным пастухом или рыбаком, и вы быстро обнаружите, что их свеча перед этим солнцем сначала потеряет свои лучи и блеск, затем свой свет и, наконец, полностью угаснет как бесполезная. Поэтому наш апостол не боится заявить, что даже в своих рассуждениях о Боге они «тщетно помышляли» и что «неразумные сердца их помрачились» (Рим 1). Но в его слове говорится, что Бог дал это откровение. о себе, с чем могут полностью согласиться души человеческие; на нем он оставил впечатление всех своих превосходств, чтобы мы могли научиться «прославлять его как Бога». И какие запасы истины нужны для этой цели, кто может выразить?
4. Души верующих уносятся ею из этого мира, и им дарована будущая вечная слава. Здесь они научены сокровенным вещам бессмертия; что есть сама тьма для тех, кто лишен этого наставника. Правда, у нас очень низкое и неясное понимание вещей потустороннего мира; но это от нашей слабости и несовершенства, а не от какого-либо недостатка в их библейском откровении. Там нам говорят, что «мы всегда будем с
Господь», «подобен ему, видя его таким, какой он есть», «видя славу его».
«домы» покоя и блаженства, получающие награду в виде «неувядающего венца славы». Если мы знаем лишь мало о том, что находится в этих вещах, а мы знаем лишь очень мало; если мы не можем их постичь и не наполнить ими стойко наш ум, то это, как было сказано, от нашей собственной слабости и несовершенства; истина и превосходство их хранятся в этой священной сокровищнице. Итак, насколько большим, обширным и неисследимым должно быть это хранилище таинственных истин, в котором собраны все эти вещи, со всеми подробностями, на которые они разветвляются, все общение между Богом и человеком во все века и всегда. и хранится! О
небесный, о благословенный депозит божественной благодати и благости!
Признаюсь, некоторым кажется странным, что эта одна книга, столь большая часть которой занимает генеалогии, истории и законы, устаревшие по своему первоначальному использованию, содержит всю священную духовную истину; и поэтому они пытались помочь ему, поставляя свои собственные традиции и изобретения. Но они не принимают во внимание руку, посредством которой эти вещи хранятся. Они заложены Божьим методом, окутаны Его словами, которым Он в бесконечной мудрости наделил способность принять и вместить их все. Эти «тайны мудрости вдвое превосходят то, что можно постичь» (Иов 11:6). Следовательно, хотя каждая смиренная душа может научиться и получить от нее то, что абсолютно достаточно для нее во всех случаях, относительно ее собственного долга и вечного блага, тем не менее, вся Церковь Божия ни совместно, ни по отдельности, от начала и до конца мира, были, есть или будут способны исследовать эти хранилища до дна и в совершенстве обнаружить все истины, во всех их измерениях, проблемах и масштабах, которые содержатся в них.
Отсюда очевидна истинность нашего второго положения, а именно, что многие важные истины лежат глубоко и тайно в Писании и требуют очень тщательного исследования в их исследовании и для их открытия. И причина, по которой я здесь настаиваю на этих вещах, заключается не столько в том, чтобы объяснить смысл этого, сколько в том, чтобы оправдать способ рассуждения нашего апостола и цитирования свидетельств из Писания, с его изложением и объяснением их; которые некоторые в наши дни не боятся и не стыдятся обвинять в неясности и недоумении, не понимая, чего требует природа этих вещей.
И таким образом мы найдем его в этом месте. И много подобных примеров мы можем встретить в этом послании; при этом не следует порицать неясность апостола, но можно восхищаться его мудростью. Отсюда указание и повеление Спасителя нашего, Иоанна 5:39, Ἐρευνᾶτε τὰς γραφάς,
— «Исследуйте Священные Писания»; раскопайте их, совершите прилежный поиск, как 1 Пет. 1:11, Деяния 17:11 – как люди ищут рубины, серебро и золото, как выразился мудрец, Прит. 2:3–5, 3:14, 15. Сумма этих слов такова:
– Без смирения, трудолюбия, молитвы и усердия, исходя из желаний, напрасно думать о приобретении божественной мудрости. Те, кто ищет серебро и скрывают сокровища, идут туда с пылающими желаниями, преследуют его с непобедимым и неутомимым усердием и радуются им, когда они находят (Мат. 13:44. А Давид описывает своего благословенного мужа как человека, который «наслаждается законом Господним и размышляет о нем день и ночь» (Пс. 1:2. Поэтому Бог ясно повелел Иисусу Навину: «Сия книга закона не выйдет из уст твоих, но размышляй над ней день и ночь», гл. 1:8, — то есть постоянно и прилежно; показывая, что необходимо провести великое и усердное исследование замысла и воли Бога в этом. И это побудило Давида молиться, чтобы Бог «открыл ему глаза, чтобы он мог увидеть чудеса из закона Его», Пс. 119:18.
Должно быть, когда люди смотрят на Писание мимолетно, в своем собственном свете и силе, они не могут увидеть в нем ничего великого или превосходного, Ос. 8:12; но тот, кто в свете Божием, открыв глаза, глубоко и внимательно исследует его, найдет в нем «чудные» или чудесные «вещи», превосходные и славные вещи, с которыми другие не знакомы, и станет тем самым мудрее других.
Поэтому для нашей собственной выгоды нам следует исследовать пути и средства, с помощью которых можно провести должное исследование Священного Писания, и то, что обязательно требуется для этого, чтобы мы не лишились света и наставлений. И это, среди прочего, следующие:
1. Особенно смиренный дух, которому можно научиться. Поскольку нет благодати более полезной для нашей души и более угодной Богу, чем смирение, 1 Пет. 3:4, поэтому оно особенно требуется как качество для тех, кто хочет наставляться в уме Божием из Его слова. Итак, обетование в Пс. 25:9: «Кроткого наставит на суде, и кроткиго научит пути своему» — ם ע
נָ
וִ
יֲ, то есть смиренный
и кающиеся. И это то же самое, что дважды выражено в этом псалме словом «страх»: стих 12: «Кто человек, боящийся Господа? Его научит тому пути, который он изберет»; и стих 14: «Тайна Господня — с боящимися Его, и Он откроет им завет Свой».
Итак, эти обещания наставления в «суде» или постановлениях Бога, в Его «пути», Его «завете» и сообщении Его «тайного совета» (то есть הָ יְ
ה
וֹ ס
וֹ
ר, «тайный совет Господень»), даются не просто тем, кто лично «кроток» и «смирен», но тем, кто приносит кротость и смирение, самоуверенность и покорность души слову в их изучение этого, Ис. 28:9, с Пс. 131:2. В Иове 28
существует великое исследование мудрости; его ищут среди мужчин
«в земле живых», посредством взаимного общения и наставления, стих 13; и в «пучине морской», стих 14, среди тайных дел природы; но «оно сокрыто от всех живущих». Что же тогда делать человеку? лечь и впасть в полное отчаяние? Нет; говорит он в стихе 28: «Он сказал человеку: вот страх Господень, который есть мудрость». Это единственный способ достичь этого, ибо такому научит только Бог. Поэтому нам предписано «в кротости принять привитое слово» (Иакова 1:21). Когда люди приходят к чтению и изучению Священного Писания с уверенностью в своих умениях, мудрости, способностях, учености и понимании, Бог презирает учить их, Он «видит их издалека». Плоды и последствия такого положения вещей, в гордыне людей и суровости Бога, предавшего их тьме и слепоте, мы можем видеть каждый день. Следовательно, в древности произошло то, что еще можно наблюдать, о чем упоминает наш апостол в 1 Кор. 1:26, 27. И иногда никто не претендует на большее в этом плане, чем те, у кого так же мало оснований, как и у других, доверять себе. Многие неграмотные люди обладают высокомерием, соразмерным его невежеству, 2 Пет. 3:16. И, следовательно, многие из тех, от кого в силу их положения ожидалось, что они должны быть очень смиренными и смиренными в своем чтении Слова, были обнаружены в результате, предавшись глупым и порочным заблуждениям. , чтобы их умы были наполнены гордостью и самомнением; без чего они не были бы такими.
Это великая подготовка к допуску души в сокровищницу священных истин: приступайте к чтению, слушанию, изучению Священного Писания с сердцем, осознающим свою собственную недостойность обучения, свою неспособность учиться, готовыми принять, принять и подчиняться тому, что будет сделано
известно вам, — таков путь научения от Бога. И таким образом, если вы учитесь не так много, как другие, тем не менее то, чему вы учитесь, принесет вам столько же пользы, пользы и преимуществ, сколько и тем, кто достигнет величайших степеней духовного света и знания. Слово, исследованное таким образом, будет манной для тех, кто собрал его, Исх. 16:18.
2. Искренняя молитва о водительстве, направлении, помощи и просвещении Святого Духа, чтобы мы могли обнаружить, различить и понять «глубины Божьи». Там, где этим пренебрегают, все, что мы знаем, мы знаем не так, как должно. Молитва Давида, как мы уже заметили ранее, заключалась в следующем: «Открой очи мои, и я увижу чудеса закона Твоего» (Пс. 119:18.
Это открытие наших глаз является непосредственным действием Святого Духа.
Без этого мы никогда не сможем различить чудесные и таинственные вещи, содержащиеся в слове Божием, 2 Кор. 3:18, 4:6. Господь Христос обещает, что «Утешитель научит нас всему». Иоанна 14:26; и как «Дух истины, настави нас на всякую истину», гл. 16:13. И хотя в этих обетованиях, данных апостолам, может быть что-то особенное, а именно, вести их посредством необычайного вдохновения и откровения, тем не менее в них также обещана благодать всем Его ученикам, что и они будут приведены к истине словом по его указанию; ибо, как он говорит всем верующим, что «Отец Его даст Святого Духа просящим у Него», так и Иоанн говорит им, что «они имеют помазание от Святого». 1 Иоанна 2:20: «Живущий в них и научающий их всему». стих 27, то есть то, что Бог хочет, чтобы они знали об их положении и которые им необходимы. О том, что это единственный способ познать дела Божьи, великие и чудесные дела Божьи, заключенные в Слове, подробно говорит наш апостол, 1 Кор.
2: «Естественный человек». Он говорит нам, что тот, кто не имеет помощи и поддержки Духа Божия, не может принять того, что от Бога, стих 14. Он не может ни найти это сам, ни владеть им, когда они обнаруживаются другими. Но «Дух проницает глубины Божии», стих 10. Многие из вещей Божиих в Писании
«очень глубокие», так что их невозможно обнаружить иначе, как с помощью Духа Божия; как он показывает, что они предназначены для верующих, стихи 11, 12, 15, 16. И с этой целью нам предписано молиться по примеру нашего апостола Еф. 1:16–20, 3:16–19; Кол. 2:2. Какова же работа Святого Духа в этом вопросе, каким путем и средствами он ведет нас к познанию и
признание священных истин, то, как он ведет и направляет нас к открытию смысла и значения Бога в его слове, будет, если Бог желает, а я жив, будет рассмотрено отдельно в другом дискурсе, и поэтому на нем сейчас не будут настаивать. Но это великое и главное правило, которое должно быть дано тем, кто хочет познать замысел Божий в Писании, кто хочет исследовать таинственные истины, содержащиеся в нем, и удерживается от ошибок в своих знаниях. «Пусть они будут искренними, прилежными, постоянными, пылкими в своих мольбах и молитвах, чтобы Бог, по Своему обетованию, , милостиво пошлет Свой Святой Дух, чтобы направлять, руководить, наставлять и учить их, чтобы открыть их понимание, чтобы они могли понимать Писание, как, кстати, наш Господь Иисус сделал для учеников, и сохранить их от ошибок и ошибок. ошибки. Если у нас не будет этого руководства, мы будем бесполезно трудиться в этом вопросе; да, горе тому, кто полагается здесь на свое собственное понимание! И эти молитвы должны быть: (1) Постоянной частью наших ежедневных молений; (2) Кратковременное возвышение души к Богу всякий раз, когда мы время от времени или явно читаем или слышим это слово; (3) Торжественные или назначенные времена года.
3. Во всех исследованиях Слова старайтесь помнить и стремиться к тем же целям, которые Бог преследует, давая и даруя его нам. Тогда мы подчиняемся воле Божией в том, что делаем, и можем с комфортом рассчитывать на Его милостивую помощь. В общем, даруя церкви эту неоценимую привилегию Писания, Бог преследовал пять целей:
(1) Чтобы это могло стать для нас таким откровением о нем самом, его мыслях и воле, чтобы мы могли настолько узнать его, чтобы верить в него, бояться его, любить его, доверять ему и повиноваться ему во всем. . Это великая и главная цель Писания, Втор. 29:29. Без этого все, что касается Бога и нашего долга, с момента появления греха окутано тьмой и неразберихой, как это проявляется в этот день во всех народах и местах, оставшихся лишенными этого. И поэтому это должно быть нашей главной целью в изучении Священного Писания. Чтобы мы могли познать Бога таким, каким Он открыл и объявил Себя; чтобы мы могли познакомиться с Ним посредством правила и непогрешимого света, данных нам Им для этой цели, чтобы мы могли во всем прославлять Его как Бога и жить для Него, - это первое, что
к этому вопросу мы должны стремиться. И должное рассмотрение этого будет чрезвычайно полезным и эффективным для обуздания тщеславия и любопытства наших умов, которые склонны сбить нас с пути к коррумпированным, бесполезным и зловещим целям.
(2) Другая цель Бога заключалась в том, чтобы у нас было надежное правило и непогрешимый руководитель для надлежащего исполнения всех обязанностей по отношению к Себе и друг к другу, которых Он требует от нас на протяжении всего нашего послушания, 2
Тим. 3:15–17. Бог в бесконечной мудрости собрал в этой книге все, что нам необходимо знать или делать, как по существу, так и по способу ее исполнения, чтобы мы могли быть мудры ко спасению и полностью подготовлены ко всему. долг, который Он требует от нас. И вот наш следующий конец. Мы приходим к Писанию, чтобы узнать эти вещи; и нигде больше мы не можем научиться им настолько, чтобы достичь уверенности и мира в наших душах, или выполнять их так, чтобы они были угодны Богу. Таким образом, этот разум должен быть в нас во всем, что мы имеем дело с Писанием. Мы приходим к ним или должны это делать, чтобы узнать свой собственный долг, чтобы получить наставления во всем нашем послушании и в том, чего Бог требует от нас в частности. С этим замыслом мы можем идти дальше и процветать.
(3) Бог дал нам Свое слово, чтобы вести и направлять нас на наших путях во всех устроениях Его провидения, чтобы мы не согрешали против Него и не причиняли себе вреда и вреда, Пс. 119:24. Промыслы Божьи по отношению к нам, как и к нашему пути в этом мире, часто приводят нас в большие нужды и трудности, так что мы не умеем хорошо направлять свой путь, чтобы не согрешить против Бога, не нанести предубеждения и не погубить. себя без справедливых и убедительных причин. Бог дал нам Свое слово, чтобы наставить нас в этом вопросе; и, усердно следуя за ним, мы не потеряем благословенного руководства и указаний. Здесь нам следует искать его; и здесь мы можем найти его, если будем искать должным образом.
(4) Писания даны нам от Бога, чтобы даровать нам утешение и надежду во всех наших скорбях и скорбях, Рим 15:4; Пс. 119:92. В них Бог милостиво сохранил все, что полезно и необходимо для этой цели. Какими бы ни были наши страдания, страхи, разочарования относительно того, что происходит, происходит или может случиться с нами в этом мире, Бог задумал облегчение под ним и против него в Своем Слове. Чтобы мы всегда могли быть снабжены
это благословенное и драгоценное обеспечение также должно быть одной из целей, к которой мы стремимся, рассматривая его.
(5) Бог сделал это, чтобы дать нам непогрешимую уверенность в вечной жизни, когда нас уже не будет здесь, с некоторой перспективой увидеть ее славу и предвкушение ее сладости, 2 Тим 1:10. Поскольку мы в этом нуждаемся, поэтому постоянное устремление наших глаз на это как на нашу высшую цель будет для нас безопасным и благословенным руководством на всем нашем пути. Таковы цели Бога, дающего нам Свое слово, и они должны быть нашими постоянными в наших поисках его; и отсутствие этого, в то время как некоторые предавали свои фантазии в погоне за бесполезными понятиями и предположениями, заставило их отклониться от истины.
4. Тем, кто хочет исследовать Священное Писание, чтобы найти сокрытые в нем священные истины, следует позаботиться о том, чтобы в их сердцах и умах не было развращенных похотей; которые, конечно же, откажутся допустить духовную истину, когда она будет им предложена. Отсюда и совет апостола Иакова, гл. 1:21. Те, кто «примут слово», чтобы оно стало «привитым словом», чтобы произвести в себе работу и цель, для которой оно предназначено, должны «изгнать всякую нечистоту и избыток нечестия».
Плотские и развращенные похоти, которым потворствуют сердца и умы людей, сделают их самое усердное исследование Писания бесполезным для них самих. Любовь ко греху превратит любое изучение Писания в бесполезный труд. Для этой работы необходимы чистые и незапятнанные сердца, ясный и небесный ум, насколько мы можем достичь их по благодати Божией. И это должно быть одним из великих мотивов для стремления следовать за ними, чтобы мы могли лучше распознавать намерения Бога в Его Слове.
5. Усердие и постоянство в этом долге очень помогают его плодотворному исполнению. Когда люди читают это слово лишь изредка, так что его содержание для них чуждо или незнакомо, они будут постоянно теряться в том, о чем речь. Это то, к чему нас направляет мудрый человек, Прит. 7:1–4. Постоянное чтение и размышление над Словом создадут близость между нашим умом и им, тогда как случайное отвлечение только к нему создаст отчуждение между ними. Поэтому наш апостол хвалит в своем Тимофею, что «он с детства знал Священное Писание», 2 Тим. 3:15; благодаря чему, будучи ознакомленным с ним, он был
очень помогли в их правильном понимании и использовании. И нет ничего более приемлемого для Него в нашем хождении перед Богом. Ибо это в некоторой степени выражает то почтение, которое мы должны иметь к величию и святости Того, с кем нам приходится иметь дело. На обложке их великой Библии у евреев есть слова Иакова о видении Бога, которое он увидел в Вефиле: «Как ужасно это место! Это не что иное, как дом Божий, и это врата рая». Так же и нам следует смотреть на это слово со святым трепетом и благоговением перед присутствием в нем Бога. Этим выражаются наша вера и зависимость от него, а также наша оценка знания его ума и воли; и этим мы также воздаем Ему славу.
6. В поисках истины наш разум должен во многом руководствоваться аналогией веры. Тот, кто «пророчествует», то есть истолковывает Писание, должен делать это κατὰ τὴν ἀναλογίαν τῆς πίστεως, Рим. 12:6; «По мере веры», говорим мы. Во всей системе веры и во всем, во что следует верить, существует гармония, ответственность и пропорциональность. Отдельные места следует интерпретировать так, чтобы они не нарушали и не нарушали этот порядок и не находились в должном отношении друг к другу. Это наш апостол называет ὑποτύπωσιν ὑγιαινόντων.
λόγων, 2 Тим. 1:13 — фиксированная и как бы «выгравированная форма здоровых, целебных или исцеляющих слов или учений» или краткое изложение фундаментальных истин; ὑγιαινούσα διδασκαλία, — «здравое учение Евангелия», гл.
4:3. И это, вероятно, и есть то, что он имеет в виду своим μόρφωσις
εὐσεβείας, гл. 3:5, «вид» или «очертание благочестия» в его учениях; которое может быть у многих, кто, как мы говорим, ортодоксален и здоров в вере, но в своем сердце и жизни отрицает силу ее.
Эту «долю веры», эту «форму здравых слов» следует постоянно помнить, когда мы пытаемся понять, что задумал Бог в любом конкретном месте Писания; ибо все Писание происходит из одного и того же источника божественного вдохновения и во всем совершенно соответствует самому себе. И самое важное изложено в нем ясно, ясно и часто. К ним следует свести смысл каждого отдельного места; к нему нельзя приписать ничего, из него нельзя претендовать ни на что, что соответствует какой-либо из истин, ясно и полностью подтвержденных в других местах. Для людей, пришедших к месту Писания, оно может быть темным и неясным само по себе, и под не знаю какими предлогами черпать из него смысл, который
несовместимое с другими доктринами веры, ясно раскрытыми в других местах, является открытым искажением слова Божьего. И поскольку действительно нет места, которое не давало бы чувства, достаточно совместимого с аналогией с верой, так и, если оно нам не кажется, мы должны сесть в признании нашей собственной тьмы и невежества и не допускать никаких такой смысл, который возникает в противоречии с ним. Недостаточное соблюдение этого правила породило самые губительные ереси в церкви. Таким образом, паписты, взяв эти слова: «Это есть Тело Моё», без должного рассмотрения аналогии веры о человеческой природе Христа, духовности соединения и общения верующих с Ним, природе сакраментальных выражений и действия, которые явно заявлены в других местах, которыми должно регулироваться и согласовываться толкование, по апостольскому правилу, представляли себе чудовищный плод их пресуществления, абсолютно губительный для них всех. Это известный способ квакеров среди нас: если они могут получить какой-либо один текст Священного Писания, который по звучанию слов или по какому-либо другому признаку, кажется, поддерживает какую-то фантазию, которую они задумали, они немедленно принимают так, судя по внешнему звучанию этого одного текста, Иоанна 1:9: «То был свет истинный, просвещающий всякий человек, приходящий в мир», они боятся не воспринять притворное чувство, разрушающее то, чему учат о природе Христа, о работе Святого Духа, о вере, благодати, обращении к Богу, ясно и ясно. очевидно, в тысяче других мест. Наш апостол так не делает; ибо хотя он и выводит великие и таинственные истины из Писаний Ветхого Завета, тем не менее они таковы, что отвечают всей системе божественного откровения и имеют должное место и порядок в «форме здравых слов».
7. Должное рассмотрение характера дискурса, в котором любой [темный?]
используются слова, имеет тенденцию прояснять их смысл и важность.
И рассуждения в Священном Писании можно материально отнести к четырем основным главам; ибо они либо исторические, либо пророческие, либо догматические, либо поучительные. А что касается способа или формы письма, используемого в них, то оно вообще бывает либо собственным и буквальным, либо образным и иносказательным, как и вся книга Песней, и многие другие части или места Писания. Теперь эти вещи должны быть должным образом взвешены теми, кто намеревается
копайте поглубже в этой шахте священной истины. Но здесь слишком много конкретных указаний по отношению к ним, чтобы на них можно было настаивать.
8. Надлежащий грамматический смысл самих слов следует тщательно изучить и обдумать. Это в первую очередь уважает тех, кто способен продолжать поиск истины на языках оригинала. Другим также может быть очень полезно сравнивать параллельные места, даже в переводах; откуда можно узнать правильный смысл или обычное восприятие любых слов. И такого рода можно было бы добавить множество других частных правил, на которых обычно настаивают другие, и поэтому их можно здесь опустить.
Сказанное может послужить как для обличения одних, так и для направления других. Почему некоторые получают так мало пользы от изучения Писания, по крайней мере, притворяясь, что делают это? Увы!
их многочисленные выкидыши очевидны всем. Без усердия, без смирения, без наблюдения за молитвой, они идут с уверенностью в своих силах и способностях исследовать и излагать ее; то есть пытаться открыть медные двери без ключа и рыть шахты в поисках спрятанных сокровищ человеческими ногтями и пальцами. Правда, есть много общего с Писанием, поскольку оно, как и все другие писания, состоит из положений и рассуждений; понимание и понимание многих из них очевидны каждому поверхностному читателю; но чтобы прийти к ясному пониманию тайн разума Бога и тайн Его воли, этого невозможно достичь без усердного и усердного использования средства, упомянутые выше. И какое руководство содержится в них, а также в других частных правилах для той же цели, хотя и в большой слабости, рассматривается в этом Изложении.
Евреям 4:8
В этом стихе апостол дает дальнейшее подтверждение своего аргумента, применяя его к конкретному рассматриваемому вопросу.
Тем самым он устраняет или предотвращает возражение, которое, вероятно, могло бы быть выдвинуто против одной части его рассуждений. И предотвращение таких возражений о том, что то, что мы утверждаем и учим, на первый взгляд является ответственным, так же необходимо, как и выдвижение возражений, которые, возможно, никогда не пришли бы в умы наших слушателей или читателей, является ненужным и глупым.
Вер. 8.— Εἰ γὰρ αὐτοὺς Ἰησοῦς κατέπαυσεν, οὐκ ἂν περὶ ἄλλης ἐλάλει μετὰ
ταῦτα ἡμέρας.
Εἰ γάρ, «если»; αὐτούς, то есть древний народ, тот, кого Он лечил, особенно новое поколение, вошедшее в Ханаан.
Κατέπαυσεν. Апостол в этой главе употребляет это слово как в нейтральном, так и в активном значении. Стих 4: Κατέπαυσεν ὁ Θεός, «Бог почил»; здесь,
«успокоил их», «дал им покой». Беза, «в реквиемной кассете»;
Арии, «Реквием преститиссет». Слово «собственно», как правило, у других авторов, означает «finem imponere», «cessare facere»; «положить конец» или
«прекратить», поскольку отдых кладет конец труду. Поэтому в стихе 10 используется слово Κατέπαυσεν ἀπὸ τῶν ἔργων, «перестал от дел своих».

Ἰησοῦς, «Иисус», то есть Иисус Навин; и, называя Его так, апостол также объявляет, каково было истинное еврейское имя Иисуса Христа, которое греки выражают словом «Иисус». Первоначально его имя было שׁ
עַ ֵ ה
וֹ, «Ошеа»; тот
то же самое с пророком Осией, гл. 1:1. Затем, когда он отправился разведать землю, Моисей изменил его имя на ש
עַ ֻ יְ
ה
וֹ «Иегошуа»,
Число. 13:16. Правда, в описании истории тех времен он именуется Иеошуа прежде, чем Исх. 17:9; но наиболее вероятно, что Моисей теперь, по божественному указанию, изменил свое имя, когда он пошел осмотреть ту землю, куда он должен был вести народ, и впоследствии написав историю об этих событиях, он использовал имя, которым его тогда называли. . Некоторые из тех, кто лучше всего усвоил халдейский диалект или язык во время плена, изменили это имя на
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«Иешуа», Ездра 2:2, Неем. 3:19;
хотя пророки Аггей и Захария сохранили имя Иеошуа,
Ведьма. 1:1, 2:2, 4, Зах. 3:1. Все эти имена имеют один и тот же корень и одно и то же значение. От שׁ
י
עַ ִ ה
וֹ в Хифиле (ибо в Каль глагол
не найден), это ע יֵ
שׁ
ַ, «Джеша», «салус», — «здоровье», «помощь», «спасение». Отсюда שׁ
עַ ֶ ה
וֹ, «Ошеа»; שׁ
עַ ֻ יְ
ת
וֹ, «Иегошуа»; и
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«Иешуа» — «то есть
σωτήρ, «спаситель», «соспитатор», «освободитель»; хотя Цицерон утверждает, что греческое слово не может быть выражено каким-либо одним настоящим латинским словом.
Для этой цели придумано «Сальватор» — «спаситель». Теперь, когда в важных случаях имена людей полностью менялись, их значение полностью менялось, как, например, когда в Ветхом Завете Иакова называли Израилем, а Соломона - Джедидией; и в Новом Завете Симона звали Петром, а Савла звали Павлом; Богу было угодно иногда изменить одну букву в имени (не без мистического значения): так имя Аврама было изменено на Авраам, вставка одной буквы имени Бога; и имя Сары в Сарру путем добавления того же самого, Быт. 17:5, 15: так и здесь имя Осия изменено на Иегошуа путем добавления одной из букв имени Бога, увеличивая значение ; и это имя было дано ему, поскольку он был прообразом Христа и типичным спасителем или избавителем людей.
Имя
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«Иешуа» из халдейского диалекта долгое время преобладал в общем употреблении, имея то же значение, что и другое слово, а именно «спаситель», «спасающий». Поэтому, когда они пришли общаться с греками, появилось имя Ἰησοῦς, или «Иисус». Ибо греки называли Осию, Авсиса и Нуна своим отцом Науэ, сильно искажая первоначальные имена. А Осию, Иешуа и Иешуа называли Иисусом. В יֵ
שׁ
וּ
עַ
, 

«Иешуа», они отвергли гортанное слово, как не зная его правильного произношения, после чего
יֵ
שׁ
וּ, «Иисус», остался; а затем в их
обычным способом они добавили завершающую сигму и образовали таким образом Ἰησοῦς, — начиная с שּׂ
י
חִַ מָ, «Мессиах», путем отказа от ח и добавления ς, они создали Μεσσίας, «Мессию». Следовательно, имя Иешуа, широко используемое и имеющее то же значение, что и Иешуа, и что в греческом произношении оно превратилось в Иисуса, и это было имя, которым был назван Господь Христос: Матф. 1:21, Καλέσεις τὸ ὄνομα αὐτοῦ
Ἰησοῦν· αὐτὸς γὰρ σώσει τὸν λαὸν αὑτοῦ ἀπὸ τῶν ἁμαρτιῶν αὐτῶν·
— «Наречешь Ему имя Иисус, ибо Он спасет народ Свой от их
Совершенно очевидно, что причина этого имени взята из его значения спасения: «он спасет», станет их спасителем; так что все попытки, которые некоторые делали, чтобы вывести это имя из других слов, тщетны и легкомысленны. Точно так же поступали и те, кто выводил греческое имя Ἰησοῦς из ἰάω, ἰάσω, «исцелять», ибо Ἰησοῦς вообще не имеет никакого значения в греческом языке, а является лишь способом произношения יֵ.
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который является «спасителем»; какое имя было дано Господу Христу по причине дела, которое Ему предстояло совершить. Так было и с этим Иисусом, сыном Навина. Нечестие вероломных иудеев в написании имени Его יֵ
שׁ
וּ, и
ужасные злоупотребления, которые они допускают, известны ученым, и нет необходимости знакомить с ними других.
Οὐκ ἄν περὶ ἄλλης ἡμέρας, «о другом дне». Апостол, охарактеризовав покой, о котором он говорит, особым днем отдыха, который был особенно соблюдаем в некоторых владениях Церкви, теперь посредством синекдохи выражает весь покой и все, что связано с ним, под названием « день."
Ἐλάλει, «он бы не говорил»; то есть либо Бог абсолютно, либо Святой Дух, непосредственным действием которого было вдохновение псалмопевца, чьи слова и есть эти слова.
Μετὰ ταῦτα, «после всего этого»; что случилось с людьми в пустыне и чего они впоследствии достигли под руководством Иисуса Навина.
Вер. 8. – Ибо если бы Иисус дал им покой, то после всего этого Он не говорил бы о другом дне.
Подтверждение его главного утверждения из слов Давида о покое, уготованном и предложенном в Евангелии верующим, есть то, на чем еще настаивает наш апостол, как было заявлено. На этом было основано все его увещание к евреям, и на этом оно было решено.
И от этой же истины зависели все рассуждения и мотивы, посредством которых он приводил в исполнение свои увещевания. Следовательно, это должно было быть полностью установлено и ясно подтверждено. И, наконец, его целью оставалось устранение возражения, которое среди иудеев было очевидно неприятным и неприятным. И он делает это, заявив должным образом
того времени, когда были произнесены те слова, которые он приводил в качестве доказательства своего утверждения. Возражение, выдвинутое в качестве предвосхищения, ясно изложено в словах; и вот что: «Хотя народ, вышедший из Египта, не вошел в покой Божий, который был обещан, по причине своего неверия и непослушания, как вы доказали, тем не менее, следующее поколение под руководством Иисуса Навина ушло и наслаждались отдыхом, из которого они были исключены. Таким образом, это и было целью всего остального; так как мы наслаждаемся, какое у вас есть основание предлагать нам другой покой?» В этом сила возражения. И в ответе апостола на него содержатся две вещи: во-первых, отрицание предположения, на котором основано возражение. Это делается практически так же, как и предложение самого возражения: «Ибо, если бы Иисус дал им покой» — то есть, что бы ни притворялись и ни утверждали, Он этого не сделал; то есть не тот полный и окончательный покой, к которому во всем этом стремился Бог. Во-вторых, Он объясняет причину своего отрицания; а именно, пятьсот лет спустя Бог в Давиде и через него предлагает еще один отдых или еще один день отдыха и приглашает людей ко входу, после того как они так долго полностью владели всем, во что Иисус Навин ввел их. ; и хотя во дни Давида у народа не было нового покоя, в который он мог бы войти, и псалом, в котором записаны эти слова, признан пророческим о днях Мессии, из этого неизбежно следует, что еще есть покой и день отдыха, остающийся для народа Божьего, который он называет своим заключением в следующем стихе.
Такое толкование слов полностью удовлетворяет приведенному аргументу; но, тем не менее, я считаю, что в них есть нечто большее, чем просто ответ на упомянутое возражение, хотя толкователи не смотрят дальше. А это значит, что апостол также намеревается научить евреев, что все, что говорилось об остальном Боге в земле Ханаанской и в Моисеевых установлениях, не имело в себе реальности или сущности самих вещей, Евр. . 10:1; так что совершенно ни Бог не покоился, ни люди не должны были искать в них покоя. У них не было другой цели и применения, а только научить их беречь и готовиться к тому покою, обещанному издревле; так что Иисус Навин не давал им настоящего покоя, а только тот, который был типичным для того времени наставлением о том, что должно было произойти.
И поэтому в Давиде все еще продолжается то же самое, и направление
все еще дано присматривать за остальными. И отсюда мы можем узнать, главным образом, что:
Обс. I. Нет истинного покоя для душ человеческих, кроме как в Иисусе Христе посредством Евангелия.
Несмотря на все, что было сделано Иисусом Навином с израильтянами и для них, он не дал им покоя, он не привел их в полный и совершенный покой Божий; «Бог усмотрел для нас нечто лучшее, чтобы оно без нас не достигло совершенства». И причины этого таковы:
Во-первых, потому что сам Бог ни в чем другом не покоится, и только в Его покое мы можем обрести покой. Напрасно нам искать покоя в том, где не покоится Бог. Мы видели, что вначале, когда Он создал человека, он вошел в покой, в том удовлетворении, которое он получил от результатов своей собственной силы, мудрости и благости (Исх. 31:17.
Подобным же образом Он дал человеку покой в себе и дал ему один день как залог входа в него, Быт 2:2. В этом состоянии беда и смятение вошли во все творение из-за греха и отступничества Адама. Бог больше не покоился в делах рук Своих, но проклял землю, Быт. 3:17, 18, сделал все творение подчиненным суете, Рим.
8:20, и явил Свой гнев с неба на нечестие людей, Рим. 1:18. И это он делал во все века с тех пор, как приводил знаменательные примеры; как в потопе водном, которым он потопил старый мир, и в огне с неба, которым он пожрал Содом и Гоморру.
И такого же рода суровые наказания морами, голодом, землетрясениями, наводнениями, извержениями подземных испарений, пожарами и тому подобным; все свидетельствует о негодовании Божием на дела рук Его из-за греха человека, которому Он отдал их во владение и подчинил. Ибо Бог постановил от вечности допустить нарушение грехом первоочередного порядка вещей, чтобы Он мог собрать все воедино, с прочным покоем и миром, в Иисусе Христе, Ис. 42:1; Еф. 1:10. Человек также совершенно потерял свой покой в этом первом покое Бога; и хотя он разными путями ищет его, но, как нечистый дух, изгнанный из своего жилища, он не может найти ничего. Некоторые ищут этого в мире, его удовольствий и выгод; некоторые в удовлетворении своих чувственных похотей; некоторые сами по себе, их собственная доброта и праведность; некоторые в суевериях и тщеславных способах
религиозные богослужения, изобретенные ими самими, некоторые из них ужасны и ужасны, Мик. 6:6, 7: все напрасно. Человек потерял покой, отпав от Бога; и ничто не даст ему ни малейшего покоя, кроме того, что снова приведет его к нему, чего не сделает ни один из этих способов. Только во Христе и только благодаря Христу наш утраченный покой может быть восстановлен. Для,-
Во-вторых, Иное не даст покоя душам человеческим. Более высокого примера мы не можем иметь, чем эти израильтяне. На протяжении многих веков они находились в рабстве у жестоких угнетателей, которые правили ими с беспрецедентной жестокостью и яростью. Таковым, помимо тяжелого и постоянного труда в печи, было то, что их нежные младенцы, утешение их жизни и надежда на продолжение их имени и рода на земле были взяты из чрева и жестоко убиты. Теперь они были избавлены от этого, и все их враги были подчинены им, пока они не поставили свои ноги на шеи королей. Кто бы теперь не подумал, что это даст им покой? Так и было, внешний покой и мир, пока не было сказано, что Бог дал им «покой со всех сторон». И многие, тем не менее, находящиеся в таком же состоянии рабства сами с собой, запертые в руках жестких и жестоких правителей, склонны думать, что избавление от этого состояния даст им полный покой и удовлетворение. Однако Святой Дух говорит нам, что это не дало им покоя; не тот отдых, на который они могли бы в конечном итоге согласиться. Кроме того, хотя ни они, ни их предки в течение четырехсот тридцати лет никогда не имели ни дома, ни земли, ни владения, но скитались взад и вперед по тем местам, где они были чужими, и не имели ни одного фута шириной, чтобы они могли называя их своими, но только одну или две пещеры, чтобы похоронить их, когда они умрут, теперь у них была целая обильная страна, данная им для проживания и владения, плодородная страна, «земля, текущая молоком и медом»; и там города, которых они не обносили стенами, дома, которых они не строили, виноградники, которых они не сажали, со всякими богатствами и имениями неизреченными. Это могло бы увеличить их прежнее удовлетворение, особенно если оно было дано внезапно и обрушилось на них. А там, где изобилие богатства и абсолютная свобода, чего можно желать большего, чтобы дать людям покой? Но все же это не так. И еще дальше; тогда как раньше они жили в разбросанном, рассеянном состоянии, без собственного закона или правления, или среди них, теперь Бог собрал их в прочное, хорошо сплоченное политическое тело и дал им великий и праведный закон для правления и
орудие своего правления, которым восхищались все народы, Втор. 4:5, 6. Это не только давало им славу и честь в мире, но и было средством обеспечения того богатства и свободы, которыми они наслаждались. И где находятся эти три вещи, можно считать, что там народ находится в совершенном покое; ибо свобода, богатство и власть составляют состояние покоя в этом мире. Но с ними было не так. Иисус Навин не давал им покоя. Больше, чем все это; Бог установил среди них Своё славное поклонение, доверил им Свои пророчества и таинства, а также всю ту систему религиозной чести, которую Он затем принял в мире, Рим. 9:4: Все это, а также другие бесчисленные милости, они стали участниками под руководством Иисуса Навина. И все же здесь ясно утверждается и доказывается, что он не давал им покоя; то есть высший и величайший покой, который Бог обеспечил Своей церкви и людям в этом мире. Почему, чего же желало для этого? что еще осталось позади? Об этом говорит апостол в этом месте. Обетование еще не было исполнено, Мессия еще не пришел и не завершил свою работу, а славная свобода и покой Евангелия еще не были явлены и даны им. Легко было продемонстрировать, что все эти вещи по отдельности и вместе лишены истинного покоя; ибо, несмотря на все это, и в особенности на высшее из них, а именно на закон и постановления богослужения, они не имели духовной свободы, покоя и мира, но находились в рабстве духа и отложили все свои надежды и надежды на то, что им еще не было даровано. Итак, наш апостол говорит нам, что «закон ничего не сделал совершенным» и что их жертвы никогда не могли полностью успокоить их совесть, и поэтому постоянно обновлялись воспоминанием о грехе. Таким образом, только Христос, как сказано в Евангелии, в ком покоится Бог и в ком могут найти покой наши души. Причины этого могут быть взяты из того описания, которое мы дали ранее, о евангельском покое, на котором настаивает апостол.
Поэтому, несомненно, наша мудрость в нашем поиске отдыха, который, независимо от того, обращаем мы на это внимание или нет, является главным замыслом нашей жизни, во всем, что мы планируем или выполняем, - не предпринимать никаких действий. вещь под ним или без него. Все эти вещи — мирские наслаждения, праведность закона, внешние установления божественного поклонения — говорят нам открыто и ясно, что покоя в них нет. Если бы все это в совокупности было удовлетворительным для этой цели, то если бы Иисус Навин дал
люди отдыхают, и о другом дне не было и речи. Да, что бы они ни использовали законно, они могут иметь в себе покой, это не покой по сравнению с тем, что можно обрести во Христе Иисусе. Поэтому Он приглашает нас к себе под этим самым понятием «дать покой душам нашим».
Мэтт. 11:28. И здесь, в нем, нет ни нужды, ни недостатка, ни разочарования, ни увядания, ничего, что мешало бы другим вещам дать полный покой людям. Тот, кто покоится в мире, или покоится в себе, или покоится на своей праведности, или покоится даже на Божьих постановлениях, никогда не успокоится, пока не будет лишен всякого ожидания от них и доверия к ним.
Обс. II. Евангельское церковное государство – это состояние духовного покоя во Христе.
По существу, этот вопрос уже рассматривался в целом раньше. Я упоминаю об этом сейчас только для двух целей: во-первых, чтобы показать, о чем нам следует заботиться в этом евангельском церковном государстве, пользуясь евангельскими привилегиями; а затем, во-вторых, узнать немного, как люди обманывают себя в этом вопросе. Во-первых, это то, что отличает наше нынешнее церковное состояние от их состояния в Ветхом Завете: Иисус Навин дал им все остальное, только он не дал им покоя, покоя Божьего; такова теперь часть верующих; об этом должны заботиться все дети церкви.
Чего же тогда люди ищут или ради чего присоединяются к Церкви Христовой? Чего они ищут в богослужении, в таинствах, в путях церкви? Если они хотят чего-либо, кроме как войти в покой Божий через Христа, они лишь обманывают себя; что бы они ни предпринимали вкратце, они разрушают всю волю Божию, выраженную в отношении них самих в Евангелии. Во-вторых, сколько претендующих на интерес к этому евангельскому церковному государству, которые явно, открыто и явно ищут покоя в других вещах, многие в своих собственных обязанностях, большинство в своих похотях и мирских удовольствиях! В чем преимущество таких людей, как эти, перед израильтянами под руководством Иисуса Навина?
Могут ли они сказать, что хотя во всех упомянутых выше наслаждениях они и не получили покоя, тем не менее Господь Христос успокоил их души в Евангелии? Увы! они совсем не имеют покоя; И то, чего они добиваются, не имеет никакого отношения к Евангелию. Думаете ли вы, что Христос пришел, чтобы дать вам покой в ваших похотях, в ваших грехах, в ваших удовольствиях? Боже упаси; Он пришел, чтобы дать тебе отдых от всего этого в
сам; что единственное, что проповедуется вам.
Обс. III. Это великая милость и привилегия, когда нам дарован день отдыха и поклонения.
Апостол здесь не говорит, что «после всего этого говорит о другом покое», но о «другом дне»; ибо от создания мира мы научены покою в Боге днем покоя, данным нам. Когда из-за греха мы лишились нашего интереса к этому покою Бога, Он мог справедливо лишить весь мир знания о дне покоя, назначенном первым.
И действительно, хотя он оставил свой закон в силе как свидетельство своей святости и правило своего будущего суда, но не навязывал его никакими внешними средствами совести и обычаям людей, все знания о дне отдыха были потеряны. из человечества, за исключением некоторых немногих, о которых Бог взял свою особую заботу. Для чего же им искать день отдыха, совершенно потерявшим всякое желание и всякий интерес к покою самого Бога? Но когда Бог хочет возродить в людях надежду и ожидание возвращения к покою в себе и с самим собой, Он напоминает им о дне покоя, который был назначен вначале; но так как тогда он приводил людей в покой лишь образно и для того, чтобы было внесено представление о будущем покое, то он возобновлял им напоминание о дне отдыха и образно, чтобы это могло быть знаком между ним и их. Но теперь, когда покой Бога вновь установлен, Он назначил нам «другой день», как указано в тексте, — день отдыха для целей, о которых часто упоминалось. И это великая милость и привилегия; для,-
1. Это залог нашего покоя в Боге, который есть жизнь, счастье и блаженство наших душ. Нам дано для этой цели и цели, чтобы так было; это был конец дня покоя от создания мира, как было объявлено.
2. Это залог восстановления для нас этого покоя, и что это не совсем тот же покой в Боге, для которого мы были сотворены, но другой покой, лучший и более надежный. И поэтому нам дан «другой день», а не тот же день, что прежде. Бог держал людей под законом в промежуточном положении между обязанностями Ветхого Завета и обетованиями Нового. Это держало их в точном соответствии со днями Ветхого Завета; хотя фактически они стали участниками остальной части
Бог, который в Иисусе Христе, однако основание и причина Его еще не были заложены и не совершены, и им пришлось довольствоваться залогами Его как грядущего, каковы были их жертвы и обряды поклонения в древности. день обычно возобновляется. Но иметь другой день, который не мог быть установлен иначе, как в отношении уже совершенных дел Христа, и таким образом быть залогом того, что было сделано прежде, они не могли иметь этого. Это Бог сохранил для нас; и тот день, который у нас теперь есть еще один день, является залогом уже совершенного и действительно подготовленного покоя.
3. Оно дано нам как средство войти в покой Бога. Ибо здесь Бог постановил, чтобы нам было сделано торжественное заявление Его мыслей и воли относительно Его покоя и нашего входа в него.
Здесь мы празднуем все то торжественное поклонение Богу, посредством которого мы выражаем свою веру в отношении нашего покоя в Нем и посредством которого, как средства, предназначенные для этой цели, мы входим в этот покой и постепенно движемся к его полному и вечному наслаждению. И это далее подтверждает апостол.
Евреям 4:9
Рассмотрев свои свидетельства и аргументы, апостол в этом и следующем стихах излагает как то, что он показал во всем своем споре, так и общее его основание в ответ на принципы своего предыдущего рассуждения.
Вер. 9.—Ἄρα ἀπολείπεται σαββατισμὸς τῷ λαῷ τοῦ Θεοῦ.
Ἄρα, «итаке», «игитур»; общая нота вывода заключения из любого аргумента, будь то неискусственного или искусственного, и того, и другого, который апостол использует в этом месте. Таким образом, он хотел, чтобы евреи обратили внимание как на то, что он собирался утверждать, так и на зависимость этого от прежних свидетельств и аргументов, которые он отстаивал и подтверждал.
Ἀπολείπεται, «relinquitur», «высший», «оно осталось», «оно остается», «оно проявляется».
индукция вывода следующая. Поэтому глагол следует понимать безлично: «поэтому остается» или «это то, что мы доказали». В этом смысле ἀπολείπεται есть модификация заключения, а не его сущность или один из членов предложения.
И за этим изложением следует сирийская версия, читая все слова: אהָ א.
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דֵָ; — «Поэтому несомненно, что
народ Божий должен соблюдать субботу» или «соблюдать субботу» — «Это несомненно, истина, которая доказана и подтверждена, чтобы народ Божий мог знать свою привилегию и свой долг». В эфиопской версии эти слова переданы несколько странно: «Упразднено ли священство народа Божия?», то есть нет; так что, оставаясь неподвижными в том же самом своеобразном отношении к Богу, как это было в древности, когда они были царскими Или ἀπολείπεται может относиться к следующему σαββατισμός и иметь нейтральное значение: «суббота».
или «покой остается» — «есть еще один покой, который остается и пребывает для народа Божьего, помимо тех, которые были упомянуты и о которых говорилось выше». «Оно остается»; то есть Бог приготовил это, обещал и приглашает нас войти в это.
Σαββατισμός. Это слово составлено нашим апостолом из еврейского оригинала путем добавления греческого окончания; и таким образом становится всеобъемлющим весь смысл, который необходимо выразить, чего не может сделать ни одно другое отдельное слово ни в одном из этих слов. Оригиналом является еврейское ת שׁ.
בַָ, что означает «отдыхать»;
и впервые оно используется для выражения покоя Бога после Его дел творения: Быт. 2:2, י י.
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«шаббат») «в седьмой день». И поскольку это было так давно, наш апостол использует это слово, чтобы показать, что покой, который он теперь утверждает для народа Божьего, основан на покое Самого Бога. Если бы этого не было, то это мог бы быть ἀνάπαυσις, «отдых» вообще; это не могло быть σαββατιομός, «субботство», «субботний покой», ибо нет другого основания для такого имени или вещи, кроме как в покое Бога. От покоя Божия это слово пришло, чтобы дать имя дню покоя, назначенному для людей, Исх. 20:10–12. Потому что Бог ת שׁ
בַָ, «шаббат», отдыхал от его
дела, он благословил ת שׁ
בָּ ַ חַ ם י
וֹ, «йом хашшаббат», «день отдыха», суббота; который он хотел, чтобы мы не забыли сохранить. Итак, наш апостол доказал, что рассмотрение этого первоначального покоя Бога, как и его
первые цели и задачи удаляются, и, следовательно, сам день, основанный на них, и вводится другой покой, который должен быть выражен в другом дне и через него, он называет это «суббатом», чтобы выразить как сам покой, так и наблюдение за другим днем. точно так же, как залог и знак другого покоя Божьего и нашего духовного интереса к нему. Таким образом, это слово подразумевает не день покоя или духовного покоя, а весь наш покой в Боге относительно Его, и тот день, который является его знаком, заключен в нем.
Вер. 9. Итак, остается покой народу Божию.
И этим апостол завершает аналогию между различными покоями Бога и Его народа, о которых он говорил в этой главе. Ибо, как в начале мира было прежде дело Божие и покой Его на нем; который освободил место для отдыха его народа в себе самом и в его поклонении посредством созерцания его дел, которые он создал и на завершение которых он опирался; и день, предназначенный, определённый, благословенный и освящённый, чтобы выразить этот покой Божий, — откуда упоминаются эти дела в повелении соблюдать этот день, поскольку поклонение Богу в этот день и в этот день состояло главным образом в прославление Бога посредством и за эти Его дела, а также как средство, способствующее входу людей в Его вечный покой, к которому все это действительно стремится; и это было σαββατισμός народа Божия от создания мира: и как при даровании закона было великое дело Божие, и Его покой на нем, в завершении Его дела и установлении Его поклонения в земле Ханаанской; который давал людям возможность войти в его покой в этом богослужении и стране, и имел назначенный им день, чтобы выразить то и другое и помочь им войти, наконец, в покой Бога, - все это было прообразами и тенями об остальном, упомянутом Давидом; и это был их σαββατισμός, или субботний покой: так и теперь, под Евангелием, существует суббота, охватывающая все это; ибо, как мы увидим, было великое дело Божие и последующий за ним покой; на этом основано обетование покоя, духовного и вечного, для верующих; и определение нового дня, выражающее то и другое, — то есть покой Бога и наш покой в Нем; это и есть субботство, которое, как утверждает здесь наш апостол, остается для народа Божьего.
И какой это день, объявлено, а именно, первый день недели.
Итак, помимо свидетельств, вытекающих из рассмотрения всего контекста, есть две вещи, которые неоспоримо свидетельствуют о том, что апостол здесь доказывает и утверждает предоставление евангельской субботы, или дня отдыха, для поклонения Богу. постоянно наблюдается.
Я говорю, что он это делает, хотя он делает не только это и не отдельно: что, хотя некоторые и стремились доказать, они не достигли своей цели, не будучи в состоянии соблюдать исключительно субботний покой, вопреки ни духовному, ни духовному. вечный покой; ибо здесь это не рассматривается, а только в порядке и порядке, изложенном выше.
Это, во-первых, введение в эту речь седьмого дня покоя и упоминание нашего евангельского покоя под названием «день».
Если бы апостол не провозгласил день покоя, нынешний согласно Евангелию, а также настоящий духовный отдых по вере, то нет никаких приемлемых оснований для того, чтобы он упоминал о делах Божьих и о своем покое, а также о назначении им старая суббота; что, безотносительно к другому дню, сильно затемняет и запутывает всю его речь. Снова; он использовал это слово, сформулированное и как бы придуманное для этой цели, чтобы оно могло одновременно включать в себя и целевой духовный покой, и также выражать соблюдение субботы или наблюдение. Когда же Он говорит о нашем покое вообще, то еще делает это посредством κατάπαυσις; добавив, что это был особенный день для его наслаждения. Здесь он вводит σαββατισμός, чего не позволил бы его способ аргументации, если бы он не намеревался выразить христианскую субботу.
Во-вторых, Он показывает, кому принадлежит этот субботний отдых, кто должен войти в этот покой, насладиться им со всеми привилегиями, которые ему сопутствуют; и это ὁ λαὸς τοῦ Θεοῦ, — «народ Божий». Те, кому в древности была предложена остальная часть Ханаана, были народом Божьим, и у Бога до сих пор есть народ; и где бы он ни сделал это, им обещан и уготован покой. Он ранее описал их собственную благодать и послушание в стихе 3: «Мы, уверовавшие, входим в покой».
Здесь он делает это посредством их отношения к Богу и зависевшей от этого привилегии; они — «народ Божий», заинтересованный в этом шабаше. И апостол использует это описание их на
двойной счет: —
1. Потому что принадлежность к «народу Божию», то есть состоящему в завете (ибо там, где народ является народом Божьим, там есть их Бог, Ос. 2:23), было величайшей и наиболее всеобъемлющей привилегией, которую имели евреи. хвалиться или доверять. В этом была их слава и то, что возвышало их над всеми народами мира. Так их церковь умоляет всех остальных, Ис. 63:19: «Мы Твои: ты никогда не будешь господствовать над ними; имя твое не будет называться на них» — то есть они никогда не назывались народом Иеговы, потому что никогда не вступали с ним в завет. Эта привилегия, на которую они полагались, как сообщает им апостол, принадлежит верующим в новом завете так же, как и в старом. Аврам теперь стал Авраамом, «отцом многих народов». И как те, кто был Его плотским семенем в древности, были народом Божьим, так и у Бога теперь был народ среди всех тех, кто был Его детьми по вере. Таким образом, они увидят, что они ничего не потеряют, никаких привилегий, перейдя в евангельское состояние по вере во Христа Иисуса.
По новому мнению, они становятся «народом Божьим»; который интересует их и их детей в завете, с печатями и всеми постановлениями его, как и прежде. Ибо это имя «народ» уважает прежде всего не отдельных лиц, а коллективную совокупность людей во всех их отношениях. Этим народом являются не только верующие, но и они, и их семя, или их дети; и там, где они исключены из первоначального таинства завета, я не знаю, как можно называть верующих
«народ Божий».
2. Он идет дальше и показывает им, что действительно эта привилегия теперь перешла от старого состояния и ханаанского покоя к тем, кто войдет и войдет в этот покой Божий под благовествованием. Следовательно, вместо того, чтобы потерять привилегию быть «народом Божьим» по вере во Христа, он дает им понять, что без нее они больше не смогут ее сохранять. Если бы они потерпели неудачу в этом, они бы уже не были «народом Божьим»; и в качестве значения этого они вообще станут «не людьми». Так и случилось с ними. Ибо с тех пор, как они перестали быть народом Божьим, они перестали быть «народом» и не пользовались никаким политическим правлением и обществом в мире.
Таким образом, «остается покой» (или «соблюдение субботы») «для народа Божия». Однако здесь возникает значительная трудность.
вопреки всему замыслу апостола: а это значит, что этот субботний народ Божий не имеет должного основания в особой работе и покое Божием. Ибо, как если бы Бог не совершил новой работы и не успокоился в ней при даровании закона и установлении Своего богослужения, посредством чего был бы как бы воздвигнут новый мир, то не было бы никакого нового покоя для Его народа, войти, но все должны были принять во внимание покой, который был от создания мира; Итак, если не будет новой работы и покоя Божьего, совершенного и вступившего сейчас в него, не может быть нового покоя и нового дня покоя для народа Божьего. Таким образом, апостол устраняет это возражение и показывает, что существует новое благословенное основание того покоя, который он теперь предлагает евреям (стих 10), как мы увидим. В настоящее время мы можем заметить, что:
Обс. I. Верующие нового завета не потеряли ничего, никаких привилегий, которыми они пользовались при старом завете.
Многое они приобрели, причем невыразимого превосходства, но ничего не потеряли. Какие бы привилегии они ни имели в каком-либо постановлении, это продолжается; и что было бременем или рабством, то удалено. Все, что у них было в древности, было только потому, что они были народом Божьим. Им как таковым принадлежали все их преимущества и привилегии. Но они все же были народом Божьим, чтобы их содержали, как слуг, под строгим наказанием закона, Гал. 4:1. В этот великий источник привилегий теперь вошли верующие Евангелия. И то, что относилось к рабству по закону, удалено и отнято; но все, что было полезно, остается для них, как для народа Божьего. Я полагаю, бесспорно, что Бог, сделав их «своим народом, который не был народом», не лишил бы их каких-либо привилегий, которые раньше принадлежали Его народу как таковому, Рим. 9:25, 26.
Кроме того, состояние Евангелия – это состояние большей благодати и благоволения от Бога, чем то, что находится под законом, Иоанна 1:17. Все Евангелие является проявлением божественной духовной благодати и благосклонности к народу Божьему. Итак, является ли это состояние лучшим, чем то, что было раньше, сопровождаемым «лучшими обещаниями», большей свободой, благодатью и привилегиями, чем оно? Таким образом, ничто такого рода не может быть потеряно в этом или тем самым для верующих, но все привилегии, когда-либо предоставленные народу Божьему, переходят к тем, кто таков в соответствии с Евангелием. Пусть люди приведут лишь один пример в пользу этой цели:
и не проси об этом, и этого будет достаточно. Более того, Бог так устроил все в устроении Своей благодати и установлении Своего поклонения, что Иисус Христос должен иметь преимущество во всем. Все вещи собраны в нем в одну голову. И возможно ли, чтобы кто-нибудь оказался в проигрыше от пришествия Христа или от своего пришествия ко Христу? Представить себе это в малейшем случае противоречит всему Евангелию. Давайте теперь зададимся вопросом, не было ли великой привилегией народа Божьего в древности то, что их младенческое семя было взято в завет с ними и стало причастником его первоначальной печати? Несомненно, это было величайшее из того, чем они наслаждались, после благодати, которую они получили для спасения своих собственных душ. Легко доказать, что это было им даровано и так почитаемо ими. А без этого, какими бы они ни были, они не были народом. Верующие, исповедующие Евангелие, являются, как мы уже говорили, народом Божьим; и это со всеми видами преимуществ, прилагаемых к этому состоянию, сверх тех, которыми пользовались те, кто был таковыми в древности. Как же тогда получается, что этот народ Божий, созданный Иисусом Христом в Евангелии, после его обновления должен был стереть с лица земли свою хартию с лишением одного из их самых избранных прав и привилегий? Конечно, это не так. И поэтому, если верующие сейчас являются, как говорит апостол, «народом Божиим», то их дети имеют право на первоначальную печать завета. Снова,
—

Обс. II. Только народ Божий имеет право на все привилегии Евангелия и может должным образом выполнять все его обязанности.
Остальная часть Евангелия и все, что в нем содержится, предназначено для них и только для них. Все остальные, кто налагает на них руку или использует их, являются «agri Alieni Invasores» — неправомерными посягателями прав и ограждений других; и
«malæ fidei владельцев» или несправедливо владеют тем, за что они злонамеренно завладели. И причина этого в том, что все евангельские привилегии являются лишь дополнением и приложением к завету благодати и его осуществлению. Без заинтересованности в этом завете никто не сможет получить ни малейшего права на них; и это есть только у тех, кто является народом Божьим, ибо благодаря этому интересу они становятся таковыми. Таким образом, в мире происходят огромные грабежи и грабежи Евангелия и его постановлений. Каждый думает, что он рожден с правом на главного из них,
и не может быть исключен из них без высшей несправедливости. Но спросите некоторых, являются ли они народом Божьим или нет, и они будут готовы высмеять и имя, и вещь. Обычай и мнение, сложившееся по традиции, придали большое значение и ценность наслаждению таинствами Евангелия. Поэтому люди ни в коем случае не откажутся от них или от своих притязаний на них и не допустят, чтобы их лишили их; но из-за их истинной, реальной, духовной основы и их использования их обычно презирают. Но все могут знать, что таков метод Евангелия: сначала станьте народом Божьим, вступив с Ним в завет в Иисусе Христе, и тогда к вам добавятся все другие духовные милости.
Обс. III. У народа Божьего, как такового, есть работа, и этот труд возложен на него. Отдых и труд коррелируют; одно предполагает другое.
Таким образом, подтверждая, что у них есть покой, оно также включает в себя и то, что у них есть работа. Что это такое, здесь нельзя сказать в частности: никто из тех, кто хоть сколько-нибудь знает, каково их положение в себе, каково их положение в мире, с какими врагами им приходится бороться, какие обязанности постоянно на них возлагаются, но знает, что есть работа и труд, требуемые от них. Таким образом, наш Спаситель выражает свое одобрение Своим церквям словами: «Знаю дела твои и труд твой» (Откр. 2:2). Народ Божий живет не так, как Лаиш, в безопасности; и не сибариты, проводящие свое время в лени, роскоши и буйстве: но это трудолюбивый, трудящийся народ; и я желаю, чтобы те, кто так себя называет, были менее трудолюбивы в земных делах и более в небесных; хотя я должен сказать, что те, кто трудолюбивы на небесах, не будут совершенно небрежны или ленивы в своем положении в этом мире. Но Христос призывает людей к труду, и к этому примешана наша доля в этом мире.
Обс. IV. Бог милостиво дал Своему народу вход в покой во время их работы и труда, чтобы подсластить его и дать им возможность для этого.
Состояние греха под законом — это состояние всякого труда и никакого отдыха; для
«Нет мира» и покоя «нечестивым», говорит Бог, Ис. 57:21.
Будущее состояние славы – это полный покой, весь покой. Нынешнее состояние веры и послушания есть смешанное состояние, частью труда, частью покоя: труда в себе, в мире, против греха, под скорбью и гонением; покоя во Христе, в Его любви, в Его поклонении и благодати. И эти вещи имеют большое взаимное уважение друг к другу. Наш труд делает наш отдых сладким, а наш отдых облегчает наш труд. Так Богу угодно наполнить нас и упражнять нас; все для того, чтобы должным образом подготовить нас к вечному отдыху с Ним.
Обс. V. Верующие могут обрести и обретают уверенный покой, уделяя должное внимание и выполняя обязанности Евангелия. Именно это утверждает и доказывает апостол.
Обс. VI. Как станет ясно из следующего стиха, в соответствии с Евангелием для верующих предусмотрен еженедельный священный день отдыха.
Евреям 4:10
Ὁ γὰρ εἰσελθὼν εἰς τὴν κατάπαυσιν αὐτοῦ, καὶ αὐτὸς κατέπαυσεν ἀπὸ
τῶν ἔργων αὐτοῦ, ὥσπερ ἀπὸ τῶν ἰδίων ὁ Θεός.
В этих словах нет никакой трудности, как и разницы в их переводе.
Вер. 10. – Ибо кто вошел в покой свой, тот прекратил и дела свои, как Бог – от своих.
Как и слова, которые нужно прочитать. Говоря о делах Божиих, он называет их ἴδια, «свои», — ἀπὸ τῶν ἰδίων, «из своих»; а о другом по сравнению с ним он говорит только τὰ ἔργα αὐτοῦ, «дела его», несколько иначе, чем они передаются в нашем переводе.
Толкователи обычно применяют эти слова к верующим и их вхождению в покой Божий; Я не знаю, удовлетворительны ли они для них самих или для других, как в отношении их замысла, связности, объема или значения отдельных выражений. Я также не собираюсь выступать против или опровергать толкования других, за исключением случаев, когда они искажают Священное Писание для подтверждения ошибок и ересей или извращают свидетельства, которые в
любые тексты или места посвящены важным и фундаментальным истинам Евангелия; таких, со многими мы встречались в нашем переходе. Но там, где сказанное или изложенное верно по аналогии с верой, хотя оно и не может быть правильно или правильно выведено из того или иного текста в частности, тем не менее, оно может быть использовано для назидания благодаря своему соответствию тому, чему учат в в других местах; - в таких случаях я не буду спорить ни с кем, но со всем смирением предложу свои собственные мысли и доводы на рассмотрение мудрых, ученых и благочестивых. Итак, меня не удовлетворяет упомянутое толкование этого места, но я смотрю на него как на то, что не соответствует замыслу апостола и не может нести сносный смысл в своем конкретном применении. Ибо, во-первых, если предположить, что здесь подразумеваются верующие, то от каких дел они, как сказано, покоятся? Их грехи, говорят некоторые; их труды, горести и страдания, говорят другие; от них они покоятся на небесах. Но как можно сказать, что они отдыхают от этих дел, как Бог отдыхал от Своих? ибо Бог так отдыхал от него, что получал от них величайшее удовольствие и удовлетворение, чтобы освежиться от них: «В шесть дней сотворил Господь небо и землю, а в день седьмой почил и освежился», Исх. 31:17. Он так почил от них, что почил в них, и благословил их, и благословил и освятил время, когда они завершились. Действительно, отдых Бога от Своих дел и над ними, помимо простого прекращения работы, заключался главным образом в удовлетворении и самодовольстве, которые Он испытывал от них. Но если упомянутые здесь дела являются целью, люди не могут так отдохнуть от них, как Бог от своих; но они перестают от них с отвращением к ним, насколько они грешны, и радостью об их избавлении от них, насколько они скорбят. Это не значит отдыхать так, как отдыхал Бог. Опять же, когда людям следует отдыхать от этих дел? Этого не может быть в этом мире, ибо здесь мы вовсе не отдыхаем от искушений, страданий и скорбей; и за то умерщвление греха, которого мы достигаем, мы должны постоянно бороться,
«сопротивляясь даже до крови». Следовательно, они должны отдыхать так на небесах; и это подтверждается соответственно. Но это совершенно исключает остальную часть Евангелия из речи апостола и ослабляет ее, так что вся его нынешняя аргументация не соответствует его цели, как мы показали ранее.
Таким образом, кажется, что здесь подразумевается покой другого, а именно покой Христа по делам Его, который сравнивается с остальным
Бог от Его основания мира; для,-
Γάρ. Во-первых, союз γάρ, «ибо», который вводит это утверждение, показывает, что апостол в этих словах дает объяснение тому, почему для народа Божьего остается новый субботний период. Он уже доказал прежде, что не может быть такого покоя, кроме того, что было основано на делах Божиих, и Его покой, который последовал за этим. Поэтому, говорит он, такое основание должно иметь этот новый покой; и оно есть. Это есть и должно быть в делах и покое того, кем была построена церковь, то есть Христа, который есть Бог, как это ясно утверждается в гл. 3:3, 4. Ибо, как тот покой, который должен был соблюдать весь мир, был основан на делах и покое Того, Кто построил или сотворил мир и все сущее в нем; так и остальная часть евангельской церкви должна быть основана на Его делах и покое, которым была построена сама церковь, то есть Иисусом Христом; ибо он, ради своих дел и отдыха, является также господином субботы, чтобы отменить один день отдыха и установить другой.
Во-вторых, здесь апостол меняет манеру выражения; из абсолютно множественного числа «Мы, верующие» или фактически во имя множества «народ Божий» в то, что абсолютно единственного числа: Ὁ
εἰσελθών «Входящий». Здесь выражен один человек; тот, в отношении которого утверждаются упомянутые вещи. И этому изменению фразы не может быть дана никакая причина, а только то, что оно означает введение единственного лица.
В-третьих, покой, в который он, как говорят, входит, называется «его покоем».
абсолютно. Как Бог, говоря о прежнем покое, называет его «Моим покоем», так и это есть «Мой покой» другого, «Его покой», а именно покой Христа. Когда упоминается вхождение верующих в покой, это называется либо «Божьим покоем» — «Они войдут в Мой покой»; или «покой» абсолютно: «Мы, верующие, входим в покой», но не «их покой» или «наш покой?»; ибо это не наш покой, а Божий покой, в который мы входим и в котором отдыхаем. Остальное здесь — это остальное от того, чье оно есть, кто его автор; то есть Христа.
В-четвертых, во всем стихе имеется прямая параллель между делами ветхого творения и делами нового, которые апостол открыто сравнивает между собой. 1. Для их авторов: О Том говорится, что Бог: «Как сделал Бог от Своего»; то есть Творец: другого, «Он»,
αὐτός; «Кто тот Тот, о ком мы говорим, — говорит наш апостол в стихе 13», —
ибо в этих словах он также переходит к личности Христа, допуская лишь вставку прикладного увещевания, ст. 11. 2.
Выражены произведения и того, и другого. Дела Творца — это ἴδια ἔργα, «собственные дела Его», «его собственные дела», дела ветхого творения. И вот дела Того, о ком он говорит, τὰ
ἔργα αὐτοῦ, «его дела»; те, которые он делал так же, как Бог делал Свои в начале, то есть работу по созиданию церкви.
Ибо эти произведения должны отвечать друг другу и иметь одинаковое уважение к своим авторам и работникам. Они должны быть хорошими и полноценными в своем роде, и им можно также принимать отдых и освежение. Сравнивать грехи или страдания человеческие с делами Божиими наш апостол не собирался. 3. Есть остальное и то и другое. И они также должны иметь свою пропорцию друг к другу. Теперь Бог почил от дел Своего творения: (1) Перестав творить, лишь продолжая все Своей силой в их порядке и распространяя их к Своей славе. (2) Его уважением к ним или утешением в них, как тех, которые прославляли Его и удовлетворяли Его славный замысел. Так же должен покоиться и тот, о ком здесь говорится. (1) Он должен перестать действовать подобным образом. Он больше не должен страдать, не умирать, а только продолжать дело Своей благодати по сохранению нового творения, а также упорядоченному увеличению и размножению его Духом. (2) В радости и удовлетворении, которые он получает от своих дел, которые Иисус Христос имеет в полной мере. «Он видит труд души своей и удовлетворяется» и обладает той «славой, которая была предложена ему», пока он работал.
Из того, что было сказано, я полагаю, непредубежденному и беспристрастному уму станет ясно, что речь здесь идет о личности Иисуса Христа; и мы с уверенностью позволим этому предположению регулировать наше толкование этого стиха. И в этом есть немалое, —
Ὁ εἰσελθών. Во-первых, Человек, о котором идет речь, ὁ εἰσελθών, «Тот, кто вошел в покой свой»; то есть Господь Иисус Христос, строитель церкви, автор нового творения. И это дает объяснение причинной связи, «ибо»: «Остается теперь суббота для народа
Боже, ибо Христос вошел в покой Свой».
Ἀπὸ τῶν ἔργων αὐτοῦ. Во-вторых, есть дела, которые он уважает и от которых, как говорят, он «прекратил» или «отдохнул». Эти слова полностью раскрыты и заявлены в третьем и четвертом стихах третьей главы, куда мы отсылаем читателя. Все, что Он сделал и претерпел, от своего воплощения до своего воскресения, как посредник нового завета, со всеми плодами, последствиями и последствиями того, что он так сделал и претерпел, принадлежит к этим делам.
Εἰς τὴν κατάπαυσιν αὐτοῦ. В-третьих, есть и все остальное, что он ввел во внимание. Ранее мы уже видели, что в целом это состоит из двух частей: 1. Прекращение его работ; он больше не алкал, больше не подвергался искушениям, словом, больше не умирал. 2. Удовлетворение от своих работ и их результатов. Это было у Христа; откуда он говорит, глядя на их действие: «Строки упали на меня в приятных местах; да, я имею доброе наследие» (Пс. 16:6.
В-четвертых, подобным образом нам предлагается Его вход в покой.
Теперь это не он лежал в могиле. Его тело действительно некоторое время покоилось там; но это не входило в его посреднический отдых как основателя и строителя церкви. Ибо — 1. Это было частью его унижения; не только его смерть, но и его пребывание или пребывание в состоянии смерти было таковым, и это составляло основную часть этого. Ибо после того, как вся человеческая природа лично соединилась с Сыном Божьим, привести ее в состояние растворения, отделить тело и душу друг от друга, было великим унижением. И все подобные вещи принадлежали его делам, а не отдыху. 2. Это разделение тела и души под властью смерти было уголовным преступлением и частью приговора закона, которому он подвергся. И поэтому Петр заявляет, что смертельные муки были разрешены не иначе, как в Его воскресении, Деяния 2:24: «Которого Бог, — говорит он, — воскресил, разрешив смертные боли, потому что не было возможности Ему быть держаться за это». Пока его удерживали, он находился под этим штрафом.
Следовательно, это не могло быть его отдыхом или какой-либо его частью; и в нем он не вошел в покой, но продолжал свое дело. И, во-вторых, он не вошел в покой при своем вознесении. Тогда, действительно, он действительно овладел своей славой, что касается полного ее публичного проявления. Но одно дело войти в покой, а другое — завладеть славой. И это
помещается нашим апостолом как отдаленное следствие бытия Господа Христа
«оправдан в Духе». когда он вошел в покой, 1 Тим. 3:16. Но этот его вход в покой произошел при Его воскресении из мертвых. Ибо — 1. Тогда же Он был освобожден от приговора, власти и удара закона и освобожден от всего долга нашего греха, за который Он взялся искупить свои грехи (Деян 2:24). Тогда и тогда исполнились все прообразы и предсказания, касающиеся дела нашего искупления. 3. Тогда действительно дело Его было сделано; Я имею в виду то, что отвечало творческой работе Бога, хотя Он по-прежнему продолжает то, что отвечает Его работе по сохранению. Тогда закон был полностью удовлетворен, сатана полностью покорен, мир с Богом заключен, цена нашего искупления уплачена, и все основание церкви славно заложено в Его личности. Тогда «утренние звезды запели вместе, и все сыны Божии воскликнули от радости». 4. Тогда и там Он «провозгласился Сыном Божьим в силе», Рим. 1:4; Бог открыл всем, что Он имел в виду и кому Он сказал: «Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя» (Деяния 13:33). Это можно было бы подтвердить и дальше, но, насколько я знаю, это не вызывает особых сомнений. Посему Господь Христос вошел в покой свой, после того как окончил и прекратил дела свои, «утром первого дня недели», когда воскрес из мертвых, когда основание нового творения было заложено и совершено. .
Здесь лежит основа нашего субботнего отдыха, субботнего отдыха, который остается для народа Божьего. Такую причину приводит апостол. Он уже утверждал это раньше; и ему больше ничего не оставалось делать, как показать, что, как и те другие покои, которые были в прошлом, один при начале мира, другой при даровании закона, имели свое основание в делах и покоях Божиих, откуда церкви был дан день отдыха; так и этот новый покой был основанием в делах и покое Христа, Который построил все это и есть Бог, определив день для нашего использования, через который Сам вошел в Свой покой, то есть в первый день неделя. Отсюда следует, что:
Обс. I. Вся церковь, все ее обязанности, поклонение и привилегии основаны на личности, власти и действиях Иисуса Христа.
Обс. II. Первый день недели, день воскресения Христа, когда Он почил от дел своих, назначен и определен днем
отдых или суббота для церкви, которая должна постоянно соблюдаться в комнате седьмого дня, назначенная и соблюдаемая от основания мира и по Ветхому Завету.
Это положение, содержащее истину огромной важности и вызывающее сильное сопротивление со стороны многих по разным причинам, чтобы его полное обсуждение не слишком прерывало ход нашего изложения, рассматривается отдельно и в целом в упражнениях с этой целью, для чего читатель в этом месте отстранен.


Евреям 4:11
В этом стихе мы возвращаемся к основному увещеванию, предложенному апостолом, и улучшаем его. В первом стихе он изложил это такими словами: «Будем опасаться, чтобы, оставшись обетованием войти в покой Его, не показалось, что кто-нибудь из вас не исполнит его».
Здесь он объявляет, как этот рекомендованный там страх должен действовать сам по себе или как его следует улучшить и тренировать. Таким образом, становится очевидным то, что мы наблюдали раньше, а именно, что не страх страха, ужаса или сомнения мог ослабить, обескуражить или привести в уныние их, как он им предписывал; но такое почтительное уважение к обетованиям и угрозам Божьим, которое могло бы побудить и побудить их ко всякому усердию в стремлении унаследовать одно и избежать другого. Таким образом, здесь возобновляется и продолжается то же увещание, причем на различных предположениях, которые он изложил, объяснил и подтвердил в своей предыдущей беседе, и все они являются эффективными его воплощениями. Вот они: 1. Что нам обещан покой, который все же остается для нас, который предсказан и описан в 95-м Псалме; ибо он показал, что покой, упомянутый в нем, не был покоем, который был в прошлом или которым наслаждался кто-либо, живший до нас в любом состоянии Церкви от основания мира, но это то, что ныне провозглашается и предлагается в Евангелие. 2. Что другим был предложен отдых, типичный для этого, поскольку Бог никогда не предписывал Свою Церковь в каком-либо состоянии без отдыха и дня отдыха как знака этого. 3. Что некоторые из-за греха или неверия и непослушания не достигли предложенного им остального и не вошли.
в него, но были уничтожены справедливым гневом Божьим на них. 4.
Что в их грехе и недовольстве Бога, с событием одного и последствиями другого, был подан пример того, что будет с ними, и каковы будут действия Бога по отношению к ним, которые из-за неверия должны пренебрегать всем остальным, объявленным сейчас. и сделал им предложение. Ко всем этим положениям он присоединяет описание этого нового покоя, его причины, происхождения и природы, с тем днем покоя, в котором он выражен.
Итак, доказав и подтвердив все это в своих толкованиях и рассуждениях на 95-й псалом, он кладет их в основу своего увещевания евреев к вере и стойкости, придерживаясь понятия покоя и вхождения в него. , к чему его привело свидетельство, на котором он решил настаивать.
Вер. 11.— Σπουδάσωμεν οὖν εἰσελθείν εἰς ἐκείνην τὴν κατάπαυσιν· ἵνα μὴ
ἐν τῷ αὐτῷ τις ὑποδείγματι πέσῃ τῆς ἀπειθείας.
Σπουδάσωμεν. Вульг. лат., «festinemus»; а у ремистов «поспешим», т. е. σπεύδωμεν. Оба слова взяты из одного и того же оригинала; но σπουδάζω никогда не используется в значении «торопиться»; ни σπεύδω не является опрометчивой, опрометчивой поспешностью, какой осуждается пророком в делах Божиих: Ис. 28:16: «Верующий не будет торопиться»; то есть с такой поспешностью, которая заставляет людей ошибаться в том, что они предпринимают, и приносит им разочарование и стыд. Отсюда апостол передает эти слова: שׁי יָ
חִ ל
ֹ
א ן מ
יִ אֲמַּהַ, «Кто верует, не спешит»,
Ὁ πιστεύων ἐπʼ αὐτῷ οὐ καταισχυνθήσεται, Рим. 9:33: «Всякий верующий в Него не постыдится» — выражая причину через следствие. Сыр., ט ה
פַַ נֶ
תְ, «энитамур, операм демус» — «приложим усилия», «сделаем наше усилие». Наше: «будем трудиться»; Bez., «studeamus», собственно, — «будем учиться», или «прилежно стараться», «усердно применять наш ум».
Εἰσελθεῖν εἰς ἐκείνην τὴν κατάπαυσιν. Все эти слова были открыты раньше; и переводчики не различаются в их переводе.
Ἵνα μὴ ἐν τῷ αὐτῷ τίς ὑποδείγματι πέσῃ τῆς ἀπειθείας. Вульг. Лат.: «ut ne in id ipsum quis incidat incredulitatis examplum». Рем., «чтобы ни один человек не впал в такой же пример недоверия»; несколько двусмысленно. Беза,
«ne quis in idem incidat contumaciæ examplum»; «чтобы никто не впал в такой же пример упорного непослушания», то есть в подобный грех.
Erasm., «ne quis concidat eodem incredulitatis exemplo»; с той же целью: как и у нас, «чтобы кто не впал по тому же примеру неверия». Сыр.: «чтобы нам не пасть так, как те, которые не веровали», — א מ
וּ
תָ
ב
דִַ, «ad similitudinem», «подобный им». И во всех этих переводах остается несколько неясным, предлагается ли рассматривать грех народа или его наказание.
Μή τις πέσῃ, или μὴ τις, «чтобы кто-нибудь»; и о том, что туда входит, мы говорили раньше. Πέση, «кадат», то есть в грех; «инцидат» — в наказание; «концидат», «упасть».
Τῷ αὐτῷ ὑποδείγματι. Ὑπόδειγμα иногда равно παράδειγμα, «примерное наказание»; или пример, поучительный по злу, постигающему других. О смысле слов потом.
Вер. 11. Итак, давайте потрудимся [или прилежно постараемся] войти в этот покой; чтобы кто-нибудь не впал в тот же пример неверия.
В словах можно заметить три вещи: во-первых, иллятивную частицу ον, «поэтому»; обозначая вывод и зависимость от того, о чем говорилось ранее. То, что он сейчас представляет, вытекает из рассмотрения того, что было ранее заявлено и доказано, с особым уважением к той части примера, на которой настаивали, которая заключалась в грехе и наказании людей древности; "поэтому." Во-вторых, следует призыв к исполнению долга. В-третьих, предлагается мотив.
В увещевании содержится сам долг, к которому призывают, а именно:
«войдите в этот покой»; и способ его исполнения: это должно быть сделано с трудом и усердием: «Потрудимся, чтобы войти в покой тот».
Εἰς ἐκείνην τὴν κατάπαυσιν. Во-первых, обязанность, к которой призывают, выражена в терминах, использование которых взято из приведенного выше примера: «вхождение в покой». Предполагаемые вещи можно рассматривать двояко: как действие долга, так и сам долг и его результат, оба включены в слова. Сам долг состоит в вере и послушании Евангелию; В древности они были представлены людьми, стремившимися войти в землю обетованную Ханаанскую. Поэтому здесь он призывает их выполнить свой нынешний долг согласно этим условиям. И эффект этого долга, который является участием остального Бога, также включен.
И действительно, все евангельские обязанности заключают в себе славные преимущества. Познать Бога во Христе — это «жизнь вечная», Иоанна 17:3; верить — значит войти в покой Бога. Опять же, для дальнейшего объяснения этих слов, мы можем заметить, что апостол меняет выражение по сравнению с тем, что было в предыдущем стихе. В стихе 9 он говорит нам, что «остается σαββατισμός».
(«суббота») «для народа Божия»; но здесь он не призывает их войти в εἰς ἐκείνον τὸν σαββατισμόν («в этот шабаш»), но превращает его в κατάπαυσιν, то есть ה
מ
נ
וּ
חָ ְ, а другой — ן ת
וֹ
שׁ
בַָּ . И
Причина в том, что этим словом «суббота» он намеревался выразить остальную часть Евангелия не абсолютно, но относительно залога его в день покоя, который дан и определен верующим, ибо поклонение Богу и другие цели, о которых говорилось выше: но здесь апостол возвращается, чтобы увещевать евреев стремиться к интересу и участию всего остального Бога в Евангелии, со всеми привилегиями и преимуществами, содержащимися в нем; и поэтому возобновляет слово, которым он прежде выразил остальную часть Бога в целом.
Во-вторых, о способе исполнения этого долга говорит слово σπουδάσωμεν. Давайте «прилежно изучать», «стараться» или
«труд» для этой цели. Если мы предположим, что «труд» в нашем языке — наиболее подходящее слово (хотя я предпочел бы использовать «старание»), то такой труд следует понимать как прилежное упражнение ума и всей души, и это из-за того, что о трудностях, с которыми мы встретимся при выполнении этой обязанности. Ибо апостол, выражая нашу веру и послушание Евангелию, с концом их, через
«Входя в покой Божий» — фраза, взятая из речи людей, входящих в землю Ханаанскую в древности, — он напоминает нам о великом противостоянии, с которым мы обязательно встретимся внутри и по отношению к ним. Известно, с какими трудностями, бурями и встречными ветрами встречался народ в своих странствованиях по пустыне. Они были настолько велики, что разочарования, возникшие из-за них, стали основной причиной того неверия, которое привело их к гибели. Иногда недостаток воды и еды, иногда усталость и утомительный путь, иногда сообщения о великанах и городах, окруженных стенами, возбуждали их неверие до ропота и ускоряли их гибель. Что мы встретим такое же сопротивление в нашей вере и исповедании, апостол учит нас, используя эту фразу речи по отношению к
по случаю этого, «вхождение в покой Божий». И мы можем заметить отсюда:
—

Обс. I. Что великие препятствия будут и возникают против людей в работе по вхождению в покой Божий; то есть что касается евангельской веры и послушания.
Во-первых, самые первые уроки Евангелия отбивают у многих желание смотреть дальше. Итак, когда наш Спаситель развлекал юношу, пришедшего к Нему за наставлением, уроком самоотречения, тот не захотел больше слушать, но «отошел опечаленный», Мф. 19:22. И причины этого могут быть взяты частично из природы самого Евангелия, а частично из нашей собственной природы, которой предлагается Евангелие. Я приведу лишь пример того общего соображения, которое одно только могло бы выдержать вес этого утверждения; а именно, что в Евангелии нам предлагается «новый путь» вхождения в покой Бога, принятия Его , праведности и спасения, что противоречит нашему естественному принципу самоправедности, и стремления к этому «как бы делами закона»; ибо это естественным образом наполняет наши сердца враждебностью и презрением к нему, заставляя нас считать его «глупым» и «слабым», никоим образом не способным осуществить то, что он предлагает и обещает. Но это было бы слишком обширной областью, чтобы вдаваться в нее сейчас, и поэтому я буду настаивать только на некоторых частных примерах, доказывающих изложенное положение.
Эти я возьму из заповедей Евангелия, некоторые из которых очень трудны для нашей природы, поскольку она слаба, и все они противоречат ей, поскольку она испорчена.
1. Некоторые евангельские заповеди чрезвычайно трудны для нашей природы, поскольку она слаба. На это обращает внимание наш Спаситель, увещевая Своих учеников к бодрствованию и молитве в час искушения; он говорит им, что «дух бодр, но плоть немощна», Мф. 26:41; где "плоть"
он имеет в виду не тот испорченный принцип, который находится в нас и который часто называют этим именем, но нашу природу во всем ее составе в отношении той слабости, из-за которой она склонна поддаться и упасть под тяжелыми обязанностями.
Сосредотачиваться на одном примере среди многих такого рода — это самоотречение, столь необходимое от всех в Евангелии. Отрицание наших похотей и развращенных наклонностей подпадает под другое рассмотрение, и по другим причинам к ним должно быть применено насилие, как и впоследствии; но, во-первых, мы можем взвесить эту заповедь, поскольку она распространяется на вещи в
сами по себе законны и которые чрезвычайно подходят нашей природе, как слабой и немощной. Мы — лишь прах, и Бог знает, что мы — лишь прах, Пс. 103:14. И Он в Своем провидении предусмотрел множество вещей и позволил нам использовать их, которые подходят и подходят для нашего освежения и облегчения в нашем паломничестве. Таковы дома, земли, имущество, комфорт родственников и друзей, на которые Он дал нам право и интерес. И поскольку мы убеждены, что из-за слабости и хрупкости нашей натуры мы действительно сильно нуждаемся из этих вещей, поэтому известно, как наши сердца склонны прилепляться к ним. Но здесь вступает в дело евангельская заповедь самоотречения и требует от нас двух вещей:
(1) Это требует их недооценки или, по крайней мере, появления новой привязанности к ним и над ними, которая приведет сердце в постоянную готовность и готовность расстаться с ними по призыву и в случае Евангелия, Мэтт. 10:37. Наше принятие Христа на условиях Евангелия подобно вступлению мужчины в брачные отношения. Оно вводит новую привязанность, которая превосходит и регулирует все прежние привязанности; ибо «мужчина должен оставить и отца, и мать и прилепиться к своей жене». Все остальные должны направляться и регулироваться настоящим. И тот, кто своим принятием Христа хочет войти в покой, должен подчинить все прежние привязанности к законным вещам этому новому, которое не будет пребывать ни в каком сердце, кроме как там, где оно превыше всего.
(2) В различных случаях, которые представит нам исповедание Евангелия, мы действительно должны отказаться от них и отказаться от них и доверить свою личность, со всеми ее слабостями и слабостями, тому обеспечению, которое уготовит для них Христос, Марка 8. :34–37. Это трудно для нашей природы из-за ее слабости. Можно сказать: «Пусть меня пощадят в том или ином», — чтобы заступиться за Сигор. «Что будет со мной, когда все потеряно и исчезнет?» Что мне делать для отдыха, для покоя, для свободы, для общества, да, для еды и одежды?» Однако все это можно победить верой, если мы намереваемся войти в покой Божий. Мы осуждаем тех, кто в древности боялся великанов и городов-крепостей, которые заставляли их роптать и уклоняться от своего долга. Это наши великаны и огороженные города;—
и, увы! скольким они препятствуют наследовать обетование!
То же самое можно сказать и об этой конкретной ветви великого долга самопожертвования.
отрицание, «взятие креста» или готовность претерпеть всевозможные гонения ради Иисуса Христа. Многие из них чрезвычайно ужасны и ужасны для нашей смертной, слабой и немощной природы. Петр знал, как обстоят дела с нами во всех наших природных началах, когда он советовал своему Господу и Учителю щадить себя, предсказывая свои собственные страдания. Здесь слабость нашей природы привела бы к тысяче притворств, которые следует пощадить; но Евангелие строго требует, чтобы все они были отброшены и радостно подняты крест, когда бы мы ни были призваны к этому. И те, кто занимается этим без готовности и подготовки к этим вещам, только обманывают себя. Это правда, что Бог может пощадить кого пожелает и когда пожелает, что касается горечи их; а некоторые, в Его нежности и сострадании, возможно, мало упражняются с ними все свои дни; но это происходит по особому устроению и чрезвычайному снисхождению. Правило простое: все мы в школе Христа должны быть готовы произнести этот урок, и Он может призвать, кого пожелает, для его повторения. Возможно, мы не хотим выступать перед судом; но мы должны стоять на этом, иначе мы будем ожидать, что нас выгонят за дверь и отвергнут великий Учитель в последний день. Мы по большей части становимся нежными и деликатными и не желаем (хотя бы в уме) вступать в решительный разговор с этими вещами. Различные надежды и ухищрения избавят наши мысли от них. Но эта заповедь универсальна, абсолютна, незаменима, и наш вход в покой Бога зависит от ее должного соблюдения. Из-за этого страха множество людей удерживаются в пустыне мира, скитаясь вверх и вниз между Египтом и Ханааном и, в конце концов, подпадают под власть неверия. Эти и подобные вещи очень трудны для нашей природы, поскольку она слаба.
2. Все повеления Евангелия противоположны и противоречат нашей природе, поскольку она испорчена. И это имеет настолько большой интерес для всех людей, что делает для них очень трудными вещи, которые полностью противоположны этому. Ощущение этого побудило некоторых попытаться объединить Евангелие и свои похоти, таким образом «превратив благодать Божию в распутство», ища оттуда оправдания своим грехам, которые не имеют никакой цели, кроме как уничтожить их. Из-за испорченности нашей природы то, что Евангелие в своих наставлениях требует от нас строго отбросить и уничтожить, имеет для нас тройной интерес.
легко преодолеть — интерес любви, интерес полезности и интерес власти.
(1) Интерес любви. Следовательно, нам приказано вырвать правые глаза, если они нас оскорбляют, Мф. 5:29 – то, что нам дорого, как наш глаз, как наш правый глаз. И это вошло в поговорку, чтобы подчеркнуть высокую оценку и глубокое уважение, которое мы испытываем к какой-либо вещи, сказать, что она для нас, как наш глаз; как говорит сам Бог, чтобы выразить Свою нежную заботу о Своем народе:
«Кто прикасается к ним, касается зеницы ока его», Втор. 32:10, Зах.
2:8. Таковы похоти плоти, естественные для человека; откуда к этому учению о чистоте и целомудрии сразу же присоединилась евангельская заповедь: «Если правый глаз твой соблазняет тебя, вырви его и брось от себя»,
«Всякий, кто посмотрит на женщину с вожделением к ней, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем», — Матф. 5:28. Теперь не может не возникнуть великая трудность отсечь и отбросить от нас то, что имеет в нас столь большой интерес любви, как эти похоти имеют в развращенной природе. Каждый не желает расставаться с тем, что он любит; и чем больше он любит ее, тем менее охотно он с ней расстается, тем дольше и серьезнее он будет хранить ее. И нет ничего, что люди по своей природе любят больше, чем свои плотские похоти. Они расстанутся со своими именами, имениями и рискнут своей жизнью, и все это ради их удовлетворения.
(2) Интерес полезности. Природа, будучи испорченной, убеждает человека, что он не может ни жить, ни существовать в этом мире без помощи и преимуществ некоторых из тех вещей, которые Евангелие запрещает всем, кто войдет в покой Божий. Отсюда повеление отсечь правую руку, если она соблазнит, Мф. 5:30; то есть вещи, которые воспринимаются нами так же полезно, как правая рука для общего служения жизни. Именно такого рода является та чрезмерная любовь к миру и всем способам ее проявления, которые так осуждает Евангелие. Для многих эти вещи были тем же, чем боги Михи были для него, который воскликнул, потеряв их, когда они были украдены данитами: «Вы забрали моих богов, и что у меня еще есть?» Отнимите у людей любовь к этому миру и чрезмерное стремление к нему, и они подумают, что у них больше ничего нет; они вряд ли сочтут целесообразным продолжать жить в этом мире. И этот интерес также необходимо преодолеть, что невозможно без большого труда; и привязанность к нему – это то, что удерживает массы от
входя в покой Бога.
(3) Интерес власти. Поэтому говорится, что грех имеет в нас «твердыни», которые нелегко разрушить. Но об этом я говорил в особом разговоре.
Во-вторых, другая причина трудности этой работы проистекает из совокупного противодействия ей; ибо как египтяне, хананеи и аморреи делали все возможное, чтобы воспрепятствовать израильтянам войти в Ханаан, и чего они на самом деле не могли добиться своим сопротивлением, они делали морально, вызывая неверие народа своим борьба с ними, доказавшая их гибель, — так поступают в этом деле наши духовные противники. Если дело Евангелия будет продолжаться, если люди попытаются с его помощью войти в покой Божий, сатане придется потерять своих подданных, а мир – своих друзей и согрешить свою жизнь. И нет ни одного случая, когда бы они не приложили все усилия, чтобы сохранить свой интерес. Все они пытаются помешать нам войти в покой Бога; что делает эту работу большой и трудной.
Скажут: «Если перед нами стоят все эти трудности, то они, должно быть, так сильно разочаровывают и отвращают людей от попыток этого». Я отвечаю,-
1. В древности они действительно так и делали. Трудности и разочарования, стоявшие на пути людей, совершенно лишили их сердца и разума попыток войти в землю обетованную. Но что это было за событие? Апостол подробно заявляет, что по этому поводу на них постигло негодование Божие, и «трупы их упали в пустыне». И не иначе будет с теми, кто боится вступить в те духовные трудности, с которыми нам теперь приходится бороться. Они умрут и погибнут под гневом Божьим, и так навечно. Тот, кто скажет людям, что их вхождение в покой Христа прост, легок и соответствует природе, хотя она слаба и испорчена, тот лишь обманет и обманет их. Умертвить грех, подчинить свои тела и держать их в подчинении, отречься от себя не только в распятии похотей, имеющих тайную склонность к противозаконному, но и в употреблении дозволенного и нашей привязанности к ним, вырывать правые глаза, отсекать правые руки, брать крест во всяких скорбях и гонениях, —
требуются от нас в этом деле: и они в настоящее время не радостны, а печальны; не легкий и приятный, но трудный и сопряженный со многими лишениями. Убаюкивать уснувших людей надеждой на покой во Христе и в своих похотях, в мире, в своих земных жилищах, значит обманывать их и губить их. Мы не должны представлять обязанности евангельской веры и послушания, как иезуиты проповедовали Христа индейцам, никогда не сообщая им, что Он был распят, чтобы они не обиделись на это. Но мы должны сказать людям чистую правду, как она есть, и дать им знать, чего им следует ожидать изнутри и снаружи, если они намерены войти в покой.
2. Несмотря на все эти трудности, обетование Божье, смешанное с верой, благополучно проведет нас через все эти трудности. После того как неверующее поколение было истреблено в пустыне, невзгоды и трудности все еще оставались; однако их дети, поверив обетованию, прошли сквозь них и вошли в покой. Сила Божья и Его верность среди них и к ним победили их всех. И так будет неизбежно с теми, кто смешает обетование с верой в отношении этого духовного покоя. Бог даст им силу и покорит их врагов, чтобы они не лишились покоя. Итак, что бы мы ни утверждали, только неверие может привести к тому, что мы лишимся покоя; и это сделает это эффективно. Вера в обетование привлечет силу Христа на нашу помощь; и где он будет работать, никто не позволит ему. С этой целью мы могли бы рассмотреть различные способы, с помощью которых он превратит горы в равнины, высушит реки и даже моря сопротивления и сделает для нас легкими и легкими все те вещи, которые кажутся нашей природе столь тяжкими и невыносимыми или слабыми. и хрупким, или таким же испорченным и грешным. Но нам не следует слишком углубляться в эти вещи. И я говорю, в-третьих, это второе наблюдение из слов:
Обс. II. Что, поскольку для того, чтобы мы получили доступ в покой Христа, требуются максимальные усилия и старания, мы вполне заслуживаем того, чтобы они были изложены там.
«Будем, — говорит апостол, — постараемся сего дела со всем усердием», как следует из этого слова. Люди готовы прилагать все усилия для других дел и тратить свои силы на «хлеб тленный».
да, «за то, что не хлеб». Каждый может видеть, насколько занят и трудолюбив мир в погоне за исчезающими вещами; и мужчины такие
глупо думать, что они заслуживают всего своего времени и сил; и больше они бы потратили таким же образом, если бы им это доверили.
«Это их путь — их безумие». Но как легко было бы продемонстрировать, исходя из его природы, его возникновения и завершения, с нашей вечной заботой о нем, что этот покой заслуживает максимального нашего усердия и усилий. Убеждать людей в этом — одна из главных целей проповеди Евангелия в целом, и поэтому здесь нет необходимости на этом настаивать.
Обс. III. Опять же, за евангельскую веру и послушание следует настоящее превосходство и настоящая награда.
Они являются входом в покой Христа или дают нам настоящий интерес к нему. Они не только являются настоящим средством входа в будущий вечный покой с Богом, но они дают нам настоящее участие в покое Христа; в чем оно состоит, было объявлено ранее.
В-третьих, последнюю часть этого стиха еще предстоит объяснить и применить. Здесь к прецедентному призыву присоединяется мотив:
«Чтобы кто не упал по тому же примеру неверия». Эти слова, как отчасти было указано выше, действительно выражают либо грех, которого следует избегать, либо наказание, посредством которого нас следует удержать от него.
Слово «падать» двусмысленно и может быть применено в любом смысле; ибо люди могут впасть в грех и понести наказание за свой грех, когда это слово употребляется в нравственном смысле. Мэтт. 15:14: «Слепой ведет слепого, ἀμφότεροι εἰς βόθυνον πεσοῦνται» — «оба упадут в яму» греха или беды. См. Рим. 11:22, Иакова 5:12. Ибо в основном это слово употребляется в отношении вещей естественных и переводится только метафорически, чтобы выразить моральные вещи. А ὑπόδειγμα чаще всего является «поучительным примером». Итак, ὑποδείκνυμι означает «учить» или «наставлять», показывая: Мф.
3:7: «О поколение змей, τίς ὑπέδειξεν ὑμῖν», — «предупредивший»
(учил, инструктировал) «ты». Следовательно, ὑπόδειγμα означает «документ». Ταῦτα
ὑποδείγματα ἔσται τῷ Πολυδάμνῃ ὧν δεῖ ἐπιμεληθῆναι· — «Это наставления Полидамну о том, что должно быть обеспечено». Но его также часто используют как παράδειγμα, «примерное наказание»;
как Ὑπόδειγμα τῷ πλήθει ποιῶν αὐτόν· — «сделав его примером для народа»; то есть в его наказании. И так у латинян,
«Эксэмплум» часто употребляется исключительно для «наказания», причем самого высокого характера. Если же ὑπόδειγμα в этом месте принять просто за
«документ» или «наставление», что, несомненно, является наиболее подходящим и обычным значением этого слова, тогда смысл может быть таким: «Чтобы кто-нибудь из вас не впал в то неверие, к которому и его пагубным последствиям, у вас есть поучительный пример». в предыдущих предложениях они были предложены вам специально, чтобы вы могли побудить вас избежать этого». Если его принять за παράδειγμα, как это иногда бывает, и таким образом включить в его значение «примерное наказание», то значение этого слова таково: «Чтобы кто-нибудь из вас по неверию своему не впал в то наказание, которое было назначено». сделался образцовым в гибели тех других неверующих, которые были до тебя». И именно это я понимаю в значении слов: «Вы имеете Евангелие и покой Христа в нем, проповеданные и предложенные вам». Некоторые из вас уже взяли на себя исповедание этого, как это сделали древние люди у горы Синай, когда они сказали: «Все, что повелит Господь, Бог наш, мы сделаем». Ваше состояние теперь похоже на их состояние, и оно было представлено в нем. Итак, подумайте, как с ними обстоят дела, и каковы были последствия их греха и Божьего обращения с ними.
Они не верили, не выполняли своих обязательств, не упорствовали в своей профессии, но были непослушны и упрямы; и Бог уничтожил их. Они «пали в пустыне» и погибли, не войдя в покой Божий, как было объявлено. Если теперь вы или кто-либо из вас будете признаны виновными в своем грехе или чем-то подобном в ответе на него, не думайте и не надейтесь, что вы избежите подобного наказания. В их уничтожении вам представлен пример суровости Божией. Если вы не хотите впасть в него или подпасть под него, трудитесь верой и послушанием, чтобы войти в покой Христа». И это я считаю истинным смыслом и важностью слов, отвечающих своей связностью и отношением к предыдущим; ибо эти слова: «Потрудимся, чтобы войти в покой тот» — не что иное, как: «Будем искренне верить и повиноваться; в котором мы обретем через Иисуса Христа покой нашим душам». Для этого в этой части стиха есть мотив: «Чтобы кто из вас не впал в тот же пример неверия». Теперь, если их смысл должен быть таким: «Чтобы кто-нибудь из вас по их примеру не впал в неверие»; тогда утверждением в целом должно быть: «Будем трудиться, чтобы верить, чтобы не впасть в неверие», — что является простой болтовней и далеко от нашего божественного автора. Поэтому заметьте:
Обс. IV. Прецедентные суждения в отношении других являются для нас контрольными постановлениями.
Таковы вообще все вещи, которые происходят в провидении Божием в том роде, о чем мы можем судить по определенному правилу. Вот как мы должны использовать суды Божии, не подвергая придирчивому размышлению о них, в частности, о тех, кто подпадает под них; как учит нас наш Спаситель на примере галилеян, чью кровь Пилат смешал с их жертвами, и тех людей, на которых упала башня в Силоаме. Но в примерах такого рода, данных нам в Писании, есть много особенностей; ибо - 1. У нас есть непогрешимое правило, позволяющее судить как о грехах людей, так и о том уважении, которое имели к ним суды Божьи; кроме того, 2. Они представляют собой примеры любви и заботы Бога о нас, как заявляет наш апостол в 1 Кор. 10:11. Бог допустил, чтобы их грехи выпали, и записал свои собственные приговоры против них в Своем слове специально для нашего наставления; так что, заявляя в них о своей строгости по отношению к другим, он выражает через них свою любовь и заботу о нас.
Это придает им характер таинств, которые все исходят из любви. С этой целью и с учетом этого мы должны предпринять их рассмотрение. Так что они чрезвычайно поучительны; с этой целью мы кое-что рассмотрели в третьей главе, куда отсылаем читателя.
Снова,-
Обс. V. Лучше иметь пример, чем стать примером божественного недовольства; однако это произойдет с нами, если мы пренебрегаем первым: ибо —
Обс. VI. Мы не должны надеяться на то, что избежим отмщения за вину за те грехи, в которых не избежали другие, виновные таким же образом.
Мы склонны льстить себе тем, что, как бы ни обстояли дела у других, у нас тоже все будет хорошо; подобно тому, кто благословляет себя и говорит, что обретет мир, когда слышит слова проклятия. Это самоудовлетворение и безопасность по-разному проникают в наши умы и цепко привязываются к нам; но поскольку мы заботимся о своем вечном благополучии, мы должны смотреть на него как на нашего величайшего врага. Для нас нет более верного правила, позволяющего судить о нашем собственном состоянии, чем примеры обращения Бога с другими людьми в том же положении. Все это плоды вечной и неизменной праведности; и
«У Бога нет лицеприятия». Я мог бы здесь настаивать на способах
и средства, посредством которых эта лесть к себе навязывает людям ложные надежды и ожидания; а также об обязанностях, требуемых от нас, чтобы избежать и предотвратить его действия, но не следует слишком часто отклоняться от нашей основной цели и замысла.
Евреям 4:12-13.
Следующие стихи содержат новое применение прецедентного увещевания, взятое из рассмотрения средств наступления угрожаемого события в случае неверия. Две вещи могут возникнуть в умах людей в качестве облегчения от страха перед такими преступлениями, которые им предлагаются: 1. Чтобы их недостатки в исполнении долга не были замечены или не приняты во внимание. Ибо они решат противостоять таким преступлениям, которые являются открытыми, грубыми и видимыми для всех; что же касается того, что частично и тайно, в недостатке точности и аккуратности, то это можно не заметить или не заметить. 2. Угрозы предлагаются только «террором»,
- чтобы напугать и трепетать людей, но не с намерением или волей привести их в исполнение. И этими тщеславными притворствами, и обманчивыми облегчениями наш апостол в этих стихах обходит путь или лишает людей там, где они были допущены. Ибо он дает им знать, что они должны быть испытаны тем или иметь дело с Тем, Кто действительно открывает все тайные структуры наших сердец, и соответственно поступит со всеми людьми. Более того, здесь он сообщает им, как и каким образом им необходимо внимать его увещеваниям при исполнении своего долга; а именно, не посредством или простым внешним соблюдением того, что от них требуется только в отношении исповедания, но со святой ревностью и бдительностью над своими сердцами и всеми сокровенными тайниками их душ, самыми тайными действиями их духа и мысли своего ума; видя, что все это открыто познанию и подлежит испытанию.
Вер. 12, 13.
πᾶσαν μάχαιραν δίστομον, καὶ διϊκνούμενος ἄχρι μερισμοῦ ψυχῆς τε καὶ
πνεύματος, ἁρμῶν τε καὶ μυελῶν, καὶ κριτικὸς ἐνθυμήσεων καὶ ἐννοιῶν
καρδίας· καὶ οὐκ ἔστι κτίσις ἀφανὴς ἐνώπιον αὐτοῦ· πάντα δὲ γυμνὰ καὶ
τετραχηλισμένα τοῖς ὀφθαλμοῖς αὐτοῦ, πρὸς ὃν ἡμῖν ὁ λόγος.
Ζῶν γάρ, «vivus enim». Сыр. ה
יִ ח
יָּ
א ַ, «vivus est»; он поставляет ה
יִ, «есть», как и все
другие переводы, хотя в разных языках часто делается акцент на опущении существительного глагола. Наш, «быстрый»,
неправильно; ибо это слово обычно означает «быстрый», чем
«живой»: и я не сомневаюсь, что многие здесь обмануты через
многозначность этого слова.
Ὁ λόγος, «сермо», «глагол»; так и это слово беспорядочно переводится переводчиками, хотя слово «sermo» впервые употребляется в первой главе Евангелия от Иоанна. Я вызвал некоторый переполох среди тех, кто уже давно привык к слову «verbum». Но эти слова беспорядочно употребляются как древними, так и образованными людьми современности.
Наше «Слово». Сыр., תּתֵ מ
לְֶ; то же самое слово, которое используется в Иоанна 1:1, где
говорится о личности Сына Божия.
Καὶ ἐνεργής, «и эффективно»; то же самое делают все латинские переводчики: «эффективные»,
«эффективный в действии», «мощный», но это означает привычку, это слово подразумевает действие — «эффективно действующий». Сыр. יָ
א ס
עֲָ ל וְ
כֻ, «et omnino» или «объявление
omnia efficax» — «полностью действенный», ибо ἐνεργὴς означает очень интимное, активное, мощное действие или действенность. Rhem. «насильственный».
Καὶ τομώτερος, вулг. лат., ари. Пн., «пенетрабилиор». Собственно, редко, так как причастия в «bilis» большей частью страдательные; и на нашем языке
«Проходимость» — это описание вещи, которую можно проткнуть или которую легко сделать. Отсюда и Рем. сделайте его «более пронзительным», как следует. Беза,
«пенетрантиор», как Эразм. Валла, а от него Эразм, говорят, что они перевели бы это слово как «incindentio», если бы это было правильное латинское слово. Наш, «острее»;
не совсем так: «более режущий» или «более пронзительный». Сыр., ט
כָ א ר
י
פָ ִ וְ
תַ, "эт
longe penetrantior», «и многое другое, режущее», «острое» или «колющее». Сюда добавляются «cal» и «tab», чтобы выразить форму сравнительной степени, используемую в оригинале.
Ὑπὲρ πᾱσαν μάχαιραν δίστομον, «супер омнем гладиум анципитем»,
«выше любого обоюдоострого меча». Ὑπέρ, добавленное к предыдущему сравнительному τομώτερος, в высшей степени возвышает одно из сравниваемых слов над другим. Сыр. הָי פ
וְ
מִ ַ ן ר
יֵ דּ
תְַ, «перед мечом с двумя ртами». И евреи, и греки называют острие меча ртом, — στόμα τῆς
μαχαίρας, «пасть меча», то есть то, чем он пожирает.
Беза, «quovis Gladio Ancipiti». Eras., «utrinque Incidente». араб., «и в резке острее меча о двух лезвиях». Эфиопское «чем бритва».
Наше, «чем любой меч о двух концах».
Καὶ δι̇ι̇κνούμενος, «et pertingens», «et pertinget». Сыр., א א
לֲָ וְ
עָ, "эт
ingreditur», «и входит», «достигает», «входит», «пронзает».
в."
Ἄχρζ μερισμοῦ ψυχῆς τε καὶ πνεύματος, «usque ad Divisionem Animæ et Spiritus». Беза, «animæ simul ac Spiritus», «как души, так и духа»;
выражающее частицу τε, которая в некоторых экземплярах пока отсутствует.
Ἁρμῶν τε καὶ μυελῶν, «compagumque et medullarum», «суставов и костного мозга». Сирийский добавляет אמֵ וְ.
גַ
רְ, «и костей». Эфиопский, et discernit animam ab anima, et quod noctescit a nocte; «отличает одну душу от другой и темное от ночи», — то есть самые сокровенные вещи.
Καὶ κριτικός, «и дискретный». Вульг. лат., «et judicat», «et dijudicat»;
«судит», «рассудит». «Иудекс», «критик», «и проницатель»; то есть тот, кто различает, вынося правильное суждение о вещах.
Ἐνθυμήσεων, «когитацииум». Эфиопское «cogitationum desiderabilium».
«желательные мысли»; не без причины, как мы увидим.
Καὶ ἐννοιῶν καρδίας. Вульг. лат., ари., эр., «intentionum cordis», «намерений сердца». Беза, «концептуум», «концепции». Наш,
«намерения» — слово более глубокого смысла. «Концепция» может существовать там, где нет «намерения» или «предложения». Сыр., «воля сердца». См. Еф. 2:3.
Καὶ οὐκ ἔστι κτίσις, «et non est creatura», «и нет существа».
Беза, «et nulla est res creata», «и нет созданной вещи»; правильнее на латыни, но у нас часто встречается «существо».
Ἀφανής. Беза, «нон манифест». Наше «это не проявляется». Вульг. лат.,
«невидимка». И Rhem., «невидимый», не совсем правильно; «неочевидно». Сир., «то, что сокрыто».
Πάντα δὲ γυμνά. Беза, «imo omnia nuda», «да, все обнажено».
Наше, «но все нагое».
Это еще не все. Вульг. Лат. «аперта», «открытый». Беза, «интимная патентия».
«внутренне открытый». Erasm., «resupinata», «лежащие на спине», «открытые». Сыр., א וַ
גְ
לֵ «и проявить» или «открыть».
Πρὸς ὃν ἡμῖν ὁ λόγος. Беза, «quo cum nobis est negotium»; что в нашем переводе означает «с кем мы должны иметь дело». Вульг. Лат.: «ad quem nobis sermo».
Рем., «к кому наша речь». Сыр., «кому дают отчет». И арабский язык с той же целью: «перед кем должно быть наше испытание или оправдание». Какую помощь мы можем оказать в понимании слов из этих различных их переводов, мы увидим при рассмотрении деталей текста. Трудность этого места побудила меня более тщательно исследовать смысл переводчиков в самих словах.
Вер. 12, 13. — Ибо слово Божие живо и действенно [или действенно] и острее [более режет или режет сильнее] любого обоюдоострого меча, проникающее даже до разделения суставов и костного мозга, и различитель [проницательный судья] мыслей и намерений [концепций]
в сердце. И нет ни одного существа, которое бы не [по-видимому]
явлен перед Его глазами: но все обнажено и открыто очам Того, с кем нам предстоит иметь дело, [или кому мы должны дать отчет.]
Ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ. Все толкование этих слов зависит от темы, о которой говорится в стихе 12; поэтому мы должны тщательно исследовать это. Если это сказано правильно, то и сказанное должно быть должным образом приспособлено к этому; и в этих двух вещах состоит должное толкование этих слов. Теперь этот предмет — ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ, «слово Божие». Известно, что это имя иногда в Писании обозначает основное Слово Божие, иногда слово, произнесенное Им: или, λόγος
Θεοῦ — это либо οὐσιωδής, то есть вечный Сын Божий; или προφορικός, его излагающее слово, слово его воли, его заявленное, написанное слово. И именно эта путаница так запутывает среди нас квакеров; или, скорее, это то, посредством чего они пытаются запутать других и соблазнить «необразованные и нестабильные души». Но мнения различных толкователей относительно того, о каком именно из них здесь идет речь, разделились.
Среди древних Амвросий, как и многие другие, утверждает, что речь идет о главном и вечном Слове Божьем. Златоуст, кажется, скорее склоняется к письменному слову. В этом вопросе толкователи Римской церкви также разделились. Лира, Каэтан, Картузиан, Лапид, Рибера и многие другие защищали главное Слово. Гатен, Адамус, Гесеций, Эстиус, за слово написанное. То же самое делают ремисты в своих
аннотации, и особенно за слово угрожающее. Среди протестантов лишь немногие считают, что речь идет о существенном Слове, или Сыне Божьем, Иисусе Христе. Якоба Каппелла и Гомара я встречал только с теми, кто положительно придерживался такого же мнения. Среди остальных некоторые принимают это за слово Божие, проповедуемое вообще, как Кальвин; некоторые — за угрозы Божьи — с ремистами; а некоторые специально для Евангелия. Креллий отказывается от всего этого и утверждает, что это было задумано по указу Бога; что, когда он доходит до объяснения, делает то же самое со своими угрозами. Я постараюсь со всей возможной тщательностью выяснить истинное и прямое значение слова Святого Духа здесь.
Во-первых, я допускаю, что использованное здесь имя ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ, «слово Божие», иногда приписывается сущностному Слову Божьему, а иногда и изъясняющемуся слову, или Писанию, вдохновленному и написанному. Что Сын Божий назван так, мы покажем позже; и что провозглашение воли Божией авторами Священного Писания так называется, очевидно и признается всеми, кроме наших квакеров. Но свидетельств полно, много и они содержательны для этой цели: Луки 5:1: «Народ теснил Его, чтобы услышать τὸν λόγον τοῦ Θεοῦ», — «слово Божие»; где слово Божие прямо отличается от того, кто изрек его, которым был Иисус Христос. Глава. 8:11: «Семя есть ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ», — «слово Божие»; то есть слово, проповедуемое Иисусом Христом, добрым сеятелем этого семени, как заявляет вся глава. Глава. 11:28: «Блаженны слушающие τὸν λόγον τοῦ Θεοῦ, καὶ φυλάσσοντες αὐτόν», — «слово Божие, и соблюдайте его»; то есть хранить это в своих сердцах и подчиняться тому, чтобы быть услышанным. Марка 7:13: «Уничтожьте τὸν λόγον τοῦ Θεοῦ», — «слово Божие преданиями вашими». Слово Божие, то есть в Его установлениях и повелениях, прямо противоположно традициям и заповедям человеческим, а потому имеет ту же общую природу. Деяния 4:31: «Все они исполнились Духа Святого и говорили τὸν λόγον τοῦ Θεοῦ» — «слово Божие».
слово, которое они проповедовали, провозглашая Иисуса Христа Сыном Божьим. Когда Филипп проповедовал Евангелие в Самарии и многие уверовали, как сказано в Деяниях 8:14, «апостолы услышали, что Самария приняла τὸν λόγον τοῦ Θεοῦ», — «слово Божие», или поверили учению им было проповедано Евангелие. Глава. 12:24, Ὁ δὲ λόγος τοῦ
Θεοῦ ηὔξανε καὶ ἐπληθύνετο,» — «Но слово Божие росло и умножалось», то есть по смерти Ирода оно все больше и больше
проповедовал и получил. 1 Кор. 14:36: «От тебя ли вышло слово Божие, или дошло оно до тебя одного?» Подобным же образом оно используется и во многих других местах. Я привел в пример это, чтобы избежать тщетных криков тех людей, которые не позволяют Писанию или Евангелию в том виде, в котором оно проповедуется, называться словом Божьим. Итак, ὁ λόγος абсолютно, «слово» и «слово Евангелия», «слово проповеданное», «слово Христово» — это общие обозначения этого провозглашенного слова Божьего.
Во-вторых, допускается, что свойства и действия, приписываемые там Слову Божьему, могут в нескольких смыслах быть применены и к тому, и к другому из упомянутых вещей. То, что они правильно приписываются вечному Сыну Божьему, будет объявлено впоследствии. Что в каком-то смысле они могут быть применены и к написанному слову, очевидно и в других местах Писания, где ему приписываются вещи того же характера. Это. 49:2; Пс. 45:5, 105:19, 107:20, 147:15, 18; Это. 40:8, 55:11 цитируются Гроцием с этой целью, и еще больше ясно подтверждают это утверждение. Ибо хотя в них и упоминается слово Божие, однако в некоторых местах несомненно подразумевается существенное Слово Божие, в большинстве из них Его промыслительное слово, слово Его силы. Но посмотрите Ос. 6:5; 1 Кор. 14:24, 25.

В-третьих, следует признать, что если упомянутое здесь и приписывается написанному слову, то оно принадлежит ему не в первую очередь и абсолютно не само по себе, а в силу его отношения к Иисусу Христу, чьим словом оно является, и по причине силы и эффективности, которые он сообщает ему. И с другой стороны, если здесь имеется в виду Сын или вечное Слово Божие, то будет допущено, что приписываемые Ему здесь вещи таковы, что по большей части Он действует своим словом в себе и на сердца и совесть людей. Следовательно, разница, которая существует между различными толкованиями, упомянутыми в данном вопросе, совпадает в одних и тех же вещах, хотя предмет, о котором в первую очередь говорится, понимается по-разному. Теперь, когда это слово воли Божией, Его излагающее слово, Его слово, написанное, изреченное, проповедуемое, очень многие оспаривают и защищают по следующим причинам:
1. Из темы; «Потому что Сын Божий, или Христос, нигде в Писании не называется ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, «Слово» или «Слово Божие», а только в писаниях апостола Иоанна, как в его Евангелии и
Откровение. У Павла Он повсюду, и особенно в этом послании назван Сыном, Сыном Божьим, Иисусом Христом; и нигде он не назван им Словом или Словом Божьим». Этот аргумент используется всеми, кто придерживается такого же мнения; но то, что невозможно доказать предполагаемый вывод, должно быть немедленно выявлено.
2. Из его атрибутов. Они говорят: «То, о чем здесь говорится и приписывается Слову Божьему, как то, что оно «сильно, острее меча обоюдоострого, проникающего до разделения души и духа»
не являются личными свойствами или такими вещами, которые могут быть надлежащим образом приписаны человеку, как вечное Слово Божие, но скорее принадлежат вещам или вещи, такой как проповедуемое слово». Это необходимо особенно рассмотреть в нашем толковании слов; при этом станет очевидным, что вещи, приписываемые здесь Слову Божьему, взятые вместе в их порядке и последовательности, относительно намеченной цели, являются такими, которые не могут в первую очередь и по праву принадлежать чему-либо, кроме человека, или разумное существование, хотя и не просто как личность, но как личность, действующая ради определенной цели и цели, какой является Сын Божий; и это также будет показано в нашем толковании слов.
3. Из контекста. Эстий возражает, что «упоминание или появление Христа, Сына Божьего, в этом месте является резким и не имеет для этого никакого повода; ибо апостол в предыдущих стихах якобы говорит о Евангелии и об опасности, в которой они находились, пренебрегая им или отступая от исповедания его. Отсюда, естественно, следует, что он должен подтвердить свое увещание, познакомив их с силой и действенностью того слова, которое они презирали». Но и в этом соображении нет никакой силы: ибо: (1) Мы увидим, что имеется очень хороший повод ввести здесь упоминание о Господе Христе и что ряд речей и рассуждений апостола действительно требовал этого. . (2) Это способ и манера апостола в этом послании излагать свои доводы и увещевания, учитывая личность Христа и уважение к тому, на чем он настаивал. Это мы уже продемонстрировали в нескольких случаях. (3) Так, в частности, когда он говорил о слове закона и Евангелия, он заканчивает свою речь, напоминая им о наказании, которое должно и постигнет тех, кто ими пренебрег. Наказание – это действие человека, и
не от этого слова, гл. 2:1–3. И та же причина появления в этом месте личности Христа. (4) Сам Эстий делает, и все должны признать, что речь идет либо о Боге, либо о Христе (стих 13), «с которым мы должны иметь дело» и «пред глазами которого все открыто и обнажено». И если порядок речи допускает введение личности Христа в стихе 13, то нельзя указать причину, по которой это не может быть сделано в стихе 12. Да, будет очень трудно, если возможно, сохранить хоть что-нибудь. терпимую связь речи и так разделить эти стихи, чтобы то, о чем говорится в одном, не было предметом и другого.
4. Кэмерон утверждает, исходя из связи слов, что речь идет о проповеди слова, а не личности Христа. Ибо говорит он: «Соединение καί указывает на причину вещи, о которой говорилось прежде; но то, что предшествует, — это разочарование от презрения к Евангелию. И причину этого апостол приводит в этих стихах в том, что те, кто оставляет Евангелие, которое они когда-то приняли, имеют обыкновение испытывать раздражение в своей совести, как и те, кто отрицал известную истину.
И хотя они какое-то время кажутся затихшими, однако ими овладевает глупость, а не покой. Этот суд часто приписывается слову Божьему».
Ответ. Эти вещи предложены несколько неясно. Смысл, видимо, в том, что апостол угрожает евреям судящей и тревожной силой слова, когда оно кем-то отвергается. Но это несовместимо с истинным смыслом слов, который мы прежде изложили. Призвав их к настойчивости и остереганию, чтобы они не пренебрегали обещанием войти в покой Божий через неверие, он призывает их и дальше проявлять заботу, усердие, искренность и постоянство в исполнении долга, к которому он призывал. им. И это он делает, думая о личности Христа, автора Евангелия; как и во всех его рассуждениях, он стремится привести все к этой точке и центру. А что касается его нынешней цели, то в соответствии с его наставлением и обязанностью, которую он им возложил, он настаивает на своей способности распознавать и открывать все тайные структуры и действия их духов, используя все пути и средства, посредством которых упадок в них мог бы произойти. начаться или продолжаться.
Поэтому я сужу, что речь идет о вечном Слове Божьем или личности Христа, и это по следующим причинам:
Во-первых, ὁ Λόγος и ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, «Слово» и «Слово Божие», являются собственными именами Христа в отношении Его божественной природы, как вечного Сына Божия. Так он назван прямо, Иоанна 1:1, 2; Откр. 19:13, Καλεῖται τὸ ὄνομα αὐτοῦ, ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, «нарицается Ему имя» (или,
«это его имя») «Слово Божие». Таким образом, это имя Христа, в котором все, что о нем говорится, согласуется с Ним, и в контексте нет убедительных причин, утверждающих обратное, предполагается, что о Нем говорят, и не будет никакого правила толкования. поддержите принятие другого смысла.
За исключением этой первой причины, как мы слышали ранее, Христос назван ὁ Λόγος, «Словом», только в писаниях Иоанна Богослова, и нигде больше в Новом Завете, особенно у нашего апостола ни в каком другом месте. из его посланий.
Ответ. 1. Это наблюдение вряд ли можно подтвердить; Я уверен, что не убедительно. Евангелист Лука сообщает нам, что некоторые из них были ἀπʼ ἀρχῆς
αὐτόπται καὶ ὑπηρέται τοῦ Λόγου, гл. 1:2 — «с самого начала очевидцы и служители Слова», то есть личности Христа; ибо эти слова изложены в 1 Иоанна 1:1: «То, что было от начала, что мы слышали, что видели очами нашими, на что смотрели, и руки наши ощущали Слово жизни. " Они были αὐτόπται τοῦ Λόγοῦ, — «очевидцы Слова». Неясно, как можно было сказать, что они были очевидцами проповедуемого слова. Иероним передает слова: «Sicut tradiderunt nobis, qui ab initio viderunt Sermonem et ministraverunt ei», Præfat. в Евангелии: «Как передали нам, которые с самого начала видели Слово и служили Ему». И ὑπηρέται должен уважать человека, которому служат так называемые, а не слово, которым управляют. В том же смысле это слово, скорее всего, используется снова, Деяния 20:32: Παρατίθεμαι ὑμᾶς, ἀδελφοὶ, τῷ Θεῷ, καὶ τῷ Λόγῳ τῆς χάριτος αὐτο ῦ, τῷ
δυναμένῳ ἐποικοδομῆσαι καὶ δοῦναι ὑμῖν κληρονομίαν· — «Посылаю вас, братия, Богу и Слову благодати Его, которое может укрепить вас и дать вам наследие». Чтобы иметь возможность созидать нас и давать
нам наследство, является собственностью человека; и их нельзя приписать слову проповедовать без вынужденной просопопеи, которая необычна в Писании. Следовательно, этот Λόγος τῆς χάριτος τοῦ Θεοῦ есть Сын Божий. И Он назван «Словом Его благодати», либо потому, что Он был дан нам просто по Его благодати, как в другом месте Он назван «Сыном Его любви»;
или τῆς χάριτος может быть «genitivus effecti», Словом, которое является автором и причиной благодати; поскольку Сам Бог назван «Богом мира и любви», 2
Кор. 13:11. Поэтому верующие преданы ему и одобряются апостолом, как рекомендация одного человека другому в послании или послании. См. его смысл в Деяниях 14:23; 1 Тим. 1:18; 1 Пет. 4:19. Итак, сказано, что слово Евангелия вверено или рекомендовано нам, 2 Тим.
2:2; поэтому о нас нельзя сказать, что мы привержены этому и рекомендованы к этому, если только это не является чрезмерным оскорбительным. И если кто-то не признает, что личность Христа здесь подразумевается под «Словом благодати Божией», я бы поставил многоточие и прочитал текст: «Посылаю вас Богу и Слову благодати Его, даже тот, кто может»; что я признаю, что способ выражения артикля τῷ δυναμένῳ будет нести.
2. Но что бы ни говорилось об этой фразеологии в других местах и других посланиях этого апостола, есть особая причина для употребления ее здесь. Раньше я часто замечал, что, сочиняя это послание к евреям, наш апостол приспосабливается к понятиям и выражениям, бытовавшим тогда в употреблении среди евреев, поскольку они соответствовали истине, исправляя их, когда они совершают ошибки, и споря с ними, исходя из их собственных уступок и убеждений. В то время у евреев не было ничего более распространенного или обычного, чем обозначать второе ипостась в Божестве именем «Слова Божьего». Теперь они были разделены на две большие части; во-первых, жители Ханаана с прилегающими областями и многие старые остатки на востоке, которые использовали сиро-халдейский язык, являющийся лишь одним из диалектов иврита; и, во-вторых, рассеяния под властью Греческой империи, которых обычно называют эллинистами, которые пользовались греческим языком.
И оба этих рода в то время обычно на своих языках описывали второе Лицо Троицы под именем «Слово Божие». Что касается первых людей, то есть тех, кто пользовался сиро-халдейским диалектом, то мы имеем выдающееся доказательство этого в переводе Священного Писания, который, по крайней мере, некоторая его часть, был сделан среди них примерно в это время:
обычно называемый халдейским парафразом; в целом второе лицо упоминается под именем ייד ארמימ, «Мемра да-Иова», или «Слово Божие». Сюда относятся все личные свойства и все божественные дела, указанные в этом переводе; что является блестящим свидетельством веры старой церкви относительно отдельного существования множества личностей в божественной природе. А эллинисты, писавшие и выражавшиеся на греческом языке, использовали для той же цели имя ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, «Слово Божие»; как я показал в другом месте из писаний Филона, жившего примерно в это время, между смертью нашего Спасителя и разрушением Иерусалима. И это одно соображение является для меня абсолютно удовлетворительным относительно намерения апостола использовать это выражение, особенно учитывая, что все упомянутое может быть гораздо более правильно и правильно приписано Личности Сына, чем Слову, как оно написано. или проповедовал. И тот, кто приложит усилия, чтобы рассмотреть то, что происходит в Таргумах относительно их ייד ארמימ,
«Слово Божие» и сравнив его с тем, что говорит здесь апостол, и манерой его введения, я, если не сильно ошибаюсь, буду того же мнения, что и я. Но я добавлю еще несколько соображений.
3. Введение ὁ Λόγος, или «Слова», здесь относится к увещеванию или наставлению; ибо цель этого состоит в том, чтобы вызвать в умах людей благоговение и страх перед их поведением в исповедании Евангелия из-за последствий непослушания в виде наказания и мести. Господь Христос особенно назван «Словом Божьим» в отношении судов, которые Он совершает в отношении Своей Церкви и Своего Евангелия, Отк. 19:13. Таким образом, если здесь уважать это управление, это дает повод для особого приписывания этого имени Ему, «Слову Божьему», которое уничтожит всех противников и отступников Евангелия.
4. Никто и никто не может отрицать, что имеется в виду личность Сына или Отца (стих 13). Действительно, она исходит непосредственно от Сына, как мы увидим из близкого слов; но все признают, что Бог был задуман. И эти выражения о том, что «все вещи предстают перед Его глазами», не могут
и будучи «открытыми и обнаженными пред очами Его», можно применять к кому-либо другому или подразумевать кого-либо иного, кроме Бога; и что именно Сын особенно
В конце стиха видно: πρὸς ὃν ἡμῖν ὁ Λόγος. Он говорит о «том, с кем нам нужно иметь дело». Некоторые принимают здесь πρὸς ὃν вместо περὶ οὗ, «относительно кого»; ἡμῖν ὁ λόγος, «nostra oratio est», «наша речь:», что обязательно должно обозначать Сына, о котором во всем этом послании он говорит с евреями. Наши, «с которыми мы имеем дело»; то есть в этом вопросе - кого беспокоят мы и наша стойкость или упадок в профессии. И это тоже правильно и непосредственно оформляет личность Сына. Точный смысл этих слов таков: «cui a nobis reddenda Ratio est» — «кому мы должны дать отчет» как здесь, так и в будущем. Так Златоуст и сирийский перевод однозначно. В основном это касается отчета о последнем дне, называемого нашим λόγος, или «ratiocinium»: Евр. 13:17: «Они следят за душами вашими, ὡς λόγον ἀποδώσοντες», — «как должны дать отчет». Луки 16:2, Ἀπόδος τὸν λόγον, — «Дай отчет в управлении твоем». ПЗУ.
14:12: «Каждый из нас λόγον δώσει» — «за себя даст отчет Богу». 1 Пет. 4:5, Οἱ ἀποδώσουσι λόγον, — «который даст отчет Готовому судить живых и мертвых». И этот отчет, несомненно, следует немедленно отдать Иисусу Христу, Деяния 17:31, Рим.
14:9, 10. Нисколько не мешает пониманию этого смысла то, что ὁ λόγος следует понимать так по-разному в начале 12-го и конце 13-го стиха, во время продолжения одной и той же беседы. Ибо такой антанаклаз не только очень част, но и очень элегантен: Ὁ Λόγος τοῦ
Θεοῦ, πρὸς ὃν ἡμῖν ὁ λόγος. См. Мэтт. 8:22, 2 Кор. 5:21, Иоанна 1:11. Таким образом, в 13-м стихе, несомненно, подразумевается личность Христа, Тот, кому мы должны дать отчет о нашем исповедании, о нашей вере и послушании. А относительное αὐτοῦ в первом предложении этого стиха, «в глазах Его», не может относиться собственно ни к чему, кроме ὁ Λόγος или «Слова Божьего», стих 12. И его зависимость от него очевидна: «Разглядит ли помышления и намерения сердца; и нет существа, которое не было бы явлено пред Его очами». Так в начале 13-го стиха указывается причина того, что утверждалось в конце 12-го: он «различает помышления сердечные», потому что «все ему открыто».
5. Все атрибуты, приписываемые здесь слову (стих 12), действительно принадлежат личности Христа и не могут быть в первую очередь и непосредственно приписаны Евангелию. Это проявится в последующем объяснении слов:
(1) Сказано, что это ζῶν, «vivus», «vivens» — «живой»; которое, как было замечено, мы двусмысленно перевели как «быстрый». Ζῶν применяется к самому Богу, как выражение свойства Его природы, Мф. 16:16, 1 Тим. 4:10, Евр. 3:12. И это также особым образом приписывается Христу-посреднику (Отк 1:18). И он ὁ ζῶν, «живой». И здесь подразумеваются две вещи: [1] Тот, кто так, «имеет жизнь в себе самом». [2] Что Он есть
«Господин жизни» для других. И то, и другое решительно говорится о Сыне.
[1] Он «имеет жизнь в себе», Иоанна 5:26; и [2] Он — «Князь жизни», Деян. 3:15, или автор ее. Он распоряжается жизнью всех, к чему относятся все наши заботы, временные и вечные. См. Иоанна 1:4. И очевидно, насколько соответствует цели апостола упоминание об этом в это время. Он напоминает евреям, что тот, с кем им придется иметь дело в этом вопросе, является «живым». Подобно тому, как ранее он увещевал их «остерегаться отхода от Бога живого», а затем предупреждал их, как «страшно впасть в руки Бога живого», гл. 10:31; поэтому и здесь, чтобы отговорить их от одного и устрашить перед другим, он напоминает им, что «Слово Божие», с которым им приходится иметь дело особым образом, «живо». Что содержится в этом соображении, было заявлено в гл. 3:13. Однако это нельзя в должном смысле приписать слову Евангелия. Действительно, это инструментальное средство оживления душ людей духовной жизнью, или это инструмент, который Господь Христос использует для этой цели; но само по себе оно не является абсолютно «живым» — оно не имеет жизни ни в себе, ни в своей силе. Но Христос так сделал; ибо «в Нем есть жизнь, и жизнь есть свет человеков», Иоанна 1:4. И это единственное свойство того, с кем нам приходится иметь дело, содержит два великих мотива к послушанию; а именно, что, с одной стороны, Он способен поддержать нас в этом и вечно вознаградить нас за это; с другой, что он способен отомстить за всякое непослушание. Ни один не останется без награды, ни другой не отомстит; ибо Он есть «Живой», с которым нам приходится иметь дело во всем этом.
(2) Это ἐνεργής, «сильный». Сила для деятельности — это акт жизни; и какова жизнь любой вещи, такова и ее способность действовать. Эти вещи — жизнь, сила и действие — отвечают друг другу. И эта сила означает действительную власть, силу, действующую или приложенную, — приведенную в действие силу или силу, действующую в фактическом действии. Итак, сначала присвоив жизнь Слову Божьему, которое есть начало всякой силы, жизнь в себе самом, как существо
«Живой», — добавляет наш апостол, — он проявляет эту силу жизни в реальном действии, когда, где и как ему угодно. Он ἐνεργής.
Ἐνεργέω, признаюсь, — это обычное слово, обозначающее эффективность какой-либо вещи в действии в соответствии с ее принципом силы; но именно этим наш апостол чаще всего выражает всемогущую, действенную, действующую силу Божью в духовных вещах и вокруг них, 1 Кор. 12:6, 11, Гал.
2:8, 3:5, Еф. 1:11, Фил. 2:13, 1 Фес. 2:13, Еф. 1:19, Кол. 2:12 и др. И это необходимо было прибавить к свойству жизни, чтобы проявить, что Господь Христос, Слово Божие, действенно приложит Свою силу в обращении с профессорами согласно их поведению; что впоследствии выражается в различных случаях. И этим апостол дает понять и евреям, и нам, что сила, находящаяся во Христе, не праздна, не бесполезна, но постоянно действует по отношению к нам, как того требует дело. Я также признаю, что в слове Божьем, написанном или проповедуемом, есть энергия, действующая сила; но не в нем прежде всего, в силу жизни или принципа силы самого по себе, а только как следствие того, что оно есть Его слово, которое является «живым», или «поскольку это действительно слово живого Бога». ."
Изложив источник силы Христа в жизни и действенность ее в действии, он далее объявляет ее: (1) По ее свойствам; (2) По своим последствиям.
Τομώτερος. (1) Свойство Слова в отношении проявления Его силы состоит в том, что оно есть τομώτερος ὑπὲρ πᾶσαν μάχαιραν δίστομον.
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«incidens», «раскалывание», «разрезание» или то, что есть «vi incisoriâ præditus»,
наделен режущей силой; τομώτερος, в сравнительной степени.
Валла говорит, что он бы назвал это «происшествием», если бы использовалось это слово. Так в «Фоцилиде»:
Ὅπλον τοι λόγος ἀνδρὶ τομώτερόν ἐστι σιδήρῳ.
Ὑπὲρ πᾶσαν μάχαιραν δίστομον. «Telum Ferro Penetrantius»; "актер",
«пенетрантиор» (см. различные переводы этого слова ранее);
«острее», «пронзительнее». Ὑπὲρ πᾶσαν μάχαιραν δίστομον. Предлог, добавленный к сравнительной степени, увеличивает значение; ибо можно было бы сказать: τομὸς ὑπὲρ πᾶσαν, или τομώτερος πάσης
μαχαίρας: но используемая конструкция выражает наибольшую дистанцию между сравниваемыми, «чем любой обоюдоострый меч». Δίστομος, то есть ἀμφίστομος, — «гладиус бицепс, анцепс, utrinque Incidents»; «обоюдоострый или обоюдоострый, режущий во всех отношениях». ר
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Гебраизм с такой элегантностью намеков, которую допускают большинство языков. Эта метафора, несомненно, заимствована у диких зверей, которых человечество сначала боялось, которые пожирают своими ртами; что, когда меч стал использоваться для разрушения, дало им повод назвать его острие по имени его «рота»: δίστομος, «двухротый», разрезающий во все стороны, не оставляющий ничего непронзенным, к чему он применяется. Говорят, что Христос, проявляя свою силу, «пронзительнее любого обоюдоострого меча»; ибо так часто Бог излагает Себя и Свою силу, намекая на чувственные вещи, чтобы таким образом донести до нашего разумения понятие и понимание о них. Поэтому он назван «огнем поядающим» и будет «как лев»; вещи великого ужаса для людей. Этот «меч» часто упоминается в отношении Господа Христа, Ис. 49:2; Откр. 1:16: «Из уст Его вышел острый обоюдоострый меч». И это в первую очередь поручено Ему в отношении применения Его силы в Его слове и через Его слово, которое называется «мечом Духа», Еф. 6:17; «меч, который на бедре Его», Пс. 45:3, который он имеет наготове, когда выйдет покорить себе души человеческие; поскольку это также «жезл силы Его», Пс. 110:2. Но именно Христос делает слово сильным и острым: главная эффективность заключается в нем самом, действуя в нем и с ним. То, что здесь имеется в виду, — это духовная, всемогущая, проникающая сила Господа Христа в Его обращении с душами и совестью людей посредством Своего слова и Духа. И хотя есть двойное использование меча; один естественный, способный пробить или пробить любое сопротивление, всю броню защиты; другая мораль — исполнять суды и наказания, откуда берется меч за право и власть наказывать, а часто и за само наказание, Рим. 13:4; здесь намек на это в обоих смыслах. Господь Христос Своим словом и Духом проникает в души людей (как мы увидим в следующем пункте), и что, несмотря на всю защиту гордости, самоуверенности, упрямства и неверия, в которую они окутывают себя, согласно естественному использованию меча. Опять же, через них он совершает суды над нечестивыми людьми, лицемерами, лжепрофессорами и отступниками. Он «поражает землю жезлом уст Своих и убивает нечестивого дыханием уст Своих» (Ис.
11:4. Он отсекает жизнь их плотским надеждам, ложному миру, мирской безопасности, всему, чем они живут, «обоюдоострым мечом», исходящим из Его уст. И мнение евреев об этом чрезвычайно соответствовало его нынешней цели, как было заявлено. И в поисках этой двойной аллюзии последующие выражения соответствуют сути дела.
(2) Эта сила Слова описывается его действием: Διϊκνούμενος ἄχρι.
???????????????
ἐνθυμήσεων καὶ ἐννοιῶν καρδίας. Само намеренное действие выражается в первом слове διϊκνούμενος. Цель этого действия выражена двояко: [1]
«душа и дух»; [2] «Суставы и костный мозг»; и [3] Существует степень этого действия по отношению к этому объекту, выражающая сам результат, ἄχρι
μερισμοῦ — «к разделению их».
Διϊκνούμενος. Διϊκνούμενος, «perveniens», «пенетранс»; «пронзительный», — говорим мы в ответ на высказанную выше остроту. У других авторов это слово переводится по-разному: «pervado», «permeo», «pervenio».
«аттинго» — «пройти», «достичь», «достичь цели»; от ἵκω «прийти». Здесь, в продолжение предыдущего намека, он элегантно использован для выражения силы Христа, как меча, пронзающего душу.
И смысл следующих выражений состоит в том, что оно проникает в самые сокровенные уголки и как бы тайные покои ума и сердца. И это слово больше нигде в Писании не употребляется.
Ψυχῆς τε καὶ πνεύματος. Объектом этого пирсинга является «душа и дух». Некоторые думают, что под ψυχή подразумевается естественная и невозрожденная часть души; и πνεῦμα — то, что в нем обновляется и возрождается. И для такого объяснения этого различия есть некоторые основания; ибо поэтому человек совершенно невозрожденный называется ψυχικός, 1 Кор.
2:14; скажем мы, «естественный человек». И хотя ψυχή в абсолютном употреблении обозначает либо бытие разумной «души», либо «жизнь», являющуюся ее следствием; однако, поскольку оно противоположно «духу» или отличается от него, оно может обозначать невозрожденную часть, как это делает σάρξ, «плоть», хотя абсолютно оно означает одну часть материальной субстанции тела.
Отсюда и невозрожденный человек, именуемый ἄνθρωπος ψυχικός.
Поэтому духовную часть часто называют πνεῦμα, «дух», как в Иоанна 3:6; и возрожденный человек πνευματικός, «духовный человек», 1 Кор. 2:15.
Согласно этому толкованию, смысл слов таков, что Слово Божие, Господь Христос, Своим словом и Духом проникает в состояние души, чтобы обнаружить, кто или что возрождается среди нас или в нас, и кто или что не так. Принципы этих вещей по-разному задействованы в душах людей, так что они часто не различимы для них, в чем они находятся, и является ли из них преобладающим. Но Господь Христос совершает μερισμός, «разделение» с распределением, относя все сущее в душе к собственному источнику и первоначалу. Другие считают, что, хотя наш апостол проводит различие между душой и духом, как он это делает и в других местах, он подразумевает под ψυχή, «душой», чувства, склонности и желания; и через πνεῦμα, «дух», разум или понимание, τὸ ἡγεμονικόν, «проводящая часть» души. И наиболее вероятно, что здесь он имеет в виду то же самое: ибо, излагая проникающую силу Слова Божия применительно к душам человеческим, он распределяет душу как бы на ее основные составные части, или ее способности; то есть разум, который ведет, направляет и направляет его; и страсти, которые управляют и уравновешивают его, в которых кроются все самые тайные тайники и источники всех его действий. И этот смысл подтверждается следующими словами, где то же самое утверждается под другим понятием, а именно, о «суставах и мозге».
Ἁρμῶν τε καὶ μυελῶν. То, что в душе отвечает суставам и мозгу тела, является, образно говоря, тем, что предназначено. Суставы и костный мозг сами по себе суть вещи чувственные и плотские, которые не имеют никакого отношения к этому; но в теле они значительны вдвойне, —
[1] По причине их использования; и поэтому они являются связками целого, главным и единственным средством сообщения членов от головы и между собой. Таким образом, их использование переводится на духовные вещи, Еф. 4:16. А при вывихе или прекращении их все тело растворится.
[2] Из-за их скрытности и тайны. Они неразличимы для человеческого глаза, и их должен пронзить острый инструмент или меч, чтобы отделить их друг от друга, в результате чего естественная жизнь будет уничтожена. Поскольку все эти вещи находятся в теле для использования и сокрытия, относительно того, что их можно пронзить мечом, так и апостол хочет, чтобы мы поняли, о чем он говорит в отношении
душе, самые полезные и сокровенные части которой пронзены и разделены силой Христа; откуда, если это будет наказанием, наступит духовная смерть. И это еще более подтверждается в последнем описании Слова Божия, которое дает нам апостол, исходя из его действий и действий: он «распознает помышления и намерения сердечные»; что, однако, он более ясно объясняет в следующем стихе, как мы увидим в его начале. Итак, во всех этих выражениях имеется в виду абсолютная власть и способность Сына Божьего судить о прямоте и кривизне путей и поступков сынов человеческих, принадлежащих к их исповеданию, исходя из внутренних особенностей их исповедания. умы и сердца ко всем своим внешним обязанностям и действиям, либо в настойчивости, либо в отступлении.
Κριτικός. Последнее выражение, κριτικὸς ἐνθυμήσεων καὶ ἐννοιῶν καρδίας,
— «распознает помышления и намерения сердечные» — ясно свидетельствует о том, что ему приписывают в другом месте, а именно, что он есть καρδιογνώστης, — тот, кто «знает и исследует сердца людей».
Это особое свойство Бога, и часто утверждается, что так оно и есть, Иер.
17:10; 1 Сэм. 16:7; Пс. 7:9; и это особым образом приписывается Господу Христу, Иоанна 2:24, 25, 21:17; Откр. 2:23. Это особенно выражено в исповедании Петра: «Господи, Ты знаешь все, Ты знаешь, что я люблю Тебя» — «Благодаря всеведению Твоему, благодаря которому Ты знаешь все, Ты знаешь сердце мое и любовь, которую я вот оно тебе». Κριτικός, «юдекс», «распорядитель»; тот, который после тщательного осмотра и рассмотрения судит и выносит приговор относительно людей и вещей. Он отличается от κριτής, «судья», тем, что добавляет акт суждения к праву и силе суждения. И одного этого слова, как оно здесь употреблено, достаточно, чтобы показать, что здесь в первую очередь подразумевается личность Христа, поскольку ее нельзя каким-либо приемлемым образом приспособить к слову, написанному или проповедуемому.
Καρδίας. Καρδίας. Под «сердцем», как я показал ранее, понимается вся душа и все ее способности, составляющие один рациональный принцип моральных действий, и, таким образом, включают в себя упомянутые выше «душу и дух». Здесь ему приписывают две вещи:
Ἐνθυμήσεων. [1] Ἐνθυμήσεις, «мысли», «помышления», все, что задумано внутри, ἐν τῷ θυμῷ, «в уме»; с особым уважением
к раздражительному аппетиту, называемому
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плод сердечных размышлений», — мысли, которые внушаются склонностями чувств, с их волнениями и волнениями в сердце или уме.
Ἔννοιῶν. [2] Ἔννοιαι, «замыслы» или «цели», внутренне оформленные ἐν τῷ
νόῳ, «в понимании». Иногда это слово обозначает нравственные принципы ума, которыми он руководствуется в своих действиях. Отсюда и κοιναὶ ἔννοιαι, или «общие принципы», которыми люди руководствуются в своих действиях. И здесь оно обозначает принципы, которыми люди руководствуются в своих действиях, согласно которым они строят свои действительные цели и намерения. В целом, цель апостола в этих словах состоит в том, чтобы заявить о глубоком и абсолютном знакомстве Слова Божьего с сокровенными рамками, целями, желаниями, решениями и действиями умов проповедников; и твердое, безошибочное суждение, которое он выносит о них таким образом.
Вер. 13. — 13-й стих содержит подтверждение сказанному выше. Там апостол заявил, как Слово Божье проникает в сердца, умы и души людей, чтобы различать и судить их. Чтобы те, кому он писал, не сомневались в этом, он подтверждает это, показывая основание своего утверждения, которое есть естественное всеведение Слова Божия: «Не может быть иначе, как я сказал, ибо Тот, о ком мы говорим, , «с которым мы должны иметь дело», которому мы должны дать отчет, это «Слово Божие» видит и знает все, и ничто не может быть сокрыто от него». Это естественная связность слов, и, если предположить, что в этом стихе будет говориться о другой теме, чем в предыдущем стихе, ни один человек не сможет создать приемлемый переход в этом контексте слов от одного к другому. Поэтому я продолжу их объяснение как слов одного и того же назначения и используемых для той же цели.
Οὐκ ἔστι. Καὶ οὐκ ἔστι κτίσις ἀφανὴς ἐνώπιον αὐτοῦ. Способ выражения - двойное отрицание: οὐκ ἔστι, «нет»; другой включен в приватив α в ἀφανής. И эти выражения решительно утверждают противоположное тому, что отрицается: «Нет существа, которое не было бы проявлено»; то есть каждое существо проявляется в высшей степени, блестяще.
Ἔστι κτίσις. Οὐκ ἔστι κτίσις, «нет твари», какой-либо вещи сотворенной, то есть всякой твари, будь то личности или вещи, –
ангелы, люди, дьяволы, профессора, гонители, все люди всех мастей; и все, что касается их: их внутреннее состояние ума и сердца, их привязанности и искушения, их состояние и положение, их тайные действия, их мысли и склонности. Это подтверждает и продолжает вышеизложенные приписывания Слову Божьему.
Ἀφανής. Ἀφανής. Φαίνω — «появляться», «сиять»; и ἀφανής противостоит
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«явно»; то есть оно «сокрыто», «неясно», не проявляется явно или явно. Это нечто большее, чем ἄφαντος, что означает просто «то, что вне поля зрения», Луки 24:31.
Это отрицание включает в себя простую, ясную, блестящую видимость, ничто не окутывает, не скрывает, не вмешивается, чтобы затемнить его.
Ἐνώπιον αὐτοῦ. Ἐνώπιον αὐτοῦ, «перед ним», «in conspectu ejus», «в его глазах». Каждое существо постоянно находится под его взглядом. Αὐτοῦ должно относиться к ὁ Λόγος τοῦ Θεοῦ, «Слову Божьему», в начале стиха 12; и не может уважать πρὸς ὃν в конце этого стиха. Для вставки противительной частицы δέ, «но», и повторного введения относительного αὐτοῦ обязательно отнесите это αὐτοῦ к ὁ Λόγος и докажите, что все это время подразумевалось одно и то же лицо.
Γυμνὰ καὶ τετραχηλισμένα. Πάντα δὲ γυμνὰ καὶ τετραχηλισμένα. Необычное применение слова τραχηλίζομαι в этом месте сделало работу для критиков более чем достаточной. Но замысел апостола открыт и ясен, хотя это слово употребляется редко, с каким-то особым намеком. Все согласны, что τετραχηλισμένα равно πεφανερωμένα,
«абсолютно открытый» или «проявленный». Только Окумений имеет на этот счет особое тщеславие. Это, говорит он, κάτω κύπτοντα, καὶ τὸν τράχηλον ἐπικλίνοντα, διὰ
τὸ μὴ ἰσχύειν ἀτενίσαι τῇ δοξῃ ἐκείνῃ τοῦ κριτοῦ καὶ Θεοῦ ἡμῶν Ἰησοῦ·—"
преклоняясь и склоняя или отворачивая шею, как неспособный созерцать славу Иисуса, нашего Судьи и Бога». Но он дает нам другое значение самого слова. Следовательно, τραχηλίζομαι в том смысле, который здесь используется, «проявиться», должно получить свое значение от некоторого положения шеи, и, будучи соединено здесь с γυμνός, «обнаженным», оно может
имейте уважение к двойному намеку. Во-первых, борцам и соперникам в играх. Сначала их обнажили или лишили одежды; откуда, как известно, происходят γυμνάζω и γυμνάσιον, «энергичное упражнение», и место такого упражнения. Затем, в их споре, когда человека бросали на спину, когда он был «resupinatus», он был τραχηλιζόμενος, «раскрытым горлом и шеей вверх». Следовательно, это слово стало обозначать вещи, которые «открыты, обнажены, очевидны, проявлены». Если лицо и шея обнаженного человека обращены вверх, видно, кто он. Это значит иметь «os resupinatum»; и, как он говорит,
«aulam resupinat amici» [Юв., Сб. iii. 112], того, кто видит то, что в нем, до дна. Можно предположить и еще один намек: он взят из животных, которых убивают и, с которых сдирают шкуры, подвешивают за шею, чтобы все могли видеть и различать их. Об этом также упоминает Окумений. А Варин дает нам еще один смысл и говорит, что τραχηλίζειν равносильно διχοτομεῖν, «разделять на части»; или διὰ
τῆς ῥάχεως σχίζειν, «разрезать», «рассекать» или «разделять позвоночник»,
что все может быть обнаружено. И я полагаю, что из этих двух значений, скорее всего, можно составить образ апостола в этом намеке.
Очевидно, что он очень уважает и многому наставляет евреев, исходя из обычаев, используемых между ними. К одному из них он здесь, по-видимому, относится с уважением, а именно к животным, приносимым в жертву. Первое, что сделали с его телом после того, как его убили, — это содрали с него кожу. Эту работу выполняли священники. Таким образом, труп зверя стал γυμνόν, «нагим», выставленным на всеобщее обозрение. Тогда были вскрыты все его внутренности, от шеи до живота; после чего тело было разрезано на части через хрящевую кость: в результате чего в обоих упомянутых смыслах, как открытия, так и разделения, оно стало τετραχηλισμένον, «открытым и разделенным», так что каждая его часть была открыта для обозрения. Следовательно, апостол, сравнив Слово Божие раньше в своих действиях с «мечом обоюдоострым, пронзающим до разделения суставов и костного мозга», как это делал острый нож или инструмент жертвователя; здесь утверждается, что «все вещи», а, следовательно, и сердца и поступки проповедников были «очевидны, открыты и обнажены перед ним», как было для жрецов тело принесенного в жертву животного, когда с него содрали кожу, вскрыли и разрезали на части. куски. Это наиболее вероятная версия именно этих выражений, общий смысл которой ясен и очевиден. И это видно еще дальше из следующих слов.
Τοῖς ὀφθαλμοῖς αὐτοῦ. Τοῖς ὀφθαλμοῖς αὐτοῦ, «в глазах его». Он следует своему прежнему намеку; и, приписав очевидность всех вещей всеведению Слова посредством ранее открытого подобия, в ответ на него он упоминает свои глаза, которыми он видит вещи, столь обнаженные и открытые перед ним. Оба выражения метафоричны и содержат заявление о всеведении Христа, которого он далее описывает в последних словах, по нашему почтению к Нему во всех этих вещах.
Πρὸς ὃν ἠμῖν ὁ λόγος. Как различно передаются эти слова и тем самым, какие различные смыслы вкладывают в них, было сказано. Но как их собственное значение, так и устройство места направляют нас к одному определенному смыслу, а именно: «кому мы должны дать отчет». Λόγος
это «счет»; в Новом Завете нет другого слова, чтобы выразить это. Πρὸς ὅν собственно «кому», а не «кого», или
«относительно кого»; то есть оно выражает объект упомянутого здесь действия, а не субъект предложения. И все правильно передано: «Кому мы должны дать отчет»; или «перед кем мы должны дать отчет». И это соответствует замыслу апостола в этом месте. Ибо, доказывая им действенность и всеведение Слова Божия, все испытывая и все различая, Он напоминает им об их непосредственном участии в этих делах, поскольку он и они все должны предоставить ему и перед ним свои окончательные отчеты. кто так близко знаком с тем, кто они такие, и с тем, что им предстоит делать в этом мире.
Из этих слов остается еще многое заметить, что имеет большое значение само по себе и служит также дальнейшему объяснению в этих словах разума Святого Духа относительно того, какое из наших наставлений особенно предназначено в этих словах. их. И из свойств, приписываемых Слову Божьему в стихе 12, мы можем заметить, что:
Обс. I. Это путь Духа Божьего – побуждать нас к особым обязанностям, предлагая нам и напоминая нам о таких свойствах Бога, рассмотрение которых может особым образом склонить нас к ним.
Здесь евреи думают, что Слово Божие живо, чтобы давать
в их сердцах тот трепет и почтение к Нему, которые могли бы удержать их от отступления или отступления от Него. Весь наш долг в целом уважает природу Бога. Мы воздаем Ему славу, потому что Он есть Бог, и, поскольку Он есть Бог, «прославляем Его, как Бога», Исх. 20:2; Это. 42:8; Втор. 28:58; ПЗУ. 1:21. Мы оказываем ему честь, соответствующую его существованию. Это формальная причина всякого божественного поклонения и послушания. И так как эта обязанность вообще разветвляется на множество частных обязанностей по их видам, все из которых в различных случаях должны постоянно выполняться; так что Бог не только открыл нам Своё существо вообще, но Он сделал это посредством многих различных свойств, и все они подходят для того, чтобы продемонстрировать в нашем сознании весь наш долг перед Богом и тот или иной долг в частности.
И он часто отчетливо навязывает нам рассмотрение этих свойств, чтобы побудить нас к тем определенным обязанностям, на которые они указывают. Бог по своей природе существует в одной простой сущности или существе; и нет в нем ничего действительно отличающегося или отличного. Его природа — это все его свойства, и каждое из его свойств — это вся его природа; но, открываясь нам, он предлагает свою природу под понятием этих различных свойств, чтобы мы могли лучше понять природу нашего долга перед Ним: Осия 3:5: «Бойся Господа и благости Его. " Так в бесчисленных местах он напоминает нам о своей силе и величии; что наши мысли и опасения о них могут побудить нас бояться его, доверять ему, наполнить наши сердца должным трепетом и почтением к нему, выполнять многие другие обязанности аналогичного характера с ними или, очевидно, продолжая от них: — доверять, Ис. 26:4; страх, Джер. 10:6, 7. Его благость, благодать, щедрость, терпение — все это ясно предложено нам; и все они побуждают нас к особым обязанностям, как говорит апостол, Рим. 2:4: «Благость Божия ведет к покаянию». Из них или из эффективности размышлений о них в наших душах должны проистекать наша любовь, наша благодарность, наша радость в Боге, наша хвала и благодарность; и они должны оказывать на них влияние. Поэтому Его святость порождает ужас в нечестивых, Ис. 33:14; и святое благоговение в других, Евр. 12:28, 29. То же самое можно сказать и об остальных свойствах Бога, что касается остальных наших обязанностей. Подобным же образом и с той же целью в древности Бог открыл Себя по имени Своему. Он по-прежнему приписывал себе такое имя, которое могло бы преобладать в умах людей, выполняющих их нынешние обязанности. Поэтому, когда он призвал Авраама «идти пред ним» среди многих трудностей,
искушений, невзгод и опасностей, он открылся ему именем Бога Всемогущего, чтобы тем самым ободрить его к искренности и настойчивости, Быт 17:1. Поэтому, в своем величайшем горе, он особенно действовал с верой в силу Божью, Евр. 11:19. И когда он призвал свое потомство подчиниться своей вере и послушанию своей верности в исполнении его обещаний, он открыл себя им под своим именем Иегова; что соответствовало их особому ободрению и руководству, Исх. 6:3. С этой же целью нам здесь ясно предлагаются свойства Слова Божия. Мы призваны к вере и исповеданию Евангелия. Здесь мы сталкиваемся со многими внешними трудностями и часто готовы упасть в обморок или иным образом потерпеть неудачу и выкинуть. В этом вопросе мы имеем дело с Господом Христом; ему мы должны однажды дать отчет. А потому, чтобы побудить нас к осторожности, усердию и духовной бдительности, чтобы мы не оставляли места какому-либо упадку или упадку в нашем ремесле, мы особенно помним, что Он есть живой и постоянно совершающий по отношению к нам действия жизни. . И во всех обязанностях послушания нам будет мудро всегда помнить о том уважении, которое оказывают к ним свойства Бога или Христа. Опять же, Слово Божье настолько живо, что оно также могущественно или фактически всегда проявляет свою силу, действительно эффективно для достижения упомянутых целей.
—ἐνεργής. Так что,-
Обс. II. Жизнь и сила Христа постоянно проявляются в заботах душ профессоров; всегда действительно эффективны в них и на них.
И эту силу он распространяет своим словом и Духом; ибо в начале слов мы заявили, что действия, приписываемые здесь сущностному Слову, таковы, какие оно производит посредством проповедуемого слова, которое сопровождается и становится действенным благодаря домостроительству Духа, Ис. 59:21. И подразумеваемая здесь сила полностью облечена в слово; тем самым оно передается душам людей; в этом «сокрытие Его силы», Авв. 3:4. Хотя оно кажется слабым и презираемым, тем не менее оно сопровождается скрытой силой Христа, которая не подведет своей цели, 1 Кор. 1:18. И проповедуемое слово следует рассматривать не иначе, как как то, что является передачей божественной силы душам человеческим.
И каждое впечатление, которое оно производит на сердце, есть действие силы
Христа. И это научит нас, как ценить и уважать его, ибо это единственный путь и средство, посредством которого Господь Христос осуществляет по отношению к нам Свою посредническую власть от имени Бога; и оно будет эффективным в тех целях, для которых он его задумал. Ибо он в этом «острее всякого меча обоюдоострого». Так что,-
Обс. III. Сила Христа в Его слове непреодолима, независимо от того, какие бы последствия Он ни предпринимал, Ис. 55:10, 11.
Сила Христа в Его слове многими чрезвычайно презирается и пренебрегается. Лишь немногие из них, кажется, испытывают какие-либо реальные последствия этого в себе или на себе. Поэтому в мире на него смотрят как на вещь, не имеющую большой эффективности; и те, кто проповедует это искренне, готовы воскликнуть:
«Кто поверил нашему сообщению?» Но все это происходит от ошибки, как если бы оно имело только одну цель. Если бы у Господа Христа не было другой цели, которую Он мог бы достичь своим словом, кроме главной — обращения душ Его избранных, то можно было бы подумать, что оно потерпит неудачу в отношении гораздо большего числа тех, кому оно проповедуется. Но это с ним в его слове, как и в его собственной личности. Он был «готов к падению», как и
«восстание многих в Израиле» и «как знак противного», Луки 2:34. Как для некоторых Он должен был быть «святилищем», так «камнем преткновения и скалой соблазна для обоих домов Израилевых, джином и сетью для жителей Иерусалима», среди которых «многие преткнуться «о него», «и упасть, и разбиться», Ис. 8:14, 15. И все это действительно совершается по отношению к тем, кому Он проповедуется. Все они либо воздвигнуты Им к Богу из своего состояния греха и страдания, и находят в Нем убежище от греха и закона; или они преткнутся о Него из-за своего неверия и погибнут навеки. Никому никогда не может быть предложен Христос на безразличных условиях, чтобы остаться в том состоянии, в котором они находились прежде. Все они должны быть спасены Его благодатью или погибнуть под Его гневом.
И так же и с ним в его слове. Цель, какую бы она ни поставила перед кем-либо, несомненно, будет достигнута.
Эти цели различны, 2 Кор. 2:14, 15. Иногда он намеревается этим лишь ожесточить и еще больше ослепить нечестивых грешников, чтобы они были более подготовлены к заслуженному уничтожению: Ис. 6:9–11: «Пойди, скажи этому народу: действительно слышите, но не разумеете; и видите, но
воспринимать нет. Отяжели сердце этого народа, отяжели уши его и закрой глаза; чтобы они не увидели своими глазами, и не услышали своими ушами, и не поняли своим сердцем, и не обратились, и не исцелились. Тогда я сказал: Господи, как долго? И он ответил: доколе города не опустеют без жителей, и дома не останутся без людей, и земля не станет совершенно пуста». ; Марка 4:12; Луки 8:10; Иоанна 12:40. Но то же самое происходит и с проповедью слова по сей день. Христос намеревается в ней ожесточить и ослепить нечестивых грешников к их погибели. оно не упускает своего эффекта. Они остаются таковыми до тех пор, пока не будут полностью уничтожены. По отношению к некоторым он замышляет это только для их убеждения; и это будет через его силу непобедимо действовать. Нет никого, кого он стремится убедить, но он будет убежден , что бы он ни намеревался своими убеждениями. «Стрелы Его остры в сердцах врагов его, отчего народ падает под него» (Пс. 45:5). Пусть люди никогда не будут его врагами, но если он намерен их обличать, он так заострит свое слово в их сердцах, что они откажутся от своей явной враждебности и падут, признав его власть. Никто из тех, кого он убедит своим словом, не сможет ему противостоять. Итак, люди первого типа могут отвергать и презирать слово в отношении любых убеждений, основанных на нем, которые оно не предназначено для того, чтобы дать им, но никогда не смогут избежать его эффективности, ожесточающей их в их грехах; поэтому представители второго рода могут сопротивляться Слову и отвергать его в отношении любого настоящего спасительного дела обращения, которое им не поручено или им не предусмотрено, но они не могут противостоять его убеждениям, которые являются его надлежащей работой по отношению к ним. Что касается других, то оно предназначено для их обращения; и сила Христа в этом замысле так сопутствует ему, что он безошибочно выполнит эту работу. Эти мертвые существа должны
«услышите в нем голос Сына Божия и живите». Поэтому всем людям, к которым Христос приходит в Своем слове, несомненно, очень важно тщательно обдумать, что является или может стать результатом и последствием этого по отношению к ним самим. Вещи не выдаются по внешнему виду. Если бы в слове не было скрытых или тайных событий устроения силы Христовой, все мысли о каком-либо важном деле в нем легко могли бы быть отброшены; ибо мы видим, что большинство из них живут спокойно, пренебрегая этим, без какого-либо видимого воздействия на их сердца или жизнь. И чем тогда он «острее всякого меча о двух концах»? Действительно, дела обстоят вполне
в противном случае; слово имеет свое действие на всех; а те, кого оно не убеждает и не обращается, ожесточаются, что во многих случаях очевидно для духовного глаза. И, конечно, нам следует задуматься о том, как обстоят дела с нашими собственными душами при таком положении вещей. Бесполезно думать о том, чтобы тайно скрыть что-то в своих мыслях и доставить себе удовольствие в собственной тьме; сила Христа в слове достигнет и исследует всех; ибо оно «пронзает до разделения души и духа, суставов и мозга». Так что,-
Обс. IV. Хотя люди могут закрывать и скрывать вещи от себя и других, они не могут исключить проникновение в них силы Христа в Его слове.
Люди склонны странным образом скрывать, затемнять и смешивать вещи между своей душой и своим духом, то есть свои чувства и свои умы. В том-то и состоит немалая часть обманчивости греха, что он смущает и скрывает что-то в душе, что она не способна составить о себе правильное суждение. Итак, люди стараются обмануть самих себя, Ис. 28:15. Следовательно, когда человек может отстоять себя от чего-либо в своих привязанностях, свою душу против размышлений, которые производятся на него из убеждений его разума или духа, или когда он может успокоиться в свете своего разумения, несмотря на извращенность и необузданность его привязанностей, он очень склонен чувствовать себя в безопасности в плохом состоянии. Первое обманывает более невежественных, второе – более знающих профессоров. Истинное состояние их души таким образом сокрыто от них самих. Но сила Христа в Его слове проникнет в эти вещи и разделит их. Он делает так, чтобы его — 1. Проницательный, его 2. Открытие или убеждение, и его 3.
Судящая власть. 1. Пусть вещи никогда не будут так близко и сокрыты, он все видит ясно и отчетливо; они не сокрыты от него, Пс. 139:4; Джер. 23:24.
См. от Иоанна 2:23–25. И там, где он замышляет: (2) обличать людей, он делает свое слово могущественным, чтобы раскрыть им все тайные безумия их ума и привязанностей, скрытые тайники, которые есть в них греха, их закрытые тайники, и раскрывает их перед их глазами. , к их собственному изумлению, Пс. 50:21. Итак, наш апостол говорит нам, что, пророчествуя или разъясняя слово Христово, открываются тайны человеческих сердец; то есть к самим себе, — они находят это слово разделяющим их души и духи; после чего они падают и прославляют Бога, 1 Кор.
14:24, 25. И тем самым также: 3. Он проявляет свою судящую силу над людьми.
Пусть люди никогда так сильно и тесно не вооружаются любовью к греху и удовольствиям, плотской безопасностью, гордостью и ненавистью к путям Божьим, пока их чело не станет как медь, а шея их — как железная жила, или пусть их грехи не будут Прикрытый справедливым предлогом исповедания, Христос Своим словом проникнет через всех в самое их сердце; и, обнаружив, разделив и рассеяв все их тщеславные замыслы, Он будет судить их и определять их состояние и положение (Пс. 45:5, 110:6. Тем самым он разрушает всю их силу и мир, и общение запасов во грехе и безопасности, которые были между разумом и привязанностями, и разрушает все их надежды. Люди склонны радоваться своему духовному состоянию, хотя оно и построено на очень песчаном фундаменте. И хотя все другие соображения подводят их, тем не менее, они будут продолжать жить надеждами, хотя и необоснованными и неоправданными, Ис. 57:10. Таково состояние большинства лжепрофессоров; но когда слово Христа Его силой входит в их души и совесть, оно совершенно опрокидывает всю их уверенность и разрушает их надежды и ожидания. Теперь ничего не остается, как только такому человеку полностью отдаться той жизни, которую он может вести во грехе, с ее похотями и удовольствиями; или же искренне придите к Тому, в ком есть жизнь и кто дает жизнь всем, кто приходит к нему.
Поэтому он «убивает нечестивого дыханием уст своих», Ис. 11:4. И вот прогресс, который Господь Христос совершает с душами человеческими: 1. Он различает их состояние и состояние, что в них хорошего или плохого.
2. Он открывает это для себя или убеждает их в их грехах и опасностях; что удивляет их страхами, а иногда и изумлением. 3. Он судит их по Своему слову и осуждает их по этому слову в их собственной совести. Это заставляет их отказаться от своей прежней безопасности и уверенности и обратиться к новым надеждам на то, что их дела могут стать лучше. 4. Он разрушает и эти надежды и показывает им, насколько они тщетны. И при этом они либо целиком предаются своим грехам, чтобы освободиться от своих убеждений и страхов, либо искренне отдаются Ему за облегчением. С этой целью опять-таки добавляется, что это Слово Божие есть «различитель помышлений и намерений сердечных»; то есть тот, кто различает их настолько, что проводит различие между ними и выносит о них суждение.
Обс. V. Господь Христос различает все внутреннее и духовное, в
чтобы он в будущем судил об этих вещах и о людях, в которых они находятся, самостоятельно.
Наше различение и наше суждение — вещи разные и отдельные. Различая каждую вещь слабо, несовершенно, по частям или по частям, мы не можем судить быстро, если вообще собираемся судить мудро. Ибо мы должны «судить по тому, что видят наши глаза, и обличать по тому, что слышат наши уши»; то есть в зависимости от того, насколько мы можем с помощью слабых средств получить понимание того, о чем нам следует выносить суждение. Со Словом или Сыном Божьим дело обстоит иначе; ибо он сразу различает все вещи совершенно и абсолютно, во всех их причинах, обстоятельствах, тенденциях и целях, в одно и то же мгновение он одобряет или осуждает их. Цель его познания о них заключается в самом его знании. Следовательно, «знать» в Писании, когда оно приписывается Богу, иногда означает одобрять, принимать и оправдывать; иногда отказываться, отвергать и осуждать. Поэтому суждение Христа о помыслах и намерениях человеческих сердец неотделимо от Его различения их и цели, почему Он устремляет на них свой взор. По этой причине он назван «быстроразумеющим в страхе Господнем», чтобы «не судить по взгляду своих глаз и не одобрять по слуху своих ушей»; то есть по внешнему виду и представлению вещей или по исповеданию людей, которое видно и слышится; но «он судит по правде и обличит по справедливости», согласно истинной природе вещей, которая скрыта. от глаз людей, Ис. 11:3, 4. Он умеет судить, и он судит посредством своего познания; и самые тайные вещи являются особыми объектами его познания и суждения. Не позволяйте людям доставлять себе удовольствие в своих тайных резервах. В их сердцах нет ни одной мысли, хотя бы и преходящей, никогда не возникающей в соответствии с целью, ни приятного или кажущегося желанным воображения в их уме, но она постоянно находится под оком Христа, и в то же самое мгновение то самое Им выносится суд, который будет вынесен о них в последний день. О, если бы мы могли всегда размышлять, с каким трепетом и благоговением, с какой заботой и усердием нам надлежит постоянно ходить пред этим святым, всевидящим!
В описании, которое дается о нем, когда он пришел, чтобы поступить со своими церквями, чтобы «судить их по правде и обличать их по справедливости», «не по зрению очей своих и не по слуху ушей своих», — что есть внешнее исповедание, которое они сделали, — говорят, что «его
очи были как пламя огненное» (Откр. 1:14), что соответствует глазам Иова перед Богом: «Плотяные ли у тебя очи? или видишь, как видит человек?» Глава 10:4.
Он не смотрит на вещи такими слабыми и ненадежными средствами, как это делают бедные, хрупкие создания, но видит все вещи ясно и совершенно такими, какие они есть сами по себе, светом своих собственных глаз, которые «подобны пламени огненному». И когда он фактически приходит к рассмотрению своих церквей, он предваряет это словами: «Я знаю дела твои», которые указывают путь; и его суждение о них на основании этих дел следует сразу после (Отк 2,3). но и то, что он судил о них иначе, да, вопреки тому, что в тайне своих сердец они судили о себе. См. гл. 3:17. Поэтому, когда Иуда был на пике своего исповедания, он счел его дьяволом, Иоанна 6:70, 71; и когда Петр был в худшем положении своего отступничества, он счел его святым, так как он молился за него, чтобы его вера не ослабела. Так знает он, что может судить, и так он судит вместе со своим знанием; и это легко и совершенно, ибо «все обнажено и открыто перед Ним»; так что,-
Обс. VI. Для Слова Божия не составляет труда и труда различить все твари и все, что от них и в них, ибо нет ничего, кроме очевидного, открытого и обнаженного, под Его всевидящим оком.
Здесь необходимо было бы раскрыть природу познания или всеведения Бога, но это я сделал в целом в другом трактате, к которому отсылаю читателя. Теперь, после рассмотрения всех подробностей, мы можем добавить наблюдение, которое естественным образом вытекает из умножения примеров, приведенных здесь апостолом, а именно:
Обс. VII. На самом деле и на практике это великое и трудное дело — убедить профессоров в практическом всеведении Иисуса Христа, Слова Божьего.
Из-за этого, а также из-за огромной важности самого этого явления для нашей веры и послушания, апостол здесь так умножает свои выражения и примеры этого. Недаром то, что могло бы быть выражено в одном простом утверждении, изложено здесь во многих других.
и с таким разнообразием намеков, подходящих для того, чтобы передать практический смысл этого нашему уму и совести. Все профессора готовы закончить первую часть исповеди Петра словами: «Господи, Ты знаешь все»; но когда они приходят к другому: «Ты знаешь, что я люблю тебя», то есть практически рассмотреть это в отношении своего собственного сердца и образа жизни, стремясь во всем проявить себя перед Ним как те, кто постоянно находятся под его взором и судом, но в этом они терпят неудачу, и к этому едва ли можно прийти. Если бы их умы были полностью одержимы этим убеждением, если бы они постоянно находились под его властью, это, несомненно, побудило бы их к той заботе, усердию и бдительности, которых явно не хватает многим, в большинстве из них. Но любовь к настоящему, обманчивость греха, сила искушений, забот и дел житейских, тщетные и неопределенные надежды действительно отвлекают их ум от должного размышления о нем.
И мы по опыту убеждаемся, как трудно оставить неизгладимое впечатление о нем в душах людей. Однако ничто не могло бы принести им большей пользы на протяжении всего их хождения перед Богом. И это окажется в дальнейшем, если после предварительного изложения отдельных частей этих стихов и кратких наблюдений из них мы должным образом рассмотрим общий замысел апостола в словах и то, чему мы ими научены.
В предыдущих стихах, серьезно предостерегая евреев от отступления и упадка в своем исповедании, знакомя их с природой и опасностью неверия и обманчивостью греха, посредством которого происходит это проклятое следствие, апостол в этих стихах дает объяснение причины о его серьезности к ним в этом вопросе. Хотя они и могли бы притворяться, что в своей профессии они не дали ему повода подозревать их устойчивость или завидовать им, однако он дает им понять, что это не совсем удовлетворительно, поскольку не только другие могут быть обмануты в профессии мужчин и дать им «имя для жизни», которые действительно
«мертвые», но они также могут наслаждаться ощущением собственной устойчивости, когда они подвергаются многочисленным упадкам и упадкам. Начала и причины этого зла настолько близки, тонки и лживы, что никто не способен различить их, кроме всевидящего ока Иисуса Христа. В связи с этим он полностью и в значительной степени напоминает им о своей власти и всеведении, о чем они должны постоянно помнить в своих
вера, послушание и профессия. Поэтому нам дано указание:
Во-первых, что начала или входы в упадки в вероисповедании или отступления от Христа и путей Евангелия являются тайными, глубокими и едва обнаруживаемыми, будучи открытыми и обнаженными только для всепроницательного ока Христа.
Во-вторых, что размышление о всеведении Христа, Его всепроницающем и всевидящем оке является действенным средством предохранения душ проповедников от разрушительных входов и отступлений от Евангелия. В-третьих, то же самое соображение, должным образом улучшенное, является великое облегчение и ободрение для тех, кто искренен и честен в своем послушании. Ибо апостол намерен не просто устрашить тех, кто виновен в зле, против которого предостерегается, но и ободрить самого подлого и самого слабого искреннего верующего, который желает доверить свою совесть Господу Иисусу в своем хождении пред Ним. И поскольку эти вещи исчерпывают замысел апостола в этих весомых словах истины и мудрости и являются нашей большой заботой, чтобы их должным образом рассмотреть, необходимо четко рассматривать и говорить о них.
Обс. VIII. Что касается первого из изложенных положений, то апостол намеревается научить этому во всех тех предостережениях, которые он дает этим исповедующим евреям против этого зла, а также относительно хитростей и неожиданностей, с которыми оно связано. См. главы 3:13, 12:15. Везде он требует в этом деле больше, чем обычная бдительность и усердие; и ясно намекает им, что такова обманчивость греха, столь разнообразны и сильны искушения, с которыми приходится подвергать профессоров, если только они не будут чрезмерно внимательными, то невозможно будет предотвратить внезапное нападение или обольщение в некоторых степенях. меньше всего упадка и отступления от Евангелия. Так или иначе, произойдет некоторая утрата или упадок в вере, любви или делах.
Азиатские церкви являются печальным примером этой истины. За короткое время большинство из них сильно отошли от своих первых занятий евангелием; да, настолько, что некоторым из них грозит изгнание и отвержение от Христа. И все же ни одна из этих церквей, похоже, не имела ни малейшего ощущения собственного упадка; и те, кто в
особенные, которые достигли наибольших успехов в отпадении, тем не менее оправдывались другими, с которыми они беседовали, имея среди них «имя для жизни» и хваля себя в своем положении, как в хорошем и ни в чем не порицаемом. В этом состоянии Господь Христос приходит судить о них, поскольку все лежит открыто и обнажено перед Его взором. В описании, которое дано о нем при его вступлении в эту работу, говорится, как уже отмечалось ранее, что «очи его были как пламя огненное» (Откр. 1:14): все видели, все различали. , пронзающий одним взглядом от начала и до конца все. И он заявляет, что поступит с ними так, что «все церкви узнают, что Он исследует внутренности и сердца людей», гл. 2:23. И какую работу он совершает среди этих безопасных церквей! Одного обвиняют в утрате любви и веры; еще одна из работ; третий — с теплотой и плотской гордостью; четвертый - с духовной смертью, как и большинство из них, и большинство из них - с различными упадками и выкидышами, а на таких, как они сами, не обращали внимания. Но его глаз, который не останавливается на внешней стороне вещей, какими бы яркими или славными они ни были, а проникает в тайные зародыши и первые представления о грехе и упадке, нашел их и вынес о них праведный и беспристрастный суд.
1. Одна из важных причин этого заключается в тонкости основных причин отступления и средств или ложных рассуждений, посредством которых оно вызвано. То, что делается искусно и обманно, делается тайно и поэтому является тайным и сокрытым. И первые впечатления, которые эти тонкие и обманчивые причины производят на умы профессоров, первые запутывания, которые эти обманные рассуждения накладывают на их чувства, если они не только преходящи, но и пребывают в их душах, в них начинается вход в отступление от Евангелия. И что касается этих причин склонений, то они повсюду выражены в Писании и везде прямо объявляются хитрыми и лживыми; как,-
(1) Внутренний грех рассматривается как следующая причина упадка и отступления. Именно это апостол в этом послании обвиняет (под именами «горького корня», «греха, который так легко постигает нас», «злого сердца неверия» и тому подобного) в вине этого зла. И сам он объявляет этот принцип лживым, хитрым; то есть близкий, тайный, скрытый
по своему действию и тенденции, Евр. 3:13. Для этой цели в Писании предназначены обольщение, заманивание и хитрость. И среди прочего оно имеет еще и то преимущество, что, находясь внутри нас, обитая в нас, обладая принципами нашей природы, оно может внушать все свои испорченные и извращенные рассуждения под благовидным предлогом естественного себялюбия, которое допустимо. Наш апостол знал об этом и поэтому говорит нам, что, когда он был призван проповедовать Евангелие, он «совещался не с плотью и кровью», Гал. 1:16. Под «плотью и кровью» подразумевается не что иное, как человеческая природа как слабая и хрупкая. Но в них и через них обманчивость греха настолько готова навязать нам свои собственные испорченные рассуждения, что апостол решил не собираться вести переговоры с самими принципами своей собственной природы о самосохранении.
Но эту обманчивость греха я подробно рассмотрел в другом трактате.
Здесь только я замечаю, что последствия этого обманчивого начала, по крайней мере в своих началах и первых проявлениях, очень близки и тайны, открыты только оку Христа.
(2) Сатана также играет главную роль в упадке людей от их исповедания и в его исповедании. Это его основная работа, бизнес и занятость в мире. Вот и конец всем его искушениям и змеиным инсинуациям в умы профессоров.
Каким бы ни был конкретный случай, когда он обращается с ними, его общая цель состоит в том, чтобы отвлечь их от их «первой веры», их «первой любви», их «первых дел» и отвратить их сердца от Христа и Евангелия. И я полагаю, не подлежит сомнению, что он выполняет свою работу тонко, тайно, хитро. Его не зря называют «старым змеем».
Это сочетание хитрости и злобы привело его под эту деноминацию. Мы предостерегаем от его методов, его глубины, его обмана. Об этом говорит наш апостол с Коринфянам, 2 Послание. 11:3,
«Боюсь, чтобы каким-либо образом, как змей соблазнил Еву своим хитростью, так и ваши умы не испортились от простоты, которая во Христе». Это правда, что Ева была так обманута, но кто теперь должен обманывать коринфян? Даже тот самый старый обманщик, как он сообщает им в стихе 14:
«Ибо сам сатана претворяется в ангела света»; а именно, в его справедливых и правдоподобных притязаниях на достижение своих злых и отвратительных целей. Он действует в этом деле обманом, обольщая души человеческие, и потому делает свое дело тайно, тесно; ибо «напрасно сеть
распространяться перед глазами любой птицы». Но его работа также находится под оком Христа.
(3) Мир также участвует в этом замысле. «Заботы о нем» и «обольщение богатства» способствуют этой пагубной работе над умами и поступками профессоров, Мф. 13:22. Они заглушают семя Евангелия, когда они притворяются, что только выросли с ним, и что между ними и исповеданием существует достаточное соответствие.
Хотя отступление от Христа и Евангелия таким образом четко приписывается этим причинам, по отдельности от одной в одном месте и от другой в другом, и что, поскольку они особенно или в высшей степени преобладают в упомянутых единичных случаях, и поэтому результат деноминированные от них: это от внутреннего греха, это от сатаны, а это от мира; однако на самом деле нет отступничества или упадка в умах кого-либо, кто не находился бы под влиянием всех них, и они взаимно помогают друг другу в своей работе. Теперь, когда есть вклад хитрости и хитрости нескольких принципов, все глубоко испорченные этой порочной привычкой, сама работа должна быть закрытой и скрытой, на что главным образом нацелены хитрость и обман; поскольку тот яд, который состоит из многих ядовитых ингредиентов, обязательно должен быть губительным, и все они возбуждают яд друг друга. Но Господь Христос просматривает всю эту скрытую и лживую работу, в которую не может проникнуть ни один глаз человеческий.
Опять же, совместные рассуждения этих лживых принципов, посредством которых они склоняют профессоров к отступлению, правдоподобны, и поэтому их вредоносность и их тайное влияние на их умы едва различимы. Многие из них можно отнести к этим главам, в которых они состоят: (1) Смягчение обязанностей и грехов. (2) Усугубление трудностей и неприятностей. (3) Предложения ложных правил профессии.
Профессия — это наше общепризнанное соблюдение всех евангельских обязанностей во имя власти Христа, предписывающей их; и воздержание от сообразования с миром во всяком зле, тем самым запрещая его. Вышеупомянутые принципы всеми способами способствуют смягчению этих обязанностей с точки зрения их необходимости и важности. Допустим, это обязанности, но не из-за этого, а из-за того, что ими можно пренебречь или пренебречь. Рассматривайте несколько в том, что их всеобъемлюще.
все:-
[1] Это постоянство в исповедании во время опасности и гонений.
Сердца людей часто соблазняются тщетными мыслями о сохранении своей веры и любви ко Христу, который, как они надеются, спасет их навечно, в то время как они отказываются от того исповедания, которое могло бы подвергнуть их временной опасности. Обязанность, которая также должна быть разрешена; но не такой необходимости или важности, чтобы не быть опущенным полностью или, по крайней мере, частично и постепенно, чтобы спасти наши нынешние заботы, особенно пока сущность веры и любви ко Христу полностью сохраняется в наших сердцах.
Это погубило многих богатых и знатных среди евреев: Иоанна 12:42,
«Из начальников многие уверовали в Него, но из-за фарисеев не исповедовали Его, чтобы не быть изгнанными из синагоги». Они прошли большой путь в вере. И, учитывая их место и условия, кому бы понадобилось их больше? Хотели бы вы, чтобы люди просто из-за внешней профессии рисковали потерять свое место, интересы, репутацию и все, что им дорого? Я плохо знаю, что думают в этом случае люди; порицание Святого Духа в этом вопросе, касающееся их, звучит так: «Они возлюбили похвалу человеческую более, чем похвалу Божию», стих 43, – и ничто почти не может быть высказано с большей строгостью. И эти евреи были склонны к упадку из-за того же заблуждения греха. Они попали в дни, когда профессия была опасной; и поэтому, хотя они и не отреклись от веры, посредством которой надеялись спастись, они все же отказались от своего исповедания, из-за которого они боялись, что их будут беспокоить. Так намекает наш апостол, Евр. 10:25. В этом и подобных случаях тонкие рассуждения о грехе и сатане тайно развращают умы людей до тех пор, пока они незаметно, а иногда и безвозвратно вступают в путь отхода от Христа и Евангелия. То же самое можно наблюдать и в отношении других обязанностей, особенно в отношении степени постоянства и усердия в их исполнении. От этого умы людей часто отвлекаются и отвлекаются лукавыми рассуждениями о грехе, в результате чего они вступают в отступничество. Некоторые церкви в Откровении обвиняются не в утрате своей любви, а в утрате «первой любви»; то есть особые степени его пылкости и плодотворности, которых они достигли.
[2] Опять же, посредством этих рассуждений упомянутые обманные начала
стараться смягчить вину за такое зло, заключающееся в стремлении отдалить сердце от Христа и Евангелия. Пример этого мы имеем в Послании к Галатам. Соблюдение иудейских церемоний было навязано им лжеучителями. Они ни разу не попытались отвлечь их от Христа и Евангелия, и они не вынесли бы никаких подобных предложений. Только они желали, чтобы вместе с исповеданием Евангелия и благодатью Христовой они взяли на себя также соблюдение Моисеевых обрядов и установлений. Для этого они предлагают им двойной мотив: 1-й. Таким образом, они должны вступить в союз с исповедующими евреями, и таким образом все разногласия будут устранены. 2 раза в день. Чтобы они избежали гонений, которые тогда только по этому поводу возбуждали завистливые иудеи, Гал. 6:12. Если можно достичь обеих этих целей и при этом сохранить веру во Христа и Евангелие, какое неудобство или вред будет, если они будут соблюдать эти обряды? Соответственно, многие так и сделали, взяв на себя ярмо иудейских обрядов. И чем же закончилось это дело? Наш апостол дает им понять, что с ними случилось то, о чем они не думали, и тем не менее это было подлинным следствием того, что они сделали. Они оставили Христа, отпали от благодати и, начав в Духе, заканчивали плотью; ибо под благовидными предлогами, упомянутыми выше, они сделали то, что несовместимо с верой Евангелия. «Да, но они ни в малейшей степени не думали об отступлении от Христа». Дело не в том, что они думали, а в том, что они делали. Они это сделали, и вот какой результат. Извращенные рассуждения их умов, обманутые упомянутыми мольбами и притворствами, побудили их смотреть на эти вещи если и не как свои обязанности, то как на не имеющие дурных последствий или важности. Так они были введены в заблуждение оправданиями предложенного им зла, пока не попали под справедливое порицание, упомянутое выше. И главный вред в этом вопросе состоит в том, что, когда люди обманываются ложными рассуждениями в неоправданные действия, их испорченность по-разному побуждается придерживаться и защищать то, с чем они были настигнуты; что подтверждает их отступничество.
[3] Усугубление трудностей на пути исповедания используется для того, чтобы ввести отклонение от него. Ибо, когда допускаются мысли и опасения о них, они незаметно ослабляют и приводят людей в уныние, делают их вялыми и холодными в своих обязанностях; который имеет тенденцию

откат. Эффект такого разочарования выражает наш апостол, Евр. 12:12, 13: «Итак поднимите опустившиеся руки и ослабевшие колени и ходите прямыми ногами вашими, чтобы хромлющее не совратилось с пути». если бы они встретились, а также объявили о цели и использовании их в благодати и мудрости Божией, он показывает, насколько люди готовы унывать и становиться бессердечными под их влиянием; что лишает их всякой жизни и духа в их профессии; чего он предупреждает их избегать, чтобы все не закончилось отступничеством. Ибо если люди однажды начнут тяжело и странно думать об испытаниях, которые могут выпасть на их долю из-за их религии, и не смогут найти в ней того, что перевесит их страдания, они не смогут долго удерживать ее. Также нежелательно для человека заниматься профессией, которая не удержит его и не поддержит в трудный год, а заставит его тонуть под теми неприятностями, которые могут постичь его из-за этого; поскольку все, чье реальное благо не перевешивает зло, которое из-за него и из-за него мы должны претерпеть, безусловно, неприемлемо. В этом и заключается немалая часть обманных действий упомянутых тонких принципов. Они готовы наполнить ум унылыми предчувствиями трудностей, опасностей, неприятностей, упреков и гонений, которым могут подвергаться люди из-за своей профессии. И если они не смогут сделать Господа Христа абсолютно своей целью, частью и мерой всего, чтобы рассчитывать на все остальное не по своей собственной природе, а по уважению, которое они имеют к Нему и своему интересу. в нем это невозможно, но эти вещи тайно повлияют на их отклонение от профессии. Тем временем отягчающие мысли о неприятностях радуют умы людей; им кажется разумным, да и их долгом, запугивать себя опасениями зла, которое может с ними случиться. И когда они действительно наступят, если свобода, если блага, если сама жизнь потребуются для подтверждения нашего свидетельства о Евангелии, нам больше не нужно будет соблазнять нас к отказу от своего исповедания, а нужно только убедить нас ценить эти вещи не на своем месте и больше, чем они заслуживают, в результате чего зло от их потери будет считаться невыносимым. И удивительно думать, как незаметно и разнообразно затрагиваются умы людей этими соображениями, к ослаблению, если не к гибели, той ревности о Боге, той радости в путях Его, той «радости в скорбях», которые необходимые для поддержания справедливой и должной профессии. И против эффекта таких впечатлений мы
часто предупреждается в Священном Писании.
[4] Опять; эти испорченные и ошибочные рассуждения прикрывают и скрывают входы в отступничество, предлагая ложные правила хождения перед Богом в исповедании, в которых люди склонны удовлетворять и обманывать себя. Поэтому они особенно широко используют примеры других людей, других профессоров; что во многих случаях способно их обмануть и заманить в ловушку. Но об этой главе обмана греха я подробно говорил в другой беседе.
2. Начала отступления от Христа и Евангелия глубоки и скрыты, потому что зачастую они совершаются весьма тайно и незаметно. Некоторых людей ввергают в отступничество какие-то известные преступления и беззакония или сила каких-то великих искушений. В них легко обнаружить начало их падения; как это было с Иудой, когда диавол вошел в него и уговорил его за деньги предать своего Учителя. И в мире много таких, кто из-за денег или того, что заканчивается деньгами, расстается со своим явным интересом ко Христу и Евангелию. И если они получают больше, чем Иуда, то это потому, что они встречаются с лучшими торговцами в мире, чем священники и фарисеи. Отказ таких людей от своей профессии подобен смерти человека от лихорадки. Манифестным является первый приступ болезни при всем ее развитии. То же самое происходит с другими в их духовной болезни и разложении, как с теми, кто находится в беспокойном расстройстве; который поначалу почти неизвестен и по мере своего развития вряд ли излечивается. Маленькие небрежности и упущения допускаются, и душа привыкает к ним, и таким образом происходит прогресс к большему злу; о которых, насколько я помню, я говорил и в другом месте.
3. Бунтари и отступники делают все возможное, чтобы скрыть начало своего падения от себя и других. Это затрудняет их обнаружение и открытие. Ложными и порочными рассуждениями, упомянутыми выше, они стараются ослепить свои глаза и скрыть от себя свои собственные пороки: ибо в этом случае люди не обманываются, если только не способствуют их собственному обольщению. Их собственные сердца соблазняют их, прежде чем они питаются пеплом. И при этом они охотно следуют заблуждениям сатаны и мира; что они и делают, не наблюдая за ними, как должно. Так они обманули себя.
И когда они достигли такого прогресса в своем упадке, что начинают сами, может быть, осознавать это, тогда они стараются всеми средствами скрыть это от других; посредством чего, в конце концов, они скрывают их от самих себя и удовлетворяются тем, о чем они просили и притворяются, как если бы это было действительно так. Они будут использовать мольбы, оправдания и притворства, пока им не поверят. Разве не так было с Сардийской церковью? Даже когда она была почти мертва, однако внешне она настолько унизила себя, что имела «имя, чтобы жить»; то есть отличная репутация человека в хорошем процветающем состоянии. А Лаодикия, в разгар своего отступничества, все же убеждала себя, что она «богата», разбогатела и ни в чем не нуждалась; и не знала, как прямо засвидетельствовано, что она была «бедна» и подпала под власть множества разложений.
По этим и подобным причинам начало отступления людей от Евангелия настолько тайно и скрыто, что открыто только всевидящему оку Иисуса Христа; о чем наш апостол здесь напоминает этим евреям, чтобы вызвать в них бдительную ревность к самим себе.
И такой эффект это должно оказать на всех. К этому нас направляют сама природа дела и частые увещевания Писания, а именно: нам следует постоянно бодрствовать в своих сердцах, чтобы в нас не возникло или не преобладало какое-либо начало отступления или отступления от Евангелия. . Предостережениями по этому поводу изобилует Писание:
«Стоящий», то есть исповедующий Евангелие, «берегись, чтобы не упасть»; или берегитесь, чтобы он не разложился в своей вере, любви и ревности и не впал таким образом в грех и отступничество. И еще: «Смотрите, чтобы нам не потерять того, что мы сделали» (2 Иоанна 8). То исповедание, которое не работает, всегда ложно, и его следует презирать. «Вера действует любовью».
Было ли так у нас, что эта профессия принесла пользу в работе?
Давайте внимательно посмотрим на это, чтобы не прервать этот курс или из-за отступничества не лишиться всей его пользы и преимуществ. И наш апостол в этом послании особым образом изобилует увещеваниями к той же цели; потому что евреи во многих отношениях были сильно подвержены опасности этого греха. И обязанность распространителей Евангелия – особенно внимательно относиться к состоянию, положению и искушениям тех, с кем им приходится иметь дело особым образом. И пусть ни один
Люди думают, что серьезное соблюдение этой обязанности постоянной бдительности против первых проявлений духовных упадков не так уж полезно и необходимо, как это притворяется. Мы видим, к чему привело пренебрежение этим. Многие из тех, кто когда-то ревностно исповедовал истину, имея в душе сильные убеждения и благодаря этому имел возможность получить больше благодати и милости от Господа, из-за пренебрежения этим долгом отпали от путей Божиих, и погиб навеки, 2 Пет.
2:20–22. И многие другие чрезвычайно обесчестили Бога и вызвали Его негодование против всего поколения профессоров в мире; что заставило его наполнить все свои устроения знаками своего неудовольствия. Это уснуло всех дев, даже мудрых и неразумных, а Жених стоит у дверей. Таким образом, нет большего доказательства нездорового сердца, чем беспечность в отношении начинающихся духовных упадков любого рода. Когда люди однажды откладывают весь свой духовный интерес на сохранение какого-то убеждения, что в конце концов они смогут попасть на небеса, и, чтобы любыми средствами сохранить это убеждение, невзирая на точную бдительность и хождение, они даже находятся в состоянии гибельное состояние. Нет необходимости в большем доказательстве того, что эгоизм является их высшей целью, что они не заботятся ни о том, чтобы угодить Богу, ни о любви ко Христу, ни о восторге от Евангелия, а, как и Валаам, желают только «умереть смертью праведника». Однако то же самое происходит с теми, кто пренебрегает первыми проявлениями холодности, беспечности или характера сердца в евангельских обязанностях.
Те, кто нерадив в этом вопросе, мало задумываются ни о силе, ни о обманчивости греха, и о том, как через некоторое время отступничество обретет и укрепит свою почву в душе, чего поначалу можно было бы легко предотвратить. Итак, ввиду важности этой обязанности, рассмотрим некоторые направления для предотвращения этого зла и некоторые инструкции, как обнаружить его в путях и средствах его распространения:
Берегитесь утомления в путях Божиих и в тех путях Божиих, которыми вы занимались по Его замыслу. Спонтанная утомляемость тела считается плохим прогнозом; Обычно из-за этого возникает какая-нибудь сильная смута. Такова усталость от любого пути Божия; ее скрытая причина и следствие, которые со временем проявятся, — это какая-то великая духовная болезнь. И это, по мнению нашего апостола, является началом отступничества большинства людей, Евр.
10:36–39. Люди, которым не хватает терпения продолжать добрые дела, утомляются и часто «отступают в погибель». И есть три
вещи, от которых люди склонны уставать на путях Божиих и тем самым впадать в духовный упадок:
1. Об обязанностях. Многие обязанности тягостны для плоти и крови; то есть природа такая же слабая и хрупкая. Все они противоположны плоти и крови; то есть природа как испорченная и греховная. В одном смысле природа готова ослабеть под ними; в другом — поднять против них сопротивление, и то тайным отвращением воли, с бесчисленными испорченными рассуждениями, оправданиями и притворствами в уме. Если они преодолеют фактическое утомление, то есть такие, которые приведут к частичному или полному отказу от них, как по содержанию, так и по способу их исполнения, те, в отношении кого они это сделают, будут иметь причину сказать: «Мы были почти во всяком зле среди общества и собрания», Прит.
5:14. Отсюда предостережение нашего апостола (2 Фес. 3:13: «Братья, не унывайте, делая добро»; и Гал. 6:9. «Терпеливое продолжение равномерных и постоянных добрых дел, при должном соблюдении всех евангельских обязанностей будет для вас обременительным и прискорбным; но не ослабевайте, если вы намерены прийти к благословенному концу своего пути в мире с Богом». Усталость от исполнения долга проявляется в том, что он ухудшает интенсивность нашего духа или постоянство его исполнения. Там, где есть упадок любого из них, в основе лежит усталость; а после усталости наступает презрение, Мал. 1:13. И какое бы толкование люди ни давали этому понятию, Бог называет это «утомлением от себя», Ис. 43:22; что является следующим шагом к оставлению его. Поэтому, где бы это ни начало обнаруживаться в душе, ничто не может облегчить это, кроме энергичного стряхивания всех проявлений этого, путем теплого и постоянного приложения ума к тем обязанностям, пренебрежение которыми оно могло бы вызвать.
2. Ожидание получения какого-либо особого блага или особой милости от Бога на Его путях. Бог – добрый и милостивый хозяин. Он никого не привлекает к себе на службу, но дает им в руки то, что является обильным вознаграждением за те обязанности, которые Он от них потребует. «За соблюдение повелений Его — великая награда», — Пс. 19:11. Каждая часть его работы приносит с собой и свою заработную плату. Те, кто ему служат, никогда не хотят достаточно, чтобы сделать их
«радуйтесь», когда впадают в «многочисленные искушения», и «славьтесь в скорбях»; что является худшим из того, что происходит или может случиться с ними из-за него. Но, кроме того, помимо залогов, которые он дает им в руки,
у них также есть много «великих и драгоценных обетований», благодаря которым они справедливо возводятся к ожиданию других, более великих вещей, чем они наслаждаются в настоящее время. Какой бы милостью или благодатью ни одного или всех обетований Божьих они ни стали причастниками, во всех них, более того, в каждом из них есть больше того, чем они могут здесь прийти к фактическому наслаждению. Однако все это принадлежит им, и они имеют на это право. Это делает ожидание Бога столь превосходной благодатью и столь необходимой обязанностью. Иногда это имеет отношение к некоторой милости, в которой человек может особенно нуждаться. Здесь его вера укрепится, его ожидания оправдаются, а его ожиданию будет положен конец. Если он потерпит неудачу в этом, его сердце заболеет. Но здесь нас ждет великое испытание веры. «Кто верует», то есть истинно и искренне, «тот не поспешит»; то есть он пребудет в этом долге и не будет «ограничивать Святого» во временах и временах. Если те, кто призван к этому, устанут от этого, они встанут на прямой путь к отступничеству. Утешение, свет и радость не приходят через исполнение таинств, отвечающих мерам, которые они сами дали или приняли в отношении вещей; сила против искушения или развращения еще не получена по молитве или прошению; им надоело ждать, и они сдаются. Если это не предотвратить вовремя, это закончится абсолютным отступничеством. См. предостережения нашего апостола по этому поводу, Евр. 6:11, 12, 10:35, 36.
3. Усталость от бед и гонений имеет ту же тенденцию. Это открывает дверь отступничеству. По большей части они составляют часть верующих в этом мире. У них также нет причин жаловаться на свою судьбу. Им об этом сообщают заранее. Если бы они были привлечены к вере и исповеданию надеждами и ожиданиями мира и процветания в этом мире, а затем были бы удивлены крестом, у них могла бы быть причина жаловаться. Но дело обстоит совсем иначе. Наш Спаситель прямо сказал нам, что, если мы не хотим «взять крест», мы должны оставить Его в покое. «Если, — говорит он, — ты последуешь за мной, ты должен взять крест; да, отцы, матери, дома, земли и имущество, если потребуется (и, вероятно, они будут востребованы), все должны уйти или быть оставлены ради меня и Евангелия. Если вам не нравятся эти условия, вы можете оставить их и меня в покое». Итак, наш апостол уверяет нас, что «кто будет жить благочестиво во Христе Иисусе, гонимы будут» (2 Тим. 3:12. Есть такая профессия, которая вполне может ускользнуть в мире, например, люди должны
не иметь ни недостатков в этой жизни, ни преимуществ в будущей. Но то исповедание, которое заставляет людей «жить благочестиво во Христе Иисусе», по большей части будет сопровождаться гонениями. И об этом мы все предупреждены. Но мы вообще настолько глупы, что, когда с нами происходят такие вещи, мы склонны удивляться, как будто нас захватила какая-то странная вещь, что-то чуждое нашему состоянию; как намекает апостол Петр, 1 Пет. 4:12. И если люди благодаря своему природному мужеству, своему духу переносить немощи, могут выдержать первый удар из них, тем не менее, когда они начинают возвращаться и продлеваться, они следуют друг за другом, и нет никакого способа избавить или положить им конец. ввиду этого они склонны утомляться и думать, как люди в шторм, о том, как бы им отказаться от намеченного путешествия и уйти в какую-нибудь гавань, где они могли бы быть в мире и безопасности. Уклонение от провоцирующих обязанностей или соблюдение угодных способов в таком состоянии начинает рассматриваться как средство облегчения. И это для многих является входом в отступничество, Мф. 13:21. И это подтверждается как свидетельствами Писания, так и примерами и примерами во все времена Церкви. Об этом поэтому наш апостол особенно рассуждает с этими евреями, прямо заявляя, что, если они утомятся своими невзгодами, то быстро потерпят неудачу в своем исповедании, гл. 6:11, 12; и он умножает как причины, так и примеры, чтобы убедить их в обратном, гл. 10–12. Ибо когда люди начинают уставать от бед и гонений и делают свои плотские рассуждения, привязанности и желания мерой своих страданий или того, что им подобает претерпеть из-за Евангелия, они быстро от него откажется. Поскольку это обычный путь и средство, с помощью которого люди приходят к упадку в своей профессии и незаметно к отступничеству, возможно, не будет лишним присоединить несколько соображений, которые могут помочь облегчить наш дух в его бедах и сохранить его. от обморока или усталости; как,-
1. Что эти беды делают или могут лишить нас, какова бы ни была их продолжительность? Небеса ли, вечного покоя, мира с Богом, общения со Христом, любви и чести святых и ангелов?
Эти вещи надежно защищены от их досягаемости и не могут ни на мгновение отвлечь нас от интереса к ним. Это соображение Павла, Рим. 8:38, 39. И если бы мы правильно оценили эти вещи, то то, что может внешне случиться с нами в этом мире из-за них, показалось бы очень легким.
нам и легко переносимы, 2 Кор. 4:15–18.
2. На что они нападают и чего могут достичь? Возможно, они могут лишить нас нашего богатства, нашей свободы, нашего внешнего покоя и удобств, нашей репутации в мире. Но что это за ничтожные мелочи по сравнению с вечными заботами наших бессмертных душ! Может быть, они смогут добраться до этой плоти, этих туш, которые каждый день рассыпаются в прах. Но упадем ли мы из-за них или утомимся? Предположим, что мы должны, чтобы избавить их, свернуть на какой-нибудь кривый путь, на котором, как мы думаем, мы можем найти безопасность, Бог может послать за нами болезни, которые безвозвратно навлекут на нас все те бедствия, которых мы старались избежать своими грехами. Он может поручить болезни превратить самую мягкую постель в суровую тюрьму, наполнить наши чресла и кости такими болями, какие люди не могут причинить нам, и сохранить под ними жизнь. А что касается самой смерти, вершины, дополнения и конца временной беды, сколькими способами он может бросить нас в ее пасть, и это более ужасным образом, чем нам нужен страх от детей человеческих! и должны ли мы, чтобы сохранить погибающую жизнь, которую, возможно, через несколько дней лишит нас лихорадка или перо, испугаться бед, которые мы можем пережить из-за Христа и Евангелия, и лишиться тем самым всех утешений Божиих, которые способны подсластить нам всякое состояние? Это соображение предложено нам самим Иисусом Христом, Мф. 10:28.
3. К чему, по мудрости и благодати Божией, ведут эти вещи, если они правильно управляются в нас и нами? Ничто так не изобилует Писанием, как уверенность в том, что все зло, которое мы совершаем или можем претерпеть из-за Христа и Его Евангелия, будет эффективно работать на наше невыразимое духовное преимущество. См. Рим. 5 1–5.
4. Ради кого или ради кого мы должны претерпеть упомянутые трудности? Честный и добродушный человек многое потерпит ради родителя, ребенка, друга; да, апостол говорит нам, что «за доброго человека некоторые осмелятся даже умереть», Рим. 5. Но за кого нам страдать? Разве это не Тот, Кто бесконечно больше всего этого в Себе и для нас? Подумайте о его превосходстве, примите во внимание его любовь к нам, примите во внимание последствия одного и плоды другого, участниками которых мы являемся и надеемся стать, и будет признано, что он достоин всего нашего и десяти тысяч раз больше, если бы это было в нашей власти. Кроме того, он называет нас не
ко всему, кроме того, в чем он ходил до нас; и Он шел впереди нас во многих вещах, в которых Он не призывает нас следовать за Ним, ибо Он претерпел их, чтобы мы могли избежать их. Он умер, чтобы мы могли жить; и был сделан проклятием, чтобы благословение могло сойти на нас. Давайте же не будем настолько глупыми, такими неблагодарными и такими жестокими, чтобы думать, что какие-либо неприятности слишком велики или слишком длительны, чтобы их можно было претерпеть. Это в целом выражает наш апостол, Фил. 3:7–10.
5. Каков конец этих испытаний и бед, от которых мы так готовы падать духом и впадать в уныние? Вечный покой и слава сопровождают их. См. 2
Фесс. 1:7; 2 Кор. 4:17; Откр. 7:13, 14.
Эти и подобные соображения, если их обсуждать в уме и душе, могут быть средством, чтобы уберечь их от слабости перед бедами, которые случаются или могут постигнуть людей из-за исповедания Евангелия, которые склонны склонить их к отступлению.
Существуют различные средства, которые можно усовершенствовать, чтобы предотвратить проникновение распада, на котором настаивают; среди всего этого нет ничего более подходящего, чем упомянутое здесь нашим апостолом и которое содержится в нашем следующем предложении. Для,-
Обс. IX. Должное и святое внимание во все времена к всевидящему оку Иисуса Христа является великой защитой от отступлений или упадка в профессиональной деятельности.
Это цель, ради которой апостол здесь вводит упоминание о ней. Абсолютно рассуждать о всеведении Христа было не в его стиле и не входило в его намерения; ничто не могло быть более чуждым его теперешним рассуждениям. Но он говорит об этом намеренно, как о действенном средстве устрашить и уберечь их души от зла, от которого он их отговаривал и о котором предупреждал. И рассмотрение этого вопроса таково во многих отношениях; для,-
1. Если мы будем помнить то, что все самые тайные начала духовных упадков в нас постоянно находятся под Его взором, то это побудит нас к бдительной заботе и усердию. Некоторые, в том числе Сардийцы, готовы доставлять себе удовольствие, сохраняя при этом профессию, которую другие, с которыми они ходят, одобряют или не могут винить. Другие с Лаодикией,
думают, что все в порядке, пока они самоутверждаются, и не имеют никаких неприятных обвинений, восстающих против их мира в их собственной совести, хотя, возможно, сама их совесть развращена, подкуплена или находится в безопасности.
Многие люди не обращают внимания на меньшие вещи, которые другие не соблюдают к своей репутации и которые сами не вызывают у них беспокойства. И тем самым они незаметно предаются отступничеству, в то время как одно пренебрежение следует за другим, и одно зло прибавляется к другому, пока не будет сделана над ними брешь, «великая, как море, неизлечимое». В этом и заключается великая защита от этой разрушительной опасности. Пусть душа постоянно размышляет о том, что око Христа, с которым он должен иметь дело главным образом и исключительно по этим делам и которому однажды должен быть дан отчет обо всем, обращено на нее; и это не может не заставлять его ревновать к самому себе, чтобы не пророс в нем какой-нибудь оскверняющий корень горечи. По его мнению, мы должны во всем проявлять себя; а этого мы не можем сделать без постоянной ревности и постоянной бдительности над своим сердцем, чтобы не нашлось там ничего, что могло бы Ему не понравиться: и что бы там ни было, все это «нагое и открыто Ему». И,-
2. Господь Христос не видит и не смотрит на зло, которое есть или может быть в сердцах проповедников, как человек, не заботящийся о них, просто благодаря их интуиции; но как тот, кто глубоко озабочен ими и как бы обеспокоен ими: ибо из-за этого огорчается и огорчается добрый Дух Его, и на имя Его лежит великое поношение. Когда неудачи профессоров достигают такой степени, что мир обращает на них внимание, он радуется им и торжествует над той истиной и теми путями, которые они исповедуют. И когда другие верующие или профессора наблюдают за ними, они огорчаются и глубоко огорчаются. И кто не знает, что даже размышление об этих вещах весьма полезно, чтобы побудить искренних проповедников бдительно относиться к своим путям и поступкам; а именно, чтобы из-за них не злословилось имя Божие и не огорчались ими духи слуг Христовых.
Как часто Давид заявляет, что он будет внимательно следить за своим поведением из-за своих врагов или наблюдателей, тех, кто наблюдает за его остановкой, и будет совершенствовать свое наблюдение за ним, позоря его профессию! И, с другой стороны, он молится, чтобы никто из боящихся Бога не устыдился из-за него и не смутился из-за его недостатков. И поэтому он делал все возможное, чтобы сохранить свою непорочность и сохранить
себя от греха. Не имеют никакого уважения к славе Божией и те, кто не имеет такого же чувства и чувств в таких случаях. Итак, если эти вещи имеют или должны иметь для нас такой вес, как то, что находится под контролем людей, что открыто и обнажено для людей, в соответствии с их способностью различения, то о чем должны быть наши мысли? все вещи одной и той же природы, полностью и исключительно подпадающие под ведение Христа, учитывая Его участие в них и то, как они влияют на него?
То же самое и с первым, самым тайным и незаметным духовным распадом, который может постичь нас; да, он придает наибольшее значение тому, что известно только ему одному, и хочет, чтобы все церкви знали и считали, что он «исследует сердца и испытывает бразды правления» людей.
Ни в чем мы не можем иметь большего доказательства нашей искренности, чем когда мы особенно внимательно относимся к тем вещам, которые находятся в поле зрения одного только Христа, в то время как мы имеем дело только с Ним. Это свидетельствует о чистой, несмешанной, неиспорченной вере и любви к Нему. Поэтому там, где есть что-то искреннее, там будет постоянная забота об этих вещах из-за участия в них Христа. И,-
3. Нам следует помнить, что Он так смотрит на все наши пренебрежения и упадки, чтобы особым образом обратить внимание на их греховность и недостатки. Многие церкви в Откровении радовались своему состоянию и положению, хотя Господь Христос из-за их упадка видел вину в них и на них, так как за это Он грозил им полным отвержением, если они не воспрепятствуют этому. покаянием; что соответственно и постигло некоторых из них. Мы склонны чрезмерно оценивать наши недостатки и поэтому считаем ту или иную глупость, пренебрежение или упадок, чтобы не иметь за ними большой вины; так что мы вполне можем пощадить его и себя в нем. И причина этого в том, что мы склонны рассматривать только сами действия или бездействия, а не источник, из которого они происходят, ни обстоятельства, с которыми они сопровождаются, ни цели, к которым они стремятся. Но наш апостол говорит: «Все открыто и обнажено перед Ним, и нет ничего, что было бы сокрыто от глаз Его».
Никакое упущение долга, никакое пренебрежение действием или возбуждение какой-либо благодати, никакая греховная ошибка или мирское подчинение не являются или могут заключаться в начале нашего упадка, но это, вместе со всеми их причинами и поводами, отягчает их. обстоятельства, их конец
и тенденции, все они находятся под оком Христа; и таким образом вся их вина лежит перед ним. И зачастую в каких-то обстоятельствах вины возникает больше, чем в самих вещах. Он видит всю недобрость и неблагодарность, откуда исходит наше разложение; все презрение к нему, его любовь и милость, которыми они окружены; преимущество сатаны и мира в них; и великий конец окончательного отступничества, к которому они стремятся, если не предотвращена благодатью. Все это весьма усугубляет вину нашего внутреннего, духовного разложения; и вся провокация, которая в них, постоянно лежит у него на виду. Следовательно, его мысли об этих вещах не такие, как обычно думают наши; но наша мудрость состоит в том, чтобы сделать его своим правилом и мерилом.
4. Он видит все подобные вещи так, что будет судить нас и их соответственно; возможно, в этом мире, через тяжкие страдания и обличения, но, несомненно, в последний день. Увы! нас следует судить не по миру, иначе люди могли бы скрыть от него свои грехи; и не святые и не ангелы не открывают тайных строений наших сердец; но именно Он «больше сердца нашего и знает все». К этому и направляет нас наш апостол; ибо после того, как он дал описание Слова Божьего, на котором настаивает, он добавляет, что именно Ему мы должны отдать свой отчет. И как отступники в сердце смогут избежать Его праведного суда? Тайна — облегчение для большинства людей в этом мире, тьма — их убежище; но перед ним все это отягчает вину и не приносит облегчения.
5. Опять; Он так распознает все упадки в сердцах и духе профессоров, что в то же время готов дать им запасы помощи и силы против всех их причин, если к ним будут обращаться должным образом.
И не может быть большего ободрения для искренних людей, которые приложат все свои усилия, чтобы полностью сохранить свою веру и исповедание ради Него. И это будет еще более уточнено при рассмотрении последнего наблюдения, которое мы извлекли из слов апостола и их изложения, а именно:
Обс. X. Должное и святое рассмотрение всеведения Христа является великим ободрением для самых скромных и слабых верующих, которые честны и искренни в своей вере и послушании.
Для этой цели и предложены нам все эти свойства Христа, которые мы должны усовершенствовать. Все они подходят для того, чтобы ободрять нас на нашем пути и пути послушания.
Следовательно, он способен заботиться и поощрять малейшие проявления благодати в сердцах своих учеников. Его обязанность — заботиться обо всем семени Божьем, обо всей работе Духа благодати. Этого он не мог бы сделать без той всепроницательной способности, которая здесь ему приписывается. Благодаря этому он замечает ее начало, рост, рост и упадок, от начала до конца. Поэтому он говорит о себе, что «трости надломленной не переломит, и льна курящегося не угасит», Мф. 12:20. Будь нашей духовной силой, но, подобно той, которая естественным образом находится в надломленной трости, которая является следующей степенью отсутствия вообще, он не сломает ее; то есть он позаботится о том, чтобы его не унижали, не презирали и не обескураживали, но будет беречь его и прибавлять ему силы. Курение льна также выражает наименьшую степень благодати, какую только можно себе представить; однако ни под его присмотром, ни под его заботой это не угаснет. С ним легко обнаружить и разоблачить лицемерие лжепритворщиков. Он сделал это одним словом тому, кто хвалился соблюдением всех заповедей с юности своей, Мф. 19:18–22. Итак, дыханием уст Своих он убивает нечестивых, Ис. 11:4. Каким бы благообразным и славным ни было их исповедание, если они удовлетворяют себя в нем и обманывают этим других, он может прийти к их совести под всеми предлогами и Своим словом и Духом уничтожить все их ложные надежды, обнаружить их лицемерие и лишить их жизни. их обнаженными в своей профессии, к всеобщему презрению. И так он знает и заботится о малейшей капле искренности в самой слабой душе, принадлежащей ему. То же самое он сделал с бедной женщиной, когда она признала себя не лучше собаки, Мэтт. 15:27, 28. Он не только носит на руках своих ягнят, самых слабых из стада, имеющих вид живых, и следует за Ним в этом; но и «кротко руководит молодыми», Ис.
40:11, которые еще только недавно восприняли Его благодать в своих сердцах.
И это дает нам прочную основу для ответа на то великое возражение, которое многие души выдвигают против собственного мира и утешения. Они убеждены в превосходстве Христа и в пригодности Его благодати и праведности для их нужд. Они также удовлетворены верностью евангельских обетований и стабильностью завета благодати, а также всеми другими принципами и основаниями евангельского утешения. Но они
считают себя равнодушными ко всем этим вещам. Насколько они знают, в них нет благодати; и поэтому не имеют никакого интереса или права на то, что им предлагается. И отсюда в их умах возникают различные затруднения, мешающие им участвовать в этом.
«сильное утешение», которое Бог желает, чтобы все «наследники обетования» получили. Рассмотрение свойств Господа Христа, на которых настаивал Христос, чрезвычайно подходит для устранения этого возражения. Чтобы подтвердить это, я рассмотрю весь случай немного шире. Тогда мы можем заметить:
1. Начало большинства вещей незаметно. Вещи поначалу скорее познаются по своим причинам и следствиям, чем по каким-либо вещам, различимым в их собственном существе. По мере того, как они постепенно увеличиваются, они дают о себе знать; как маленький огонь можно узнать по дыму, который он вызывает, когда его самого нельзя увидеть.
2. Кроме того, начала духовных вещей в душах людей очень тайны и сокрыты по многим особым причинам и причинам. Благодать в своем первом общении есть нечто новое для души, которую она не умеет ни испытать, ни исследовать, ни измерить. Душа, возможно, оказывается в некотором удивлении от этого; как было с Ревеккой, когда она зачала во чреве близнецов. Пока такие люди серьезно не посоветуются с Богом по Его слову, они будут в великой растерянности относительно своего собственного состояния и состояния. Опять же, сатана использует все возможные средства, чтобы затемнить разум, чтобы он не мог правильно воспринять работу Божью в нем и над ним. Его первая цель — удержать нас от благодати; если он будет брошен туда, его осторожность состоит в том, чтобы лишить нас утешения. На его хитростях и методах сейчас не стоит настаивать. Следовательно, большинство возражений, с которыми мы сталкиваемся со стороны людей, находящихся во тьме, относительно евангельских утешений и освежения, легко могут оказаться его предложениями. Более того, внутренняя испорченность изо всех сил старается затмить и омрачить дело благодати Божией в душе. И это происходит, в частности, двумя способами: (1) Путем более открытого раскрытия себя во всем своем зле, чем раньше. Благодать сошла на него как враг его и тот, кто борется с ним, замышляя его гибель. Самые первые его действия лежат в прямом противоречии с прежним господством греха в сердце.
Встречаясь с этим врожденным разложением, иногда он приходит в ярость и настаивает на своем удовлетворении с большей серьезностью, чем
прежде, когда оно было как бы в полном и тихом владении души. Это вызывает тьму и беспокойство в уме и не позволяет ему различить в нем что-либо, относящееся к работе Божьей. (2) Разумным сопротивлением евангельским обязанностям. Это будет выдвинуто против той духовной манеры их исполнения, к которой теперь стремится благодатная душа, хотя она была более спокойной, когда занимались только внешними телесными упражнениями. Эти вещи удивляют новичков в благодати и оставляют их в неведении относительно того, в чем их интерес.
3. Верующие в этом состоянии и состоянии имеют в себе множество справедливых оснований для страхов и ревности в отношении самих себя, от которых они не знают, как освободиться. Многие самообманы, пример которых они либо видят в других, либо читают в Писании, заставляют их ревновать, и это справедливо, над собственным сердцем. И хотя они находят в своем сердце много лицемерия и в других вещах, они ревнуют, чтобы и в этом не обольститься. И многие другие рассуждения имеют ту же природу, в которой они запутаны.
Против всех этих затруднений можно принести большое облегчение из того соображения, что Господь Христос, «с которым нам приходится иметь дело», видит, знает и одобряет малейшую искру небесного огня, зажженную в нас Его Духом; малейшее семя веры и благодати, посаженное в нас, находится под Его оком и заботой, чтобы сохранять, поливать и лелеять его. И это может быть востребовано в определенных случаях; как,-
1. Он видит и обращает внимание на малейшие усилия благодати в сердце против силы греха. Душа, в которой она находится, может быть не знакома с этим из-за того острого чувства, которое она испытывает от нападений, которые на нее наносит грех. Это настолько огорчает его, что он не может к своему удовлетворению обнаружить тайные похоти и борьбу Духа с плотью; как тот, кто глубоко чувствует тяжесть своего бремени, готового его нести, не осознает своей собственной силы, благодаря которой он стоит под ним. Но это явно находится под оком Христа, и это для того, чтобы оказать ему подходящую помощь и поддержку во время нужды, как заявлено в следующих стихах.
2. Он видит и постигает начало и действия благодати в той самой скорби и скорби, которыми душа даже в отчаянии изнемогает.
осознание необходимости этого. Он знает, что многие страдания души из-за недостатка благодати происходят от благодати. В этом есть поиск благодати после увеличения и снабжения. Он видит любовь, которая действует в беде из-за недостатка веры; и вера, действующая в скорбях из-за недостатка святости. И об этих вещах он заботится.
3. Он находит благодать в тех делах и обязанностях, в которых те, кто их выполняет, возможно, вообще не могут найти ее. Поскольку в последний день он проявит, что наблюдал эту грязь и нечестие, этот извращенный бунт в путях нечестивых людей, на которые сами не обращали внимания или, по крайней мере, не были полностью убеждены в этом; так он провозгласит веру и любовь, которые он наблюдал в обязанностях своих учеников, которых они никогда не осмеливаются признать в себе. Это полностью заявлено, Мэтт. 25, от стиха 34 до конца.
4. Как бы мала ни была та благодать, которую он обнаруживает в душе своей, он принимает ее, одобряет ее и заботится о ее сохранении и приумножении. Жизнь этого зависит не от наших знаний, а от его. И поскольку эти вещи действительно способствуют облегчению и утешению верующих, они справедливо заслуживают того, чтобы на них более активно настаивали и более полно совершенствовались, но природа нашего нынешнего замысла не допускает этого в данном месте.


Евреям 4: 14–16.
В конце этой главы апостол дает нам краткое изложение всех предыдущих рассуждений и рассуждений, содержащихся в ней. Особенно он настаивает на двойном выводе о выполнении тех обязанностей, которые, как он показал своими прежними рассуждениями, возлагаются на всех проповедников Евангелия. И это два; один более общий по отношению к той великой цели, к которой он стремится во всем послании; другой содержит особые средства, способствующие достижению этой цели. Первое выражено в 14-м стихе, второе — в двух последующих. Во-первых, мы должны «твердо держаться своей профессии»; о чем уже третий раз упоминается, гл. 3:6, 14 и здесь, помимо множества других случаев, в эквивалентных терминах.
Последнее состоит в нашем обращении к Господу Иисусу Христу, нашему «Первосвященнику», за помощью и содействием, чтобы дать нам возможность сделать это; ибо это великая и трудная обязанность, которую без особых даров благодати мы не можем исполнить.
К этой двойной обязанности также предлагается двойное поощрение. И в них включены соответственно различные мотивы, причины и направления. Первое из этих ободрений выражено в стихе 14 и состоит из различных подробностей, которые способствуют нашему продвижению в выполнении великого долга твердо придерживаться своего исповедания до конца. Другой — в стихе 15, где по многим причинам мы уверены в помощи, в которой действительно нуждаемся; к использованию и должному улучшению того, к чему нас призывают (стих 16).
Более того, в этих словах апостол делает переход от того, о чем он вообще рассуждал, к рассмотрению того, в чем заключался его великий замысел, для которого он теперь полностью уступил место. И это было разрушительно для жизни и души иудаизма. Имея, следовательно, гл. 3:1, утверждая, что Иисус Христос был «Апостолом и Первосвященником исповедания нашего», он сначала предпринимает первое. Там он решительно заявляет, что он был апостолом, легатом и послом Бога, чтобы открыть и провозгласить Свою волю церкви. И поскольку в древности это была обязанность Моисея по отношению к иудейской церкви, когда он давал закон, следует провести сравнение между ними; что, поскольку это было необходимо в его отношениях с евреями, которые придерживались Моисея и превозносили его, да, почти обожествляли, это дало ему повод во многом выразить превосходство Христа в этом служении, а также провозгласить истинную природу послания или апостольского служения Моисея, чтобы необоснованные опасения по этому поводу не помешали им поверить в Евангелие или не заставили их отступить после того, как они исповедовали его. Из своей беседы с этой целью он превращает все свои рассуждения, рассуждения и увещевания в веру, послушание и постоянство в исповедании, которые следуют в этой и этой главах к этим стихам. Таким образом, завершив эту работу и подтвердив первую часть своего положения, а именно, что Господь Христос был «апостолом нашего исповедания», и применив эту истину к Своей нынешней цели, он возвращается к другой части его, а именно: он также является нашим «первосвященником».
И это было главное, к чему он стремился в дидактической части.
всего послания. Поэтому он продолжает это с этого момента и до конца 10-й главы. Природа священства Христа; его превосходство и преимущество перед Аароном, поскольку он наделен этой должностью; характер жертвы, которую он принес, с ее целью, использованием и эффективностью; и в некоторых случаях предметом его славных бесед является природа типичного священства, жертвоприношений и закона древности. И в этот океан духовной истины и небесных тайн мы сейчас погружаемся. И поэтому мы смиренно просим водительства и руководства того доброго и святого Духа, который обещан нам вести нас на всякую истину; ибо кого достаточно для всего этого?
Таким образом, в этих стихах апостол делает переход и раскрывает свой великий замысел. Но в то время как его прямой задачей и целью было добиться постоянства и устойчивости в вере и послушании среди евреев и всех других, находящихся в таком же с ними состоянии, то есть всех проповедников Евангелия, он здесь, как и везде, Наполните свой переход намеками на обязанности, сопровождаемыми увещеваниями и поощрениями к их исполнению. И это единственный полезный способ обучения всем практическим наукам. Их принципы должны сопровождаться примерами, примерами и призывами к практике, в которой состоит их цель. И тем самым апостол ясно заявляет, на чем нам следует сосредоточиваться, изучая и размышляя над истинами Евангелия. Целью всего этого является научить нас жить для Бога и привести нас к наслаждению Им; поэтому их следует постоянно применять для развития нашей веры и послушания.
Евреям 4:14
Ἔχοντες οὖν ἀρχιερέα μέγαν διεληλυθότα τοὺς οὐρανοὺς, Ἰησοῦν τὸν
Υίὸν τοῦ Θεοῦ, κρατῶμεν τῆς ὁμολογίας.
Так как мы имеем великого Первосвященника, который передаётся [через]
Небеса, Иисус, Сын Божий, давайте твердо держаться нашего исповедания.
Поскольку в оригинале нет ни трудностей со словами, ни большого разнообразия в переводах, мы приведем на их счет то, что заслуживает внимания.
в изложение самих слов.
Ἔχοντες οὖν. Ἔχοντες οὖν, «habentes igitur», «имеющий поэтому»; или, как у нас, «видя, что имеем». И поэтому по-сирийски «тогда как, следовательно, мы имеем». Иллатив ον заявляет об отношении того, что утверждается, к тому, что было раньше. То, чему сейчас учит нас апостол, к чему нас направляет, выведено из того, что он прежде изложил. Здесь подразумевается не следствие в виде аргумента, а следствие в виде долга: «Видя, что мы имеем».
Ἀρχιερέα μέγαν. Ἀρχιερέα μέγαν, «понтофик великий». Некоторые переводы, например арабский и сирийский, в этом месте переставляют слова и помещают личность Христа как непосредственный объект нашего «обладания», или то, что слово ἔχοντες в первую очередь и формально уважает: «Имея Иисуса, Сына Бог должен быть первосвященником». Таким образом, личность Иисуса Христа должна быть представлена нам в первую очередь, и, что описано в дополнении к Его служению и Его действиям в нем, «Он перешел на небеса». Но в оригинале речь идет о «первосвященнике», как его формально считают, и именно он является объектом, предложенным нам. И он описан: — 1. По его качеству и состоянию; он «прошел через небеса». 2. По конкретному назначению своего лица; он — «Иисус, Сын Божий». В том состоянии, в котором мы находимся, мы нуждаемся в помощи и содействии первосвященника. У нас есть такой. У нас есть первосвященник, как и в древности; и этот такой, как «прошедший по небесам Иисус, Сын Божий». Это порядок слов.
Ἀρχιερέα μέγαν. араб., «главный князь жрецов»; правильно по смыслу, поскольку слово ἀρχιερεύς употребляется двояко, ибо оно применяется для обозначения двух родов людей. Во-первых, оно означает того, кто был так высоко и знаменательно назван первосвященником, то есть Аарона и главу его семьи, который сменил его в чине первосвященства. В Ветхом Завете его называют
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הֵַ, ὁ ἱερεὺς ὁ μέγας, «великий священник». Это часто выражается через ἀρχιερεύς, как латиняне выражают это словом «понтифик».
и «Великий Понтифик». Опять же, это слово часто используется для обозначения тех, кто был главными главами, правителями или лидерами любого из двадцати четырех орденов, в которые были призваны священники для служения в храме1.
Хрон. 24. Это те, которые подразумеваются в тех местах, где некоторые названы по имени и добавлено: «Они и братья их»;
то есть те, кто были с ними одного сословия, однако по достоинству не были так заметны, как они сами. И они в Евангелии часто называются ἀρχιερεῖς, как говорит Мф. 2:4, 16:21, 20:18, 21:15 и часто у других евангелистов. И когда это слово применяется таким образом, мы передаем его посредством
«первосвященники», чтобы отличить их от «первосвященника».
в собственном смысле этого слова, который был одним, поставленным над всеми, своеобразным преемником Аарона.
Если слово ἀρχιερεύς понимать здесь в последнем смысле, поскольку оно может обозначать
«Pontifex Minorum gentium», первосвященник второго ранга и порядка, один из первосвященников, затем дополнение к μέγας, «великий», является различающим; показывая, что не они были просто такими, а только он был
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הֵַ, «великий жрец», «великий понтифик», на что намекается. Но если ἀρχιερεύς само по себе обозначает единственного первосвященника Аарона или его преемника, как это происходит чаще всего, то тогда μέγας, «великий», добавляется κατʼ ἐξαίρετον, в знак превосходства, и является накопительным по отношению к Аарону. По сравнению с ним он великий Первосвященник, превознесенный над ним, более превосходный, славный, могущественный и способный, чем он.
И это то, что подразумевается в словах; ибо особый замысел апостола состоит в том, чтобы сравнить его с Аароном, а не с какими-либо низшими священниками, как мы увидим в его последующих беседах. Следовательно, «великий первосвященник» — это выдающийся, превосходный и славный человек, и это следует из описаний, упомянутых в его прилагаемом описании.
Διεληλυθότα τοὺς οὐρανούς. Διεληλυθότα τούς οὐρανούς, «то, что перешло на небеса». Итак, наш перевод; в таком выражении задуманное ясно, но трудность, заключающаяся в словах, так же явно скрыта и в некоторой степени отражает их собственный смысл и значение. Сир., «вознесшийся на небеса»; делая акцент и направляя наши мысли к Его вознесению, а не к Его нынешнему пребыванию на небесах, на которое, по-видимому, указывают наши мысли, «перешедшего на небеса». Эфиопия.,
«пришедший с небес в мир»; какие ошибки нередки у этого переводчика. Διέρχομαι — «pertranseo», «проходить сквозь»; то есть из любого одного места в другое. 1 Кор. 16:5: Ὅταν
Μακεδονίαν διέλθκω· Μακεδονίαν γὰρ διέρχομαι· — «Когда пройду через Македонию, ибо Я пройду через Македонию». Итак, Деяния 15:41, Иоанна 4:4. И никакого другого значения в этом месте иметь не может: «Прошло
Διέρχεσθαι τοὺς οὐρανούς, очевидно, означает «пройти сквозь небеса», а не «пройти в них».
Ни смысл, ни конструкция слов не допускают такого толкования; и ничто иное, кроме его прохождения через небеса, не будет соответствовать замыслу апостола.
Таким образом, «небеса» понимаются двояко: во-первых, и чаще всего, для обозначения места славного жилища Бога, святого жилища Бога, места упокоения блаженных душ и дворца великого Царя, где это его трон, и тысячи его святых стоят и служат перед ним. Не через это небо прошел Господь Христос, но в которое, когда ἀνελήφθη ἐν δόξῃ, Он «вознесся в славу», 1
Тим. 3:16. Вот он сидит «по правую руку Величия горнего»; и эти небеса «должны принять его, пока не наступят времена возмездия», Деяния 3:21. Во-вторых, «небеса» принимаются за воздух, как когда упоминаются «небесные птицы»; то есть те, которые «летают над землей по отверстой тверди небесной», Быт. 1:20; а также и для эфирных сфер — светил солнца, луны и звезд, которые поставлены «светилами на тверди небесной». «неба» (Быт. 1:15) — видимых небес над нами, которые «возвещают славу Божию» и «показывают дела рук Его»,
Пс. 19:1; которое он «украсил Своим Духом» для этой цели, Иов 26:13. Здесь задуманы небеса. И о них наш апостол еще говорит о нашем Первосвященнике: ὑψηλότερος τῶν οὐρανῶν γενόμενος, Евр. 7:26,
«сделанный выше небес»; он прошел сквозь них и возвысился над ними. На эти эфирные области ученики смотрели, когда Он был «вознесен в славу», Деян. 1:9, 10. Итак, Еф. 4:10: «Он вознесся превыше всех небес». Он прошел сквозь них и вознесся над ними, в то, что называется «третьим небом», или
«небеса небесные», где находится его благословенное жилище.
Таков смысл этих слов, а затем мы можем исследовать, чему именно апостол хочет научить нас ими. И это станет ясно из рассмотрения того, на что он намекает в этом выражении. Итак, он уважает именно первосвященника, названного так; и он разрабатывает объяснение того, что в нем и через него обычно представлялось церкви древности. Известно, что он был главным должностным лицом церкви в вопросах, непосредственно касающихся поклонения Богу.
Бог. И главная и наиболее важная часть его обязанностей при исполнении служебных обязанностей заключалась в его ежегодном входе во Святое святых в день искупления с сопутствующими ему службами. Это подробно описано в Лев. 16. И здесь особенно выделялись три вещи: 1. Что он скрылся из виду народа, да, а также всех служащих священников. Народу не было во дворе; и священники, служившие в скинии, когда Он должен был открыть завесу, чтобы войти во святилище, вышли из скинии, чтобы не заглянуть вслед Ему: Лев. 16:17: «Никого человека не должно быть в скинии собрания, когда он войдет очистить святилище, доколе он не выйдет и не очистит». 2. При этом входе он прошел сквозь вторую завесу скинии, которая приняла его и скрыла его, задернув завесы, от глаз всех. 3. В том месте, куда он таким образом пошел, были особые залоги присутствия и знаки завета Божьего, Лев. 16:2. Как все это было действительно и славно совершено нашим первосвященником, говорит апостол в этих словах. Ибо — 1. У него было святое место, куда он мог войти. Он вошел в нерукотворное святилище, в «само небо, чтобы предстать за нас пред лице Божие», Евр. 9:24; то есть небеса небес, место славного пребывания величия Божия. 2. Здесь он прошел через эти видимые небеса; которые апостол сравнивает со второй завесой храма, потому что они стоят между нами и святым святилищем, в которое он вошел. Следовательно, когда в своем великом испытании и свидетельстве он чудесным образом позволил Стефану увидеть небесное место, где он находится во славе по правую руку от Бога, эти небеса открылись, Деян 7:55, 56. Завесы этой завесы были открыты. отвернулся, чтобы увидеть славу позади них. 3. Этими небесами он был взят и спрятан от глаз всех людей при входе в него, Деян 1:9, 10.
Таким образом, в соответствии с прообразом ветхого, он прошел через завесу этих небес в славное присутствие Божие, чтобы предстать там как наш ходатай.
Ἰησοῦν τὸν Υἱὸν τοῦ Θεοῦ. Ἰησοῦν τὸν Υἱὸν τοῦ Θεοῦ, «Иисус, Сын Божий». Переводы не очень хорошо передают акцент этих слов из-за вставки артикля Ἰησοῦν τὸν Υἱὸν, — Сын в первую очередь, в особенности, Сын Божий; то есть естественный, единородный Сын Отца. И в словах есть двойное обозначение
личность нашего первосвященника; сначала по его имени, а затем по его отношению к Богу.
Ἰησοῦν. 1. По его имени; то есть «Иисус» — имя, данное ему в связи с работой, которую он должен был совершить. Он должен был «спасти свой народ». Иисус, спаситель. Мэтт. 1:21, Καλέσεις τὸ ὄνομα αὐτοῦ Ἰησοῦν, говорит Ангел; «Наречешь ему имя Иисус». По какой причине? Говорит он: Αὐτὸς γὰρ σώσει τὸν λαὸν αὐτοῦ
ἀπὸ τῶν ἁμαρτιῶν αὐτῶν, — «Ибо» (или «потому что») «он спасет народ Свой от грехов их». Так наш апостол называет Его Ἰησοῦν τὸν ῥυόμενον, — «Иисус избавитель», 1 Фес. 1:10. Наш Первосвященник — наш спаситель; и он такой
[то есть последнее] в значительной степени тем, что он таков [то есть первый].
И это имя было дано ему как рожденному от девы: «Она родит сына, и ты наречешь Ему имя Иисус». Следовательно, не только в этом месте — нет, не столько — он обозначает Его дело спасения, согласно значению Его имени, «Иисус»; но раскрывает свою человеческую природу, причастником которой он стал, «чтобы быть милостивым первосвященником», в чем он был назван этим именем.
Τὸν Υἱὸν τοῦ Θεοῦ. 2. Он описывает его по его отношению к Богу: Τὸν
Υἱὸν τοῦ Θεοῦ, — «Сын Божий»; вечный Сын Божий. Причина и природа этого сыновства нашего первосвященника были объявлены в другом месте. Сейчас достаточно заметить, что в это наименование включена и его божественная природа; ибо в одном своем лице, как заключающем в себе обе эти природы, он является нашим первосвященником, так как он есть θεάνθρωπος, Бог и человек в одном. И здесь мы думаем об этом как о великом поощрении нашего долга, выраженного в следующих словах.
Κρατῶμεν τῆς ὁμολογίας. Κρατῶμεν τῆς ὁμολογίας, «будем твердо держаться нашей профессии». Вульг. В некоторых экземплярах лат. «spei et fidei nostræ», «нашей надежды и веры»; слова взяты из гл. 3:6, которым здесь нет места. «Держитесь исповедания», то есть того, что мы делаем или сделали; и, следовательно, «наша профессия», как мы выражаемся.
Для открытия этих слов необходимо исследовать две вещи: 1.
Что подразумевается под ὁμολογία, или «профессия»; 2. Что входит в κρατῶμεν: «будем держаться».
1. Ибо слово ὁμολογία отверзлось, и сама вещь
предполагалось, что о чем-то говорилось в гл. 3:1, где Господь Христос назван «Апостолом и Первосвященником исповедания нашего». Поэтому здесь я буду говорить об этом только в той степени, в которой он содержит обязанность, к которой призывает нас апостол, и в которой все линии его речи сходятся и сосредотачиваются.
Это, несомненно, делает его предметом особого внимания, поскольку именно над этим он так много трудится.
Наше ὁμολογία — это наше «явное подчинение Евангелию Христову», 2 Кор.
9:13; или подчинение нашей души в признании силы и авторитета Иисуса Христа в Евангелии: Ὑποταγὴ ὁμολογίας. В нем содержится как наше тайное подчинение Евангелию, так и наше торжественное заявление о нем. Первый, который уважает суть нашей профессии, — это συνειδήσεως ἀγαθῆς ἐπερώτημα εἰς Θεὸν διʼ ἀναστάσεως Ἰησοῦ
Χριστοῦ, 1 Пет. 3:21; — «ответ» (или «ответ») «чистой совести»,
в силу воскресения Христа, к требованиям Божиим в заповедях и обетованиях Евангелия». И оно состоит из двух частей: (1) Вера во Христа. (2) Послушание Ему; «послушание вере», Рим. 1:5.
(1) Вера — это корень, а послушание — плод нашего исповедания. И та вера, которая составляет евангельское исповедание, отчетливо воздействует на Христа, Сына Божьего, Посредника завета, царя, священника и пророка Его церкви. К этому он призывает в Иоанна 14:1: «Веруйте в Бога, веруйте и в Меня», ясно. См. Иоанна 3:18, 36; глава 7:38. Это, говорю я, делает нашу профессию формально евангельской, отличая ее от профессии верующих Ветхого Завета. Их вера была непосредственно в Бога как одного, Втор. 6:4; как следствие, в Мессии, как было обещано. Наше также выражено во Христе, Иоанна 17:3, и в Отце через Него, 1 Пет. 1:21.
(2) К вере добавляется послушание, которое действительно неотделимо от нее.
См. полное описание этого, Рим. 6:22. Это можно рассматривать двумя способами:
[1] Поскольку это внутреннее и абсолютно духовное действие, или постоянное действие всех благодатей Духа Божия, к очищению и святости, 2 Кор. 7:1; 1 Фес. 5:23; Деяния 15:9. Это принадлежит нашей профессии, но не абсолютно как профессии, а как искренней и спасительной; по этой причине мы должны крепко держать его. [2] Как и внешнее, в усердном соблюдении всех евангельских повелений в нашей жизни и практике. И они бывают двух видов:
— 1-й Нравственные обязанности святого разговора, Фил. 1:27; Тит. 2:10–13. Из-за неудачи в этом рушится все наше исповедание, Флп 3:17, 18; Тит.
1:16; 2 Тим. 2:19. 2 раза в день. Установленные обязанности святого евангельского поклонения, Мф.
28:20. И в этом состоит та часть нашего исповедания, которую, как было заявлено, главным образом намеревается сделать апостол в этом послании. Это вопрос нашей профессии; в этом состоит наше подчинение Евангелию.
Чтобы завершить наше исповедание, да, чтобы составить нашу ὁμολογία, нам необходимо сделать торжественное заявление о нашем подчинении Евангелию в этих вещах. И это делается двумя способами. (1) Делами. (2) Словами.
(1) Наше исповедание делами – это наше постоянное и торжественное соблюдение всех повелений Христа в отношении евангельского поклонения, Мф. 28:20; Иоанна 14:15, 15:14. И при исполнении нашего долга здесь необходимо следить,
[1] С благоразумием; и это, 1-й. Не для того, чтобы беспричинно раздражать мир какими-либо нарушениями, ошибочным рвением или другими беспорядками, Мф. 10:16, 1 Кор.
10:32, 2 Кор. 6:3; 2 раза в день. Не подвергать себя опасности или неприятностям без веской причины, призыва или ордера, Мф. 10:23. [2] С постоянством и уверенностью; так как, 1-й. Не бояться никаких гонений и скорбей, которые могут постигнуть нас за благовествование, 1 Пет. 3:14, Фил. 1:28; 2 раза в день. Ни в коем случае не отказываться от постоянного соблюдения обязанностей поклонения, требуемых от нас, Евр. 10:25.
(2) Словами; ибо «устами исповедуются ко спасению»,
ПЗУ. 10:10. И это также двояко: [1] В отношении всех времен вообще, 1 Пет. 3:15. Мы должны при любых обстоятельствах заявлять, чьими слугами мы являемся и кого мы считаем своим Господом и Господином. [2] В особые времена. 1-й. Об искушении. Такие ситуации возникают из-за общества, которое может оказаться в таких обстоятельствах, что вызывает у нас трепет или развращает нас, и мы не можем признавать Евангелие так, как должно. Так случилось и с Петром в высшей степени, Мф. 26:70.
И то же самое происходит с другими, в меньшей степени, каждый день. 2 раза в день. О преследовании.
Тогда наша профессия должна превратиться в исповедь, иначе мы потеряем ее. Устное и открытое исповедание Господа Христа, Его путей и поклонения в гонениях и во время гонений является пробным камнем всякого исповедания, Мф. 10:32, 33; 1
Кор. 3:13. Это профессия, которую мы должны твердо придерживаться.
Хорошо. 2. Κρατῶμεν, «будем держать его крепко». Так мы передали κατάσχωμεν, гл. 3:6. Но это слово более выразительно, чем это, и указывает на другое состояние ума и более суровое усилие: κρατεῖν
значит держать что-либо «крепко», «твердо», «totis viribus», «со всей силой», всеми законными средствами, с решимостью и напряжением ума. Ибо это слово происходит от κράτος, то есть «мощь», «сила», «эффективность»; которые следует применять в предполагаемом крепком содержании: Откр. 2:25: «То, что вы имеете κρατήσατε ἄχρις οὗ ἂν ἥξω», «Держитесь», «со всякой заботой, против всякого сопротивления», «доколе приду». Итак, гл. 3:11, Κράτει ὃ ἔχεις, ἵνα μηδεὶς λάβῃ
τὸν στέφανόν σου: «Держи крепко», то есть изо всех сил, со всем усердием и напряжением ума, «то, что имеешь», как человек будет держать свою корону, если кто-нибудь попытается отобрать ее у него. или лишить его этого. И это слово используется в отношении фарисеев в отношении их традиций; которого они придерживались так твердо и решительно, что ничто не могло поколебать их или побудить их к противоположному, Марк 7:3, Κρατοῦντες τὴν παράδοσιν τῶν πρεσβυτέρων, — «крепко держась» (или
«цепко») «традиция старших». Так и о тех, которые, придерживаясь ложных и вредных мнений, упорствуют в своей приверженности им: Отк. 2:15, Οὑτως ἔχεις καὶ σὺ κρατοῦντας τὴν διδαχὴν τῶν
Νικολαϊτῶν — «Так и у тебя есть те, кто», против света и убеждений,
«сохранить учение Николаитов». Поэтому смысл данного здесь повеления состоит в том, что мы должны с максимальными способностями и усердием противостоять всем препятствиям и заботиться о том, чтобы мы не потеряли свою профессию после того, как однажды займемся ею.
Итак, этот стих содержит предписание долга с мотивом и поощрением к его должному исполнению. Долг выражен в последних словах: «Давайте твердо придерживаться нашей профессии». И причина этого, с ободрением к этому, в предыдущих: «Итак, мы имеем великого Первосвященника, перешедшего на небеса, Иисуса, Сына Божьего». И это еще более усиливается заявлением о его качествах (стих 15) и призывом использовать и совершенствовать его помощь в этом деле (стих 16), как мы увидим позже. В настоящее время мы можем сделать некоторые наблюдения из этого стиха в соответствии с толкованием уже данных слов, которые в дальнейшем побудят нас ответить в нашей практике разуму Святого Духа в этом вопросе. Теперь в словах есть:
Обс. I. Во-первых, существует и всегда будет оказываться великое сопротивление постоянству верующих в их исповедании.
На это ясно указывает слово увещевания. Это «injectâ manu fortiter retinere» — «схватить вещь и удерживать ее изо всех сил», как если бы она была готова в любой момент быть отнята у нас жестокой и сильной рукой; это значит хранить вещь, как человек хранит свое сокровище, когда оно готово быть захваченным ворами и грабителями. Это свидетельствует о большом противодействии, которое вытекает из этого немалого риска. Так сообщает нам наш благословенный Спаситель, Мф. 7:25. Когда мужчины слышат это слово, они строят дом по профессии. Это делают все, кто исповедует свою исповедь, строят ли они на камне или на песке. И когда этот дом будет построен, «пойдёт дождь, и разольются реки, и подуют ветры, и устремятся на него». Профессия будет подвергаться нападкам и давлению со стороны всевозможных рискованных и опасных противников. И если дом не будет хорошо защищен, он падет, а если наша профессия не будет хорошо охраняться, она будет потеряна. То, что наш Господь Иисус сказал Петру по этому поводу, относится и ко всем профессорам. Когда ему пришлось заявить с большой уверенностью (к чему его побудили его нынешние убеждения в долге и решимость его выполнять), что он останется в своей профессии и никогда не оставит его, что бы ни делали другие люди; он отвечает: «Симон, Симон, сатана искал отведать тебя» (Лк. 22:31, 32). сам по себе казался бы всего лишь Симоном, человеком, подверженным опасности и которого легко одолеть; и поэтому он мог бы поступить хорошо, находясь в своей уверенности, поразмыслив над опасностями и неожиданностями, которые могут его настигнуть. И то же самое положение всех профессоров, лучших и самых подлых, самых сильных и самых слабых.
Из-за этого противостояния наше продолжение в профессии называется «стойким».
Мэтт. 24:13, Ὁ δὲ ὑπομείνας εἰς τέλος, οὗτος σωθήσεται, — «Тот, кто терпит» (терпит сопротивление), «до конца спасется».
Итак, мы передаем ὑπομονή, Рим. 2:7, «терпеливое терпение». И с той же целью используются слова προσκαρτέρησις, Деян. 2:42, и προσκαρτέρησις, Еф. 6:18, использованное и имеющее то же значение: «постоянно пребывать и терпеть противления». Так же обычно применяется это слово. Люди терпят голод, холод, узы, заточение, муки смерти. Это тяжелые вещи, которые мужчины терпят. «Durate» — слово ободрения в трудностях: «Durate et vosmet rebus servate secundis. Durare, est verbum».
quod perferendis malis convenit, Donat в Virg. Æn., I, 211. Таким образом, существует предположение о борьбе со всеми видами зла, где нам предписывается «терпеть», то есть продолжать свой путь с терпение, мужество и постоянство. Отсюда многочисленные предостережения, данные нам, особенно в этом послании, о том, чтобы остерегаться того, чтобы эти противодействия не одолели нас и не лишили нашей устойчивости (см. 2 Иоанна 8; Откр.
2:24–26, 3:2.
В этом вопросе мы чрезвычайно склонны обманывать себя. Желания, ложные надежды, кажущаяся помощь проникают в наши умы и преобладают, порождая убеждение, что мы не встретим каких-либо больших трудностей в нашей профессии. И эти самообманы крайне неподготавливают разум к тому, с чем нам предстоит столкнуться, от чего нас предостерегает апостол, 1 Пет. 4:12, 13.
Обычно рассматриваются принципы, причины, причины и средства противодействия профессии верующих. Можем ли мы взглянуть хотя бы на одну точку зрения на ту постоянную подготовку, которая существует среди
«начала и власти», эти «духи злобы поднебесной»,
в мире и во всей его полноте, а также в обманчивости греха, который обитает в нас, из-за сопротивления нашему исповеданию мы либо постоянно будем стоять на страже, чтобы защитить его, либо немедленно откажемся от него как от несостоятельного. См. Еф. 6:10–13.
Обс. II. Наш долг, несмотря на все препятствия, твердо и стойко придерживаться нашей профессии до конца. В этом суть того, к чему нас здесь призывают и к чему призывают, и великий замысел апостола во всем этом послании; на чем мы также время от времени настаивали в различных прецедентных отрывках.
Что это за профессия, было объявлено. Принципом этого является «вера в Бога» Христа Иисуса. Плодами ее являются полное «послушание веры», или
«разговор во всем подобен Евангелию», «украшение учения Спасителя нашего» во всей святости и благочестии. И оно выражается в постоянном соблюдении всех установлений и богослужебных учреждений, установленных Христом или Его властью, с открытым исповеданием Его во всякое время. Ибо посредством таких учреждений Бог во все времена пытался проявить веру и послушание церкви, откуда они были средством предоставления
слава себе в мире. И от этого их выражения наша вера и послушание принимают наименование «профессии». И таким образом они испытаны в этом мире и должны быть испытаны в последний день.
Этого исповедания мы должны придерживаться так, как выражено в начале слов; то есть с бдительностью, усердием, постоянством и максимальным старанием во всем. И этот долг имеет отношение к противоположным грехам, от которых удерживает нас апостол. Теперь они делятся на две части: Отступничество, или полный отказ от нашей профессии. 2.
Упадок или постепенное возвращение назад от нашего усердия, прогресса и достижений в нем; которые уступают место прежнему злу.
1. Некоторые полностью отваливаются от своей профессии. Все это описывает и размышляет апостол (гл. 6, 10. В каких местах нам следует учитывать их грех и наказание. И против этого зла наш долг –
«Держитесь нашей профессии». В этом нет никаких сомнений до тех пор, пока они не окажутся под властью противоположного зла и вследствие этого не будут ослеплены или ожесточены. И это полное отступление от Евангелия имеет двойную природу: (1) Выражается открытым отречением от него. Мы не часто слышим об этом среди нас, потому что никто не испытывает к этому искушения. Колоссальные вспышки атеизма у некоторых людей мы не принимаем во внимание. (2) Толковательный, когда люди действительно отказываются от всякого внутреннего уважения к авторитету Христа в Евангелии, и их внешнее согласие со всем, что требуется в Евангелии, происходит по мотивам, чуждым самому Евангелию; и этого слишком много в мире.
Наш апостол снабжает нас соображениями величайшей и высочайшей природы, какие только можно себе представить. Вкратце: (1) Слава Божия во Христе проявляется в этом высочайшим образом. Всякий грех влечет к бесчестию Бога, все грешники бесчестят Его; но все как бы ничто по сравнению с тем злом, которое причиняет ему этот грех. Так описано в Евр. 10:29. Это «попирание ногой Сына Божия» — акт высочайшей злобы, злобы и презрения, на который только способно существо. (2) За этим последует неминуемая гибель, и причем в особом, ужасном и ужасном виде (Евр. 10:29–31; 2 Пет. 2:1. Поэтому, несомненно, нашим долгом и нашей мудростью является «твердо держаться нашего исповедания», чтобы ни из-за слепоты нашего ума, ни из-за чувственности жизни не потерять и не отказаться от него.
2. Это касается степеней этого. Все части нашей профессии имеют свои
степени, в которой они различны. Вера бывает сильной или слабой, устойчивой или немощной.
Послушание может быть более или менее точным и плодотворным в добрых делах.
Наше соблюдение установленных таинств поклонения может быть точным и осмотрительным или небрежным и небрежным. Чтобы твердо придерживаться своей профессии, от нас требуется старание держаться на уровне достигнутых нами степеней и стремление продвигаться во всех них к совершенству. Наш Господь Иисус Христос порицает Свои церкви (Отк 2,3) за упадок их исповедания в отношении этих степеней. Их вера, их любовь, их усердие пришли в упадок; И во всем этом люди склонны отказываться от своей профессии.
Опять же, от профессоров требуется рост и прогресс во всем этом. Царство Божие растет, и оно должно быть таковым для всех, в ком оно находится по его благодати и кто находится в нем благодаря соблюдению его законов.
Там, где нет роста, профессия не удерживается. Таков, в общем-то, характер возложенного на нас долга. Основная цель этого стиха и последующих стихов — провозгласить поддержку и помощь, которые мы имеем во Христе для его исполнения, поскольку Он — наш Первосвященник; на этом следует далее настаивать, и тогда будет дано более полное объяснение того, что содержится в этом стихе. И все, на что направлена цель, может быть заключено в этом наблюдении:
Обс. III. Верующие получают огромную поддержку и помощь в постоянстве своего исповедания через священство Иисуса Христа.
Так это прямо предусмотрено в тексте, и с этой целью нам предстоит его усовершенствовать. И с этой целью - 1. Священство Христа само по себе и наше отношение к нему предлагались и утверждались; «у нас есть первосвященник». 2. Описано: (1) По квалификации нашего первосвященника; он «великий Первосвященник»: (2) Своими действиями и своим возвышением в них; он

«прошел через небеса»: (3) По Своему имени и природе; он — «Иисус, Сын Божий». И каждое из этих соображений дает нам как поддержку, так и помощь в выполнении великого долга – твердо придерживаться нашей профессии.
1. Господь Христос – «Первосвященник»; и в нашем послушании и исповедании мы имеем отношение к Нему: Он наш Первосвященник, «Первосвященник нашего исповедания». Он является «Первосвященником дома Божия», который не только направляет нас в нашей профессии, но и помогает нам в ней. Сложность этого
Долг заключается в противодействии ему со стороны греха, сатаны и мира, как мы показали: тот, кто не нашел его, никогда еще не знал, что значит исповедовать Евангелие. И последствия этого лежат перед нашим взором каждый день; они делали это во все времена. И мы никогда не сможем достаточно ревновать к своим сердцам и поступкам, чтобы не стать примером для других, как другие были для нас. Но в этом наша помощь и облегчение; для,-
(1) Пока мы находимся в таком состоянии, наш Первосвященник милует нас и сострадает нам, Евр. 2:17, 18. Это часть его обязанностей и служения, гл.
5:2. И есть некоторая помощь в жалости, некоторое облегчение в сострадании. Из-за этого на нашего Спасителя жаловались как на великое усугубление его страданий, Пс. 69:20: «Я, — говорит, — полон тяжести: я искал кого-нибудь, кто сжалился бы» (или «оплакивал бы меня»), «но не было никого; и утешителей, но не нашел». Действительно, сострадание не сообщает новой силы; тем не менее, оно значительно освежает дух страдающих, особенно если оно исходит от тех, кого они очень ценят. И в этом мы уверены через нашего Первосвященника и от него, во всех сопротивлениях и страданиях, с которыми мы сталкиваемся в ходе нашего исповедания. См. гл. 2:17 и два последующих стиха в этом месте. Сам Он находится на своем престоле славы, по правую руку Величия Вышнего, в вечном покое и блаженстве, как бы окончив свои личные дела и труды, как было показано; но из жилища своей святости он взирает на своих трудящихся, страдающих, искушенных учеников, и «сокрушается во всех скорбях их», и полон сострадания к ним. «Так, — говорит он, — как я был искушен, так я и воспротивился. И то, что с ними происходит, происходит ради меня, а не ради них самих». и его кишки тянутся к ним. Чье сердце не освежится при мысли об этом? чей дух он не возродит?
(2) Как наш Первосвященник, Он оказывает нам в этом деле реальную помощь и содействие.
Способы, которыми он это делает, частично изложены в гл. 2:18; и еще нужно говорить, стих 16 этой главы. Сейчас я лишь покажу в общих чертах, что помощь, которую он нам оказывает, достаточна для того, чтобы укрепить нашу профессию и преодолеть сопротивление, оказываемое ей; ибо, как уже было замечено, оно состоит из трех частей: нашей веры, нашего послушания вообще и нашего особенного соблюдения установленного богослужения. И есть три особых принципа противодействия им:
[1] Нашей вере противостоит сатана и его главные искушения, а также помощь мира и наша собственная развращенность. Свержение веры – его главный замысел, Луки 22:31, 32. Нет таких непримиримых врагов, как вера и дьявол. И наш первосвященник побеждает этого противника. Он боролся с ним, поражал его в голову, победил его, связал его, ограбил его, восторжествовал над ним и погубил его, Быт 3:15; Кол. 2:15; Евр. 2:14, 15. И допустим ли мы, чтобы нас лишили нашего исповедания из-за того, что кто-то поступил таким образом ради нас? Он не одержит победу в своей попытке. [2] Нашему послушанию противостоит главным образом наша собственная развращенность, которой помогают сатана и мир. Эти
«война на души наши» 1 Пет. 2:11; и склонны к смерти, Иак 1:14, 15.
Отсюда наш апостол предупреждает нас остерегаться, чтобы они не оказались причиной нашего отступничества, Евр. 3:13. И против них также есть облегчение для нас через нашего первосвященника; ибо, как «Он явился, чтобы разрушить дела диавола», 1 Иоанна 3:8, или все последствия Его первого искушения в наших сердцах; и какое бы зло оно ни замыслило по отношению к нам, для него и против него есть средство в Его благодати, Его крови и Его Духа. [3] Наше исповедание, как таковое формально, состоящее в усердном соблюдении законов и путей Христовых, постоянно встречает сопротивление со стороны мира, не без помощи сатаны и предательств внутреннего греха. Но он также «победил мир», Иоанна 16:33. Он победил это для нас, и Он победит это в нас. И кого по этой причине не поощряло бы искренне бороться за сохранение той профессии, в которой, как они уверены, им окажут помощь?
У профессоров есть цель и цель в их профессии. Они не «бегут напрасно», не «сражаются неуверенно» и не «бьют воздух» в том, что они делают. Теперь их великий замысел состоит в том, чтобы их профессия и их личности в ней были
«принят Богом». Без этого они должны признать себя «самыми несчастными из всех людей». Ибо какая польза им от того, что они проводят свое время в страхах, опасностях, конфликтах, печалях и неприятностях в этом мире, а когда они все сделают, будут отвергнуты Богом и получат свою вечную долю среди тех, кто полностью примет на себя свои грехи? и удовлетворения в этом мире? А если так, то почему они еще терпят гонения? И все же есть две вещи, которые сильно посягают на их веру и надежду в этом вопросе: [1] Греховность и недостойность их собственной личности. Какие бы обязанности они ни выполняли, тем не менее, они
находят их личности по многим причинам настолько отвратительными, что и они, и их обязанности могут быть справедливо отвергнуты Богом. Поэтому они полагают, что оскверняют все, к чему прикасаются. Вина и осквернение их совести грехом сбивают с толку их мысли, когда они задумываются о том, что значит предстать перед великим и святым Богом. [2] Они обнаруживают, что даже сами обязанности, в которых состоит их исповедание, настолько слабы, настолько смешаны и несовершенны, что им трудно представить, как им следует получить одобрение Бога. Их усилия слабы и слабы, их усилия против греха неровны и неуверенны, их молитвы часто вялы, и все их обязанности угасают. И они часто говорят про себя: «Какое основание надеяться, что профессия, составленная таким образом, будет принята Богом и вознаграждена Им?»
Но несмотря на все эти соображения, верующие испытывают облегчение в своих отношениях с этим первосвященником; ибо в этом вопросе заключается основная часть его должности. Таким образом, Он взял на себя обязательство сделать наши личности и обязанности принятыми Богом. Это он уважает как в своем приношении, так и в ходатайстве; двумя способами он выполняет обязанности этой должности:
[1] Через них Он дает одобрение Богу нашим личностям. Ибо, поскольку Он «примирил за грехи наши», Евр. 2:17, и поэтому Он «ввел праведность вечную», Дан. 9:24. Да, он сам есть «праведность наша» Иер. 23:6. «В Нем мы имеем праведность и силу»,
Это. 45:24; он «сделан для нас от Бога праведностью», 1 Кор. 1:30; мы были «сделаны за нас проклятием», чтобы благословение верного Авраама было нашим, Гал. 3:13, 14; которые «поверили Богу, и это вменилось Ему в праведность», Гал. 3:6. Итак, хотя у нас нет такой собственной праведности, ради которой наша личность может быть принята Богом, тем не менее, ради Него и Того, кто принадлежит нам, мы не потеряем ее.
[2] То же самое Он поступает и в отношении наших обязанностей: ибо, поскольку Он «несёт на себе беззакония святынь наших», Исх. 28:38, чтобы они не были отвергнуты из-за прилипших к ним греховных несовершенств; поэтому Он добавляет к ним приятный фимиам и благоухание праведности Своей, Отк.
8:3, 4, что приводит к тому, что они предстают перед Господом с благодарным и приятным благоуханием.
И эти немногие вещи я упомянул как примеры ободрения, которое мы должны соблюдать в нашей профессии среди всех опасностей и вопреки всем противодействиям, исходя из одного соображения: у нас есть первосвященник; в этом месте нашим апостолом.
2. К этому прибавляется квалификация лица, наделенного этой должностью, выраженная здесь. Он «великий первосвященник». Он таков и сравнительно, и абсолютно. Он таков по сравнению с другими, так называемыми; и не только так (ибо он может быть великим по сравнению с другим, который лишь мал сам по себе), но он также и абсолютно таков, как мы увидим позже.
(1) Он велик по сравнению с Аароном; что апостол, как было показано, имеет в виду в этом утверждении: ибо теперь он приступает к осуществлению своего великого замысла или показывает свой ответ Аарону и свое превосходство над ним. Первосвященник в своем служении, священных одеждах и управлении был главной славой иудейской церкви. Если эта должность прекратится, то и все их торжественное богослужение прекратится. И так превосходна была его должность, так прекрасны были его одежды, так славны были его работа и служение, что этих евреев, хотя теперь они в некоторой степени обучены учению и поклонению Евангелию, нельзя было убедить полностью отказаться от этого священного служения. которым он руководил. И в этом заключалась главная причина их упорной приверженности Моисеевым установлениям. У них был первосвященник, чином и службой которого они были чрезвычайно довольны. Наш апостол устраняет преобладание этих мыслей в их умах, давая им понять, что они не понесут никаких потерь или вреда, оставив его; поскольку в том исповедании, к которому они были призваны Евангелием, у них был также первосвященник, и этот «великий первосвященник», то есть тот, кто несравненно превозносился и предпочитался выше Аарона и его преемников; что он впоследствии непобедимо демонстрирует. И этим он принуждает их к постоянству в исповедании, обязанности, возложенной на них в настоящее время.
Ибо если бы Бог назначил погибель тому, кто оставил поклонение и служение закону под водительством Аарона и его сыновей, то каковы должны и будут их жребий и доля тем, кто оставит и оставит поклонение новому Завету, когда мы первосвященник гораздо больше
превосходны и славны, чем они?
(2) Он абсолютно велик: и это апостол доказывает двойным примером, в котором дает дальнейшее описание Его: [1] Его возвышением; [2] Своим именем и личностью.
[1] Он — «великий Первосвященник», потому что Он «прошёл через небеса». В этих словах выражено триумфальное шествие Господа Христа во славу.
Но для правильного понимания этого некоторые вещи должны быть предпосылками. Как,
- Во-первых, что личность Господа Христа во всем, что Он делал, по-прежнему была облечена всеми Своими служениями. Однако, во-вторых, в различных вещах он применяет силу и способность одной должности, а не сразу другой. Что-то он делал как царь, что-то как священник, но он по-прежнему одновременно царь и священник, который делает все это. В-третьих, в некоторых вещах он проявляет силу обеих этих должностей одновременно и одинаковым образом, хотя и в разных отношениях. Таким образом, его прохождение по небесам в качестве царя было его триумфом над всеми своими врагами и его славным восхождением на престол, или «восхождением по правую руку Величия на высоте»; как священника, это был его вход через завесу в нерукотворенное святилище, «чтобы предстать за нас пред лице Божие». Это то, что здесь главным образом подразумевается, но я объясню все; потому что даже его действия как царя, хотя и не принадлежат ему как священнику, тем не менее, служат ему славе, поскольку он «великий первосвященник». И есть три вещи, которые подчеркивают его величие и славу.
1-й. Сам его переход; относительно чего можно наблюдать различные вещи, например: (1) Его вход в него или время и место, когда и где он начал свой триумфальный вход на небеса. Это записано в Деяниях 1:9–12. Через сорок дней после воскресения Своего, собрав учеников Своих, Он проповедовал им о Царствии Божием. «И когда он сказал это, когда они увидели, он был поднят; и облако приняло его из виду. И когда они пристально смотрели на небо, когда он поднимался, вот, два человека стояли возле них в белых одеждах В котором также сказано: "Мужи Галилеи, что вы стоите и смотрите на небо? Тот же самый Иисус, взятый от вас на небо, придет таким же образом, каким вы видели Его восходящим на небо. Затем они возвратились в Иерусалим". с горы, называемой Елеонитой,
что от Иерусалима в субботнем пути пути». Время выражено в стихе 3. Это было сорок дней после того, как он был жив, «по страсти его». Когда он сорок дней ходил по пустыне, чтобы подвергнуться искушению от дьявола, прежде чем войти в него. о его служении, поэтому он продолжал сорок дней в мире, торжествуя над ним после того, как он закончил свое служение. Но главная причина этого заключалась в том, что, в то время как его апостолы, которые должны были стать очевидцами его воскресения, не могли вынести его постоянно пребывая с ними, он мог иметь возможность явиться им «многими верными знамениями и знамениями», Деяния 1:3. Местом этого была гора Елеонская, «в субботнем пути от Иерусалима», стих 12. Это место было недалеко от Вифании, ибо Лука утверждает, что «он довел учеников Своих до Вифании» (гл. 24:50), которая была деревней близ этой горы, «стадиев в пятнадцати от Иерусалима», Иоанна 11:18. утверждаем, что расстояние в субботу составляло две тысячи локтей, что составляет не более семи стадий нашей меры; так что Иоанн имел уважение к какой-то другой мере среди иудеев, или Вифания находилась прямо на востоке от горы, занимавшей другое место. Итак, эта Елеонская гора, близ Вифании, находилась примерно в миле от Иерусалима.
Это было на восточной стороне города, куда наш Господь Иисус часто уходил для молитвы и отдыха. Это был холм такой высоты, что с вершины его можно было заглянуть на все улицы Иерусалима и на храм. Это было последнее его телесное присутствие на земле и последнее, что будет
«до времен совершения всего». Невероятное суеверие выдвинуло предположение, что он оставил здесь на камне отпечаток своей ноги. Это была гора, на которую «взошла слава Господня», когда она покинула храм и город Иерусалим, Иез. 11:23. И то же самое сделал теперь Тот, Кто был «сиянием славы Своей и выражением личности Своей».
С ним слава Божия совершенно покинула храм и город, или богослужение, и людей. Здесь его подхватили; и ученики Его были ἀτενίζοντες, усердно, внимательно, с любовью, усердием и радостью, наблюдая, пока эти дела совершались. Те, кто еще недавно видел его висящим на кресте между двумя разбойниками, истекающим кровью и умирающим, теперь видели его славно и торжественно вознесенным на небо. Из их глаз облако приняло его. Илия был взят живым на небо раньше, 4 Царств 2:11; но это было в огне и в вихре, со страхом и ужасом, так что молодые пророки сильно задавались вопросом, что с ним стало. Но здесь, когда его ученики были полностью наставлены и
теперь они должны были жить не чувствами, а верой, в то время как они серьезно и пристально смотрели на него, когда он возносился, облако задернуло завесу, спокойно вставая между ним и их взглядом, которые еще не могли смотреть на то, что было делать под этой завесой.
(2 раза.) Это было время и день триумфа небес. Со времени отступничества ангелов и людей из-за греха существовала вражда и война между небом и землей, оправдываемая интересами неба на земле здесь, внизу. Бог послал своего защитника, Вождя спасения, прообраза которого в древности были Иисус Навин и Давид, а также все те достойные люди, которые были задействованы для победы над врагами церкви на их особом положении. Теперь он завершил свою работу, полностью победив первого отступника, великого врага Божьего, и лишив его силы. И теперь он входил в ту славу, которую он оставил на время, чтобы участвовать в трудном и опасном служении по покорению всех противников Божьих.
И теперь все небо было готово к его триумфальному приему. Как когда великий завоеватель древности вернулся из далекой страны, где он покорил врагов своего народа и привел домой пленных вождей, все горожане с аплодисментами и криками радости вышли навстречу ему, как это принято по обычаю. наш апостол намекает на этот вопрос (Кол. 2:15); так было и со славными небожителями по возвращении этого победоносного Вождя спасения. Так пророк описывает падение угнетателя Ассирии, Ис. 14:9: «Ад движется снизу навстречу тебе при пришествии твоем; он воскрешает для тебя мертвых, всех вождей земли; он воздвиг с престолов своих всех царей народов. " Он принадлежал им, они искали его, и ему предстояло иметь основную долю в их положении. Насколько больше было возбуждено небо, когда «врата вечные отворились, и вошел Царь славы!» Псалмопевец выражает это в Пс. 47:5, 6: «Восшел Бог с возгласом, Господь со звуком трубным. Пойте Богу, пойте хвалу: пойте Царю нашему, пойте хвалу». В этом псалме описано славное вознесение Господа Христа на Его Царство и престол; и всем этому предлагается радоваться.
(3-й). Нам также описаны его помощники в этом его путешествии по небесам, Пс. 68:17, 18: «Колесниц Божиих двадцать тысяч, даже тысячи ангелов; среди них Господь, как в
Синай, в святом месте. Ты взошел на высоту». И это место наш апостол относится к вознесению Христа, Еф 4:8. Как когда он в древности сошел на землю при даровании закона на горе Синай, его сопровождали небесные воинство, которое служебно совершало все те славные и ужасные действия, которые совершались на горе (Исх. 19), и теперь при его вознесении его сопровождали ангелы Божии, которые были подобны колесницам в его триумфе, которые несли и несли человеческую природу и ждали Его, готовые исполнить Его волю и проявить Его славу.Они получили повеление от Бога «поклоняться Ему», Евр.
1:6, и теперь они проявили себя превосходно при исполнении своего долга. Они окружили его с радостными восклицаниями, поклонившись ему как своему главе и королю. Вместе с ними и благодаря их служению он «прошел через небеса» — зрелище, слишком великолепное, чтобы его могли увидеть глаза смертных.
(4-й.) Также объявлено избавление от его врагов, Пс. 68:18: «Он взошел на высоту, пленил плен»; то есть виновники всякого рабства, всякого плена греха и страданий. См. объяснение фразы в Судей 5:12. И это выражает наш апостол в Кол. 2:15: «Он ограбил начальства и власти» – всех падших, отступников-ангелов; «открыто выставляя их напоказ» в своем триумфе. Он взял их с собой в цепях, привязанных как бы к колесам своей колесницы; выставляя их напоказ перед гражданами небес. Так поступали древние римские завоеватели со своими врагами: они вели их в цепях, привязанных к триумфальным колесницам, делая их зрелищем для народа, а затем возвращали в темницу, к назначенному времени для их казни. Так поступал он с этими непримиримыми врагами славы Божией и спасения душ избранных: он показал их открыто судимыми, побежденными и полностью покоренными, заключая их в темницы до тех пор, пока не наступит время их окончательной гибели. приходить. Так он прошел по небесам; и вся слава Божия была открыта для его приема, все его святые и ангелы вышли навстречу ему, чтобы поздравить с этим успехом и плодами, которыми они наслаждались прежде.
2 раза в день. Его фактическое принятие в особое присутствие Божие, как завершение его перехода, усиливает проявление Его величия и славы. Об этом говорит наш апостол в 1 Тим. 3:16, Ἀνελήφθη ἐν δόξῃ, — Он был «принят
в славу». Сам он называет это «вхождением в славу Свою», Луки 24:26.
См. Евр. 12:22–24. Он был со славой принят на вышних небесах, в жилище блаженных. Именно тогда он получил развлечение и отдых после всех душевных страданий. Тогда было время бракосочетания Его церкви, «день радости сердца Его». На небесах бывает радость при возвращении и покаянии одного грешника; и что было, когда Тот, Кто возвращает их и спасает всех, делающих это, был принят в Свою славу? Ни одно сердце не может постичь, а тем более язык не может выразить славного принятия человеческой природы Христа на небесах.
3 раза. Его экзальтация, наступившая после его приема. И это касается сначала самого Бога, а потом творения.
О Боге Отце говорится о двух вещах: (1) Что Он сел на престоле Своем. Он «победил и сел с Отцом Своим на престоле Его» (Откр. 3:21). Престол – это место и знак правления и суда. И Отец не оставил Своего престола, но воссел с Ним на нем, поскольку Ему поручено фактическое управление всем правлением и судом, Иоанна 5:22. (2-й раз.) Как он сел на престоле, так это было «по правую руку Бога», или «по правую руку Величия Горнего». Это Бог обещал ему в древности и теперь дал ему фактическое владение этим. Об этом см. наше изложение в гл. 1:2–4.
В отношении других; поэтому он имел власть над всем творением, данным в его руку, «вся власть на небе и на земле»; относительно чего см. также отступление о его царстве и власти на гл. 1:3.
Эти вещи, поскольку они были явно славными, принадлежали Ему, прошедшему по небесам как Царю Своей Церкви и Вождю нашего спасения; но в самом деле было уважение к его священническому служению и его осуществлению. Итак, при его смерти главным намерением было принести себя в жертву через вечный Дух, жертву за грех и искупительную жертву в качестве священника; но, тем не менее, он умер и как пророк, «чтобы засвидетельствовать об истине», для чего он и пришел в мир, Иоанна 18:37. Итак, хотя он таким образом триумфально прошел по небесам как царь, он в то же время и тем же действием прошел как наш Первосвященник, поскольку они были завесой, через которую он вошел в святое место: что будет, Даст Бог, будь
объяснено в гл. 9:23, 24.
И все это принадлежит величию нашего Первосвященника вследствие его возвышения или прохождения по небесам; и,-
[2] Второе соображение о том, что наш первосвященник демонстрирует свое величие, основано на его имени и личности, или на том, кем он является. Он — «Иисус, Сын Божий». Необходимо обратить внимание на различные вещи, чтобы показать необходимость и полезность этого, а именно, что наш Первосвященник есть и должен был быть «Иисусом, Сыном Божьим»; Бог." Но вопросы священства Сына Божьего, которые подробно рассматриваются в наших упражнениях, я приведу здесь только вкратце:
1-й. До появления греха не было необходимости в чине священства между Богом и человеком. Каждый от своего имени должен был идти к Богу со своим поклонением; которое было бы принято согласно закону творения. Следовательно, если бы человек оставался в том состоянии, в котором он был создан, в церкви Божией не было бы такого служения; ибо обязанность священника состоит в том, чтобы представлять Богу тех, кто лично не может предстать перед Ним. Это проявилось в последующем торжественном учреждении этой должности, где были объявлены ее природа и задача. Во всех случаях этот запрет строго повторяется и внушается: «Никто не приближается, кроме того, кто от семени Аарона; и если кто сделает это, тот будет истреблен». И это Бог впоследствии подтвердил в различных случаях, особенно в случае с царем Озией, который был поражен проказой за попытку приблизиться к жертвеннику курения, 2 Пар. 26:16–21. И, кстати, гораздо тяжелее Бог отомстит за грех тем, кто отнимает священническое служение Господа Христа из Его руки; как это пытаются делать паписты с помощью своих ложных, мнимых жертвоприношений и приношений. В этом не было необходимости до появления греха, а потому такова была и эта должность; ибо каждый имел одобрение у Бога из-за своей личной заинтересованности в завете, как было показано в другом месте.
Какое бы другое правило, достоинство или превосходство ни существовало или могло существовать в этом состоянии среди людей, чин священства был бы излишним и, следовательно, не был бы назначен; потому что это не так
естественный, но всего лишь институт. То же самое происходит и среди ангелов. В их ордене есть достоинство и превосходство. Поэтому некоторые из них называются ם שׁ.
ֹ
נִ
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רִ ָ, «первый» или «главный князь». И это они, по-видимому, сохраняют в своем отступничестве, поскольку один везде представлен как глава остальных:
«Дьявол и его ангелы». Но каждый из них должен был немедленно приступить к служению и поклонению Богу лично, без вмешательства кого-либо другого от их имени. То же самое было бы с Адамом и его потомством в состоянии непорочности и святости.
2 раза в день. Когда грех вошел в мир, больше не было необходимости непосредственно поклоняться Богу. Двое не могут идти вместе, если не договорятся, Амос 3:3. Все наше послушание Богу и поклонение Ему – это наше «хождение пред Ним», Быт. 17:1. Мы не можем этого сделать, если между Ним и нами не будет заветного соглашения. Но теперь из-за греха это было полностью разрушено и стало бесполезным для любой такой цели. Соглашение терпит неудачу, и совместное хождение прекращается. Никто не мог теперь получить одобрение Бога ни в одном из своих обязанностей самостоятельно, поскольку «все согрешили и лишены славы Его».
3 раза. Чтобы поклонение Богу могло быть снова восстановлено в мире, было совершенно необходимо, чтобы кто-то встал между грешниками и святым Богом. Если бы они немедленно обратились к Нему от своего имени, Он был бы для них огнём поядающим (Ис 27:4,5). хотел бы, чтобы ему продолжали приносить славу от поклонения его созданиям здесь, на земле; и потому что в Своей любви Он не хотел, чтобы все грешники погибли под проклятием ветхого завета, который они нарушили; он нашел и назначил, по совету своей воли, чин священства, а именно, чтобы был человек, который совершал бы за них все поклонение грешникам в присутствии Бога и воздавал бы за них то, что они должны делать сами в своей жизни. собственные личности, приемлемые для него. Это начало, причина и основание той должности, которую взял на себя Сын Божий; для,-
4-й. В таких условиях ни одно существо не могло взять на себя служение священника церкви Божией, которая теперь состояла исключительно из грешников. Об этом свидетельствует как характер самой должности, так и работа, которую он должен был выполнять, чтобы ее взять на себя:
(1-е.) Сама эта должность должна была стать милостивым посредником между Богом и грешниками. Священник должен приблизиться к Богу, даже к Его престолу, представляя перед ним личности и богослужение церкви, делая их и это приемлемыми ради него. Кому же можно было доверить эту честь? кто из существ мог бы взять на себя эту должность?
Лучшие из них нуждаются в доброте и снисхождении, чтобы получить и продолжить свое признание вместе с Ним; ибо по строгости Его справедливости и бесконечной чистоте Его святости «небеса», то есть обитатели их, «не чисты пред Ним», и «он обвинил Своих ангелов в безумии», Иов 4: 18, 15:15. Как же может кто-нибудь из них за себя и от своего имени взяться выступать за других, за грешников, пред лицом Божиим? Они, несомненно, были совершенно не готовы вмешиваться в это дело.
(2-е.) Общая работа такого священника совершенно исключает участие в ней всего творения; ибо первое, что он предпримет, должно быть совершить искупление греха и грешников. Это его первая работа и единственное основание того, что ему еще предстоит сделать, а именно, примирение за грехи людей, вместо которых он предстает перед Богом. То, что это не может быть выполнено ни одним существом, я показал во второй главе. В противном случае никакие другие действия, которые можно сделать, не будут иметь никакой ценности. А потому,—
5-е. Этим священником для грешников обязуется быть Сын Божий: «У нас есть великий Первосвященник Иисус, Сын Божий». Все высказывание выражает его личность в совокупности, и каждая природа в нем также отчетливо обозначена. «Сын Божий» — который мы подразумеваем и рассматриваем в первую очередь — обозначает Его божественную личность и природу. Как второе лицо Троицы обязалось быть посредником и священником для всех избранных Божиих, раскрыто в нашем изложении второй главы послания, и на этом здесь больше не будет особо настаивать. Этот совет был издревле между Отцом и Сыном, а именно, что Он, Сын, должен стать «семенем жены», то есть должен быть «сотворен из женщины» и, таким образом, «сотворен под властью». закон;" что он должен прийти, чтобы исполнить волю Божью, совершив искупление путем принесения себя в жертву за грех; что он должен заботиться о грешниках, платить их долги и возмещать их преступления, то есть своим внешним видом и
действуя от их имени, он должен обеспечить принятие их и их служения у «престола благодати». Все это предпринял Сын Божий, став первосвященником своего народа и исполняя за него эту должность. И в этом тайна Бога, Его истина и Его благодать становятся очевидными, как это было подробно заявлено в наших Упражнениях; для,-
(1-й.) Здесь творениям открывается священная истина о троице лиц в божественной природе или сущности. Природа, сущность или бытие Бога абсолютно и численно едины. Все естественные и существенные свойства этого существа абсолютно и по существу одни и те же; и все действия этой божественной сущности или существа, согласно ее свойствам, неразделимы, как плоды одного принципа, одной силы, одной мудрости. Следовательно, никакими такими действиями не могло быть проявлено, что в этой одной природе или существе было более одной личности. Но теперь, в этих действиях лиц Троицы, которые в первую очередь уважают самих себя или свои действия «ad Intra», когда одна личность является как бы объектом действий других лиц, священная истина множественности лиц в одной и той же единой, неделимой сущности, славно проявляется. Сын, обязующийся Отцу стать первосвященником для грешников, открыто заявляет об отличии Сына, или вечного Слова, от личности Отца. И в этих отдельных и взаимных действиях личностей наиболее надежно созерцается учение и истина Святой Троицы. См. об этом наши Упражнения в целом.
(2-й раз.) Оно открывает тайну источника божественной благодати, источников жизни и спасения, находящихся у Бога. Все это вытекает из совета, который был между Отцом и Сыном, когда Он взял на себя обязательство быть для нас Первосвященником. Благодать и милосердие — это путь, подходящий для следования и исполнения этих советов. От этого также зависят вся эта религия и все те богослужения, которые издревле существовали в церкви.
С появлением греха был положен конец всей религии, существовавшей в мире, как и всякой славе Божией или пользе для душ человеческих.
Как же тогда оно было восстановлено, возрождено, принято? Для чего Бог заново назначил священство, жертвоприношения и богослужение? Что было целью, достигнуто или осуществлено этим? Люди по-прежнему оставались грешниками, противными закону и его проклятию, и что могло сделать или означать их служение? Здесь заложены невидимые основы этого нового порядка вещей. Сын Божий имел
выступил за грешников, взяв на себя обязательство стать их первосвященником, чтобы примирить их с Богом и после этого сделать их поклонение приемлемым для Него. Богу не было угодно сначала вынести это на свет, но сокрыл в Себе тайну этого от начала мира, доколе не пришла полнота времени. Тем временем он назвал упомянутое поклонение тенью и неясным изображением того, что тайно совершалось между Отцом и Сыном за завесой. Этому учили служение священства среди народа Божьего в древности и все их жертвы. Это дало им жизнь и эффективность; без уважения, для которого они не имели ни ценности, ни пользы. Таков наш первосвященник, «Сын Божий», и таким ему должно быть.
Снова; этот Сын Божий — Иисус: «Иисус, Сын Божий». Иисус — это имя мужчины: «Она родит сына, и наречешь Ему имя Иисус», Мф. 1:21. И таким же должен был быть и наш первосвященник. «Каждый первосвященник, — говорит наш апостол, — призван приносить дары и жертвы Богу». И «поэтому необходимо», чтобы тот, кто будет нашим первосвященником, «должен был что-то предложить», и это что-то свое. А что же мог предложить Сын Божий, в абсолютном смысле этого слова, от себя? Его божественную природу или личность нельзя предлагать. Все вещи, необходимые в плане содержания и формы подношения, вечно несовместимы с бесконечными совершенствами божественной природы. Бог не может быть жертвой, хотя Тот, кто есть Бог, должен был быть таким. Итак, возьмет ли он приношение от дел творения? Неужели он возьмет для этой цели кровь быков и козлов, как Аарон? Действительно, приношение этих вещей могло представлять собой жертву, которая должна уничтожить грех, но устранить сам грех оно не могло. Ибо какая мудрость, праведность или справедливость в том, что в то время как человек согрешил, другие животные, которые не были его собственными (ибо какое бы право он ни имел на какие-либо творения Божии, принадлежащие его первоначальному владычеству над ними, после его греха у него вообще не было), следует ли принять жертву вместо него? Кроме того, какое отношение имела кровь быков и козлов к справедливости Божьей, чтобы таким образом было принесено удовлетворение за грех? Должен ли был тогда Сын Божий взять и назначить какого-либо человека в жертву за себя и других?
Поскольку каждый человек грешник, любая жертва была бы провокацией для Бога. При типичных жертвоприношениях он не допускал, чтобы ему приносили в жертву ягненка или козленка, у которого было бы хоть малейшее изъян. И
можем ли мы предположить, что он допустил бы настоящую искупительную жертву тем, что было повсюду прокаженным? Это было бы настолько далеко от того, чтобы приносить «сладкое благоухание Богу», от того, чтобы быть искуплением для всех людей, для любого отдельного человека, для самого человека, который должен был быть принесен в жертву, что это было бы величайшим провокацией для глаз. его славы. Поэтому Сын Божий сам стал «Иисусом»; то есть он принял человеческую природу,
«семя Авраамово» в союз с самим собой, чтобы иметь возможность принести в жертву Богу. По своему единству с нашей природой согрешившая природа, будучи сама не затронута грехом, была достойна быть принесенной за нас; и благодаря своему союзу с Его личностью был готов и способен искупить нас перед Богом; и поэтому «Бог искупил Церковь Свою кровью Своей» (Деяния 20:28). Таким образом, нашим Первосвященником является «Иисус, Сын Божий».
И в этом состоит его величие, которое апостол предлагает для нашего поощрения к стойкости в исповедании. И это может быть сделано по различным соображениям, на которых частично настаивали ранее и которые заслуживают здесь расширения, но мы не должны затягивать эти рассуждения слишком долго.
Евреям 4:15
Но можно подумать, что это прецедентное описание нашего первосвященника включает в себя разочарование по отношению к нам, которое может отличаться от всех ободрений, которые можно было бы предположить в его служении. Ибо если Он сам по себе так велик и славен, если так превознесся над небесами, то как можем мы постичь, что Он имеет какое-либо участие в нас, в нашем немощном, немощном, искушенном, грешном состоянии? и как нам использовать смелость или уверенность, обращаясь к Нему за помощью или содействием?
Если бы апостол Петр, обнаружив свою божественную силу в сотворении одного чуда, посчитал себя совершенно недостойным находиться в его присутствии, пока он был на земле, во дни плоти своей, и поэтому воззвал к нему: Отойди от меня, ибо я грешный человек, Господи» (Лк. 5:8).
насколько больше мы можем быть напуганы Его нынешней славой, если попытаемся получить доступ к Нему! И как мы можем себе представить, что во всей этой славе он будет питать сострадательные мысли о таких бедных, грешных червях, как мы? «Да, — говорит апостол, — мы можем, учитывая его и его служение, «смело приступить к престолу благодати»; Особую причину этого, устраняя это возражение и добавляя новый вид ободрения, он дает нам в стихе 15.
Вер. 15.— Οὐ γὰρ ἔχομεν ἀρχιερέα μὴ δυνάμενον συμπαθῆσαι ταῖς
ἀσθενείαις ἡμῶν, πεπειρασμένον δὲ κατὰ πάντα καθʼ ὁμοιότητα, χωρὶς
ἁμαρτίας.
Οὐ γὰρ ἔχομεν. Сыр., ןלַ א
י
ת ִ גֵּ
י
ר
אלָ, «ибо нет для нас»; а
Гебраизм: «у нас нет».
Μὴ δυνάμενον συμπαθῆσαι. Сыр., שׁ דּ
נֵ
חַ ְ א מ
צְָ א דּ
לְָ, "qui not possit
compati», «qui non possit, ut patiatur», «кто не может страдать».
«qui non possit compati»; «то, что не может иметь сострадания», «то, что не может страдать». Беза, «qui non possit affici sensu»; «на кого нельзя воздействовать чувством». араб., «qui non possit deflere», «тот, кто не может скорбеть».
Ταῖς ἀσθενείαις ἡμῶν. Сыр., «с нашей немощью», в единственном числе.
Мы следуем за Безой, «тронутой чувством наших немощей»; что хорошо
выражает смысл слов, как мы увидим.
Πεπειραμένον δέ, «sed tentatum». Сыр., י מ
נַ
סַּ ְ דַּ, «который был искушен»; один
копия читается как πεπειρασμένον; о каком слове мы говорили раньше.
Это так. Вульг. Лат., «per omnia». Рем., «во всем». Итак, Эразм.
и Беза, «в омнибусе», «во всем». Сыр., ם מ
דֵֵ ל בּ
כְֻּ, «во всем мире», «во
все."
Καθ ὁμοιότητα. Без., "подобный". Вульг. Лат., Erasm., «за подобие».
Рем., «по подобию». Сыр., ן וָ
תַ אַ
כְּ, «как и мы». Наши, «такие, какие мы есть»,
придание глаголу существительного; «второе подобное».
Χωρὶς ἀμαρτίας. Bez., «absque tamen peccato»; за которым мы следуем в обеспечении «тамен» — «но без греха». Вульг. Лат., «absque peccato».
«без греха». Сыр., אתָי ח
טְֲ ןמְ י ס
טְַ, «исключая пекато», «грех является
за исключением». Некоторое применение мы найдем в этих разновидностях.
Вер. 15. – Ибо нет у нас первосвященника, которого нельзя было бы коснуться чувством [озаботиться сознанием] наших немощей; но был искушен во всех отношениях так же [с нами], без греха.
Эти слова содержат дальнейшее описание нашего первосвященника с такими качествами, которые могут побудить нас использовать его и улучшить его должность в свою пользу. В то время как те вещи, которые могут побудить нас доверять кому-либо или ожидать от этого выгоды или преимущества, можно свести к двум главам: 1. Величие и власть; 2.
Доброта и любовь, — он показывает, что оба вида их в высшей степени присутствуют в нашем Первосвященнике. Первое он заявляет в стихе 14; ибо Он есть «Иисус, Сын Божий, пройденный» и превознесшийся над «небесами». Последний род приписывается ему в этих словах.
Γάρ. Причинная связь γάρ, «ибо», не столько касается связи слов или выражает вывод одного предмета из другого, сколько вводит новый разум, усиливая цель и замысел апостола в весь. Он призывал их «твердо держаться своего исповедания» ради их первосвященника (стих 14); и направляет их обращаться к нему за благодатью и силой, позволяющей
им поступать так, стих 16. Что касается обеих этих обязанностей, чтобы показать их разумность и ободрить их, он объявляет качества этого первосвященника, выраженные в этом стихе. Вот что мы можем, вот что нам следует делать, —
Οὐκ ἔχομεν ἀρχιερέα μὴ δυνάμεναν. «Ибо нет у нас первосвященника, который не мог бы». Манера выражения известна и обычна. Двойное отрицание решительно и горячо утверждает. Так же и с нашим первосвященником, даже вопреки тому, что таким образом отрицается. Он из тех, на кого можно повлиять.
Ἔχομεν ἀρχιερέα. «У нас есть первосвященник». Апостол вводит это для другой цели. Однако при этом он дает евреям понять, что в евангельском государстве не происходит потери каких-либо привилегий относительно того, чем церковь пользовалась по закону Моисея. Тогда у них был первосвященник, который и его должность были жизнью и славой их исповедания и поклонения. 'Мы также,'
говорит: «имейте первосвященника». кто насколько в своей личности, служении и полезности для церкви он превосходит первосвященника по закону, который он уже частично показал и более полно объявляет в последующих главах. Упоминание о нем введено для другой цели, но и оно включено в него. Народ Божий под благовествованием не остается без первосвященника; который также является жизнью и славой их исповедания, поклонения и послушания. Ибо наш апостол по-разному обращается с язычниками и иудеями в этом вопросе. Говоря с язычниками, он напоминает им об их жалком положении до того, как они были призваны к познанию Христа посредством Евангелия, как Еф. 2:11–13; но, общаясь с евреями, он убеждает их, что они не потеряли при этом никакого преимущества, а все свои прежние привилегии несказанно возросли и увеличились. И наше отношение к нему и интерес к нему выражены в этом слове ἔχομεν, «он у нас есть»; или, как по-сирийски, «есть для нас». Бог назначил его и дал нам; и он принадлежит нам во всех целях своего служения, и мы можем использовать его для всех духовных преимуществ, касающихся Бога. Церковь никогда не теряла ни одной предоставленной ей привилегии из-за какого-либо изменения или изменения, которое Бог внес в Свои постановления богослужения или устроения, связанные с ним; но, сохраняя еще то, что имело прежде, оно доведено до той полноты и совершенства, на которые оно способно в этом мире и которое оно получило через Иисуса Христа. В настоящее время после вручения
Первое обещание, Бог установил некий вид поклонения в виде жертвоприношений, чтобы быть средством общения между Ним и грешниками по благодати и истине этого обещания. Это была привилегия тех, кто уверовал.
После этого он издал множество дополнительных таинств поклонения, все они были поучительны по сути этого обетования и направляли к его осуществлению. И все же во всех них наблюдался рост благодати и привилегий. Это были «горы мирры и холмы ладана», на которых церковь «ожидала, пока рассветет день и тени разбегутся», Пес. 4:6. Все это время церковь по-прежнему была в выигрыше. Но когда пришло время фактического исполнения обетования, тогда для верующих были реализованы все прежние привилегии, добавлены новые и ничего не потеряно. Мы не потеряли ни жертвы, ни первосвященника, но все они у нас более выдающиеся и превосходные. И этого достаточно, чтобы гарантировать применение первоначальной печати завета к семени верующих. Ибо, хотя оно было даровано церкви по Ветхому Завету как выдающаяся милость и духовная привилегия, было бы унижением славы Христа и чести Евангелия предполагать, что церковь теперь лишена этого; ибо во всей системе и структуре богослужения Бог предназначил «нам лучшее, чтобы они без нас не достигли совершенства». И не говорит: «Есть первосвященник», но: «У нас есть первосвященник». потому что вся наша забота о духовных вещах полностью зависит от нашего личного интереса к ним. Об этом стоит подумать тем, кто: 1. Либо не знает природы этого священства, либо вообще не пытается улучшить это служение Христа как то, в чем они заинтересованы. Некоторые называют себя христианами и упражняются в этом. во внешнем поклонении Богу, которые готовы презирать, да и высмеивать, любое духовное совершенствование и использование этой великой привилегии, заключающейся в том, что у нас есть первосвященник, и вряд ли больше принимают ее во внимание в каком-либо реальном соображении в поклонении Богу. чем если бы такого вообще не было. 2. Те, кто, не удовлетворившись этим, изобрели и назначили себе священство и жертву, в презрение к этому Христову. Если бы наш апостол обращался с этими евреями на принципах нынешней Римской церкви, он бы сказал им: «У вас под законом был первосвященник, а у нас теперь есть папа, pontifex maximus, великий первосвященник; гораздо богаче, храбрее и могущественнее, чем ваш. У вас было много кровавых жертв, но у нас есть одна в войске, от которой больше пользы и пользы, чем от всех ваших. Но, говоря о принципах Евангелия, он
провозглашает и предлагает им «Иисуса, Сына Божьего», как нашего единственного священника, жертву и жертвенник, явно намекая на то, что других у нас нет.
Μὴ δυνάμενον. «То, чего нельзя коснуться чувством», «кто нельзя воздействовать чувством», «кто не может страдать». Отрицательное выражение μὴ δυνάμενον, «кто не может», включает в себя и утверждает силу и способность к упомянутой работе или действиям, но делает это вопреки и исключая некоторые другие соображения, которые предполагают неспособность к этой работе или действиям. цель. Итак, здесь подразумевается способность либо только моральная, либо также моральная и естественная. Если оно носит только нравственный характер и подразумевает постоянную доброту, доброту, нежность и милосердие, сопровождаемую заботой и бдительностью, до достижения намеченной цели, то его можно противопоставить первосвященникам среди иудеев. Ибо, поскольку они были лучшими из них, но были людьми и грешниками, которые часто потворствовали своим личным и плотским страстям во вред народу Божьему, как и Илий, к разрушению богослужения церкви, 1 Цар. . 2:17, 22–25, 28–30 и т. д., – и никто из них не был способен когда-либо иметь должное понимание всех искушений и немощей народа; многие из них были злыми людьми, гордыми, надменными, гневливыми и такими, которые презирали своих братьев и совсем не помогали им. В противоположность этому о нашем первосвященнике утверждается, что он способен поступать совсем иначе, то есть нравственными способностями сердца, воли и чувств. Он может и заботится всегда и постоянно о всех грехах, страданиях, скорбях, искушениях и немощах Своего народа.
Снова; в это слово может входить не только моральная, но и природная способность. И в этом смысле есть уважение к человеческой природе Христа, и, более того, Ему приписывают нечто [большее], чем могло бы быть в Нем, если бы Он был только Богом, - что является для нас великим ободрением обратиться к ему за помощью и содействием. И это, кажется, задумано из следующих слов, в которых упоминается, что он был «искушен, как мы». Чтобы понять эту способность, мы должны разобраться в значении следующего слова, выражающего то, к чему оно применяется или в отношении чего оно применяется.
Συμπαθῆσαι. Я показал, как по-разному переводится это слово: «страдать», «страдать», «сострадать», «прикасаться к чему-то».
чувство», «чувствовать», «соболезновать» или «оплакивать». Это слово еще раз используется нашим апостолом в этом послании, и больше нигде в Новом Завете, гл. 10:34, Τοῖς δεσμοῖς μου συνεπαθήσατε, где мы передаем это словами «сострадав»: «Вы пожалели меня в узах моих», хотя лучше сказать: «Вы пострадали со мною в узах моих».
Домашний питомец. 3:8 встречается существительное συμπαθής, где мы снова переводим его как «сострадающий». И действительно, происхождение этого слова «сострадание» исчерпывает весь его смысл; но его обычное использование для обозначения «жалости» - нет.
Συμπαθεῖς более полно передано в этом месте Безой, «mutuo molestiarum sensuaffi», — «затронутые взаимным ощущением бед друг друга».
Во-первых, Συμπαθέω включает в себя заботу о бедах, страданиях или зле других из-за участия в каком-либо общем интересе, в котором люди объединены, как это происходит в естественном теле. Иногда какая-то часть поражена поразившей ее болезнью. При этом поражается и другая часть тела, хотя ничто из болезни на самом деле не затронуло ее. Эту часть нельзя назвать абсолютно больной или пораженной, поскольку в ней нет никакой части болезни; но можно сказать συμπάσχειν, то есть не быть свободным от воздействия, хотя и не по своей собственной причине, Гален, de Locis Affectis, lib. я. Это страдание происходит по согласию или гармонии, которая по той же природе разветвляется на своих индивидуумов. Итак, у нас есть ощущение страдания человечества или человеческой природы, и мы интересуемся другими людьми, любым человеком вообще.
Во-вторых, оно включает в себя склонность помогать тем, чьи проблемы или страдания нас беспокоят, независимо от того, есть ли у нас силы оказать это облегчение или нет. Поэтому Давид, в том глубоком смысле, который он имел в связи со смертью Авессалома, желал, чтобы тот умер за него или избавил его от страданий, умерев вместо него. А там, где этого в какой-то мере нет, нет и сочувствия. В некоторых случаях, когда нас это касается, мы не сможем оказать помощь; в некоторых случаях для нас может быть незаконно оказывать ту помощь и содействие, к которым нас склонило бы наше сострадание; но если нет такой склонности, нет и сочувствия.
В-третьих, собственно, оно содержит в себе бурю чувств, которую мы выражаем словами «соболезнование»; отсюда в арабском языке происходит слово «кто может скорбеть вместе с нами». Так же иврит נ
וּ
ד использовано, Пс 69:21:
ל
נ
וּ
ד ָ וֶּ
ה א
קֲַ; ЛХХ.,
Ὑπέμεινα συλλυπούμενον· «Я искал кого-нибудь, кто скорбел бы вместе со мной»; «быть опечален из-за меня»; «пожалеть», говорим мы; «оплакивать со Мною» по движению или волнению своих чувств, как означает это слово. А предназначенные соединяются с ם מ
יִ מ
נַ
חְֲ, «утешители». Этот
К этому сочувствию принадлежит способность испытывать в себе чувство привязанности к страданиям других.
И все это здесь приписывается нашему первосвященнику по причине его союза с нами, как в участии нашей природы, так и в сообщении нам новой природы, посредством чего мы становимся «членами его тела», едиными с ним. Он глубоко обеспокоен всеми нашими немощами, печалями и страданиями. Это сопровождается стремлением и стремлением облегчить нам жизнь согласно правилу, мере и смыслу завета; и при этом, во время наших испытаний, Он имеет в Своей святой природе подлинный импульс привязанностей, который Он принял или взял на себя именно для этой цели и цели, гл. 2:16–18.
В этом смысле слова συμπαθῆσαι, «поддаваться чувству»,
приписывает эту способность в нравственном и природном смысле Господу Христу, Первосвященнику нашему, как человеку, в отличие от Бога абсолютно, природа которого неспособна к предназначенному состраданию. Действительно, в Писании есть обозначения такого рода привязанности к Богу; как Ис.
63:9, 
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и, соответственно, мы переводим это так: «Во всех их скорбях он страдал»; или «было стеснение, скорбь ему», — он страдал от их нужд и скорбей. Но в этих выражениях допускается антропопатия. "Эти вещи приписаны Богу по обычаю людей. И истинная причина таких приписываний не просто в том, чтобы помочь нашей слабости и помочь нашему пониманию самих вещей, но и чтобы действительно показать, что Бог делает и будет делать в человеческом мире". природу, которую Он принял и намеревался сделать это издревле; для чего основана и построена надстройка Его обращения с нами в Писании. И поэтому о нашем Первосвященнике сказано, что «он способен подвергаться воздействию с чувством наших немощей», потому что по своей человеческой природе он способен на такие чувства и, как наш первосвященник, милостиво склонен поступать согласно им.
Ταῖς ἀσθενείαις ἡμῶν. Ταῖς ἀσθενείαις ἡμῶν, «наши немощи». Ἀσθενεία,
Слова «imbecillitas», «debilitas», «infirmitas» используются как в Священном Писании, так и у всех греческих авторов для обозначения любой немощи, слабости или немощи тела или ума. Часто через него выражаются телесные болезни, как, например, прилагательным ἀσθενής и глаголом ἀσθενέω, «болеть», «болеть», в отношении слабости или немощи, которые этим вводятся, Мф.
10:8, 25:43; Луки 4:40; Иоанна 5:3, 5. А иногда оно выражает слабость ума или духа, неспособного или едва способного переносить трудности и скорби, которые на него обрушиваются, 1 Кор. 2:3; слабость суждения, Рим. 14:2; духовная слабость в отношении жизни, благодати и силы, Рим. 5:6, 8:26. Таким образом, это слово используется для выражения всякого рода глупости или слабости, которые случаются или могут случиться с нашей природой по отношению к любым трудностям, неприятностям или затруднениям, с которыми нам приходится сталкиваться. И хотя здесь оно упоминается в общем, без ограничения каким-либо особым видом немощей, его можно справедливо распространить на все слабости всех видов, которые мы чувствуем или на какие-либо давления, которые мы можем ощутить; но поскольку в следующих словах причина способности Христа, нашего Первосвященника воздействовать на сознание наших немощей, заключается в Его искушениях, то очевидно, что здесь главным образом подразумеваются такие слабости, как уважение скорби и искушения, с гонениями за Евангелие. На наши немощи и слабости, связанные с этими вещами, чтобы бороться с ними или устранять их, и, следовательно, на наши проблемы, скорби, страдания и опасности, они и от них непосредственно затрагивают нашего Первосвященника. Он считает себя обеспокоенным нашими бедами, поскольку мы — члены его мистического тела, единые с ним; он склонен от своего сердца и чувств оказать нам помощь и облегчение, как того требует наше состояние; и он внутренне тронут во время наших страданий и испытаний ощущением и сочувствием их.
Обс. Церковь Божья имеет постоянное и постоянное преимущество в соединении нашей природы с личностью Сына Божьего, поскольку Он является нашим Первосвященником.
Мы все признаем, что то же самое и с нами, учитывая жертву, которую он должен был принести за нас. Таким образом, он мог предложить что-то свое.
Именно поэтому «Бог искупил Церковь Свою кровью Своей», Деян. 20:28; и что «он положил душу Свою за нас» (1 Иоанна 3:16). Но мы склонны думать, что, поскольку эта работа уже давно завершена, у нас больше нет
забота об этой природе и не польза от нее, но чтобы то, что еще предстоит сделать для нас, могло быть выполнено Тем, Кто есть только Бог, и абсолютно так во всех отношениях. Ибо, поскольку он «более не умирает»,
какая польза от плоти его? Это правда, что плоть Христа, рассматриваемая плотски и чувственно, «не приносит никакой пользы», как Он сказал Капернайцам в древности, Иоанн 6. И сочтут его слова истинными те, кто в своем воображении превращает хлеб в Его плоть. каждый день. Да, и наш апостол говорит нам: «хотя он и познал Христа по плоти, но теперь уже не знал Его», 2 Кор. 5:16; то есть, хотя он и познал Христа во дни Его плоти здесь, в мире, хотя, будучи смертным человеком, он беседовал со смертными людьми, тем не менее, все привилегии и преимущества, которыми хвастались некоторые в те дни, остались в прошлом, и больше не пригодится; теперь он должен был быть известен другим образом и под другим углом зрения – как возвышенный по правую руку Бога. Однако все это ни в малейшей степени не ставит под сомнение наше утверждение о величии нашей заинтересованности в продолжении Его человеческой природы в союзе Его личности. Если бы, когда он завершил свою жертву и искупление греха, принеся себя в жертву, он тогда оставил бы свою человеческую природу, которую он для этой цели взял на себя, несмотря на это приношение, мы не могли бы не были доставлены и не сохранены. Ибо, кроме того, Он сам не был достаточно явлен как Сын Божий, чтобы мы могли уверовать в Него, поскольку Он «объявлен Сыном Божиим в силе через воскресение из мертвых», Рим. 1:4; так и наш апостол заявляет, что без Его воскресения из мертвых мы не могли бы ни избавиться от наших грехов, ни никогда больше не были бы воскрешены в славу, 1 Кор.
15:12–21.
Поэтому исповедуется, что многочисленны и велики преимущества воскресения тела Христова и в нем Его человеческой природы; ибо это был путь и средство Его входа в славу: Он «ожил, чтобы быть Господом и мертвых и живых», Рим. 14:9. И это было свидетельством того, что он был оправдан и освобожден от наказания по закону и от всего долга, который он взял на себя, чтобы уплатить Богу за грешников, Деян 2:24, Рим. 8:33, 34; без чего мы могли бы сказать о Нем только то, что сделали ученики, когда не знали о Его воскресении: «Мы верили, что именно Он должен был искушить Израиля» (Лк. 24:21). И тем самым он получил прославленную и неуправляемую
свидетельство, данное о том, что Он Сын Божий, Рим. 1:4; а также он заложил основание и дал непогрешимый залог будущего блаженного воскресения, которое через него получат все верующие в него. Но так как и это уже прошло, то какое дальнейшее дело имеет церковь в продолжении соединения его природ? Я мог бы упомянуть многие, и те, которые имеют величайшее значение. Ибо еще оставалось завершить некоторые части его посреднической работы, которая не могла быть завершена без этой природы; ибо он еще не явился во святилище со своей кровью, которой совершил искушение, чтобы вся жертва могла совершиться. И превознесение нашего естества во славе было необходимо для поддержки и утешения Церкви. Но я упомяну только то, что здесь предлагает наш апостол, а именно, его способность оттуда проникнуться сознанием наших немощей и страданий. Это, как я показал, соответствует ему по причине его человеческой природы. И в связи с этим мы можем рассматривать его сострадание четырьмя способами:
1. Поскольку это выдающаяся добродетель человеческой природы, абсолютно невинная. Такова была природа Христа с самого начала; ибо в этом он был «свят, невинен, непорочен и отделен от грешников». И хотя в том благословенном состоянии, в котором мы были сотворены, не было реального объекта, к которому мы могли бы проявлять сострадание или к которому мы могли бы проявлять сострадание, поскольку каждая вещь находилась в покое на своем месте и в надлежащем порядке, все же не было никакой добродетели, более заложенной в нашем разумном строении, как нечто совершенно неотделимое от добра и милосердия при условии наличия подходящего объекта. Поэтому справедливо считается, что те, кто отбросил эту добродетель там, где она может и должна иметь свое действительное применение, впали в крайнюю степень вырождения по сравнению с нашим первоначальным образом, формой и состоянием и наиболее отдалились от нашего общего происхождения. В Священном Писании нет более строгого отражения никого, кроме немилосердных и бессовестных, свирепых, жестоких и неумолимых. Ни один человек не искажает образ Божий более явно, чем такие люди. Итак, наша природа во Христе была и остается абсолютно чистой и святой, свободной от малейшего влияния той развращенности, которая постигла всю массу в Адаме. И в этом заключаются естественные добродетели доброты, милосердия, милосердия и сострадания, чистые, совершенные и незапятнанные. И у него есть объекты для проявления этих добродетелей, которых не мог иметь Адам, и таких, которые едины с ним самим, посредством их причастности к одним и тем же общим принципам природы и благодати.
2. Это сострадание в нем как благодать Духа. Ибо, кроме непорочной невинности и чистоты нашей природы, в Нем было сверхприбавление к ней всякой благодати, благодаря соединению ее с Личностью Сына Божия и помазанию, которое она имела от Духа Божия. Следовательно, ему была сообщена вся полнота тварной благодати; ибо он не принял Духа и благодати Его мерою, Иоанна 3:34. Сострадание является частью этой полноты, и это немалая часть; ибо такого ранга и рода суть все главные плоды Духа, Гал. 5:22, 23. И через них он показал нам природу Бога, которую он описал как полную жалости, сострадания и нежной привязанности; отсюда он сравнивает себя с теми созданиями и в тех отношениях, которые вызывают самые сильные и милосердные привязанности. И тем самым сострадание Христа, нашего Первосвященника в нашей человеческой природе, получает выдающееся возвышение.
3. Он обладал особыми качествами, добродетелями, складом ума и наклонностями, подходящими для хорошего и полезного исполнения его служения ради нас. Дух Господень был на нем и особенно помазал его для этой цели, Ис. 11:2–4, 61:1–3. От служения первосвященника особенно требуется умение сострадать, Евр. 5:2; причины чего мы увидим позже. Поэтому в его человеческой природе было особое сострадание, заложенное Святым Духом, которым он был помазан, для надлежащего исполнения этой должности.
Таким образом, его природа во всех отношениях была создана для милосердия и сострадания.
И хотя кажется, что сейчас нет недостатка в чем-либо, кроме внешнего объекта слабости, немощей и искушений, чтобы побудить и побудить проявление этой добродетели и благодати, чтобы это могло быть более действенным для этой цели, -
4. Он пережил на себе такие страдания, которые являются достойными объектами сострадания, когда они происходят у других. Об этом говорят следующие слова, которые мы рассмотрим позже.
Благодаря этому природа нашего Первосвященника наполняется нежностью, состраданием или сочувствием, основа проявления которого по отношению к нам лежит в единстве его и нашей природы. И эти вещи, принадлежащие к чистому составу его природы и получающие свое улучшение помазанием Духа, не уменьшаются и не ослабляются его нынешним состоянием.
прославление; ибо все они принадлежат ему по причине его должности и продолжают исполнять ту же должность, их продолжение также необходимо. И именно поэтому, а именно из-за нашей заинтересованности в этом, он привел так много частных примеров того, как он сохранял ту же самую человеческую природу, от которой он страдал. Ибо он не только «показывал себя живым ученикам Своим после страстей Своих, посредством многих непогрешимых знамений, видя их сорок дней и говоря о Царствии Божием» (Деян. 1:3), особенно предусмотрев, чтобы они не думайте и не принимайте его сейчас за простой дух и, таким образом, потерявшего свое естественное человеческое строение, говоря им: «Вот мои руки и мои ноги, это я сам; осязайте меня и смотрите; ибо дух не имеет плоть и кости, какие видите у Меня» (Лк. 24:39); но когда Он оставил мир с этим телом из плоти и костей, ангелы засвидетельствовали, что Он «придет таким же образом», как Он тогда ушел, Деяния 1:11. Ибо «небо должно» в этой природе «принять Его до времени совершения всего» (Деян. 3:21). И чтобы подтвердить нашу веру в этом вопросе, Он явился впоследствии в том же самом виде Стефану, Деян 7:56; и нашему апостолу, сказав ему, что он был «Иисус, которого он гнал», гл. 9:5. Все это для того, чтобы уверить нас в том, что Он такой первосвященник, на которого можно «чувствовать наши немощи». И те, кто с помощью чудовищного вымысла пресуществления, и те другие, кто симулирует, что Господь Христос имеет вездесущее тело, оба из них справедливым следствием разрушают истинность Его человеческой природы, всегда делают то, что лежит в них - главный столп церковного естества. утешение. Гораздо больше делают это те, кто отказывают ему в сохранении того же индивидуального тела, в котором он страдал, в каком-либо смысле. В этом великое преимущество церкви, великое ободрение и поддержка верующих в их немощах, в их испытаниях и искушениях. Для,
—

1. Приятно, когда тебя жалеют в беде. На недостаток этого Иов жаловался и жалобно кричал по этому поводу: гл. 19:21: «Пожалейте меня, пожалейте меня, друзья мои, ибо рука Божия коснулась меня». Его сердце трепетало, когда он обнаружил, что его друзья не были затронуты ощущением его страданий; и это чрезвычайно увеличивало их вес. И такова была жалоба Давида, как прообраза Христа: Пс. 69:20: «Поношение сокрушило сердце мое, и я полон тяготы; и я искал кого-нибудь, кто пожалел бы меня, но не было его; и ибо
утешителей, но я не нашел ни одного». Это изображение состояния Спасителя нашего, когда все ученики Его бежали и оставили Его, и Он был окружен лютыми и укоряющими врагами. Это высокое усугубление скорбей и страданий всякого, кто находятся в беде. И есть облегчение в сострадании. Некоторые, идущие на костер, были очень ободрены словом сострадания, прошептанным им. И это не может не быть причиной великого освежения для верующих во всех невзгодах, которые выпадают на их долю, и их слабость под ними, что их сопровождает сострадание их Первосвященника. Он Сам по себе чрезвычайно велик и славен, почти родственен нам, способен помочь нам, будучи намного выше всех тех людей и вещей, которые вызывают наши беды, ибо все они под его ногами, и все эти соображения делают его сострадание, как описано выше, освежающим и облегчающим.
2. В этом заключается великое ободрение обращаться к Нему во всех наших затруднениях и слабостях. Ибо если он так озабочен нами и нашими бедами, если он сам так затронут их чувством и имеет в своей святой природе и по причине своего служения такую склонность к облегчению нас, которую он также способен на это, как было заявлено, - что должно помешать нам постоянно обращаться к Нему за помощью и предоставлением Его содействующей благодати в соответствии с нашими потребностями? Но поскольку апостол использует это учение в следующем стихе своеобразно, его следует принять во внимание.
3. Здесь содержится немалое предупреждение о том, как внимательно нам следует следить за тем, чтобы не ошибиться и не упасть в обморок в наших испытаниях. Он смотрит на нас с великой заботой, и Его слава и честь участвуют в нашем оправдании самих себя. Если мы будем относиться к нему и к его любви должным образом, это побудит нас проявлять всякую заботу и усердие в исполнении каждого долга, к которому мы призваны, несмотря на трудности, с которыми он может быть связан.
В следующих словах указывается особая причина этой милосердной способности нашего первосвященника «трогаться чувством наших немощей»: «Но, как и мы, был искушен во всем, но без греха». Утверждение, которое является основанием установленного основания, состоит в том, что он был «искушен» — выражено в такой степени; это было κατὰ πάντα, «во всем»; и присвоение нашей заботе, «такие, какие мы есть»; с ограничением объема
и присвоение, «но без греха».
Вся суть того, что здесь имеется в виду, в значительной степени рассмотрена в гл. 2:17, куда я отсылаю читателя, чтобы мы больше не повторяли одно и то же. Можно добавить еще несколько слов, чтобы объяснить, что особенного в этом месте.
Δέ. Πεπειραμένον δέ. Частица δέ, «но», противоречит тому, что ранее отрицалось: «Он не тот, на кого невозможно повлиять, но тот, кто сам подвергся искушению». И это ясно показывает, что то, что здесь представлено, есть главное доказательство первого утверждения; «Очевидно, что он может быть
«затронут чувством наших немощей», потому что он был «искушен». '
Πεπειραμένον. Πεπειραμένον, «искушенный»; то есть «старался», «упражнялся», ибо изначально это слово больше ничего не значит. Каково бы ни было нравственное злое искушение, оно происходит от развратного намерения искусителя или от слабости и греха искушаемого. Само по себе и с материальной точки зрения это всего лишь испытание, которое может иметь как хорошие, так и плохие последствия. Как, посредством чего или где наш первосвященник был таким образом испытан и искушен, см. ранее упомянутое место.
Это так. Κατὰ πάντα, «во всех отношениях», «во всем»; то есть от всех средств и орудий искушения, всеми способами и во всем, что касалось его как человека или нашего первосвященника.
Καθʼ ὁμοιότητα. Καθʼ ὁμοιότητα, «secundum similitudinem», «подобным образом». Это явный намек или связь с искушением других. Ибо все, что «подобно», необходимо подобно чему-то другому; и то, что делается «подобным образом» или «по подобию», имеет нечто соответствующее этому. Вот испытания и искушения верующих, то, что давит на них по слабости их. См. выше.
Χωρὶς ἁμαρτίας. Χωρὶς ἁμαρτίας, «без греха». Грех в отношении искушения можно рассматривать двумя способами: 1. Как принцип этого; 2. По эффекту. 1. Грех иногда является принципом искушения. Люди подвергаются искушению согрешить грехом, совершить действительный грех привычным грехом, внешний грех внутренним грехом, Иакова 1:14, 15. И это величайший источник и источник.
искушений в нас, грешных. 2. Оно уважает искушение как его результат, то, к чему оно стремится и к чему оно ведет, что оно замышляет, что оно порождает или производит. И можно спросить, относительно какого из этих соображений здесь сделано исключение в отношении нашего первосвященника, что он был «искушен без греха». Если первое, то смысл в том, что он был испытан и искушен всеми путями и средствами, из всех принципов и причин, так же, как и мы, за исключением того, что он не был искушен грехом, которому не было места в ему, ни части, ни интереса, так что не было никаких оснований делать ему предложения. И тем самым апостол сохраняет в нас должное представление о чистоте и святости Христа, чтобы мы не могли себе представить, что Он подвержен каким-либо таким искушениям греха изнутри, которым мы подвержены, и которые никогда не освобождаются от вины и осквернения. .
Если имеется в виду последнее, то всякое искушение нашего первосвященника отрицается. Мы испытываемся и искушаемся сатаной, миром и нашими собственными похотями. Целью всех этих искушений является грех, чтобы в той или иной степени привести нас к вине за него. Часто в этом состоянии действительно возникает грех, искушение действует в нас и на нас; да, когда какое-либо искушение сильно и настойчиво, оно редко бывает более или менее греховным для нас. Совсем иначе обстояло дело с нашим первосвященником. Каким бы искушениям он ни подвергался или в которых подвергался, как и в случае со всеми видами искушений, которые могли прийти извне, ни одно из них не оказало ни малейшего воздействия ни на него, ни на него; он по-прежнему был во всем совершенно «без греха». Итак, поскольку исключение является абсолютным, я не вижу причин, по которым его нельзя было бы применить к греху в обоих упомянутых отношениях к искушению. Он не был искушен грехом, такова была святость его природы; и его искушение не произвело никакого греха, таково было совершенство его послушания.
А относительно всего этого читатель может обратиться к упомянутому выше месту.


Евреям 4:16
Последний стих этой главы содержит вывод из того, что было
обсуждается в двух предыдущих случаях, как об этом свидетельствует контекст слов.
В стихе 14 содержится увещевание о том, чтобы мы «твердо держались своего исповедания» до конца. Мотив и воодушевление к этому взяты из рассмотрения священства Христа с некоторыми ранее объясненными проблемами. Здесь, в частности, направлено их дальнейшее усовершенствование с той же целью; ибо предполагается, что при исполнении этого долга мы можем столкнуться со многими трудностями, сопротивлениями и искушениями, с которыми сами по себе мы не в состоянии бороться и преодолеть. Посему нас направляют и поощряют искать помощи и поддержки против них на основании того, что было объявлено о священстве Сына Божьего.
Вер. 16.— Προσερχώμεθα οὖν μετὰ παῤῥησίας τῷ θρόνῳ τῆς χάριτος, ἵνα
Если у вас есть какие-либо проблемы, это может привести к падению температуры.
Οὖν, «поэтому» — «видя, что у нас есть первосвященник, и он такой, как мы описали». Целью данного документа является поощрение, руководство и влияние на нас в выполнении последующего долга и во всех его аспектах. Без этого у нас нет ни силы, ни способности к этому.
Хорошо. Προσερχώμεθα, «придем»; так что мы. Но это только ἐρχώμεθα. От композиции есть некоторый смысл. Ни один из переводчиков не перевел это слово «veniamus» отдельно: «придем»; но
«adeamus», или «accedamus», или «appropinquemus» — «придем в себя»,
«приблизиться» или «приблизиться». Сыр., ב ק
רַ
נ
ַ ֶ
תְ, «приблизимся», в священном
образом или для священных целей. Так мы передали одно и то же слово, гл. 10:22; и оно используется исключительно для того, чтобы прийти к Богу в Его поклонении, гл. 7:25, 10:1, 11:6. Он отвечает ב ק
רַָ на иврите, что, по сути,
используется для обозначения «приблизиться» или «приблизиться» в целом, поэтому оно особенно используется для обозначения торжественного подхода, который должен был быть сделан к Богу в Его поклонении или служении. Следовательно, оно также означает «приносить жертвы и приношения», которые отсюда называются ם בּ.
נִ
יָ ק
רְָ. Слово, следовательно, имеет
уважение к доступу либо древних людей с их жертвами к алтарю в храме, либо к приближению священников к святому месту, о чем более полно покажут следующие слова. Утвердив Господа Иисуса Христа, Сына Божия, нашим Первосвященником, как это прообразовал первосвященник среди иудеев, Он выражает через Него наши обращения к Богу в ответ на то, как и каким образом священники или народ издавна сделали свои
приближается к Богу как то, что согласуется с Ним по своей общей природе, хотя по другим причинам по-разному возвышается над ним: «Приблизимся святым, священным образом, согласно Его назначению»; то есть нашими молитвами и мольбами.
Μετὰ παῤῥησίας. Μετὰ παῤῥησίας, «с смелостью». Это слово было сказано в гл. 3:6. Здесь это представлено по-разному. Сыр. ע
י
ז ִ א גְ
לֵ בַּ,
«с открытым» или «раскрытым глазом», Вульг. лат. «cum fiducia», «с уверенностью». Итак, арабский. В эфиопском языке оно полностью опущено. Беза,
«cum loquendi libertate», «со свободой слова» или «говорения». Это главное дополнение к поклонению Богу, которое наш апостол выражает в этом слове, как здесь, так и в гл. 10:19; и это нечто особенное для поклонения новому завету в отличие от поклонения ветхому.
В другом месте он называет это ἐλευθερίαν, «свободой», 2 Кор. 3:17; свобода, данная Святым Духом в новом завете верующим, в которой не были заинтересованы те, кто находился в рабстве по букве старого: «Ибо, где Дух Господень, там свобода». И он называет это πρόσωπον ἀνακεκαλυμένον, стих 18, «открытое лицо»; откуда
«oculus revelatus» сирийского языка в этом месте. Это, поскольку оно имеет особую противоположность покрывалу, которое было на иудеях и по сей день наполняет их тьмой и страхом, так оно означает смелость и уверенность ума в свободе от страха, стыда и разочарований.
Итак, есть две вещи, которые апостол намеревается устранить и освободить нас от них, приближаясь к престолу благодати с нашими молитвами и прошениями, благодаря вмешательству нашего Первосвященника:
Во-первых, это рабство духа, или «дух рабства страху», который был на людях в Ветхом Завете при поклонении Богу. Это он в других местах часто как приписывает им, так и удаляет от нас, Рим. 8:14, 15; 2 Кор. 3:12–18. Бог, дав закон и установив таинства поклонения, в которых Он учил людей тому, как они будут уважать Его, настолько окружил Себя огнем и ужасом, что это породило великий и ужасный ужас в их умах. . Это заставило их отдалиться и стать вдали, желая, чтобы Бог не приблизился к ним, и чтобы они не приблизились к Богу, но чтобы все между ними совершалось на расстоянии, посредством
internuncius, Исх. 20:18, 19. Эта юридическая неуверенность и недоверие к нашим приближениям к Богу, которые запирают сердце, сковывают дух и лишают свободы обращаться с Ним как с отцом, теперь удалены и отняты Христом, Гал. . 4:4–6. Христос был «подчинен закону», чтобы избавить нас от страха и рабства закона; посредством чего мы также получаем усыновление детей и вместе с тем Дух Христов, чтобы общаться с Богом со свободой, смелостью и изобретательностью детей, взывая «Авва, Отче», с подлинными делами веры и любви.
Во-вторых, неверие в принятие, возникающее из-за ощущения собственной недостойности. От осознания величия и ужаса Божьего возникает страх у людей, находящихся под законом; и от размышления о своей гнусности возникает недоверие к грешникам, сопровождаемое страхом и унынием, как будто не было для них никакой надежды ни в нем, ни с ними. И это апостол хотел устранить из-за священства Христа. Все это включает в себя способ, назначенный нам для нашего приближения к Богу. Мы должны делать это μετὰ παῤῥησίας, «с смелостью»;
какое слово имеет значение, —
1. «Оратионис», или «orandi libertatem». Παῤῥησία — это πανρησία, «свобода и свобода в разговоре»; переданное здесь Безой, «loquendi libertas». Эта свобода является внутренней и духовной и противостоит описанной выше юридической неуверенности и рабству. Таким образом, эта παῤῥησία, в первую очередь, представляет собой нашу духовную свободу и свободу, сопровождаемую святой уверенностью в нашем доступе к Богу, чтобы сообщать Ему наши просьбы, выражая наше состояние, наши нужды, наши желания свободно и с уверенность.
2. «Exauditionis fiduciam», или духовная уверенность в принятии Богом через вмешательство Иисуса Христа. В другом месте наш апостол, по-видимому, выделяет это из упомянутого здесь παῤῥησία: Еф. 3:12, Ἐν ᾧ ἔχομεν τὴν παῤῥησίαν, καὶ τὴν προσαγωγήν
ἐν πεποιθήσει, διὰ τῆς πίστεως αὐτοῦ· — «В Нем мы имеем дерзновение и надежный доступ через веру, которая в Нем». Наш «доверительный доступ» включает в себя убеждение в принятии и отличается от «смелости», которой он сопровождается; но, тем не менее, как это παῤῥησία и προσαγωγὴ ἐν πεποιθήσει, эта «дерзость» и
«доверительный доступ» неотделимы от одной и той же обязанности, поэтому
в других местах они могут упоминаться как единые для обоих, как и здесь. И таким образом мы «приближаемся» —
Τῷ θρόνῳ τῆς χάριτος. Τῷ θρόνῳ τῆς χάριτος, «к престолу благодати».
Правильным и непосредственным объектом нашего доступа или подхода является и должен быть человек. Кто это такой, здесь не выражено, но остается понять, исходя из того, как он нам представлен. Престол — это престол величия, приписываемый Богу и людям; к Богу часто, так как Он
גָּ
ד
וֹ
ל
ך מ
ל
ְ ֶ ֶ, «великий царь» над всем. Исайя видел Его «на престоле высоком и превознесённом», гл. 6:1; и Иезекииль, как «подобие престола»,
глава 1:26. Итак, «правосудие и суд» названы «обителью престола Его», Пс. 89:14. Там они пребывают и обитают, в то время как другие престолы посещаются лишь частично. В общем, небо считается престолом Божьим, Мф. 5:34, как место, где Он главным образом проявляет Свою славу и величие. Но поскольку это выражение метафорично, оно не должно ограничиваться чем-то одним в частности. Евреи говорят, что у Бога двойной престол; ןידה אסכ, «престол суда»; и םימחר אסכ, «престол сострадания» и нежного милосердия, то есть θρόνος τῆς χαρίτος, «престол благодати». Таким образом, престол — это место, где и откуда совершается суд и совершается милость; и поэтому наш приход к Богу в Его поклонении за милостью и благодатью называется приходом к Его престолу.
Или это может быть намек на крышку милости в скинии, которая, будучи положена на ковчеге с золотой короной вокруг нее и осенена херувимами, она была подобна престолу или престолу Божьему в этом самом торжественном изображении. о его присутствии среди этого народа; за то, что апостол называет здесь нашим «пришествием к престолу благодати», в гл.
10:19 он выражает это, «приступая с дерзновением во святилище», место, где были помещены ковчег и крышка милости. И именно любовь и благодать Божья во Христе были представлены, как это было проявлено в других местах.
Наш следующий вопрос касается человека, которого мы определенно должны рассматривать как восседающего на этом троне в наших обращениях к нему. Некоторые говорят: «имеется в виду Господь Христос как наш посредник и первосвященник: ибо непосредственно о Нем идет речь, непосредственно предшествующая; здесь он также, в частности, описан как наш милосердный, верный и заботливый Первосвященник, и все это является ободрением прийти к Нему, что, соответственно, и есть для нас.
увещевали, и это со смелостью; и в этом послании ему особенно приписывается престол, гл. 1:8; и он сидит на престоле Божием, Отк.
3:21; и у Его престола благодати мы можем быть уверены в том, что нас примут».
Однако, похоже, это не является особым намерением этого места. Ибо — 1. Престол, правление и управление приписываются Господу Христу в отношении Его царского, а не священнического служения, о котором здесь говорит апостол. О нем действительно сказано, что он будет «священником на престоле своем», Зах. 6:13; но это означает, что его царская власть неотделима от его личности: он должен быть священником, даже сидя, или пока он сидит как царь на своем троне. 2. Где бы ни говорилось о Господе Христе как о сидящем на Его престоле, вознесенном в славе и величии Своего Царства, это всегда относится к Его силе и власти над Своей Церковью, чтобы дать ей законы и правила для Его поклонения, или над своими врагами для их разорения и разрушения. 3. Контекст требует другого смысла; ибо Господь Христос в Своем служении и вмешательстве от нашего имени предлагается не как цель нашего пришествия, но как средство его и великое ободрение к нему; ибо «через Него мы имеем доступ к Отцу, в одном Духе», Еф. 2:18. Благодаря Его предстоянию ради нас, Его явлению перед Богом от нашего имени и совершенному Им искуплению, мы можем прийти во имя Его с уверенностью, что мы придем к престолу Божьему. см. Откр. 4:2, 3, 5:6, 7; Евр. 7:25.
Я не могу упустить один аргумент, который используют Примасий, Гаймо и Людовик де Тена в этом месте, чтобы доказать, что здесь имеется в виду престол Христов. И это потому, что он назван «престолом благодати»;
«то есть, — говорят они, — Христа, ибо так его называет наш апостол, гл. 2:9».
Ибо, следуя народному переводу и читая слова «ut gratia Dei gustaret mortem pro omnibus», они говорят, что «gratia» имеет именительный, а не аблативный падеж, — что «Благодать Божия должна вкусить смерть за все." И здесь Тена призывает к согласию Томаса и обычного глянца. В такие ужасные ошибки совершают люди, в остальном мудрые и образованные, которые берутся толковать Писание, не сверяясь с оригиналом или не имея возможности это делать. Таким образом, «престол благодати» для нас — это Бог, милостивый во Христе, превознесенный в способе проявления благодати и милости к тем, кто через Господа Иисуса верует в Него и приходит к Нему.
Это обязанность, к которой призывают. Конец здесь двоякий: — 1. Общий и непосредственный; 2. Частное, как следствие и его продукт. Общая цель состоит из двух частей: (1) «чтобы мы получили милость»; (2) «Чтобы нам обрести благодать». Конкретной и определенной целью всего является «своевременная помощь», «помощь во время нужды».
Ἵνα λάβωμεν ἔλεον. Первое, что задумано как часть цели, к которой следует стремиться при исполнении или выполнении этой обязанности, - это ἵνα λάβωμεν.
ἔλεον, «чтобы мы могли получить милость», «чтобы мы могли получить милость», «чтобы мы могли получить милость».
Λαμβάνω иногда означает «получать», «приобретать»; поэтому большинство переводчиков здесь переводят это как «ut obtineamus», «ut consequamur».
как по-нашему: «чтобы мы могли получить»; но первое и наиболее обычное значение этого слова — только «получить» или «взять», «чтобы мы могли получить». И я не вижу причин, по которым это ощущение не могло бы быть наиболее подходящим для этого места; ибо апостол, по-видимому, намекает, что нам уготована милость, только чтобы мы могли со смелостью приступить к Богу через Христа, чтобы мы стали действительными причастниками ее. И это соответствует его предписанию о «дерзновении», или духовной уверенности в наших приближениях к престолу благодати для принятия той милости, которая уготована нам во Христе и через Христа.
Ἔλεος. «Чтобы нам получить ἔλεος». Это слово часто используется для обозначения той «милости» в Боге, откуда мы получаем и получаем прощение наших грехов, — милость в прощении, ה י
חַ סּ
לְִחַ. Так большинство разъясняют это место, что мы
может получить помилование за грехи наши, чтобы мы могли быть прощены. Но это, кажется, не отвечает нынешней цели апостола; ибо не о грехе он рассуждает в вине его, но об искушениях, скорбях и гонениях. Поэтому ἔλεος, или «милосердие», подразумеваемое здесь, должно быть тем, что является принципом или причиной нашей поддержки, помощи и избавления, а именно, в его последствиях. Это ס
דֶחֶ на иврите,
который LXX. часто переводится через ἔλεος, а мы - через "милосердие", хотя это скорее означает "доброту и милосердие", чем прощающую благодать.
Причем речь идет не о первом обращении Христа к Богу за милостью и прощением, о которых Он лечит, а о ежедневном обращении верующих к Нему за благодатью и помощью. Чтобы «получить милость»,
поэтому мы должны стать причастниками милостивой помощи и поддержки от доброты и милосердия Бога во Христе, когда мы находимся в стесненных обстоятельствах и
огорчения; которое действительно происходит от того же корня, что и прощающая благодать, и поэтому называется «милосердием».
Καὶ χάριν εὕρωμεν. Καὶ χάριν εὕρωμεν, «и чтобы нам обрести благодать».
Это следующий общий конец нашего доступа к престолу благодати.
Εὕρωμεν, «чтобы мы могли найти» или, скорее, «получить»; ибо так часто употребляется это слово. Эти слова могут иметь двоякий смысл:
Χάριν. 1. «Найти» или «получить благосклонность» или благосклонное принятие Бога.
Когда Богу угодно χαριτῶσαι, сделать нас угодными Ему во Христе, как Он, как сказано, и делает. Еф. 1:6, то мы находим χάριν, «благодать», или
«благосклонность» к нему. И это основа всей благодати, сообщаемой нам. Эта фраза речи часто встречается в Ветхом Завете. «Позволь мне найти благодать в твоих глазах» или «благосклонность в твоих глазах»; то есть «быть принятым тобою» — ןחֵ א מ
צָָ. И на это εἴρειν χάριν
точно ответить; и это значит «быть принятым». См. Быт. 6:8, 18:3, 39:4, Еф. 1:6. То же самое можно сказать и о греческой фразе из Деяний 7:46: «Ος εὗρε χάριν ἐνώπιον τοῦ».
Θεοῦ — «Нашедший благоволение в глазах Бога»; и Луки 1:30, Εὗρες
γὰρ χάριν παρὰ τῷ Θεῷ, — «Ты обрел благоволение у Бога». Итак, мы вместо «благодать»; и далее в стихе 28 говорится, что она есть κεχαριτωμένη,
«милостиво принят» или «полностью одобрен».
Это чувство благочестиво и соответствует аналогии с верой; ибо наше свободное, милостивое принятие Богом является основанием и причиной всей той благодати или помощи, участниками которой мы стали. Но,-
2. Апостол говорит не о личном принятии грешников или верующих во Христа или Им в этом месте, но о той особой помощи, которую мы получаем при особых обращениях к Нему. Это можно рассматривать двояко: (1) В отношении источника этого, и так оно и есть.
«beneficentia», воля Бога помочь нам; или (2) о самом эффекте,
«бенефициум», реальная помощь и помощь, которую мы получаем. Поэтому, когда наш апостол, находясь в затруднении и искушении, обратился к Богу за облегчением, он получил такой ответ: «Довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи» (2 Кор. 12:9. При этом он получил намек как на милостивую заботу и благоволение Бога к нему, так и на реальную мощную помощь, которую ему следует оказать против его искушения. И этот смысл определяется следующими словами.
Εἰς βοήθειαν. Εἰς εὔκαιρον βοήθειαν. О какой помощи βοήθεια сказано в гл. 2:18. Это «помощь», то есть помощь, оказываемая любому по его призыву. Θεῖν εἰν βοήν, бежать на помощь по чьему-либо крику» — вот исходное значение слова. И эта помощь такова:
Εὔκαιρος. Εὔκαιρος, «сезонный»; то есть помочь תּ
וֹ
בּ
עְִ, «в свое время», его
подходящее время или сезон. Пров. 15:23,
ה
־
ט
וֹ
ב
מַ תּ
וֹ
בּ
עְִ ר ד
בָָ;— «Слово в
«свое время» (или «свое время»), «как хорошо!» Помощь, которая уместна, уместна, своевременна, то есть со стороны Бога, дающего ее, со стороны людей, которые ее получают, со стороны того времени, в которое она предоставляется, от цели, для которой она дарована, - это εὔκαιρος. Такую помощь подобает оказать величию и мудрости Божией. И в умах людей по природе создается впечатление, что такая помощь является от Бога. Отсюда и пословица: Θεὸς ἀπὸ.
μηχανῆς — для неожиданной помощи, когда в противном случае все было бы потеряно. Это превосходно выражает псалмопевец (Пс. 46:2, אצָ נִ
מְ
ת ר
וֹ
ב
צְָ ה ע
זְ
רֶָ
א
וֹ
ד מְ; — «Бог — помощник, чудесно обретаемый в нужде». Поэтому сирийская версия добавляет в этом месте «помощь во время скорби» или
«преследование». Итак, здесь подразумевается благодать, действенная для нашей помощи во всякое время нужды, по нашему призыву к Богу во Христе. Я не знаю, могу ли я добавить намек, который можно найти в еврейских словах, если здесь можно проявить уважение к этому языку. Поскольку אסֵּכִּ – это
«трон», престол, к которому мы обращаемся за помощью; так что אסֶכֶּ равно ן זְ
מָ «назначенное время» или «сезон». Мы приходим אסֵּ ל
כִַּ за помощью אסֶ כ
כֵַּ.
Мы открыли слова в том порядке, в котором они лежат в тексте. Наши наблюдения, основанные на разрешении чувства, возникнут из последнего предложения и поднимутся к первому; и в них еще полнее будет объяснено значение самих слов; как,-
Обс. I. Бывают и будут времена, многие времена в нашей исповеди и хождении перед Богом, когда мы нуждаемся или будем нуждаться в особой помощи и содействии.
Это заключено в последних словах: «помощь во время нужды» — помощь, которая подходит и своевременна для таких условий, в которых мы искренне взываем о ней. Об этом я расскажу немного подробнее. Наше положение всегда и во всем бедственное и бедное. Мы живем, мы должны жить, если хотим жить, всегда в постоянной зависимости от Бога.
во Христе для снабжения. Существует постоянное ἐπιχορηγία τοῦ Πνεύματος, Фил. 1:19, или «дополнительное снабжение Духа» к тому, что мы получили, без которого мы не можем духовно существовать ни минуты. И «Бог восполняет все наши нужды по богатству Своему в славе» (то есть по славному богатству в благодати) «через Христа Иисуса», Фил. 4:19. Но помимо той нужды, которая всегда сопровождает наше положение в этом мире и которую Бог постоянно восполняет согласно смыслу завета благодати, существуют особые нужды и трудности, которым мы подвергаемся в особые времена. Мне нет необходимости доказывать это тем, кто читает; они это нашли, они это почувствовали, и я тоже. Поэтому я назову лишь несколько примеров таких времен года, некоторые из которых мы уже испытали, от некоторых мы не сможем избежать в будущем, а остальные, вероятно, могут случиться с нами, если они еще не сделали этого.
1. Таково время скорби. Бог – помощь ת ר
וֹ
ב
צְָ, Пс. 46:2, всего
всевозможные трудности и невзгоды. И Писание изобилует примерами того, как верующие обращаются к Богу с особыми просьбами о помощи в такое время и дают им указания так поступать. И правило завета в посылке помощи происходит после того, как вознесется вопль страждущих к Богу, Пс. 50:15, Исх. 2:23–25. И пусть человеческий запас мудрости, благодати, опыта и решимости будет каким бы он ни был или каким он может себе представить, они не смогут пережить даже малейшее новое несчастье во славу Божию без новой особой помощи и помощи от Него. .
2. Время гонений является таким временем, да, возможно, это основное время, о котором здесь идет речь; ибо отсюда возникла великая опасность для этих евреев в ходе их исповедания, как подробно заявляет наш апостол, Евр. 10.
И это величайшее испытание, которое вообще Бог подвергает Своей церкви. В такое время какое-то семя совершенно загнивает, какие-то звезды падают с неба, какие-то устрашаются и не верят своей вечной погибели. И лишь немногие из них не имеют того, что там, где преследование является неотложным, оно оказывает на них какое-то неблагоприятное воздействие. В такое время могут действовать плотские страхи вместе с плотской мудростью и советами; и все плоды, происходящие от этих злых корней, горьки. Поэтому в такое время года многие считают своей единственной целью пробраться сквозь него и выжить; быть «сильными в Господе и могуществе силы Его» для выполнения всех обязанностей, которых требует Евангелие, а поскольку оно требует их, они не имеют
дизайн. Но таким образом, поскольку Бог не имеет от них никакого дохода славы и церкви пользы, так и они вряд ли обретут внутренний мир, когда внешние проблемы минуют. Итак, настало время, когда, если вообще когда-либо, необходим особый адрес для оказания особой помощи.
3. Время искушений – такое время. Наш апостол обнаружил это, когда к нему был послан «посланник сатаны, чтобы побить его». Трижды молился он и взывал об особой помощи против него или избавлении от него; и он получил уверенность в них обоих. Это, добавленное к предыдущему, завершило состояние этих евреев. В ходе своих гонений они имели множество искушений. Это сделало для них это время нужды. В отношении этого времени и его силы наш апостол дает большое предостережение: «Кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть» (1 Кор. 10:12. И в чем же главным образом состоит эта внимательность? В обращении к Тому, Кто «верен, Кто не допустит, чтобы мы были искушены сверх сил, но при искушении даст и облегчение, чтобы мы могли перенести», стих 13; то есть кто окажет своевременную помощь, «помощь во время нужды».
4. Таким временем является время духовного запустения. Когда Бог каким-либо образом удаляется от нас, мы будем нуждаться в особой помощи.
«Ты закрыл лицо твое, — говорит Давид, — и я смутился». Беда последует из-за того, что Бог скроется от нас. Но в том и заключается тайна Его благодати, что, когда Он удаляется от какой-либо души в отношении чувств и переживаний, из-за которых она обеспокоена, Он может тайно сообщить о себе ей таким образом, чтобы она была поддержана.
5. Время, когда мы призваны к исполнению какого-либо великого и важного долга, также является таким временем. Так было и с Авраамом, когда его призвали сначала покинуть свою страну, а затем принести в жертву своего сына. Таков был призыв Иисуса Навина войти в Ханаан, представленный на нашем примере, Евр. 13:5; и апостолов для проповеди Евангелия, когда они были посланы «как овцы среди волков». Хотя мы, возможно, и не призваны конкретно к таким обязанностям, как эти, тем не менее мы можем быть таковыми к тем, которые имеют такое же величие по отношению к нам и нашему состоянию. Что-то новое, в чем мы еще неопытны, что-то, против чего существует большое сопротивление, что-то может стоить нам дорого, что-то, что касается состояния внутреннего и внешнего человека, мы
Может показаться, что мы во всех отношениях непригодны для чего-то, к чему мы можем быть призваны особенно славой Божьей. И нет ничего подобного, что не делало бы это время периодом, когда мы нуждаемся в особой помощи и содействии.
6. Времена перемен и трудности, с которыми они сопровождаются, вводят такое время года. «Перемены и война», — говорит Иов, — против меня, гл. 10:17. Во всех переменах против нас ведется война, в которой мы можем потерпеть неудачу, если не будем более бдительны и не получим лучшей помощи.
А свобода от перемен во многом является основой плотской безопасности: Пс.
55:19: «Поскольку у них нет изменений, то они не боятся Бога».
Изменения породят страх; они являются испытаниями для всех, кто им подвержен.
И этим мы во всех случаях жизни постоянно противны. Ни один человек не может перечислить превратности нашего пути; однако ни одно из них мы не можем пройти должным образом без возобновления особой помощи благодати.
7. Время смерти – такое время года. Отпустить всякую хватку за нынешние дела и нынешние надежды, отдать ушедшую душу, входящую в невидимый мир, и неизменную вечность в нем, в руки суверенного Господа, — это дело, требующее силы, превосходящей нашу собственную, для правильное и комфортное выполнение.
Теперь легко понять, какое великое влияние эти вещи оказывают на весь наш путь хождения перед Богом, и какую большую часть нашей жизни и путей занимают они — или скорби, или гонения, или искушения, или отступничество от Бога. или важные трудные обязанности, или перемены постоянно находятся перед нами, и последняя из них, смерть, все еще лежит у дверей, - и нет ничего из этого, кроме как отдавать свои времена временам нужды. Действительно, тогда можно сказать: «В чем состоит особенность упомянутой благодати и помощи, поскольку это то, в чем мы всегда нуждаемся и всегда получаем?» Я отвечаю, что всякая благодать есть особая благодать. Оно исходит не из какого-то общего начала, а из особенной любви Божией во Христе; и выдается особенным, отличительным образом; и это для особых целей и задач; так что ни один из его запасов не имеет особой особенности по своей природе. Но здесь оно названо так потому, что подходит для особых случаев, чтобы быть «своевременной помощью во время нужды». И хотя мы, возможно, всегда нуждаемся в этом, однако мы этого не делаем.
всегда на одном и том же счете, что придает ему особую особенность. Иногда одно, иногда другое делает его нужным и подходящим. То, что давит на нас в настоящее время, будь то скорбь или гонение, будь то долг или перемена, заставляет нас искать благодати «помощи во время нужды». И Богу угодно так распорядиться вещами, что у нас всегда будет возможность обращаться к Нему с просьбой об особой помощи. Если оставить все как есть, без какой-то особой заботы, которая могла бы нас волновать, пробуждать, то непостижимо, насколько формальными и безопасными мы могли бы быстро вырасти. Посему в мудрости Божией мы всегда имеем что-то особенное, что заставляет нас быть сосредоточенными, искренними и бдительными в наших обращениях к Нему за помощью. А особые запасы, которые мы получаем в каждом конкретном случае, придают душе новую духовную силу для всех ее обязанностей. Остальные наблюдения можно изложить кратко; отсюда видно, —
Обс. II. Что у Бога во Христе, у Бога на Его престоле благодати есть источник подходящей и своевременной помощи на все времена и в случае трудностей. Он «Бог всякой благодати», и источник живой воды у Него для освежения каждой утомленной и жаждущей души.
Обс. III. Всякая помощь, поддержка или духовная помощь в наших нуждах и трудностях исходит из простой милости и благодати, или благости, доброты и милосердия Бога во Христе: «чтобы мы получили милость и получили благодать для помощи». Наша помощь – от благодати и милосердия; так и должно быть, иначе мы навсегда останемся беспомощными. И, чтобы не исключать этого смысла слов, —
Обс. IV. Когда мы через Христа получили для себя милость и благодать, нам не нужно бояться, что мы получим подходящую и своевременную помощь для выполнения наших обязанностей. Если мы «получим милость» и «найдём благодать», мы получим
"помощь."
Обс. V. Способ получения помощи от Бога – это должное евангельское обращение нашей души за ней к престолу благодати: «Приидем» за ней «к престолу благодати». Как это применение должно осуществляться верой и мольбами и насколько оно необходимо для получения намеченной помощи, будет сказано в другом месте.
Обс. VI. Когда мы нуждаемся в особой помощи от Бога и хотим обратиться к Нему с просьбой о помощи, используются сильные разочарования, которые вторгаются в наши умы и противостоят нашей вере. Оно включено в призыв «приходить смело»; то есть отбросить и победить все эти разочарования и использовать перед ним уверенность в принятии и свободу слова.
Обс. VII. Рассмотрение с верой вмешательства Христа в нашу защиту, как нашего Первосвященника, является единственным способом устранить разочарования и дать нам смелость в нашем доступе к Богу: «Итак придем с дерзновением»; то есть из-за заботы, любви и верности Христа как нашего Первосвященника, о чем говорилось выше. И мы можем добавить:
Обс. VIII. Что во всех наших приближениях к Богу мы должны рассматривать Его как сидящего на престоле. Хотя это и «престол благодати», тем не менее, это всё равно престол; размышления о котором должны влиять на наш разум с «благоговением и благоговением» во всем, что мы имеем с Ним.
Эти наблюдения, включенные в текст, очень важны сами по себе, поскольку они касаются основных частей жизни веры и нашего ежедневного духовного упражнения в нашем хождении перед Богом; однако я воздержусь от каких-либо расширений по ним, чтобы эти рассуждения не были слишком длинными.
Μόνῳ τῷ Θεῷ δόξα.
———

Послание к Евреям Глава 5
Эта глава состоит из трех основных частей: Первая: описание чинов и обязанностей первосвященника, стихи 1–4. Во-вторых, применение этого общего описания к личности и священству Иисуса Христа, в частности, стихи 5–10. В-третьих, периодическое отвлечение к обличению и увещеванию евреев по поводу их отсталости в познании тайн Евангелия, начатое в этом и продолжающееся в начале следующей главы, стихи 11–14.
В первой части дается общее описание первосвященника: 1. По его оригиналу; он «взят из среды людей». 2. По характеру своей должности; он «предназначен для людей в делах, относящихся к Богу». 3. С особой стороны; «приносить дары и жертвы за грехи», стих 1. 4.
От квалификации его личности для выполнения своей должности; ибо он должен быть тем, кто «может сострадать невежественным и сбившимся с пути», к чему присоединяется основание этого качества; ибо «и сам он окружен немощью», стих 2:5.
Из постоянных обязанностей, вытекающих из его должности и личной квалификации для нее, по отношению к другим и самому себе; ибо «по этой причине он должен приносить жертву за грехи, как за народ, так и за себя» (стих 3). «И никто себе не присваивает этой чести, но призванный Богом»; (2) Проиллюстрировано на примере Аарона: «Как и Аарон», стих 4.
Во-вторых, ἀπόδοσις, или «применение» этого описания к личности Иисуса Христа (что является второй частью главы), не призвано показать точное соответствие ему, как если бы все вещи были одинаковыми и даже или равные в первосвященнике, которого он описал, и в том, кого он теперь будет им представлять. Это противоречило бы замыслу апостола. Ибо описание, которое Он дал нам о первосвященнике, относится к нему или к такому, какой был у евреев по закону; и его целью было показать им, насколько он превосходнее священника, о котором он лечил. Следовательно, между ними неизбежно должны быть различные различия. Поэтому, применяя это описание законного первосвященника к личности и чину Христа,
Апостол стремится к трем вещам (как мы покажем позже): 1. Чтобы продемонстрировать, что не было ничего существенно необходимого для назначения кого-либо на должность первосвященника или для исполнения этой должности, но это было найдено и согласуется с Господом Иисусом Христом; 2.
Что бы ни было в слабости или немощи древнего первосвященника из-за его немощи и хрупкости, от которого был свободен Иисус Христос; 3. Что он имел на этой должности несколько преимуществ и преимуществ, в которых старый первосвященник не участвовал и не разделял их: эти вещи будут объяснены в дальнейшем. Следовательно, не следует ожидать, что применение апостолом описания прецедента будет точно соответствовать ему во всех деталях. А потому,—
1. Посредством ὕστερον πρότερον он настаивает сначала в заявлении на последнем примере своего описания, а именно на призвании первосвященника. Что касается личности Христа, то это выражается так: (1) Отрицательно: «Он не прославил Себя, чтобы стать священником»: (2) Положительно: это было от Бога; что он доказывает двойным свидетельством, одним из Пс. 2:7, другой из Пс. 110:4–
6. 

2. При исполнении своего служения, к которому он был так призван Богом, о чем он описывает: (1) От времени этого; «это было во дни плоти его:»
(2) Способ его исполнения; «Он возносил молитвы и прошения с сильным воплем и слезами: (3) Общий результат этого; он
«был услышан в том, что боялся», стих 7:
3. Он исходит из предвкушения возражения и в этом заявлении об исключительном превосходстве, которое он имел над всеми другими священниками, с той любовью и снисхождением, с которыми сопровождалось исполнение его служения; вместе с великой выгодой, вытекающей из этого:
«Хотя Он и был Сыном, но страданиями научился послушанию». стих 8.
4. Славный конец его священства, демонстрирующий несравненное превосходство его над превосходством Аарона, выражен в стихе 9. Всякое испускание:
5. В кратком описании своего призвания и служения, как он намерен впоследствии подробно рассказать о них, стих 10.
Третья часть главы содержит отвлечение к обличению и увещеванию евреев относительно того, о чем он намеревался говорить с ними: в чем выражено: 1. Случай; и что: (1) Что касается вещей, о которых он говорил, не абсолютно, но относительно них: «О которых нам есть что сказать, но трудно высказать»; (2) С их стороны: «Видя, что вы тупы на слух», стих 11. наслаждался, стих 12; (2) Чрезвычайно элегантным описанием природы тех слабостей, зла и недостатков, которые он обвинял в них (стихи 12, 13); (3) Провозглашая противоположную добродетель, на недостаток которой он жалуется, ст. 14.
Такова суть рассуждений этой главы, рассматриваемых отдельно. Мы также должны исследовать их связь с предыдущими и замысел апостола в них, который двоякий; для,-
Во-первых, Они уважают Его общую цель и цель. И здесь они содержат вход в полное и подробное описание священнического служения Христа, его превосходства и преимуществ, которые тем самым приносят пользу Церкви. Это было основным намерением апостола при написании этого послания; ибо, помимо превосходства этого учения самого по себе и неоценимых преимуществ, которые получает от него вся церковь, оно было особенно необходимо по многим причинам для евреев, как было показано. Поэтому в первой главе он дает описание личности Христа, которая, согласно новому завету, наделена всеми теми священными должностями в Церкви Божией и над ней, которые обычно исполнялись другими людьми в Ветхом Завете. Из них в следующих главах он более подробно говорит о своих царственных и пророческих свойствах; сравнивая его в этом с Моисеем и Иисусом Навином, показывая во многих случаях свое превосходство над ними. Между прочим, он также добавил несколько моментов, касающихся его священнического служения, общим описанием которого и заявлением о пользе церкви в связи с этим он завершает предыдущую главу.
Во всех этих вещах целью апостола было не рассматривать их абсолютно, а в отношении того применения их, которое, по Божьему назначению, использовалось в еврейской церкви в древние времена.
завещание; ведь этого требовал характер его договора с ними. И здесь он совершил две вещи, обе противоположные его главной цели; для,-
1. Он объявляет, что было во всех тех учреждениях, которым Бог намеревался научить их, поскольку все они были «тенями будущих благ».
Итак, он дает им понять, что какое бы уважение они ни имели к ним и как бы они ни покоились в них, они были назначены не ради них самих, а только на время, чтобы предвосхитить то, что теперь, в лице и посредничестве Христа, действительно произошло. и действительно продемонстрировано им. 2. Он ясно показывает, насколько путь и поклонение Богу, к которому они теперь были призваны и к которому они стали причастниками согласно Евангелию, превосходили те, которые им были доверены раньше; отсюда вывод был легким и неизбежным, а именно необходимость их стойкости в исповедании Евангелия, а это главная цель, к которой они стремились.
На этом основании апостол предпринимает сравнение между священством Аарона и его преемников и священством Иисуса Христа, которое было прообразом этим. И это он делает в отношении обеих упомянутых целей; ибо, во-первых, он показывает им, как они были в древности наставлены о природе и использовании того священства, которое, по обетованию Божьему, должно было быть введено и установлено в церкви в лице Его Сына. Поэтому он излагает различные вещи, которые, как они знали, принадлежали к священству в древности, откуда они могли бы узнать кое-что, да и многое, о природе того, что сейчас демонстрируется, поскольку они были учреждены с целью провозгласить это, хотя они делали это лишь неясно. . И затем он также раскрывает превосходство этого священства Христа над древним, поскольку сущность превосходит тень и постоянное представленное, неясные и увядающие его представления. Здесь делается вход к рассмотрению этих вещей, который, с некоторыми случайными отступлениями, продолжается до конца 10-й главы.
Во-вторых, в частности, нынешний дискурс этой главы имеет отношение к тому, что непосредственно предшествует в конце предыдущего; ибо, предложив там им на рассмотрение священническое служение Христа и дав славное описание его в целом, относительно Его личности и возвышения, он показывает, насколько это способствует пользе и утешению Церкви, как можно видеть в текст и наше его изложение. Чтобы подтвердить то, что он предложил, и укрепить нашу веру в
ожидая выраженных благ, он приступает к конкретному описанию этой должности, которую осуществлял Христос; и в этом отношении последующая речь обосновывает и обосновывает то, что он непосредственно перед этим изложил и заявил.
Евреям 5:1
Πᾶς γὰρ ἀρχιερεὺς ἐξ ἀνθρώπων λαμβανόμενος, ὑπὲρ ἀνθρώπων

καθίσταται τὰ πρὸς τὸν Θεὸν, ἵνα προσφέρῃ δῶρά τε καὶ θυσίας ὑπὲρ
ἁμαρτιῶν.
Ἐξ ἀνθρώπων. Сыр., א נָ
שׁ
ָ בּ
נַ
יְ ןמֵדְּ, «который из» (или «из числа») «сынов человеческих». Ὑπὲρ ἀνθρώπων καθίσταται. Сыр., א נָ
שׁ
ָ
בּ
נַ
יְ ף ח
לַָ
םאֵקָ «означает мужчин»; то есть вместо них. Τὰ πρὸς τὸν Θεὸν.
Сыр., ן א
נֵ
יִ אהָ א
לָ דּ
דְַ ןי א
י
לִֵ, «над вещами, которые от Бога» или которые принадлежат Ему; как мы увидим, не так правильно. В арабском языке τὰ πρὸς τὸν Θεόν переводится как «в вещах, приносимых Богу»; хорошее чувство слова. А по-эфиопски «назначается мужчинам с» (или «до»)
"Бог;" то есть сделать для них то, что следует сделать с Богом. Вульг. Лат.: «in iis quæ sunt ad Deum», «в делах, принадлежащих Богу», или в том, что должно быть сделано с Ним. Итак, Арий: «ea quæ ad Deum» — с той же целью. Беза, «in iis quæ sunt apud Deum peragenda», «в делах, которые должны совершаться по отношению к Богу»; более правильно, чем наши и ремисты, «в том, что касается Бога», ибо то же самое касается бесчисленных вещей, по тем или иным причинам, которые здесь не подразумеваются. Δῶρα. Сыр., בּ
נָ
אָ ק
וּ
רְ,
«приношения», «приношения»; общее название для всех жертвоприношений.
Πᾶς ἀρχιερεύς. Πᾶς γὰρ ἀρχιερεύς, — то есть,
ה
נָּ
ד
וֹ
ל
ַ ן כּ
ֹ
הֵ
בּ
לָ, «каждый
вождь» или «великий жрец». Или как по-сирийски א מ
רֵָ כּ
וּ ר
בַ כּ
לֻ, «принц» или
«начальник жрецов». Первое упоминание о первосвященнике – Лев. 21:10, י
ו א
חֶָמֵ
גָּ
ד
וֹ
ל
הַ ן ה
כּ
ֹ
הֵַ, «священник, который велик среди братьев своих». LXX., ὁ
ἱερεὺς ὁ μέγας ἀπὸ τῶν ἀδελφῶν αὐτοῦ. Июнь: «sacerdos qui maximus est fratrum suorum». Все мужчины в семье Аароновой были равны и братья в отношении священства; но был один, который был главой и князем остальных, чья должность не отличалась от их, но при исполнении ее и подготовке к ней было много вещей, специально предназначенных для него. И эти вещи четко назначены и
перечислено в нескольких местах. Вся должность сначала была передана ему, а остальные священники были как бы его нынешними помощниками и рассадником будущей преемственности. В нем одном сохранилась вся природа типа. Но как в одном случае наш апостол говорит нам о самих первосвященниках, что по закону их «было много», то есть последовательно друг за другом, «потому что смерть им не позволяла оставаться», Евр. . 7:23 (достаточно было одного первосвященника, чтобы представлять священство Христа, но поскольку Бог хотел, чтобы это делалось постоянно в течение существования этого церковного государства, и каждый отдельный человек из них умирал в свое время, они были умножаться по преемственности;) так что из-за их слабости и умножения плотских служений, которые им приходилось совершать, ни один человек не мог исполнять всю эту должность, поэтому к первосвященнику на время были добавлены другие, как его помощники, которые также были прообразами Христа, поскольку были участниками Его служения. Но поскольку эта должность в основном распределялась и возлагалась на первосвященника, и потому что многие важные части ее обязанностей были переданы ему; а также потому, что славные одежды, свойственные этому служению, сделанные «для славы и красоты», чтобы представлять превосходство и святость личности Христа, не должен был носить никто, кроме Него; он один выделен как главный представитель Господа Христа на этом посту.
А первосвященник был один человек, в одно время был только один, чтобы лучше прообразовать служение Христа. Правда, в Евангелии упоминается τῶν ἀρχιερέων, о «первосвященниках», которые тогда были, Мф. 2:4, 16:21, что мы переводим как «первосвященники». Так, Скеву, отца бродячих экзорцистов, называют ἀρχιερεύς, Деян 19:14. Но это были только такие, которые были ἐκ γένους ἀρχιερατικοῦ, Деян 4:6, из рода и близких родственников того, кто был в настоящее время первосвященником, или из того рода, в котором в настоящее время было первосвященство; ибо из них в обычном порядке должен был быть выбран преемник. Возможно также, что так называли тогда тех, кто был главами или начальниками нескольких орденов или курсов жрецов. Но абсолютно по закону первосвященник был только один в одно время.
А апостол говорит о первосвященнике по закону Моисееву. Гроций думает иначе: «Non tantum legem hîc respicit; sed et morem ante legem, cum aut primogeniti Familiarum, aut à populis Electi».
reges, inirent sacerdotium»; — «Он уважает не только закон, но и порядок перед законом, когда первенцы семей или цари, избранные народом, принимали и исполняли священство». ясно, о ком говорит апостол, и что были такие среди народа Божия, либо по естественному происхождению, либо по согласию многих до закона, неверно. И это предположение противоречит замыслу апостола, который говорит с евреями о привилегиях и священстве, которыми они пользовались на основании закона Моисея, поэтому в главе 7:11 он прямо говорит: «Если бы совершенство достигалось через левитское священство».
Вот о чем он говорит. И стих 28: «Закон делает людей первосвященниками». Он говорит о священниках, назначенных законом, то есть о Моисее, и только о них.
Некоторые толкователи Римской церкви, например наши ремисты, пользуются случаем, чтобы утверждать необходимость христианского священства приносить жертвы Богу, а также распоряжаться всем, что касается поклонения Богу, и упрекать королей и князей, если они вставьте туда что-нибудь, поскольку это дело, к которому они не имеют никакого отношения. Но они не могут в действительности представить себе, что у апостола было хоть малейшее намерение учить чему-либо подобному в этом месте; и поэтому самые трезвые толкователи среди них ограничивают свои беседы левитским священством. Да, действительно, цель апостола состоит в том, чтобы доказать, что все священство в собственном смысле слова и все надлежащие жертвы, приносимые в силу этого служения, были совершены в священстве и жертве Христа, видя единственное назначение и цель они должны были представлять и прообразовать их в церкви. И отрицать их уход из жизни сейчас или ссылаться на продолжение какого-либо другого надлежащего священства и жертвоприношения — значит отрицать, что Иисус пришёл во плоти; что есть «тот дух антихриста», 1 Иоанна 4:3.
Ἐξ ἀνθρώπων λαμβανόμενος. Ἐξ ἀνθρώπων λαμβανόμενος, «взятый из среды людей». Это выражение не является частью предмета предложения или просто описывает то, о чем говорится, как если бы целое должно было быть
«всякий первосвященник, взятый из людей»; каким образом и в каком смысле они ограничивают предмет, о котором говорится, поскольку содержат в себе ограничение и настолько интимны, что так бывает с каждым первосвященником, взятым из людей, хотя с другими, которые не таковы, может быть и иначе. . Но это одно из того, что приписывается всякому первосвященнику, каждому
тот, который настолько абсолютен; тот, кто таков, должен быть «взят из среды людей».
А «ex hominibus assumptus» — это то же самое, что «ex hominibus assumitur».
берется из числа людей; и весь смысл может быть дополнен союзом, вставленным перед следующими словами: «взят из людей и назначен». Итак, это первое, что принадлежит первосвященнику и что здесь ему приписывается: «он взят из среды человеков».
И здесь важны две вещи: 1. Что он из людей; и 2. Что он взят из их среды.
Ἐξ ἀνθρώπων. 1. Он ἐξ ἀνθρώπων, и сюда включены две вещи:
— (1) Что Он есть «природа человека»; Он есть и должен быть причастником общей человеческой природы с остальным человечеством, иначе по многим причинам он не сможет исполнять эту должность. Ни божественная природа, ни ангельская не способны осуществить это для людей; и это в основном предназначено. (2) До своего вступления на эту должность он был среди простых людей, так как в его природе не было ничего, что могло бы предпочесть его им. Так было и с Аароном; он был обычным человеком среди своих собратьев, да, подлым человеком в рабстве до своего призвания на должность. Первый из них объявляет, кем является и каким должен быть каждый первосвященник; последнее — то, чем на самом деле был первый законный первосвященник.
Ранее я показал, что в этом описании служения первосвященника и его применении к Иисусу Христу в нем находятся те вещи, которые необходимы для него и без которых оно не могло быть должным образом исполнено, и что в гораздо более совершенный и превосходный образ действий, чем у священников закона; но те вещи, которые хотя и были обязательно обнаружены у всех, кто был наделен этой должностью, но принадлежали не к самой должности и не к ее исполнению, а возникали из самих людей и их несовершенств, им не было места в нем при все. Так же и здесь. Для самой должности было важно, чтобы он был причастником человеческой природы; и что так было с Господом Христом, наш апостол ясно заявляет, объясняя причину этого в гл. 2:14: но это не было так, чтобы он находился в абсолютно таком же состоянии, как и все остальные люди, до своего призвания на должность; ибо так апостол заявляет, что Он не был, но был Сыном, Сыном Божьим, гл. 5:8. Итак, «Сын был посвящен», то есть во священника, «на веки веков», гл. 7:28. Ибо он родился в этом мировом царе,
священник и пророк Своей церкви.
2. Λαμβανόμενος, «assumptus», или «принято», отделено от них.
Став первосвященником, он уже не имеет с ними того же ранга и качества.
Ὑπὲρ ἀνθρώπων. Ὑπὲρ ἀνθρώπων καθίσταται, τὰ πρὸς τὸν Θεόν, «предназначено для людей». Ὑπέρ иногда означает «порок» или «локо», «вместо этого».
Иоанна 10:11, 15, 13:38; иногда «за», только когда оно обозначает конечную причину, например, сделать что-то на благо людей, 2 Тим. 2:10. И оба эти чувства могут иметь здесь место; ибо там, где есть первое намерение, всегда включено и второе. Кто делает что-либо вместо другого, тот всегда делает это для его блага. Можно сказать, что первосвященник стоял и действовал вместо других людей, когда он выступал от их имени, представлял их личность, защищал их дело и исповедовал их грехи (Лев. 16:21. Но в этом месте, очевидно, подразумевается «ради них», или «ради их блага и выгоды, совершать то, что с их стороны пред Богом должно быть исполнено».
Καθίσταται. Καθίσταται τὰ πρὸς τὸν Θεόν. Некоторые полагают, что поскольку καθίσταται есть, как говорится, «verbum medium», то оно может в этом месте иметь активное значение; и тогда смысл этого будет в том, что он может
«назначать», «предписывать» или «упорядочивать дела Божьи». Но так как оно употребляется чаще всего в среднем или пассивном смысле, то и в этом месте иначе и быть не может. Так поясняет себя апостол, гл. 8:3, Πᾶς ἀρχιερεὺς εἰς
τὸ προσφέρειν δῶρά τε καὶ θυσίας καθίσταται, — «Каждому первосвященнику положено приносить дары и жертвы»; какое место излагает это? И в этом слове подразумеваются две вещи: Божье назначение и назначение; 2. Фактическое посвящение в порядке закона.
Так было и с Аароном.
1. Бог дал повеление рукоположить его в чин священства. «Возьми Аарона, брата твоего, — говорит Бог Моисею, — בּ
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רָ ְ», «из сынов Израилевых» (т. е. ἐξ ἀνθρώπων,
«из людей»), «чтобы он мог служить мне в чине священника»,
Исх. 28:1. Это было основанием его призвания, отделения и служения.
2. Он был фактически посвящен на свою должность посредством различных жертвоприношений, подробно описанных в Исх. 29. И был он рукоположен τὰ πρὸς τὸν Θεόν. Сейчас
эта последняя часть его рукоположения объяснялась слабостью и несовершенством этого священства, так что он не мог быть посвящен без принесения в жертву других вещей. Но Господь Христос, будучи и священником, и Сам жертвой, не нуждался в таком рукоположении и не был на него способен.
Таким образом, как мы увидим, его рукоположение заключалось лишь в божественном назначении и назначении. И эта разница должна была быть между теми, кто был поставлен первосвященниками по закону и имел немощи, и тем, кто был поставлен словом клятвы Божией, Который есть Сын, Евр. 7:28.
Τὰ πρὸς τὸν Θεόν. Τὰ πρὸς τὸν Θεόν. Выражение эллиптическое и священное; но то, что в нем имеется в виду, достаточно ясно, а именно то, что должно было быть сделано с Богом или по отношению к Богу в Его поклонении, чтобы соответствовать обязанностям и целям служения священства, то есть совершать вещи, которыми Бог может быть умилостивлен и искуплен; примирился, умиротворился, и гнев его отвернулся. См. Евр. 2:17.
Ἵνα προσφέρῃ. Ἵνα προσφέρῃ δῶρά τε καὶ θυσίας ὑπέρ ἁμαρτιῶν,
— «что он может предложить», ר
בֵ וַ
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קְ; слово включает в себя все священническое слово
выполнение от начала до конца принесения, заклания и сжигания жертвы в соответствии с законом; об этом см. Левит, гл. 1–5 и наши предыдущие упражнения, касающиеся жертвоприношений евреев. Δῶρα καὶ
θνσίας Предметом этого священнического действия является δῶρα καὶ θυσίαι.
Толкователи расходятся во мнениях относительно применения этих слов к древним жертвоприношениям. Некоторые думают, что отвечают ת
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«мирные жертвы» и «всесожжения»; какой-то תא ח
טַָּ и םשְׁאָ, «грех» и
«жертва повинности». Самое общее мнение состоит в том, что под «дарами» подразумеваются все приношения неодушевленных вещей, например, мяса, напитков, масел, первых плодов, еды и тому подобного; и «жертвоприношениями» — приношениями всех закланных существ, например, агнцев, козлов, голубей, кровь которых проливалась на жертвенник. И к этому различию приводят нас слова, причем последнее прямо означает принесение в жертву убитых или закланных вещей. Но наш Спаситель, кажется, объединяет все приношения под названием «дары», Мф.
5:23. И если здесь можно предположить различие, то я думаю, что
под «подарками» могут подразумеваться все «добровольные подношения»; и «жертвами»,
те, которые были определены в отношении случаев, времени и времен года
закон. Но я скорее считаю, что апостол использует эти два слова вообще для выражения всякого рода жертв за грех; и поэтому это выражение ὑπὲρ ἁμαρτιῶν, «за грехи», может относиться как к δῶρα, «дарам», так и к θυσίας, «жертвам».
Вер. 1. Ибо всякий первосвященник, взятый из людей, предназначен для людей в делах, относящихся к Богу, чтобы он мог приносить и дары, и жертвы за грехи.
Каково отношение этих слов к речи апостола, как в целом, так и в частном, было сказано выше. Я буду стремиться только к тому, что является конкретным и непосредственным. Поэтому, предложив священство Христа как нечто великое преимущество и утешение для верующих, он занимается подтверждением этого служения, провозглашая природу этого служения и применяя то, что он наблюдает в нем, к Господу Христу, как нашему Первосвященнику. В этом стихе мы имеем, как было сказано, общее описание первосвященника, поскольку его должность была установлена и завершена законом. Для,-
1. он описан по оригиналу. Он – «взятый из людей»,
из числа тех, у которых он должен быть священником, чтобы быть с ними одним причастником одной природы, Исх. 28:1. Он не должен был быть ангелом, чья природа была неспособна к тем сострадательным впечатлениям, которые необходимы для надлежащего исполнения этой должности. Кроме того, действия ангела среди грешников были бы сопряжены со страхом и ужасом и лишили бы того духовного дерзновения и уверенности, к которым первосвященник должен воодушевлять людей. Более того, при этом не было бы никакого изображения того союза между Господом Христом и нами, который был необходим нашему первосвященнику, который должен был сам быть и священником, и жертвой. Поэтому первосвященник должен был быть «взят из среды людей», как и Господь наш Христос, как об этом подробно говорилось в гл. 2:10–16. И нас этому учат:
Обс. I. Участие Христа в нашей природе, необходимое Ему для несения и исполнения служения первосвященника от нашего имени, является великим основанием утешения для верующих, очевидным свидетельством того, что Он является и будет нежным и сострадательным по отношению к их. Читатель может ознакомиться с тем, что было сказано с этой целью в гл. 2:10, 11 и т. д.
2. Он описывается исходя из характера его должности в целом. Он «предназначен для людей в делах, относящихся к Богу». Есть вещи, которые нужно сделать с Богом ради людей как грешников и в отношении греха, как сказано в конце стиха. Отсюда возникла необходимость в священниках, как мы показали в другом месте. Если бы не было никакого греха, никакого искупления греха перед Богом, каждый сам по себе должен был бы делать то, что принадлежало Богу, или то, что он должен был делать с Богом. Ибо Бог не требовал от человека ничего, кроме того, что он мог сделать для себя. Но теперь, поскольку все люди грешны, они не сразу будут обращаться с Богом; кроме того, теперь им предстоит сделать то, чего они сами не смогут выполнить. Таким образом, именно благодаря вмешательству Иисуса Христа в отношении Его будущего священства кому-либо когда-либо было разрешено вести переговоры с Богом об искуплении греха; и это было основой типичного священства древности. Эти священники были «предназначены для людей в делах, относящихся к Богу».
Обс. II. Именно появление греха сделало необходимым служение священства. Это было неоднократно подтверждено в других местах.
Обс. III. Такое назначение было сделано по бесконечной милости.
Без этого всякое святое общение между Богом и человеком должно было бы прекратиться; ибо 1. грешники не были готовы приблизиться к Богу, и 2. никакое служение, которое они могли выполнять или были обучены выполнять, не подходило для великой цели, о которой теперь должен был заботиться человек, –
а именно, мир с Богом. Ибо люди всех людей, оскверненные и ненавистные проклятию закона, как им предстать перед праведным и святым Богом? Это. 33:14; микрофон. 6:6, 7. Может быть, скажут: «Сами эти священники, о которых апостол говорит в первую очередь, также были грешниками, и тем не менее они были назначены для людей в делах, принадлежащих Богу; чтобы грешники могли предстать в таких делах перед Господом». Я отвечаю: это правда, они были такими. И поэтому наш апостол говорит, что они должны были принести жертву за свои грехи, а также за грехи народа, стих 3; но тогда никто из них не исполнял эту должность просто от своего имени и за свой счет, но как прообраз и представители Того, Кто не имел греха и Чья должность придавала их добродетели и эффективности. Опять же, люди сами по себе не могли ничего предложить Богу, кроме своих моральных обязанностей.
чего требовал от них закон их сотворения и завет дел. Но они, как известно, по многим причинам не могли быть выполнены или не могли совершить искупление греха, великого дела, которое теперь должно быть совершено с Богом, и без которого все остальное, что могут сделать грешники, не имеет значения. Поэтому Бог, назначив для этой цели новое служение, а именно жертвоприношения, назначил и новый путь, с совершением священником во имя и за других. И это было самое милостивое назначение, поскольку исключительно от него зависит все благословенное общение с Богом и все надежды на принятие Его. Хотя событие было печальным, облегчение было великолепным.
Обс. IV. Священник характеризуется особым исполнением своего долга или служения; это его «приношение даров и жертв за грехи». Это надлежащая и основная работа священника, как мы подробно заявили в наших «Упражнениях». Священники и жертвоприношения настолько связаны, что их невозможно разделить. Уберите одно, и вы уничтожите другое.
И эти жертвы здесь приносятся «за грех»; то есть предлагается Богу для искупления, умилостивления и примирения за грех.
Обс. V. Там, где нет надлежащей умилостивительной жертвы, нет и настоящего священника. Каждый священник должен «приносить жертвы за грех»; то есть совершить искупление. И поэтому,-
Обс. VI. Только Иисус Христос является Первосвященником Своего народа; ибо только Он один мог принести жертву за наши грехи, чтобы совершить искупление. Наш апостол намерен доказать это и делает это соответственно в этой и последующих главах.
Обс. VII. Это была великая привилегия, которой пользовалась церковь в древности, представляя, по назначению Бога, священство и жертву Христа в своих типичных священниках и жертвах. Сами по себе они были вещами низкими и плотскими, которые никоим образом не могли искупить их грехи: это работа, которую нельзя совершать кровью быков и козлов. Ожидание такого результата и результата просто благодаря таким жертвам является величайшим оскорблением природы, правления, святости и праведности Бога. Но в том была их слава и превосходство, что они напечатали и представили то, что должно было действительно завершить великую и могучую работу по разрешению спора между Богом и человеком.
о грехе.
Обс. VIII. Гораздо более славной является наша привилегия в рамках Евангелия, поскольку наш Господь Иисус взял на себя и фактически выполнил эту часть Своего служения, принеся абсолютно совершенную и полную жертву за грех.
Здесь заложен фундамент всего нашего мира и счастья. И это теперь ясно предложено нам, а не прообразами и не изложено в притчах. Их учения в древности были неясны, и поэтому многие упустили в них разум Божий. Поэтому некоторые думали, что они должны полагаться на свои жертвы ради своей праведности и прощения. Из них некоторые присоединились к ним и покоились в них к гибели своей. Другие, более раздраженные своими убеждениями, думали о других способах и о том, как им превзойти то, что требовал Бог, поскольку они не могли доверять тому, что Он требовал, Мих. 6:6, 7. Но теперь все ясно открыто и предложено нам; ибо Иисус Христос в Евангелии «очевидно распят на наших глазах», Гал.
3:1. Наш путь открыт, чтобы «путники, даже глупые, не заблудились на нем», Ис. 35:8. Когда покрывало снято, «все мы открытым лицом видим, как в зеркале, славу Господню» (2 Кор. 3:18. Сумма всего такова:
Обс. IX. Что следует делать с Богом из-за греха, чтобы он был искуплен и помилован, и чтобы люди у Бога, согрешившие, были приняты с Ним и благословлены, все это на самом деле сделано для них Иисусом Христом, их высшим священник, в жертве за грех, которую он принес за них. Он был рукоположен τὰ πρὸς τὸν Θεόν, — творить с Богом все, что должно было быть сделано для нас; а именно, чтобы мы могли быть прощены, освящены и спасены. Это он предпринял, когда принял на себя эту должность. Его мудрость, верность и милосердие не позволят нам предположить, что он оставил невыполненным что-либо из того, что относилось к этому. Если бы что-нибудь было упущено, то все было бы хорошо, ибо никто, кроме него самого, ни на небе, ни на земле, не мог ничего сделать в этом деле. Поэтому Он верно, милостиво и полностью сделал все, что должно было быть сделано с Богом ради нас.
В частности, он принес ту великую жертву, которая была обещана, ожидаема и представлена от основания мира как единственное средство примирения и мира между Богом и человеком. Так сказано в тексте, который он должен был сделать: он должен был принести жертву за грех. Как он это сделал и чего он этим достиг, мы должны объяснить в нашем прогрессе. На данный момент может быть достаточно того, что Богу больше нечего делать с грехом, как
искупление, умилостивление и прощение. Для этого не нужно больше никаких жертв — ни масс, ни заслуг, ни наших собственных дел.


Евреям 5:2
Апостол предложил себе две вещи, которые в этом и последующих стихах он продолжает развивать. 1. Описание первосвященника по закону. 2. Доказательство того, что (1) все полезное и превосходное в таком первосвященнике можно было найти в более выдающемся виде в Иисусе Христе, единственном подлинном и надлежащем Первосвященнике Церкви; а также (2) Что все слабое и немощное в таком священнике, неизбежно сопровождающее его хрупкое и греховное состояние, которое либо затмило славу, либо ослабило эффективность исполняемого им служения, не имело в нем вообще места. . Ибо, поскольку страсти и немощи нашей человеческой природы бывают двух видов: (1) Такие, которые возникают из ее сущности и строения и поэтому естественно и абсолютно необходимы для всех, кто является причастниками ее как сотворенной; (2) Такие, которые случайно приходят на него из-за входа греха, которые прилипают ко всем, кто является причастником нашей природы как развращенные; первые виды были необходимы тому, кто должен быть первосвященником, и это не только его будучи таковым, как и участие нашей природы в целом, но также и в отношении такой квалификации того, которая полезна и воодушевляет тех, для чьего блага он осуществляет и исполняет свою должность; но последние таковы, что, хотя они и не лишили должности при исполнении ее тех, кто был им неприятен в отношении доли их участия в ней, тем не менее, это было обвинением в ее совершенстве и абсолютно препятствовало ее осуществлению. способный достичь высшей цели священства. Посему первый вид этих чувств, таких как сострадание, любовь, снисхождение, забота, жалость, был не только во Христе, нашем Первосвященнике, но также, милостиво подготовленный, принадлежал к Его святому достоинству для действенного и ободряющего освобождения. своего офиса. Последний род, как смерть естественная, болезни, расстройства ума, неизбежно производящие личные грехи, с другими немощями, как они находились у первосвященника по закону, и принадлежали к несовершенству этого священства; так что быть либо греховным
или карательные, по отношению к отдельной личности, в которой они находились, им не было места в Иисусе Христе, Сыне Божием. Поэтому, чтобы правильно понять сравнение, проведенное здесь между первосвященником по закону и Иисусом Христом, или его применение к Нему, как сказано о первосвященнике по закону, мы должны заметить, что апостол имеет в виду две упомянутые вещи. во второй части ранее изложенной:
1. Все реальные, необходимые, полезные условия и качества первосвященника, требуемые от него законом, были найдены в Иисусе Христе как нашем Первосвященнике, посредством чего Он отвечал и исполнял прообразы и прообразы, которые были сделано из него по ветхому завету.
2. Что все, что обязательно принадлежало личностям первосвященников древности, поскольку они были грешными людьми, причастниками нашей развращенной или испорченной природы, в Нем нельзя было ни искать, ни найти.
И к этому добавляется, как необходимое условие того и другого:
3. Различные вещи, в которых заключалось особое возвышение, продвижение и совершенство этой должности, были настолько особенными для Него, что они не были и не могли быть представлены первосвященником, созданным так по закону.
Поэтому апостол представляет не точную параллель или полное сходство между законным Первосвященником и Христом, Сыном Божьим, а такое сравнение, при котором, хотя в вещах существует согласие в отношении определенной цели, но различия велики и многочисленны; это может иметь место только тогда, когда один из сравниваемых действительно во многих отношениях несравненно превосходнее другого. С этой целью и наблюдение Златоуста на месте: Τέως οὗν ἅ κοινά ἐστι τίθησι πρῶτα· καὶ τότε δείκνυσιν ὅτι
ὑπερέχει· ἡ γὰρ κατὰ σύγκρισιν ὑπεροχὴ οὕτω … ὅταν ἐν μὲν τοῖς
κοινωνῇ, ἐν δὲ τοῖς ὑπερέχῃ· εἰ δὲ μὴ οὐκ ἐτι κατὰ σύγκρισιν. — «Сначала излагает общее для обоих, затем объявляет, в чем»
(то есть Христос) «превосходит; ибо так превосходство определяется сравнением, когда в одном есть равенство, в другом превосходство с одной стороны; а если бы было иначе, то не было бы никакого сравнения». Слова второго стиха таковы:
Вер. 2.— Μετριοπαθεῖν δυνάμενος τοῖς ἀγνοοῦσι καὶ πλανωμένοις, ἐπεὶ
καὶ αὐτὸς περίκειται ἀσθένειαν.
Μετριοπαθεῖν δυνάμενος. Вульг. Лат. «qui condolere possit», «который может скорбеть вместе». Рем., «тот, кто может иметь сострадание». Арии, «mensurate pati potens», «способные переносить умеренно». Сыр., ה שׁ
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"и кто может подвести" (или "смиренный
сам") "душу свою, и страдать", или снисходить страдать. араб.,
«кто может пожалеть и простить». Эфиопский перевод, полностью относя это к первосвященнику по закону, в качестве противопоставления, а не сравнения, читает это как «который не может помочь тем, кто заблуждается под их руками» или своим поведением. Eras., «qui compati possit», «кто может страдать вместе» или сострадать. Беза, «qui quant satis est possit miserari vicem ignorantium»; то есть «кто может достаточно пожалеть и сострадать к этому состоянию» и т. д. Эти толкователи не только используют разнообразные выражения, но и имеют в виду различные смыслы, как мы увидим при их рассмотрении. Наши, «кто может пожалеть»; и на полях: «разумно терпеть».
Τοῖς ἀγνοοὺσι καὶ πλανωμένοις, «ignorantibus et errantibus». Без.,
«аберрантибус»; откуда наше, «с дороги». Тот, кто «с дороги», по сути, является «аберранцем». Рем., «и заблуждайся». араб., «которые поступают глупо и ошибаются».
Περίκειται ἀσθένειαν. Сыр., שׁי ל
בְִ, «одет», окружен немощью, как человек со своей одеждой, которая окружает его и всегда прилепляется к нему.
Стих 2. — Кто может сострадать [может милостиво сносить] невежественных и сбивающихся с пути, видя, что и сам окружен немощью.
Здесь продолжается речь, начатая в предыдущем стихе, и все, сказанное в ней, регулируется первыми словами: «Всякий первосвященник» — «Всякий первосвященник есть тот, кто может иметь сострадание». И та же конструкция и смысл продолжается и в следующем стихе.
В этих словах есть три вещи: 1. Отличный и нужный
квалификация или дарование первосвященника; он есть и должен был быть тем, кто «способен иметь сострадание». 2. Особый предмет его должности действует исходя из этого качества и соответствует ему; то есть «те, кто невежественны и сбиваются с пути». 3. Особая причина, делающая это качество необходимым для него, или средство, посредством которого оно в нем зародилось; «он сам окружен немощью», и это должно быть особенно исследовано.
Δυνάμενος. 1. Μετριοπαθεῖν δυνάμενος. Δύναμαι прежде всего и правильно означает естественную способность, способность совершать что-либо. И оно употребляется в отношении Бога и человека в соответствии с их различными силами и способностями: единое изначальное и абсолютно бесконечное; другой производный, зависимый и по-разному ограниченный. Это первое и правильное значение слова, которое известно тем, что не нуждается в подтверждении примерами. Во-вторых, оно означает моральную силу в отношении границ и пределов нашего долга. Итак, «Illud possumus quod jure possumus» — «То, что мы можем делать то, что мы можем делать законно». Люди могут делать многие вещи естественно, чего они не могут делать морально, то есть справедливо; и они делают это каждый день. 1 Кор. 10:21, Οὺ δύνασθε ποτήριον Κυρίου πίνειν
καὶ ποτήριον δαιμονίων, — «Не можете пить чашу Господню и чашу бесовскую»; «Вы не можете сделать это праведно, вы не должны этого делать». 2 Кор.
13:8, Οὐ γὰρ δυνάμεθά τι κατὰ τῆς ἀληθείας, — «Мы ничего не можем сделать против истины, но за нее». Итак, оно выражает силу, соразмерную нашему долгу и приложенную к его исполнению, Быт.
39:9. В-третьих, Δυνάμενος, «потенс», так же, как и ἱκανός, «идоней», тот, кто обладает характерами и наклонностями, соответствующими его работе или тому, что о нем утверждают. Этот смысл слова мы раскрыли на гл. 2:17, 18, 4:15. И этот смысл, который здесь подразумевается, можно понимать двояко, или он включает в себя две вещи: (1) Отрицание неспособности к тому, что утверждается: Он не имеет такой природы, такого состояния или настолько квалифицирован, что он не способен — то есть не соответствует и непригоден — для этой работы. (2) Утверждение положительной склонности, соответствия, готовности и способности к этому: «Кто может, у кого нет ничего по природе или состоянию, что могло бы ему помешать, тот расположен к этому и готов к этому».
Μετριοπαθεῖν. Μετριοπαθεῖν. Это слово нигде не используется в Новом Завете, а только в этом месте; и, как многие полагают, здесь оно используется в
ощущение новое и своеобразное. Поэтому, как мы уже заметили, толкователи так по-разному передавали это слово. И толкователи не менее разошлись во мнении о его смысле, хотя различия в нем не велики и не важны, поскольку все приписывают ему здравое и полезное значение. У других авторов оно означает постоянное «умерение привязанностей». Μετριοπαθής – «modice»,
или
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perturbationibus;» — «тот, кто умерен в своих привязанностях; который не превышает должной меры в смятении ума». Таким образом, μετριοπαθέω — это «moderateferre», «переносить что-либо», особенно провоцирующие гнев, «умеренно», без какого-либо сильного волнения чувств, чтобы быть возбужденным. к гневу, суровости и неудовольствию.
Пример тому мы можем взять у Моисея. Он был μετριοπαθής в высоком и превосходном виде; откуда этот характер, данный ему Святым Духом, Числ. 12:3: «Моисей был человеком א
ֹ
ד מְ ע
נָ
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«очень кроткий из всех людей». О нем говорится в связи с его спокойным и терпеливым поведением в отношении раздражающих провокаций, когда Мириам и Аарон противостояли ему и упрекали его. Он был μετριοπαθής; но как лучшее из лучших из людей лишь слабое и несовершенное, так и Бог в Своей мудрости распорядился так, чтобы недостатки лучших из них были в их лучших проявлениях или в том, в чем они больше всего преуспели; что никто не должен хвалиться собой, но что «хвалящийся хвалится Господом». Таким образом, Авраам и Петр потерпели неудачу в своей вере, в которой они были столь выдающимися. И неудача Моисея впоследствии заключалась в этой кротости или умеренности в обращении с провокациями. Он не был способен на все, но, по наущению народа, «говорил необдуманно» и в гневе, говоря:
«Послушайте, мятежники, нам нужно принести вам воду из этой скалы?» Число.
20:10. Эта привилегия в каждом случае сохраняется только за Христом; он всегда может вынести «quantum satis est» настолько, чтобы наверняка предотвратить любое последующее зло.
Если это слово использовать в этом смысле, то следует проявлять уважение к тому, что вызывает провокацию и раздражение у тех, кто «невежественен и отстранен». «Первосвященник — это тот, кто здоров и способен переносить умеренно и
спокойно относиться к недостаткам, неудачам и грехам тех, ради кого он исполняет свои обязанности; не впадать в какой-либо гнев или чрезмерное негодование против них по причине их немощей». И это применительно к Иисусу Христу является предметом высочайшего ободрения и утешения для верующих. Если бы не было в нем абсолютной достаточности этого расположения и того, что во всех случаях он должен был бы с неудовольствием отбросить нас всех.
Эразм выражает это словами «qui placabilis esse possit», то есть того, «кого можно успокоить», кто готов снова получить удовольствие, когда он разгневан или спровоцирован. Но здесь апостол учит нас не тому, как первосвященник может быть умиротворен, когда он гневается, а тому, насколько далек он или должен быть от этого в любом случае.
Вулг. Как мы видели, лат. звучит так: «qui condolere possit»; что то же самое и с δυνάμενος συμπαθῆσαι, гл. 4:15, «можно осязать чувством».
И вполне вероятно, что μετριοπαθεἱν может быть употреблено здесь в том же смысле, что и συμπαθῆσαι, гл. 4:15. Но тогда можно задаться вопросом, является ли слово «condoleo», «с кем скорбеть», таким же обширным и значимым, как
«компатиор»; что также возможно, учитывая правильное значение слова «долео».
значит испытывать боль. И поэтому не следует предполагать ничего большего, чем то, что мы уже открыли в этих других местах. Сказанное относится к описанию милосердной природы первосвященника, его склонности к жалости и состраданию, а также его готовности облегчить и помочь искушаемым.
Но я не могу судить, чтобы апостол употреблял это слово только как бы для изменения, без намерения указать в нем что-то дальнейшее и особенное. Отсюда и такой перевод Безы: «qui quant satis est miserari possit vicem» — «который может достойно и достаточно пожалеть о положении невежественных». Под μέτριος в этом сочинении апостол подразумевает справедливую и должную меру расположения к состраданию. Это не значит, что он устанавливает границы в отношении каких-либо излишеств, как если бы он сказал: «Он не имеет больше сострадания или сострадания, чем ему подобает, — он должен соблюдать в этом меру и не превышать ее»; хотя это и правда, но в этом месте это не является намеком на его цель. Но тот, кто не терпит неудачу в этом, кто не потерпит неудачу ни в каком случае, кто имеет достаточную меру, чтобы отвечать условиям и потребностям всех с помощью
кого он должен сделать. И это не подразумевает нового смысла, отличного от предыдущего, упомянутого выше, но лишь дополнительно объясняет его, согласно намерению апостола в особом употреблении этого слова.
Я не вижу причин ограничиваться именно одним из этих смыслов, а скорее думаю, что апостол намеренно использовал это слово, включив в него оба. Для,-
Предположим, что объектом этой квалификации первосвященника у невежественных и блуждающих с пути являются их невежество и блуждания, то есть их грехи, а также те, которые считаются содержащими в себе провокацию, поскольку всякий грех является присутствовал с провокацией; тогда δυνάμενος μετριοπαθεῖν — это «qui potest умеренный Ferre», «который способен терпеть их с должной умеренностью ума и чувств», чтобы не иметь против них какого-либо сильного волнения того или другого: ибо, если бы он был подверженный таким впечатлениям, он был бы раздражен, назвав их «бунтовщиками», как это сделал Моисей; и сказать, как у пророка: «Я больше не буду кормить вас; пусть умрет умрет», Зах. 11:9. Но он способен сносить их терпеливо и кротко, чтобы продолжать верно исполнять свою обязанность по отношению к ним и для них. Это, как мы заметили, Моисей не всегда мог сделать, на что и жалуется он в Онем. 11:12: «Разве Я зачал весь этот народ? Разве Я породил его, чтобы Ты сказал Мне: носи его на груди твоей, как кормящий отец родит грудного ребенка?» Однако это требуется от первосвященника: он не должен отвергать бедных грешников за их невежество и странствия, как кормящий отец не должен отвергать грудного ребенка за его плач или непослушание; что тот, кто готов сделать, совершенно непригоден для этой обязанности. Так наш апостол, подражая Иисусу Христу, утверждает, что в церкви он был
«кроток к ним, как кормилица лелеет детей своих», 1 Фес.
2:7; — его нелегко раздражить, он не готов обидеться или отказаться от заботы о Нем. Так и о Боге сказано в Деяниях 13:18, что сорок лет ἐτροποφόρησε, «Он носил нравы народа в пустыне»; или, как некоторые читают, ἐτροφοφόρησε, «он носил» или «кормил их, как кормилица кормит своего ребенка». Так должно быть с первосвященником, так и с Иисусом Христом. Он способен со всей кротостью и кротостью, с терпением и умеренностью переносить немощи, грехи и провокации своего народа, как терпит кормилица или кормилица-отец.
со слабостью и непокорностью бедного младенца.
Снова; предположим, что непосредственной целью этой квалификации первосвященника являются грехи, искушения и немощи его народа, поскольку они тяжки, досадны и опасны сами по себе; тогда это δυνάμενος μετριοπαθεῖν означает его природу и характер как человека доброго, подготовленного и склонного к состраданию и состраданию и, следовательно, к облегчению на пути его служения, чего будет достаточно во всех случаях. Он тот, кто не желает ни части, ни степени сострадательного отношения к ним.
И то, и другое слово означает как различно применяемое; и то и другое, если я не ошибаюсь, имеется в виду апостолом; и для того, чтобы они оба могли быть включены, он использовал это единственное слово. По крайней мере, я не способен охватить ни одно из этих чувств, исключая другое. Таким образом, первосвященник — это тот, кто может спокойно переносить слабости и греховные провокации невежественных и блуждающих с пути людей, а также сочувствовать или жалеть их в такой мере и степени, чтобы никогда не испытывать недостатка в их помощи. и помощь; такой человек, как ל
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כִּ ְ מַ, Пс. 41:2, — тот, кто настолько «мудр и понимает» положение бедных, что своевременно помогает им.
2. Описанное сострадание, сопровождаемое кротким и терпеливым поведением, проявляется по отношению к «невежественным и сбившимся с пути». Эти слова можно понимать двояко: во-первых, как отличительные; во-вторых, как описание объекта этого сострадания. Во-первых, смысл их таков: «Хотя среди народа Божьего есть некоторые или многие невежественные и отступившие от пути, к ним должно быть распространено сострадание первосвященника; да, это качество уважает их главным образом: так что им не нужно унывать, но смело пользоваться его помощью и содействием во всякое время бедствия». «Невежественные и сбившиеся с пути»; то есть те из людей, которые таковы. К последнему предназначен весь народ Божий. Действительно, в этих вещах есть степени, и некоторые из них влияют на них больше, чем другие; ибо есть степени в немощах и грехах верующих. И тем, кто наиболее неприятен для них, этим предлагается ожидать помощи от первосвященника. Однако в целом таково состояние всех людей Божьих, они более или менее подпадают под эти требования. И
потому что они так противны невежеству и странствиям; потому что на самом деле во многих вещах они невежественны и заблуждаются от правильного пути; и поскольку они в некоторой степени знают это по себе и поэтому склонны унывать и разочаровываться, Святой Дух предлагает здесь это качество первосвященника для их помощи, как то, что требуется от него и необходимо для него. этот конец. И поэтому он имел особое отношение к людям, обращаясь к Богу от их имени, как в своих приношениях, так и в ходатайствах. Так сказано о нашем Спасителе, великом Первосвященнике, что Он «совершил примирение за грехи народа» и «ходатайство за беззаконников». И это в прямом смысле слова. Таким образом описан весь народ Божий, находящийся под опекой и заботой своего первосвященника. Но поскольку также их обязанностью является обратиться к нему за помощью, чего они не сделают, не чувствуя своей нужды, то, кроме того, в этом описании требуется, чтобы они были отягощены сознанием вины и опасности, которые заключаются в этих вещах, — те, кто сознает свое невежество и блуждание.
Τοῖς ἀγνοοῦσι. Τοῖς ἀγνοοῦσι, «невежественным». Речь идет главным образом не о простой привязанности ума или самом невежестве, но о последствиях и последствиях этого в реальных грехах: «Тем, кому противно грешить, тем, кто грешит, по неведению и помрачению ума своего». По закону предусматривалась жертва для согрешивших הגָגָשְׁבִ по «неведению» или «ошибке», Лев. 4. В то время как в первых трех главах Моисей объявил учреждение и природу всех тех жертвоприношений в целом, посредством которых оправдание и освящение церкви обычно совершалось и представлялось, с обязательством, которое с этого момента было на них ходить в новых послушание и святость; он все же предполагает, что, несмотря на то, что было сделано, среди людей еще останутся грехи, которые, если бы у них не было помощи ни за, ни против, означали бы их гибель. Как наш апостол в ответ на это провозгласил свободное оправдание грешников через послушание и кровь Христа, Рим. 4, 5, с их освящением, вытекающим из действенности Его жизни и смерти, гл. 6, но добавляет, что в них будет оставаться принцип греха, приносящий плоды и последствия, соответствующие его природе, гл. 7, где он заявляет, как Иисус Христос спасает нас, гл. 8; так было и в институте
эти жертвы, порядок и природа которых описаны в этой главе [Лев. 4]
развернутый. Ибо, как было сказано, после объявления жертв, которые касались оправдания и освящения церкви вообще, Моисей распределяет следующие грехи народа на два рода; на те, которые были совершены
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«предположительно». Людям первого сорта были разрешены жертвоприношения; но виновные в последнем должны были быть истреблены: Чис.
15:27, 28, 30: «Если какая душа согрешит по неведению, то пусть принесёт однолетнюю козу в жертву за грех. И очистит священник душу согрешившую по неведению, когда она согрешит». по незнанию пред Господом, чтобы искулить его, и прощено будет ему. А душа, которая сделает, должна самонадеянно" (подняв высоко поднятую руку),... "то же поругает Господа, и душа та истребится из своего народа». То же самое и в Евангелии. Ибо после того, как мы исповедуем заинтересованность в жертве Христа для нашего оправдания и освящения, люди могут впасть в грехи.
«самонадеянно» и «с высокой рукой», которым нет облегчения;
«Ибо если мы, получив познание истины, произвольно грешим, то не остается более жертвы за грехи, но некое боязливое ожидание суда и ярость огненная, которая пожрет противников», Евр. 10:26, 27. Все остальные грехи, какие бы они ни были, совершаются הגָגָשְׁבִ по «невежеству» или заблуждению ума. Из них нет человека, который был бы жив и не виновен, Экклс. 7:20; 1 Сэм. 2:2. Да, они настолько умножены в нас или на нас, что ни один из живущих людей не может знать или понимать их, Пс. 19:12. Под грехами по незнанию, следовательно, не понимаются только те, которые были «ex ignorantia juris», или когда люди грешили против закона, потому что не знали его; делать то, что оно запрещало, как не зная, что это запрещено; и пропуская повеленное, как не зная, что повелено. Такое невежество оправдывал Авимелех, взяв Сарру, жену Авраама, тем, что знал, что она не замужняя женщина; Бог признает это оправдание относительно некоторой части своей вины (Быт. 20:4–6). И именно это невежество уберегло дело нашего апостола в его богохульстве и гонениях от безнадежности, а его грех от греха самонадеянности или высокомерия, 1 Тим. 1:12, 13. Но только такого рода грехи не предназначены только для этого, хотя на этих примерах мы видим, насколько велики и
гнусные провокации могут быть такого рода. Но в данном случае и в отличие от самонадеянных грехов причисляются к грехам невежества, когда ум или практическое понимание, будучи испорчены или запутаны силой греха и его выгодными обстоятельствами, не соблюдают свой долг или правило всех своих действий; откуда происходит настоящий грех.
И это основная причина и источник всех грехов нашей жизни, как я уже заявлял в другом месте, говоря о силе внутреннего греха. Таким образом, «невежественными» в этом месте являются те, кто из-за невнимательности своего ума или отсутствия должного и усердного соблюдения правил всех своих действий впадают в грех, а также те, кто делают это просто из-за незнания своего долга.
Он добавляет: καὶ πλανωμένοις, «сбивающимся с пути». Читатель может видеть, что мы говорили об этом слове в гл. 3:10.
Наши грехи часто выражаются таким образом (Пс. 119:176: «Я заблудился, как погибающая овца». Это. 53:6: «Мы, как овцы, блуждали; совратились каждый на свою дорогу». Мы заблудились или отклонились от пути Божьего и обратились на свои пути. «Вы были, как овцы заблудшие», 1 Пет. 2:25. Но мы должны заметить, что этим словом в этом послании выражено двойное заблуждение или блуждание. Один в сердце: Ἀεὶ πλανῶνται τῇ καρδίᾳ, — «Они всегда заблуждаются в своем сердце». Другой — в наших путях, выходя из них; что здесь и подразумевается. Первое — это нелюбовь сердца к путям Божиим и добровольное оставление их на них. Это соответствует вышеупомянутому самонадеянному греху и не является объектом сострадания ни у Бога, ни у нашего Первосвященника; Что касается тех, кто сделал это: «Бог в гневе Своем поклялся, что они не войдут в покой Его». Но люди могут блуждать по путям, хотя их сердца правы перед Богом. Так и об Асе сказано, что «сердце его было совершенно во все дни его» (2 Пар. 15:17; однако его великие отступления от путей Божиих описаны (гл. 16:7–
10, 12. Таким образом, в это слово входит искушение и отклонение на какое-то время от путей Божиих. Кто же тогда эти οἱ πλανώμενοι? Даже те, которые силой своих искушений соблазнились и совратились с прямых путей святого послушания и заблудились на каких-то кривых путях своих.
И в этих двух словах апостол включает в себя всякого рода грешников.
какими угодно, со всякими грехами, а не только с теми, которые обыкновенно считаются немощью или невежеством; ибо он намеревается все те грехи, в которых первосвященник должен был исповедовать, принести в жертву и ходатайствовать за народ. И это были «все беззакония сынов Израилевых и все преступления их, во всех грехах их», Лев. 16:21. Действительно, поскольку закон был инструментом еврейского государства, не было назначено никакой жертвы за некоторые грехи, если они были точно известны и юридически доказаны свидетелями; потому что грешники должны были быть наказаны высшей мерой, ради сохранения общественного порядка и мира. И Бог не допустил случая принятия жертвы, при которой преступник должен был страдать; это опрокинуло бы основное представление о жертвоприношениях, согласно которым вина приносящего в отношении наказания перекладывалась на приносимого в жертву зверя. Но в противном случае, без уважения к гражданскому порядку и юридическим доказательствам, все виды грехов должны были искупаться жертвоприношениями. И здесь наш апостол свел их к двум головам, откуда названы два типа грешников: (1) Такие, в которых люди впадают из-за пренебрежения и неспособности своего разума исполнить свой долг; в этом их греховное невежество.
(2) Таких, как люди соблазняются к некоторому продолжению силой своего искушения, и это вопреки их свету и знанию.
Они невежественны или сбились с пути. Таким образом, в этих выражениях заключены всевозможные грехи и грешники. И в отношении них от первосвященника требуется: (1) чтобы он не воспринимал их провокации настолько высокомерно или неумеренно, чтобы пренебрегать ими или отвергать их из-за них. (2) Он должен проявить к ним такую жалость и сострадание, которые побудят его действовать ради их облегчения и освобождения. И к этому был побужден первосвященник древности:
Ἐπεὶ καὶ αὐτός. 3. Ἐπεὶ καὶ αὐτὸς περίκειται ἀσθένειαν. Ἐπεί, «квониам»,
«видя, что это так»; καὶ αὐτός, «даже он сам». Его собственное состояние и положение будут напоминать ему о его долге в этом деле. Περίκειται ἀσθένειαν.
Хорошо. Это больше, чем если бы он сказал, что он ἀσθενής, «слабый и немощный»: «Он окружен и окружен со всех сторон немощами». Ἀσθένειαν. Περικειμένην ἔχων ἀσθένειαν, каково значение выражения: «имеющий немощь вокруг себя» сопровождал ее во всем, к чему прилагал себя. Это ἀσθένεια двоякое: (1) Естественное. (2) Мораль. (1) Существует немощь, неотделимая от нашей человеческой природы. Таковы слабости его состояния, при всех печальных
и болезненные чувства в действиях или страданиях, которые сопровождают это. И этим был окружен Сам Господь наш Иисус Христос; откуда он был «человеком скорби и изведавшим скорби», как было заявлено. Если бы все было иначе, он не мог бы быть таким милостивым первосвященником, в котором мы нуждались; ни вообще никакого священника, ибо у него не было бы ничего своего, если бы он не имел той природы, от которой в этой жизни неотделимы такого рода немощи, Мф. 26:41. (2) Существует нравственная немощь, состоящая в склонности ко греху и слабости в послушании. Ὄντων ἡμῶν ἀσθενῶν, Рим. 5:6: «Когда мы были еще немощны (немощны)» — то же самое, что и Ὄντων ἡμῶν ἁμαρτωλῶν, стих 8,
«пока мы были еще грешниками»; ибо наша слабость была такой же, как и причина нашего греха. См. 1 Кор. 8:7. И слова; как существительное, прилагательное, так и глагол часто используются в Новом Завете для выражения телесной слабости, вызванной болезнями и немощами любого рода. Ничто не препятствует, кроме того, чтобы мы могли принять это здесь в самом широком значении для недугов всех видов, естественных, моральных и случайных. Ибо первые виды необходимо присущи состоянию нашей человеческой природы и необходимы тому, кто будет правильно исполнять все служение священника. И следующий стих, утверждающий, что «для этого» ему было необходимо
«принести жертву за себя» прямо заявляет, что сюда входят и его моральные или греховные немощи. Он сам был подвержен греху, как и остальные люди. Отсюда и особые жертвы, назначенные помазаннику, который он должен был принести за себя и за свои грехи. А последнее, или немощи в телесных расстройствах, приводящие к болезни и смерти, является необходимым следствием первого. Посему, поскольку эти слова имеют отношение к тем, кто идет впереди, или дают объяснение, почему первосвященник является таким, как
«может сострадать невежественному», они выражают немощь природы, склонившую его к этому из чувства собственной слабости и страдания. Поскольку они уважают то, что следует из стиха 3, они имеют в виду его нравственные немощи, или греховные немощи, с их последствиями; откуда было необходимо, чтобы он принес жертву за себя. И в последнем смысле задуманное принадлежит именно первосвященнику по закону, а не Христу.
И это устраняет возражение, которое может быть выдвинуто из этих слов. Ибо можно сказать: «Если это так, то почему об этом упоминается в этом месте как о пользе для побуждения первосвященника к должной мере
состраданию или невозмутимости и терпению? Ибо если бы этого не было во Христе, то можно было бы подумать, что он не смог сострадать законному первосвященнику, так как не имел к этому мотива и побуждения к этому». Ответ. (1) Та естественная немощь, которую полностью испытал наш Господь Христос, во всех отношениях достаточна для этой цели; и только это было тем, что квалифицировало законного первосвященника с должным состраданием. Его моральная немощь не была для него никаким преимуществом, которое могло бы способствовать его состраданию к народу; которая, как и все другие благодати, была этим ослаблена. Поэтому апостол упоминает это только как причину, по которой ему было поручено принести жертву за себя, чего Христос не должен был делать. И какую бы пользу ни можно было извлечь из чувства нравственной слабости и склонности к греху, тем не менее, само по себе оно является злом, которое ослабляет долг, к которому оно ведет; и там, где это происходит, мы не можем ожидать иного исполнения долга, кроме того, что исходит от того, кто склонен к греху и неудаче в нем.
Итак, Господь Христос, будучи совершенно свободен от такого рода немощей, но почувствовав одну через другую, самым совершенным образом совершает все, что необходимо сделать ради нас. (2) Апостол говорит не о природе священства Христа в целом, а о законных первосвященниках, над которыми он превозносит Его. Поэтому было необходимо, чтобы их состояние было представлено, чтобы можно было показать, в чем он превосходил их, и в чем между ними было согласие. И это он сделал, среди прочего, потому, что ему не были противны никакие нравственные немощи, как они. В целом мы можем заметить:
Обс. I. Сострадание и терпение, а также кротость к тем, от кого мы ожидаем помощи и облегчения, являются великим мотивом и ободрением к вере, преданности и ожиданиям от них.
Именно с этой целью апостол упоминает об этом качестве или даре первосвященника в отношении его применения к Иисусу Христу. Тем самым Он хотел бы побудить нас прийти к Нему и ожидать всей той помощи, которая необходима, чтобы избавить нас от всех наших духовных страданий и дать нам принятие Богом. Ни один человек не будет ожидать добра или доброты от того, кого он считает суровым, бессострадательным и готовым схватиться в случае гнева или гнева.
Когда сам Бог увидел необходимым проявить строгость и часто давать
о случаях его недовольства сохранением его поклонения в святости и порядке среди этого упрямого поколения в пустыне, они говорили Моисею, говоря: «Вот, мы умираем, мы погибаем, мы все погибаем.
Всякий, приближающийся к скинии Господней, умрет: неужели мы сгорим?» Числа 17:12, 13. «Вот, меч убил некоторых из нас; и вот, земля поглотила некоторых из нас; и вот, некоторые из нас умерли от чумы», как это выражается в халдейском Таргуме. Большинство воспринимает это как греховное ропывание против праведных судов Божьих, которыми они были уничтожены за свои грехи. Я скорее считаю это выражением то рабство, законное опасение страха перед Господом и Его святостью, в котором они тогда находились, находя, что «заповедь, предназначенная к жизни», стала для них по причине греха «к смерти», Рим.7. :9, 10.
И поэтому последнее увещевание: «Неужели нас снедает смерть?» это осуждение гнева: как Пс. 85:5: «Неужели Ты будешь гневаться на нас навеки?» и Лам. 5:22: «Неужели Ты совсем отвергнешь нас?» Но очевидно, что отсутствие ясного понимания Божьего сострадания и долготерпения полно ужаса и разочарования. И тот, кто сформировал себе ложное представление о Христе, тем самым был совершенно лишен возможности усердно служить в Своем служении: «Я знал тебя, что ты человек жестокий», или строгий, строгий человек; «И я убоялся, и пошел, и скрыл талант твой в земле», Мф.
25:24, 25; Луки 19:22. Его необоснованные представления о Христе (собственное следствие неверия) погубили его навсегда. Посему сам Бог в Своих отношениях с нами не раскрывает ни одного свойства Своей природы более правильно и полно, чем Свое сострадание, долготерпение и долготерпение. И когда он предлагает их нам для нашего ободрения, он также заявляет о своем одобрении нашей веры в них. Он радуется тем, кто «надеется на Его милость», Пс. 33:18. Следовательно, когда он торжественно заявил о своей природе своим именем во всей полноте, чтобы мы могли знать его и бояться его, он делает это путем перечисления тех свойств, которые могут убедить нас в его сострадании и терпении, и не раньше, чем все закончится. любое упоминание о его суровости, как о том, что он не будет проявлять ни к кому, кроме тех, кто презирает его сострадание, Исх. 34:6, 7. Таким образом, он утверждает, что «нет в нем ярости», Ис. 27:4. Хотя мы можем опасаться, что он гневается и разъярен, готов воспользоваться любым поводом, чтобы наказать и уничтожить, но не так ли это по отношению к тем, кто искренне желает «крепко схватить его» и «примириться с ним»? Иисусом Христом,
Стих 5. Елиуй предположил, что Иов имел такие представления о Боге: «Ты сказал: вот, он находит поводы против меня, считает меня своим врагом. Он ставит ноги мои в колоды, он прокладывает все пути мои» (Иов 33). :10, 11. И действительно, в своей агонии он сказал немного меньше, гл. 14:16, 17.
Но это не так; ибо если Бог так отметит беззакония, кто устоит? Пс.
130:3. Поэтому великое воздаяние, которое Бог дает грешникам от начала до конца, происходит от Его сострадания и долготерпения. А что касается Господа нашего Иисуса Христа, как посредника, то мы показали, что все о Нем устроено так, чтобы Он мог исполниться нежности, сострадания и терпения к грешникам. И поскольку в этом мы нуждаемся, то это величайшее ободрение, в котором мы можем стать причастниками. Подумайте о наших грехах или страданиях, и окажется, что мы не можем вести жизнь веры без должного осознания этого.
Обс. II. Посему, во-вторых, мы живем, жизнь наших душ главным образом поддерживается этим состраданием первосвященника нашего; а именно, что Он способен терпеть наши провокации и жалеть нас в наших слабостях и несчастьях. С этой целью и обещание, касающееся его, Ис. 40:11. Есть три вещи, которые могут сильно провоцировать тех, кто обеспокоен нами: 1. Частота совершения правонарушений; 2. Величина преступлений; 3. Нестабильность в обещаниях и обязательствах. Это вещи, способные вызвать провокации, выходящие за пределы того, что может вынести обычная умеренность и кротость, особенно там, где они сопровождаются пренебрежением величайшей любовью и добротой.
И все это есть у верующих: кто в одном, кто в другом, а у кого и все. Ибо: 1. Во всех нас есть склонность к провокациям, как говорит Пс.
19:12. Они находятся за пределами нашего подсчета и понимания. Какой верующий не восхищается постоянно тем, как Господь Христос терпеливо переносил с ним частые его ежедневные неудачи? что он поднес его к себе без таких провокаций гнева, которые лишили бы его его заботы? 2. Некоторых из них постигают великие преступления, как это было с Петром; и нет ни одного из них, который по тем или иным причинам не имел бы причины воспользоваться молитвой псалмопевца: «Помилуй грех мой, ибо он велик». А великие грехи сопровождаются великими провокациями. Чтобы наши души не умерли под ними, чтобы мы не были полностью отвергнуты Богом ради них, именно благодаря этому святому достоинству нашего первосвященника он способен в достаточной степени
терпеть все, что требуется при исполнении его служебных обязанностей. Если бы это было не так, он бы в том или ином случае, когда мы сейчас восхищаемся его снисходительностью и терпеливостью, «поклялся бы в своем гневе, что мы не войдём в его покой». 3. Нестабильность обещаний и обязательств, особенно если она часто проявляется, является предметом большой провокации.
Именно на это жалуется Бог в Израиле, поскольку Он почти утомился, Ос. 6:4. И в этом мы также стараемся и проявляем терпение нашего Первосвященника. Не бывает дня, чтобы мы отвечали и выполняли обязательства наших сердец, будь то материальными или образом, в том, что касается нашего хождения перед Ним в постоянном проявлении веры и любви. И что мы еще приняты у него, это то, что δύναται
μετριοπαθεῖν, он может относиться к нам со всем терпением и умеренностью.
Снова; наше невежество и блуждание — это наши страдания, равно как и наши грехи. Грех – это главное бедствие, главное страдание верующих; да, все остальное для них легко по сравнению с этим. Это то, от чего они постоянно стонут и взывают об избавлении.
Здесь наш первосвященник может настолько пожалеть нас, что, несомненно, поможет нам; но на этом уже настаивали.
Обс. III. Хотя каждый грех имеет в себе всю природу греха, что делает грешника неприятным для проклятия закона, тем не менее, поскольку существует несколько видов грехов, так и существует несколько степеней греха, причем некоторые сопровождаются большей виной, чем другие.
У папистов существует разделение грехов на смертные и простительные, что составляет основу одной части их суеверия. Некоторые грехи, говорят они, таковы, что по своей природе заслуживают вечной смерти; так что не бывает избавления от вины их без действительного сокрушения и покаяния. Но некоторые из них настолько незначительны и малы, что легко искупаются соблюдением некоторых внешних церковных обрядов; однако они не ставят под угрозу вечное спасение человека, независимо от того, раскаиваются они в них или нет. Самое худшее — это наказание в чистилище или обвинение в помиловании.
Поскольку протестанты отвергают это различие, они обвиняют их в том, что они учат, что все грехи равны. Но они делают это неверно. Я признаю, что это различие можно было бы допустить в отношении преступлений против древнего закона, поскольку это было правилом еврейского государства. Ибо некоторые из них, как убийство и прелюбодеяние, должны были быть наказаны высшей мерой и без пощады; который
поэтому были смертны для обидчиков. Другие были как вежливыми, так и обычно искупленными жертвоприношениями, и поэтому были простительны в установлении закона; то есть тех, кто был помилован, конечно, благодаря соблюдению некоторых установленных обрядов. Но по отношению к Богу всякий грех является нарушением закона; и «плата» или награда «за это — смерть», Рим.
6:23. И проклятие всего закона было направлено против каждого, кто не выполнял всего, что требовалось в нем, или не исполнял какого-либо одного пункта, Втор. 27:26, Гал. 3:10. И «кто соблюдет весь закон и в одном согрешит, тот виновен во всем» Иакова 2:10. Но есть степени греха и степени вины в грехе; как, — 1. Существует различие грехов по лицам, их совершающим. Но это различие происходит от события, а не от природы самого задуманного греха.
Предположим, что один и тот же грех совершен как невозрожденным человеком, так и возрожденным: последнему он будет прощен; первому, если так будет продолжаться, оно никогда не будет прощено. Но откуда эта разница? Неужели в одном грех меньше, чем в другом? Более того, поскольку предполагается, что оно относится к одному и тому же виду, обычно оно имеет больше отягчающих обстоятельств у возрожденного, чем у невозрожденного. Не потому ли, что Бог меньше недоволен грехом в одних, чем в других? Более того, Бог одинаково недоволен равными грехами, у кого бы они ни были обнаружены; если и есть какие-либо различия, то он более недоволен ими у верующих, чем у других. Но разница возникает просто из события. Возрожденные люди, по благодати Божией, несомненно, будут использовать средства веры и покаяния для получения прощения, чего другие не сделают; и если им помочь в этом, то и они таким же образом получат прощение. Поэтому ни один человек не может облегчить вину за грех своим состоянием и состоянием, которое может быть усугублением, но не может быть облегчением. 2. Существуют степени греховности среди невозрожденных людей, которые всю свою жизнь живут в грехе. Мы видим, что это так, и так было всегда в мире. И иногда здесь, но, конечно же, и в дальнейшем, Бог поступает с ними не только в соответствии с их состоянием греха и направлением их греха, но и в соответствии со степенями и отягчающими обстоятельствами греха во множестве. Не все грешат одинаково; и не все будут наказаны одинаково. 3. В грехах верующих есть разные степени, как у разных, так и у одних и тех же лиц. И хотя все они будут прощены, однако последствия будут разными; с уважением: (1) К миру совести; (2) Чувство любви Божией; (3) Возрастание в благодати и святости; (4.) Полезность или скандал в
церковь или мир; (5) Временные страдания; и (6) Тихий или тревожный уход из этого мира; но во всем еще следует делать оговорку для суверенитета Бога и Его благодати.
Обс. IV. Наше неведение является и нашим бедствием, и нашим грехом, и причиной многих грехов для нас.
Заявив, что первосвященник должен был сначала приносить жертвы за грехи людей, а затем проявлять сострадание к ним, как в их грехах, так и в их скорбях, первый пример, который апостол приводит в отношении тех, кого это касается, - это «невежественные». Они нуждаются как в жертве, так и в сострадании. Невежество в духовных вещах имеет двойную природу: 1. Оригинально, субъективно и универсально. Это то, благодаря чему у людей «помрачается разум» и они становятся
«отчуждены от жизни Божией», Еф. 4:18; невежество, свойственное людям невозрожденным, не спасительно просвещенным, заключающееся в недостатке или недостатке принципа небесного или духовного света в их умах; который я подробно описал в другом месте. Но здесь речь идет не о таких людях и не о таком невежестве. 2. Существует неведение объективное и частичное, когда свет и знание, находящиеся в нас, лишь слабы и немощны, распространяясь на некоторые объекты и воздействуя на ум тьмой и беспорядком также и в их постижении. И это также можно рассматривать двояко: (1) Абсолютно; и поэтому лучшие, самые мудрые и самые знающие невежественны и заслуживают уважения среди таковых; ибо лучшие «знают лишь отчасти, и пророчествуют лишь отчасти» и «видят темно, как в зеркало», 1 Кор. 13:9, 12. Да,
«Как мало мы знаем о Боге!» Мы «не можем путем поиска в совершенстве обнаружить Всемогущего»; «такие знания слишком чудесны для нас». Да, мы «ничего не знаем в совершенстве» ни о Боге, ни о себе. Если мы знаем его, чтобы верить ему, бояться его и подчиняться ему, это все, что обещано нам в этой жизни, все, чего мы можем достичь. Поэтому пусть лучшие из нас: [1] Позаботятся о том, чтобы мы не возгордились и не впали в какой-либо суетный восторг ума из-за тщеславия нашего познания. Увы! как много вещей можно увидеть, узнать в Боге, о которых мы ничего не знаем; и мы ничего не знаем так, как должны или как это будет известно. [2.]
Старайтесь, постоянно используя все средства, возрастать в познании Бога и нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа. Чем больше мы узнаем здесь, тем
мы еще увидим, что еще предстоит узнать. [3] Ждем времени, или, скорее, той вечности, когда все эти тени исчезнут, всякая тьма будет удалена из нашего разума, все завесы и облака будут удалены от божественного существа и славы; когда «мы увидим его таким, какой он есть», с «открытым лицом»,
и «познайте, как мы известны», что есть вечная жизнь и блаженство наших душ. [4] Знайте, что из-за невежества, которое еще есть у лучших, да, которое было у самого святого святого, когда-либо существовавшего на земле, все они нуждаются в сострадании нашего Первосвященника, чтобы нести с ними пожалей и облегчи их. (2) Этот второй вид невежества можно рассматривать сравнительно. Таким образом, среди верующих некоторые более ответственны за это зло, чем другие, и более нетерпимы к неприятностям, связанным с ним. И их мы можем разделить на четыре рода: [1] Те, кто молоды и нежны либо по годам, либо по действию благодати в их душах. Таких апостол называет «младенцами» и «детьми», которых нужно вскармливать молоком и не перегружать свой ум слишком высокими и трудными для них вещами. И об этом роде в Писании много сказано милостиво и нежно. [2] Те, кто из-за слабости своих природных способностей медлительны в обучении и никогда не способны достичь сколько-нибудь здравого знания и суждения; хотя мы часто видим в их умах многие заметные естественные дефекты, которые искренни, чтобы их с избытком компенсировали
«свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа»
обильно сияя на них и в них. [3] Те, кто провидением Божьим так распорядился своими внешними заботами в этом мире, что они не пользуются в нем средствами познания и роста, по крайней мере, в такой полной и эффективной форме, как другие. Из-за этого они удерживаются на низком уровне в своем светлом и духовном понимании вещей, и поэтому им неприятны многочисленные заблуждения и ошибки. И из них, отчасти из-за слепоты тех, кто во многих местах возлагает на себя роль единственных учителей и наставников учеников Христовых, отчасти из-за некоторой собственной лени в том, что они не обеспечивают должного для своего собственного назидания, есть большое количество в мире. [4] Такие, как из-за каких-то развращенных привязанностей, духовной лени и мирских событий, постоянно отвлекающих их умы, тупы и медлительны в познании тайн Евангелия и лишь немного преуспевают в свете или познании, наслаждаясь наиболее эффективное из них. На это наш апостол жалуется и порицает, в частности, стихи 11–13. И такого рода сравнительное невежество
присутствовал с величайшей виной из всех; причины которых очевидны.
Но, тем не менее, на все эти виды наш первосвященник простирает свое сострадание, и все они здесь предназначены. И Он милостив к нам, несмотря на наше невежество, — 1. Поскольку это наше бедствие или беда; ибо так оно и есть, и поэтому Он жалеет нас в нем и под ним. Кто не осознает неудобств и затруднений, в которые его постоянно ввергает оставшаяся в нем тьма и невежество? кто не сознает, насколько ослабляются ими его любовь и его послушание? кто не жаждет более полных открытий и более ясных и устойчивых представлений о славной тайне Бога во Христе? Да, нет ничего, из-за чего верующие больше стенали бы об избавлении от своего нынешнего состояния, чем о том, чтобы они могли быть освобождены от всех остатков тьмы и невежества и, таким образом, приведены к ясному и близкому знакомству с сотворенной славой Бога. , и все святые эманации света и истины от них. Таким образом, здесь наш милосердный Первосвященник проявляет к нам сострадание и ведет нас, если мы не ленимся к самим себе, к новым открытиям божественного света и истины; которые, хотя и не являются абсолютно удовлетворительными для души и не устраняют полностью ее жажды по полноте их вечного Источника, тем не менее, они поддерживают наши души в жизни и дают постоянное увеличение нашего света к идеальный день. 2. Что это невежество также является нашим грехом, поскольку оно является нашим постепенным недостатком познания славы Божией, требуемой от нас, и причиной многочисленных ошибок и грехов на нашем пути; дефект в проводящем свете нашего разума — известны и признаны вещи. И что касается этого, а именно того действенного влияния, которое наше невежество оказывает на наши частые неожиданности в грехе, то главным образом мы получаем облегчение от сострадания нашего первосвященника.
Обс. V. Грех – это сбывание с пути. См. гл. 3:10.
Обс. VI. Никакие грешники не лишены интереса к заботе и любви нашего сострадательного Первосвященника, а только те, кто исключает себя своим неверием. Наш апостол использует эти два выражения, чтобы охватить всех видов грешников, как и в случае с законом, если только они не были такими самонадеянными грешниками, которым не было предоставлено никакой помощи в его учреждениях. Такую природу имеет только окончательное неверие под
Евангелие; поэтому ко всем остальным наш первосвященник способен иметь сострадание и особенно будет проявлять его по отношению к бедным, темным, невежественным странникам.
И я не отказался бы отсюда привести некоторые поощрения к вере, а также объявить об ухудшении неверия, но не следует затягивать эти рассуждения до большей длины. Поэтому я лишь добавлю к этому стиху:
Обс. VII. Для нас хорошо и достаточно для нас того, что Господь Христос был окружен безгрешными немощами нашего естества.
Обс. VIII. Бог может научить освященному использованию греховных немощей, как Он это делал со священниками по закону.
Евреям 5:3
В третьем стихе апостол иллюстрирует то, что он утверждал о первосвященнике, относительно того, что он «охвачен немощью», исходя из неизбежного следствия этого: он должен был приносить жертвы за свои грехи.
Раньше он вообще заявлял, что целью его служения было «приносить дары и жертвы Богу», то есть за грехи народа; но, продолжая описание его, он упоминает о его собственной немощи, немощи и склонности к греху. И сделал он это, чтобы дать отчет об известных установлениях закона, по которым ему было поручено приносить жертвы и за свои грехи.
Вер. 3.— Καὶ διὰ ταύτην ὀφείλει, καθὼς περὶ τοῦ λαοῦ, οὕτω καὶ περὶ
ἑαυτοῦ, προσφέρειν ὑπὲρ ἁμαρτιῶν.
Для διὰ ταύτην в одной рукописи имеется διʼ αὐτήν, то есть ἀσθένειαν,
«из-за чего немощь». Вульг. лат., «проптереа дебет»; «почему»,
или «по какой причине он должен». Или, как мы говорим, «и по этой причине». Сыр., «так и за себя приносить жертву за грехи свои».
Вер. 3. И по этой причине он должен приносить жертву за грехи как за народ, так и за себя.
Δὶα ταύτην. Καὶ διὰ ταύτην: то есть, скажут некоторые, для διὰ τοῦτο, женского рода
среднее, по гебраизму. Следовательно, это отображается некоторыми
«проптерия». Но ταύτην прямо и непосредственно относится к ἀσθένειαν,
«propter hanc» или «istam infirmitatem». Если бы первосвященник по закону был ἀναμάρτητος, без всякого греха или греховной немощи, как был Господь Христос, то ему не оставалось бы ничего другого, как приносить жертву за грехи народа. Но с ним было иначе, так как и он сам, как и они, был окружен греховными немощами.
Хорошо. Ὀφείλει, «он должен». Он должен принести жертву за свои собственные грехи, и это по двойной причине, в которой решается этот долг или необходимость: 1. Природа самих вещей или состояние, в котором он находился. Ибо, видя, что он был немощен и противен греху, и видя, что он, как и другие люди, действительно во многом грешит, он, должно быть, был погублен своим служением, если бы не мог принести жертву за себя. Было совершенно необходимо, чтобы за него и его грех были принесены жертвы, но никто другой не мог сделать этого для него; поэтому он должен сделать это сам. 2. Повеление Бога. Он должен так поступить, потому что Бог так предопределил и предопределил, чтобы он так поступал. Для этой цели, как мы сразу увидим, существуют различные специальные правовые институты.
Περὶ τοῦ λαοῦ. Καθὼς περὶ τοῦ λαοῦ, «так же, как и для народа»;
то есть либо весь народ коллективно, либо весь народ распределяюще, в зависимости от обстоятельств. Во-первых, великая юбилейная жертва, которую он совершил от себя лично, предназначена главным образом для всего народа (Лев. 16:16, 24. Добавьте к этому ежедневную жертву, связанную с постоянным служением в храме:
которое, следовательно, используется синекдохически для обозначения всего поклонения ему, Дан. 8:11, 12, — ибо в этом также была заинтересована вся церковь.
В последнем случае он уважает все те случайные жертвы, будь то за грех или преступления, или в качестве добровольных жертвоприношений, которые должны были приноситься постоянно, и это совершались только священниками.
Οὕτω καὶ περὶ ἑαυτοῦ. Οὕτω καὶ περὶ ἑαυτοῦ, «так для себя»; таким же образом, на тех же основаниях и по тем же причинам, которые он предлагал для народа. Он имел с ними общий интерес в ежедневном жертвоприношении, которое представляло собой публичное богослужение всей церкви; и там он принес жертву и за себя, вместе и с народом. Но, кроме этого, ему были свойственны еще три вида приношений, в которых
он предложил для себя отдельно или отдельно:
1. Торжественное приношение, последовавшее сразу после его инаугурации: Лев.
9:2: «И сказал Аарону: возьми себе молодого тельца в жертву за грех и овна во всесожжение без порока, и принеси их пред Господом». Это было для него самого, как сказано в стихе 8: «Итак Аарон подошел к жертвеннику и заколол тельца, который был за себя жертвой за грех». После этого он принес народу «козленка в жертву за грех», стихи 3,15. И это было для искупления прежних грехов, выражая освящение и святость, которые должны быть в приближающихся Богу.
2. Время от времени приносилось приношение или жертва, которую он должен был приносить исключительно за себя в случае нарушения какой-либо из заповедей Божьих по незнанию или любого фактического греха: Лев. 4:3: «Если священник помазанник согрешит по греху народа» (то есть так, как грешит любой из народа), «то пусть принесет за грех свой, которым он согрешил». молодой телец без порока Господу в жертву за грех». После чего назначается жертва аналогичной природы и соблюдается таким же образом: (1) За грех всего народа, стих 13; а затем (2) За грех любого отдельного человека, стих 27. И этим мы должны постоянно обращаться ко всем реальным грехам к крови Христа для прощения и очищения.
3. Ему было предписано еще одно торжественное приношение в ежегодный праздник, или день искупления, которым он должен был начать торжественное служение в тот великий день: Лев. 16:3: «Так войдет Аарон во святилище: с молодым тельцом в жертву за грех и с овном во всесожжение». Стих 11,
«И принесет Аарон тельца за грех, который за себя, и искупит себя и дом свой, и заколет тельца за грех, который за себя». После этого он также приносит в тот же день за грехи народа (стих 15): тельца за себя и козла за народ. И эта торжественная жертва за все грехи и виды их, известные и неизвестные, большие и малые, вообще и в частности, представляет собой наше торжественное обращение ко Христу о прощении и освящении; которые по смыслу могут часто обновляться. Евреи утверждают, что первосвященник использовал при своем приношении
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— то есть: «Умоляю Тебя, Господи, я сделал зло, я согрешил, я согрешил пред Тобою; я и дом мой, и дети Аарона, и святой народ Твой. Умоляю Тебя, Господи, смилуйся или прости, умоляю тебя, беззакония, преступления и грехи, которыми я согрешил, согрешил и согрешил пред тобою, я и дом мой, и сыновья Аарона и святой народ твой, согласно в законе Моисея, раба Твоего, написано, что Ты в сей день прости и очисти нас от всех грехов наших» (Мишнаиоф, Трактат). Джом. Перек.
iv. И все эти различные виды жертв за себя были, все они, как говорит здесь наш апостол, ὑπὲρ ἁμαρτιῶν, «за грехи». Ὑπὲρ ἁμαρτιῶν. А это было необходимо, потому что он был окружен немощами и противен греху и поэтому нуждался в искуплении и искуплении не меньше, чем народ.
Толкователи в целом сходятся во мнении, что это свойственно первосвященнику согласно закону, поскольку Господь Христос не подразумевается и не включается в это выражение; ибо мы показали, что при этом сравнении, поскольку сравниваемые вещи в некоторых отношениях бесконечно далеки, в одном может быть то, чему ничто в другом не соответствует. И что в этом выражении подразумевается не Господь Христос, видно:
1. Необходимость первосвященника в этом приношении для себя возникла по двум причинам, как было заявлено: (1) Из-за его нравственной немощи и слабости; то есть к послушанию и неприятию греха. (2) По повелению и назначению Бога; он повелел и назначил принести жертву за себя. Но ни к тому, ни к другому Господь наш Христос не имел никакого отношения; ибо не было у него таких немощей, и Бог не предписывал и не требовал, чтобы он приносил жертву за себя.
2. На самом деле у Христа не было никакого собственного греха, за который он мог бы принести жертву, и это было невозможно; ибо он был уподоблен нам, «но без греха». И жертва священника, предназначенная здесь, была того же рода, что и жертва для народа. Оба были за действительные грехи одного и того же рода; один для него
свой, другой для народа.
3. Прямо сказано, что Господу Христу «не нужно было, как они, приносить жертву сперва за свои грехи, а потом за грехи людей»; и это потому, что он был сам по себе «свят, невинен, непорочен, отделен от грешников», Евр. 7:26, 27. Следовательно, это было следствием слабости и несовершенства законного первосвященника.
Два толкователя в последнее время придерживаются иного мнения. Первый — Креллий, или Шлихтингий, который говорит, что немощи и пороки, которым был противен Христос, здесь посредством катахрезиса названы «грехами»; и за них он предложил себя. Другой — Гроций, говорящий с той же целью: «Cum hoc Generaliter de omni sacerdote dicitur, sequitur Christum quoque obtulisse pro se ὑπὲρ ἁμαρτιῶν, т. е. ut a doloribus illis qui peccatorum pœnæ esse solent, et Causee peccatorum nostrorum ipsi infligeb антур, поссет liberari;» — «Из того, что обычно говорят о каждом священнике, из этого следует, что Христос также принес жертву за Себя за грехи, то есть чтобы он мог быть освобожден от тех болей, которые обычно являются наказанием за грехи и которые на из-за наших грехов, были возложены на Него». Достаточно хорошо известно, какая догма или мнение заключены в этих выражениях. Но я отвечаю:
1. Это утверждение не является всеобщим и абсолютным в отношении всякого первосвященника, но всякого первосвященника, находившегося «под законом», который был назначен прообразом Христа, насколько это было возможно по его немощам.
2. Небезопасно говорить, что «Христос принес за Себя ὑπὲρ
ἁμαρτιῶν. Он «не знал греха», он «не делал никакого греха» и поэтому не мог принести за себя жертву за грех. Его «принесение Себя Богу за нас», «принесение души своей в жертву за грех», наши грехи — то, что Он «сделал грех за нас», чтобы совершить «искупление» или «примирение» за наши грехи, полностью заявлено, но об этой жертве за себя, особенно за грех, нигде не говорится и не подразумевается.
3. Если он предназначен здесь, то он должен принести за себя жертву, как это делал в древности первосвященник; это подтверждает буква текста. Но древний первосвященник должен был приносить жертвы отчетливо и отдельно «сначала за себя, а потом за народ». Так слова требуют этого в этом месте, по нотам сравнения
и различие, κάθως и οὕτω, «как для народа, так» (или «подобным образом») «для себя». Поэтому, если речь идет о Господе Христе, Он должен принести две отдельные жертвы: одну за себя, другую за нас. И хотя ему не нужно было этого делать, он не сделал и не мог сделать, бесспорно очевидно, что это выражение его не заботит.
Остается только устранить одну трудность, которая может возникнуть при рассмотрении этой беседы. Ибо если древний первосвященник, несмотря на свои грехи, мог сначала принести жертву за себя, а затем за народ и таким образом искупить всякий грех, то какая была необходимость, чтобы наш первосвященник был совершенно свободен от всякого греха, как наш Апостол заявляет, что он был и что ему необходимо было быть, гл. 7:26, 27; ибо кажется, что он мог сначала принести жертву за свой грех, а потом за наш?
Ответ. 1. Одно дело — обычно искупать грех, другое — делать это по-настоящему; одно дело — сделать это в представлении, посредством чего-то другого, другое — сделать это эффективно само по себе. Первое могли сделать грешники, второе — нет.
2. При таком предположении было бы совершенно необходимо, чтобы наш первосвященник принес много жертв. Когда-то он, должно быть, принес жертву за себя, о чем мы не должны были беспокоиться; и тогда он, должно быть, снова предложил себя ради нас. Следовательно, хотя ему нечего было предложить, кроме самого себя, он, должно быть, умер и был принесен в жертву не один раз; которое лежало под всевозможными невозможностями.
3. Чтобы можно было совершить настоящее искупление греха, требовалось, чтобы наша природа, которой предстояло страдать и приноситься в жертву, была соединена с божественной природой в личности Сына Божьего; но этого не могло бы быть, если бы оно не было абсолютно безгрешным и святым. Отсюда следуют некоторые наблюдения.
Порядок Божьего установления в отношении принесения первосвященником жертвы за себя и народ можно наблюдать; и заключалось в том, что он должен был сначала принести жертву за себя, а затем за них. Этот порядок был постоянным, и особенно он заметен в великой годовщине искупительной жертвы в день искупления, Лев. 16. Причина этого была в том, —
1. Характерно, что, прежде получив для себя прощение и очищение,
он мог бы стать лучшим прообразом и олицетворением безупречной святости нашего первосвященника, принесшего себя в жертву за нас. 2. Мораль, чтобы провозгласить, насколько осторожными должны быть те, кто занимается грехами других. И мы можем заметить, что:
Обс. I. Абсолютная святость и безупречная невинность Господа Христа, принесшего Себя в жертву, оказала значительное влияние на эффективность Его жертвы и является великим ободрением для нашей веры и утешением.
Наш апостол сообщает нам, что это было необходимо (гл. 7:26, Τοιοῦτος
γὰρ ἡμῖν ἔπρεπεν ἀρχιερεύς, — «Довольно» (удобно, необходимо для нас и для нас), «чтобы мы имели такого первосвященника, который был бы свят, невинен, непорочен, отделен от грешников». Никакой другой первосвященник не смог бы сделать для нас того, что должно было быть сделано. Если бы у него был какой-нибудь собственный грех, он никогда бы не взял на себя весь грех с нас. Отсюда было то, что то, что он сделал, было так угодно Богу, и что то, что он пострадал, было справедливо вменено нам, поскольку в нем самом не было никакой причины, по которой он вообще должен был бы страдать. Поэтому об этом часто упоминается и настаивается там, где провозглашается Его жертва: 2 Кор. 5:21: «Он сделал для нас грехом того, кто не знал греха, чтобы мы в Нем сделалися праведными перед Богом». Он был «сделан грехом за нас», когда был принесен в «жертву за грех».
когда «душа его была принесена в жертву за грех». От этого зависит наше существо
«сделал в нем праведность Божию», или стал праведным перед Богом через него; но не на том, что абсолютно считалось, а на том, что «совершился грехом тот, кто не знал греха», который был абсолютно невинен и свят. Так и апостол Петр, упоминая об искуплении, которое мы имеем Его кровью в жертве самого себя, говорит, что оно было «как Агнец непорочный и непорочный», 1 Пет. 1:19. Говоря снова о том же вопросе, он добавляет:
«Он не сделал никакого греха, и не нашлось лукавства в устах его», гл. 2:22. Итак, Рим. 8:3. И здесь мы можем видеть: 1. Чистая, несмешанная любовь и благодать. Его не заботило ни малейшего беспокойства о том, что он делал или страдал здесь ради себя.
Это была «благодать Господа нашего Иисуса Христа», что, будучи «богатым, он ради нас обнищал». Все, что он делал, было из суверенной любви и благодати.
И не будет ли он стремиться к той же любви до конца? 2. Эффективность и заслуга его жертвоприношения, вдохновленные жизнью и квинтэссенцией послушания. В нем были самые высокие страдания и самая абсолютная невинность, соединенные актом невыразимого послушания. 3.
совершенство примера, представленного нам, 1 Пет. 2:21, 22. Отсюда мы также можем заметить, что:
Обс. II. Всякий, кто имеет дело с Богом или человеком по поводу грехов других, должен в первую очередь хорошо заботиться о своих собственных. Первосвященник должен был позаботиться и «сначала принести жертву за свои грехи, а потом за грехи народа». И те, кто не последует этому методу, потерпят неудачу в своей работе. Строгое отношение людей к грехам других и небрежность к своим собственным является величайшим свидетельством лицемерия. Есть четыре способа, которыми некоторые могут поступать в отношении грехов других, и ни один из них не позволяет им правильно исполнять свои обязанности, если таким же образом они не заботятся в первую очередь о себе.
1. Долг одних — стараться обратить других из состояния греха. Поскольку это принадлежит родителям и руководителям вместо них, то это и есть главная работа служителей и главная цель служения. Так определяет это Господь Христос в своей миссии Павла: «Я посылаю тебя к язычникам, чтобы открыть им очи, обратить их от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу, чтобы они получили прощение грехов, и наследство среди освященных верою в Меня» (Деяния 26:17, 18). Как же применить к этому, как будет полезен в этом тот, кто сам никогда не был причастником этой милости?
Как они могут навязывать другим то, чего они не знают, что это такое и есть оно или нет, иначе как слепые знают, что существуют цвета? Такие люди губят души людей, которые берут на себя благовествование для их обращения к Богу, сами ничего об этом не зная.
2. Наш долг – беречь тех, в ком мы заинтересованы, настолько же, насколько и в нас самих, от греха или от настоящего греха. «Сие пишу вам»
говорит апостол: «чтобы вы не согрешили». 1 Иоанна 2:1. С какой уверенностью, с какой совестью мы можем стремиться к этому по отношению к другим, если не позаботимся прежде всего о себе? Некоторые из тех, кто должен присматривать за другими, сами являются открытыми и расточительными грешниками. Проповеди, увещевания и упреки таких людей лишь делают их еще более презренными; и во многих отношениях имеют тенденцию к ожесточению тех, кого они претендуют наставлять. И там, где люди «почитают беззаконие в своих сердцах», хотя их беззакония не пользуются известностью, тем не менее они
станут вялыми и небрежными, наблюдая за другими; и если они сохранят внешнюю форму этого, это будет отличным средством ожесточения в их собственном грехе.
3. Направлять и помогать другим в получении прощения грехов также является обязанностью некоторых. И это они могут сделать двумя способами: (1) Направляя их в обращении к Богу через Иисуса Христа за благодатью и милостью; (2) Усердными мольбами с ними и за них. И что они сделают, что они смогут сделать в этих вещах искренне для других, которые не используют их для себя? Я рассматриваю это как одно из величайших благословений служения, которое мы имеем, повелеваемое нам делать по отношению к другим людям, которые могут освятить и спасти свои души; и Бог так распорядился, что мы не можем и не хотим усердно заниматься чем-либо подобным по отношению к другим, в отношении чего мы сначала не пытаемся оказать влияние на себя.
4. Утешать согрешивших или удивляться греху тем, кого Бог хотел бы утешить, — это еще одна обязанность подобного рода.
И как это сделать тем, кто сам никогда не был низвергнут за грех и никогда не был духовно утешен Богом?
Поэтому нам надлежит во всем, что мы можем говорить с другими о грехе, в первую очередь заботиться о себе, чтобы «наша совесть очистилась от мертвых дел», чтобы во всем, что мы делаем, мы могли «служить живым». Бог."
Обс. III. Никакое достоинство личности или места, никакой долг, никакие заслуги не могут избавить грешников от необходимости жертвовать за грех. Первосвященник, будучи грешником, должен был «приносить жертву за себя».

Обс. IV. Частью тьмы и рабства церкви ветхого завета было то, что ее первосвященникам приходилось приносить жертвы за себя и свои грехи. Они сделали это на глазах у народа; кто мог бояться, что не сможет полностью искупить свои грехи, у которого было много своих грехов, и поэтому он должен был в первую очередь заботиться о себе. Для грешников облегчением является то, что слово примирения преподается им и предлагается жертва Христа людьми, подверженными таким же немощам, как и они сами; ибо есть свидетельство
в этом, как и им обрести одобрение у Бога, ведь Он поступает с ними и через грешников. Но это не те люди, которые обеспечивают прощение или совершили искупление, о котором они провозглашают. Если бы это было так, кто мог бы с какой-то уверенностью согласиться с этим? Но таков святой путь Божий: грешники возвещают об искуплении, совершенном Тем, Кто не имел греха.


Евреям 5:4
В предыдущих стихах раскрываются личные качества первосвященника.
Но одного этого недостаточно, чтобы наделить кого-либо этой должностью; кроме того, требуется, чтобы он был законно призван к этому. Первое делает его достойным этого, и это дает ему право на это. И применительно к Иисусу Христу на этом в первую очередь настаивает стих 5.
Вер. 4.—Καὶ οὐχ ἑαυτῷ τις λαμβάνει τὴν τιμὴν, ἀλλὰ ὁ καλούμενος ὑπὸ
τοῦ Θεοῦ, καθάπερ καὶ ὁ Ἀαρών.
Вер. 4. – И никто не присваивает себе этой чести, но тот, кто призван Богом, как и Аарон.
Передача этих слов не вызывает затруднений, и, следовательно, разница среди переводчиков очень мала. Сыр. и Вулг. лат. читать
«честь» абсолютно, не обращая внимания на артикль τήν, который здесь стоит подчеркнуто, «эта честь»; честь священства. И для
«сам», читается по-сирийски, «своей душе»; идиомой речи, свойственной восточным языкам.
Эти слова можно рассматривать как отрицательное универсальное предложение с добавлением особого исключения. «Никто не присваивает себе этой чести, но только «тот, кто призван». Призванный присваивает себе эту честь или тот, кто имеет на это право, а именно обладать и исполнять чин первосвященника. Или их можно свести к двум разделительным суждениям: одно — универсально отрицательное, без исключений и ограничений: «Никто не присвоит себе этой чести»; другой особенно утвердительный: «Призванный Богом» — он так делает или получает эту честь. Таким образом, выражается противоположность между принятием человеком этой чести себе и получением ее по призыву Бога. Или мы можем еще более ясно выразить мысль апостола.
Изложив качества, необходимые тому, кто должен был стать первосвященником, он объявляет, что требуется для его фактического посвящения в эту должность. И это он выражает: 1. Отрицательно, он не должен предполагать это
честь себе: 2. Положительно, он должен быть призван Богом; примером чего он является на примере Аарона, «как и Аарон».
Οὐχ ἑαυτῷ τις λαμβάνει. Οὐχ ἑαυτῷ τις λαμβάνει, «никто не берет»; то есть ни один человек этого не делает. И λαμβάνω здесь не просто «сумо», «взять», но «ассумо», «взять на себя», «взять к себе»; или, как это иногда означает, «prehendo, corripio», «неправомерно брать», схватившись за какую-либо вещь. «Никто не берет», то есть по закону, по божественному установлению. По закону мужчины не должны так поступать. Люди могли поступать иначе, и поступали иначе, как в отношении служения, так и в отношении осуществления священства. Так поступил и царь Озия, применяя это, 2 Пар. 26:16.
И во время написания этого послания, как и в течение многих лет прежде, не наблюдалось никакого законного порядка или призвания у тех, кто обладал саном первосвященника среди иудеев. Некоторые вторглись в него сами, а некоторые были вторгнуты в него иностранными силами.
И Златоуст, и Окумений полагают, что наш апостол в этом месте размышляет об этом беспорядке. Его главное намерение состоит в том, чтобы ясно провозгласить, как все должно быть по закону и конституции Бога. «Никто не делает этого»; то есть, должен ли человек поступать так, ибо это противоречит закону и порядку, установленному Богом в его церкви. См. Числ. 18. Установление Бога в Священном Писании является священным правилом всего, что должно быть сделано в Его богослужении: все, что не сделано в силу этого и в соответствии с ним, считается не сделанным или вообще не сделанным для Него. . Но,-
Τὴν τιμήν. Τὴν τιμήν. Вот цель запрещенного действия: «Честь»; «эта честь, которой мы относимся». Τιμή здесь подразумевает либо саму должность, либо ее достоинство. Саму должность можно назвать «честью».
потому что это почетно. То же самое относится и к слову, гл. 3:3. «Ни один человек не принимает на себя эту почетную должность от себя, без поручения, призыва и власти от Бога». Если иметь в виду только достоинство этой должности, то это так: «Никто не присваивает себе столько, не ставит себя и не продвигается так, как поставить себя в ранг первосвященника». Я считаю, что сама эта должность изначально была задумана, хотя и не абсолютно, но поскольку она была почетной, такой, которую люди, естественно, желали бы и вторгались бы в нее, если бы Бог не установил границы их амбиций Своим законом. То же самое сделал и Корей; за что он сначала был упрекнут, а затем уничтожен, Числ. 16:9, 10 и т. д. И эта должность была чрезвычайно почетной по двум причинам:
1. По природе: (1) Особое отделение для Бога, Исх. 28; (2) Особое приближение или приближение к Нему, Лев. 16; (3) Совершение всех особых богослужений. Все это делало эту должность почетной, высокой честью для тех, кто был должным образом наделен ею. Какая большая честь может быть удостоена смертному созданию, как не быть особенно близким к Богу?
2. Потому что Бог требовал, чтобы честь оказывалась как должности, так и лицу, наделенному ею. Частично с этой целью он должен был быть украшен одеждами, сшитыми «для красоты и славы», и ему была дана власть управлять в доме Божием, 1 Цар. 2:30. Но даже в целом быть приближенным к Богу в любом случае является великой честью.
Ὁ καλοῦμενος. Ἀλλὰ ὁ καλοῦμενος, «но тот, кто призван Богом». Призванный Богом, он имеет, он принимает, он становится причастником чести этой должности. Он первосвященник, которого призывает Бог. И этот призыв Божий является назначением человека на должность или должность. Он как бы смотрит на человека среди других и призывает его к себе, как Исх. 28:1. Оно включает в себя также цель призвания, сочетающую в себе права, власть и доверие, все, что необходимо для должного осуществления того, к чему кто-либо призван; ибо воля и воля Божия являются высшим правилом всякого порядка и долга. И этот призыв здесь проиллюстрирован на примере Аарона: «как и Аарон».
Καθάπερ καὶ ὁ Ἀαρών. Καθάπερ καὶ ὁ Ἀαρών, «как Аарон», «так же, как Аарон». И нота подобия регулируется либо словом «призванный», либо подлежащим примера «Аарон». В первом случае подразумевается не что иное, как то, что он должен иметь призвание от Бога, как было у Аарона.
Сравнение не идет дальше, а касается общей природы призыва.
Призвание у него должно быть, но особенности этого призвания не декларируются.
Но если нота сравнения будет регулироваться примером Аарона, тогда особый способ и природа предполагаемого призыва будут ограничены и определены: «Он должен быть призван Богом, как и Аарон»; то есть немедленно и необыкновенным образом. И в этом смысл слов и места.
Могут возразить: «Если это так, то все первосвященники, сменившие Аарона в иудейской церкви, лишены здесь права входа в Церковь».
их офис; ибо они не были немедленно призваны Богом на свою должность, как Аарон, но сменяли друг друга на основании закона или конституции, что было всего лишь обычным призванием». Ответ. Это не лишает их права входа в свой кабинет, но не исключает их рассмотрения в этом месте. Они имели призвание к своей должности, назначенное Богом и которое было для них достаточной гарантией в ее исполнении. Но наш апостол здесь спорит об установлении нового священства, подобного священству Христа. При этом не может иметь место ни обычный призыв, ни установление закона, ни преемственность, или что-либо этому способствовать. Характер такой работы исключает все эти соображения.
И тот, кто впервые вступает в такое священство, не прежде чем оно будет воздвигнуто или утверждено, он должен иметь к этому такое призвание от Бога. То же самое произошло и с Аароном при первом возведении типичного священства в церкви Израиля. Он получил свое призвание через немедленное слово повеления от Бога, выделив его среди своих братьев для избрания на эту должность, Исх. 28:1. И хотя в других вопросах, относящихся к исполнению их служения, Господь Христос сравнивается с первосвященниками в целом, исполняющими свои служения согласно закону, в котором они были Его прообразами, но что касается Его вступления в Свою должность после по призванию Божию он сравнивается с Аароном Только.
Таков правильный смысл этих слов, и толкователи и другие люди из этого места спорят о необходимости обычного внешнего призыва к чину священства и, по аналогии, к служению Евангелия, хотя это и верно в сами по себе чужды замыслу этого места; ибо апостол говорит только о первом возведении священства в лице Аарона и Христа, для чего было необходимо чрезвычайное призвание. И если бы никто не мог взять на себя служение, кроме призванного Богом, как Аарон, то ни один человек из ныне живущих не смог бы сделать этого.
Опять же, нота подобия выражает согласие в чрезвычайном призыве, но не в его способе и его особом виде. Утверждается, что и тот, и другой имели непосредственный призыв от Бога, но не более того. Но что касается особого рода и природы этого непосредственного призыва, то призыв Христа был несравненно превосходнее и славнее, чем призыв Аарона. Это будет очевидно в следующих стихах, где это выражено и провозглашено. В
Тем временем мы рассмотрим призыв Аарона, как наш апостол совершает служение Моисея, гл. 3, провозглашая, в чем оно действительно было превосходным, чтобы так могла проявиться истинная честь призвания Христа, превосходящего его:
1. Он был «призван Богом» словом повеления для отделения к чину священства: Исх. 28:1: «Возьми себе Аарона, брата твоего, и сыновей его с ним… чтобы он служил Мне в служении священника». Его сыновья также были упомянуты, поскольку здесь была предусмотрена преемственность. Это сделало его призвание необычайным: он был
«призванный Богом». Но (1) Эта заповедь не была дана Богом непосредственно самому Богу. Бог не говорит ему: «Ты Мой священник; сегодня я позвал тебя». Но именно Моисею дано повеление и кому поручено его исполнение. Таким образом, (2) в своем призвании он оказывается как бы во власти другого; то есть Моисея. Ему Бог говорит: «Возьми к себе Аарона, брата твоего» — «Будь с ним в комнате Божией и действуй по отношению к нему во имя Мое».
2. Это повеление или призыв Божий выразился в его фактическом отделении от своей должности, которое состояло в двух вещах:
(1) По Божьему назначению Он был облачён в славные одежды, Исх. 28:2. И утверждается, что они придуманы нарочно «для красоты и для славы». Но сюда также включена или предполагается двойная слабость: [1] Что он нуждался в внешней одежде, которая украшала бы его, из-за его собственных слабостей и немощей, которые Бог хотел бы как бы скрыть и покрыть в своем поклонении. , под этой одеждой. [2] Действительно, все они были лишь прообразами вещей, гораздо более славных в нашем Первосвященнике, а именно той обильной полноты благодати Духа, которая, излившись на него, сделала его «прекраснее детей человеческих». " Поэтому частью славы Христа было то, что при исполнении Своего служения Он не нуждался во внешних украшениях, все это восполнялось абсолютным совершенством Его собственного личного достоинства и святости.
(2) После этого последовало его фактическое посвящение; которое заключалось в двух вещах: [1] Его помазание святым освященным елеем. [2] В торжественной жертве, принесенной во имя Его и за Него, Исх. 29. И было много порядка и славы в торжественности его посвящения.
Но все же эти вещи имели свою слабость и несовершенство. Ибо (1) у него не было ничего своего, что он мог бы предложить при посвящении, но он был посвящен кровью тельца и овна. (2) Другая жертва за него, и то за его грехи. И это был призыв Аарона, его призыв Божий; и то, что Бог подтвердил, поставив на этом заметный знак, когда это было подвергнуто крамольному сомнению Кореем, Чис. 16:3, 17:10. И все это было необходимо Аарону, потому что Бог в его лице установил новый порядок священства, в котором он должен был быть утвержден необычайным призванием к нему. И это именно тот, а не обычный призыв, с которым сравнивают призыв Христа и предпочитают его выше. После этого все преемники Аарона получили достаточный призыв на свою должность, но не такого рода, как призыв самого Аарона. Ибо сама эта должность была учреждена для продолжения существования в силу Божьего установления. И был установлен закон о наследовании, по которому они были допущены в него, о чем я говорил в другом месте. Но здесь имеется в виду личное призвание Аарона.
Обс. I. Призвать, кого пожелает, к Своей работе и особому служению – это акт суверенитета Бога, и особенно, когда это касается любого почетного и достойного места в Его доме.
Должность священства у иудеев была самой высокой и почетной из всех, которые были у них на первых плантациях церкви.
И это была выдающаяся привилегия не только для личности того, кто был призван первым, но и для всего его потомства; ибо они, и только они, должны были быть священниками Богу. Кто бы не подумал теперь, что Бог призовет Моисея к этому достоинству и таким образом обеспечит и честь его потомства после него? Но он идет другим путем и призывает Аарона и его семью, оставив после себя Моисея и его детей в обычном звании и на службе левитов. И владычество Бога здесь очевидно: 1. Потому что каждый призыв сопровождается выбором и отличием.
Кого-то вызывают из числа других. То же самое было и с призванием Аарона, Исх. 28:1: «Возьмите себе Аарона из среды сынов Израилевых».
Всего лишь актом суверенной воли Бог избрал его среди многих тысяч его братьев. И на этом суверенном выборе Бог настаивает, чтобы выразить благосклонность и доброту, которые присутствуют в любом Его призыве, 1 Царств.
2:27, 28. И этим он упрекает грехи и неблагодарность людей:
упрекая их в Своей величайшей доброте, Числ. 16:9, 10:2. Потому что до их призвания нет никаких заслуг в том, кого так называют, или способностей в большинстве случаев к делу, к которому они призваны. Согласно Новому Завету никто никогда не был призван к большему достоинству, большей чести или более выдающейся должности, чем апостол Павел. И какие предшествующие заслуги были у него перед его призванием? Христос берет его посреди безумия, ярости, гонений и богохульства, обращает его сердце к самому себе и призывает его быть Своим апостолом, свидетелем и великим орудием обращения душ человеческих, провозглашая Свое имя края земли. И мы знаем, что он всегда упоминает об этом как о результате высшей благодати, мудрости и милосердия. Какая заслуга, какое предыдущее расположение к своему делу было у нескольких рыбаков на Тивериадском озере или Галилейском море, что наш Господь Иисус Христос призвал их быть Своими апостолами, расположив их к тому состоянию и положению, в котором они «сидят» на двенадцати престолах судить двенадцать колен Израилевых?» Так было всегда со всем, кого Бог призвал необычным образом. См. Исх. 4:10, 11; Джер. 1:6; Амос 7:14, 15. В его обычных призваниях присутствует та же самая власть, хотя и несколько иначе. Ибо в таком призыве есть три вещи: Провиденциальное назначение человека на такую должность, работу или занятость. Когда какая-либо должность в доме Божием, предположим, что это служение, определена и утверждена, первое, что делает Бог, призывая к ней кого-либо, — это провиденциальное расположение обстоятельств его жизни, направляющее его мысли и замыслы. к такой цели. И разве должность служения в некоторых местах не сопровождалась многими мирскими преимуществами, да, обеспечением похотей и роскоши людей, которые ей чужды, этот доступ к призванию от Бога к этому, простое избавление от человеческих забот и обстоятельства, необходимые для планирования служения в течение их жизни, были бы выдающимися и очевидными. Но в то время как множество людей, преследующих различные коррумпированные цели, толпятся у входа в эту должность, тайные действия провидения Божьего по избавлению от тех, кого Он действительно предназначает для Своей работы здесь, сильно затуманены и затемнены. 2. Это часть этого призвания Бога, когда Он благословляет, преуспевает и способствует усилиям людей подготовить себя с теми предыдущими склонностями и качествами, которые необходимы для фактического призвания и вступления в эту должность. И здесь также есть три части: (1) Склонность их сердец в соответствии с Его
назначение их на свою должность. Там, где этого не происходит, а люди действуют в зависимости от того, побуждаемы ли они внешними впечатлениями или соображениями, Бог еще вообще не участвует в этой работе. (2) Особое благословение на их старания по должному развитию своих естественных способностей и способностей к учебе и обучению, по необходимым вспомогательным средствам и инструментам познания и мудрости. (3) Передача им особых даров, делающих их достойными и способными выполнять свои обязанности; что при обычном призыве обязательно требуется перед фактическим разделением на саму должность. 3. Он распорядится так, что человек, которого он наймет на службу своему дому, будет иметь внешний призыв, согласно правилу, для его допуска туда. И во всем этом Бог действует по Своей суверенной воле и своему усмотрению. И многие вещи, следовательно, можно было бы изучить и настоять на этом. Как — 1. Что у нас должно быть ужасное благоговение и святая готовность исполнить призыв Божий; не убегать от этого или от требуемого дела, как это сделал Иона, гл. 1; и не уставать от этого из-за трудностей и препятствий, с которыми мы сталкиваемся при исполнении нашего долга, как это неоднократно готово было случиться с Иеремией, гл. 15:10, 20:7–9; тем более оставить или отдать его по какому-либо земному поводу, ибо тот, кто возьмет руку свою за этот плуг и снова возьмет его обратно, недостоин Царства Небесного, - и несомненно, что тот, кто оставляет свое призвание на мирские счета, сначала не взялся за это ни на чем другом. 2. Чтобы мы не завидовали и не роптали друг на друга, к чему бы Бог ни призывал кого-либо. 3. Что мы не занимаемся никакой работой, связанной с именем Бога, без Его призвания; что дает второе наблюдение, а именно, что:
Обс. II. Высочайшее превосходство и крайняя необходимость любой работы, совершаемой для Бога в этом мире, не будут служить основанием для того, чтобы мы предпринимали ее или участвовали в ней, если мы не призваны к этому. Да,-
Обс. III. Чем превосходнее какое-либо дело Божие, тем более явным должен быть наш призыв к нему.
Оба эти наблюдения будут настолько зафиксированы и подтверждены при рассмотрении примера, данного нам в следующем стихе, что здесь нет смысла на них настаивать.
Обс. IV. Быть должным образом призванным на любую работу, служение или должность в доме Божьем – это великое достоинство и честь.
Евреям 5:5
Описание первосвященника по закону с уважением: 1.
По своей природе; 2. Его занятость, стих 1; 3. Его качества, стих 2; 4. Его особая обязанность по отношению (1) к самому себе, (2) к другим, стих 3; 5.
Его призыв, в случае с тем, кто был первым в чине, стих 4:
Когда все будет завершено, в этом стихе, посвященном Господу нашему Иисусу Христу, дается применение всего. И это делается со всеми подробностями, в которых было или могло быть соглашение или соответствие между ними и им в отношении этой должности. И апостолу было необходимо так заявить для намеченной им цели по двум причинам: 1.
Потому что первоначальный институт этих священников и их служение заключались в том, чтобы учить и представлять Господа Христа и Его; что и было его главным намерением проявить и доказать. Этого они не могли бы сделать, если бы между ними не было какой-нибудь аналогии и сходства; и невозможно было постичь или понять, для какой цели они были созданы и так долго продолжали существовать в церкви. 2. Чтобы евреи могли быть удовлетворены тем, что их служение и служение в доме Божьем подошло к концу и все предназначение их было выполнено. Ибо по этому уважению и отношениям, которые были между ними, было очевидно, что он теперь действительно был выставлен и совершил всю работу, которую им было поручено прообразовать и изобразить. Поэтому было невозможно дальнейшее их использование в служении Богу; да, их продолжение в этом противоречило бы и полностью опрокидывало бы конец их института. Ибо это означало бы, что они были полезны и эффективны для собственных духовных целей, без уважения к нему и его работе, которую они представляли; то есть ниспровергнуть веру обеих церквей, как ветхозаветной, так и новой. Поэтому было необходимо полное открытие соотношения между ними и отношения одного к другому, чтобы доказать, что их продолжение было бесполезным и даже пагубным. Но, с другой стороны, не могло быть и так, чтобы у этих первосвященников было много несовершенств и слабостей, неотделимых от их личности в управлении своими делами.
должность, которая не могла ничего представлять или принести какое-либо достижение в Господе нашем Иисусе Христе. Ибо если бы что-нибудь в нем отвечало этому, он не мог бы быть таким первосвященником, какой подобает нам или в котором мы нуждаемся. Таково было то, что они были подвержены смерти, и поэтому их было неизбежно много, сменяя друг друга в длинном ряду, согласно определенной генеалогии: «Воистину, они были многими священниками, потому что смерть не позволяла им оставаться, но Человек сей, ибо Он пребывает вечно, имеет священство неизменяемое», или священство, которое не переходит от одного к другому, гл. 7:23, 24. Таким образом, в этом между ними существовало различие, поскольку они были смертельно отвратительны; поэтому было неизбежно, что их должно быть много, один сменяющий другой. Но Иисус Христос должен был быть только одним Первосвященником, и то же самое.
Опять же, все они были лично грешниками, и то и как люди, и как первосвященники; откуда они могли и совершали ошибки и грехи, даже при исполнении своих обязанностей. Поэтому было необходимо, чтобы они принесли жертву и за свои грехи, как было сказано. Поскольку ничто не могло быть представлено этим в Иисусе Христе, «не знавшем греха»,
«не сделал никакого греха, и не было лжи в устах его», и поэтому он не мог принести жертву за себя; таким образом, эти вещи действительно привносят некоторую тьму и неясность в те случаи, когда они представляли его. Поэтому наш апостол держит прямой путь между всеми этими трудностями: ибо, во-первых, Он показывает и доказывает, что законные первосвященники действительно были прообразами Иисуса Христа в Его служении и имели в этом сходство с Ним; а также то, что они были назначены Богом именно для этой цели. Во-вторых, Он показывает, каковы были их качества и качества; которые он разделил на два рода: 1. Те, которые по существу принадлежали или были необходимы для самой должности и ее регулярного исполнения. 2. Такие, которые были неизбежными последствиями или сопутствующими их личными слабостями или немощью. Этот последний вид, в этом применении их описания ко Христу и Его служению, как это прообразовано им, он отбрасывает и откладывает в сторону, как вещи, которые, хотя и были необходимы им из-за их хрупкого и греховного состояния, но не имели ни уважения ко Христу, ни достижения. в нем. А что касается первых, то в следующей беседе он заявляет, что они были найдены во Христе как исполняющие эту должность, гораздо более выдающимся образом, чем в
их. Таков план рассуждения во второй части главы, к которой мы сейчас приступаем. Только тогда как при описании первосвященника вообще он начинает с его природы, качеств, дела и долга, заканчивая и выдавая его в своем призвании; в своем обращении ко Господу Христу он берет то первое, о чем упомянул последним, а именно, призвание первосвященника, и переходит к остальным в абсолютно ретроградном порядке.
Вер. 5.— Οὕτω καὶ ὁ Χριστὸς οὐχ ἑαυτὸν ἐδόξασε γενηθῆναι ἀρχιερέα, ἀλλʼ ὁ λαλήσας πρ ὸς αὐτόν· Υἱός μου εἶ σὺ, ἐγὼ σήμερον γεγέννηκά σε.
Вер. 5. – Так и Христос не прославил Себя, сделався Первосвященником; но Сказавший Ему: Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя.
Хорошо. Οὕτω καί, «так же», «и так» или «таким же образом»; записка τἤς
ἀποδόσεως, применения ранее сказанного к предмету, который в основном намечен. Здесь можно проявить уважение ко всем примерам из предыдущего рассуждения: «Как было с законным первосвященником во всем, что необходимо для этой должности, так было и со Христом»; которое он теперь намеревается проявить. Или намерение этого выражения может быть ограничено последним выраженным примером призвания к должности: «Как они были призваны Богом, так или подобным образом был и Христос»; о чем он тут же заявляет. И это рассматривается в первую очередь, хотя к этому можно относиться с уважением во всех последующих частных случаях аналогии и подобия.
Из этого вывода следует двойное утверждение, основанное на одном и том же предположении. Предположение, к которому они оба разрешаются, состоит в том, что
«Христос – Первосвященник». При этом первое предположение, касающееся его призвания и вступления в эту должность, является отрицательным: «Он не прославил себя, чтобы стать первосвященником». Другой положительный или утвердительный: «Но тот, кто сказал Ему: Ты Сын Мой»; то есть прославил его таким, или сделал его таким.
Ὁ Χριστός. Ὁ Χριστός, «Христос», речь идет о предмете; то есть обещанный Мессия, Помазанник. Апостол в этом послании время от времени называет Его всеми знаменательными именами, например, «Сыном», гл. 1:2, 8; «Сын Божий», гл. 4:14; «Слово Божие», гл. 4:12; «Иисус», гл. 2:9;
«Христос», гл. 3:6; «Христос Иисус», гл. 3:1. Здесь он использует имя Христа как особенно подходящее к его нынешнему случаю; ибо он намеревался доказать, что обещанный Мессия, надежда и ожидание отцов, должен был стать Первосвященником навеки над домом Божьим.
Поэтому он называет его тем именем, которым он был известен с самого начала и которое означало его помазание на его служение, — Помазанник. Он должен был быть שׁ
י
חַ ִ מָהַ ן כּ
ֹ
הֵ, «помазанный священник»; то есть «Христос».
Субъект, о котором говорится или описывается его именем, имеет место предположение, что он является первосвященником. Этому апостол прежде учил и доказал, гл. 2:17, 3:1, 4:14. Но все же, учитывая конституцию закона и способ вступления на эту должность, остается трудный вопрос, а именно, как он стал таким. Если бы он был из колена Левиина и рода Аарона, он мог бы быть священником, он был бы таковым и был бы признан всеми. Но как он мог стать таким, будучи чужаком для этой семьи, который «происходил из колена Иудина, о котором Моисей ничего не говорил о священстве», можно было бы подвергнуть большому сомнению. Чтобы полностью и удовлетворительно разрешить это сомнение и тем самым принять во внимание всю трудность, из-за которой оно возникло, апостол в предыдущем стихе делает уступку в универсальной максиме, согласно которой никто, кто не имел на это права в силу предшествующего закона, или конституция, которой не было у Христа, поскольку он не принадлежал к колену Левиину, мог быть священником без непосредственного призвания от Бога, как это было у Аарона. На основании этого правила он предлагает право Господа Христа на эту должность на судебном разбирательстве; и тем самым признает, что, если бы он не был к этому необыкновенно призван Богом, он не мог бы быть первосвященником. С этой целью он заявляет:
Οὐχ ἑαυτὸν ἐδόξασε. Во-первых, отрицательно, что «он не прославил себя, чтобы стать первосвященником». Внешнего призыва людей или конституции на основании какого-либо постановления закона у него не было ничего. Итак, поскольку он священник, а если таковым он и является, то он должен быть сделан таковым Богом или им самим. Но что касается самого себя, то он не присвоил себе этой чести, да и невозможно было, чтобы он так сделал; ибо вся эта должность и польза от ее исполнения зависели от завета или договора между ним и его Отцом. Приняв это решение, он также должен был получить множество обетований от Отца и должен был исполнить Его волю и работу; как мы уже заявляли в другом месте
и полностью доказано. Поэтому было невозможно, чтобы он стал первосвященником.
Социниане тщетно поднимают здесь претензии к божественности Христа. Они говорят: «Если бы Он был Богом, то почему другой прославил Его каким-либо образом, почему он не прославил себя?» И евреи во всех случаях делают одно и то же исключение. Действительно, в возражении против нас была некоторая сила, если бы мы верили или исповедовали, что Господь Христос был только Богом; но наше учение о его личности — это то, что провозгласил наш апостол Фил. 2:6,7: «Будучи в образе Божием, он не считал грабежом быть равным Богу; но он обесславил себя, и принял вид раба, и сделался по подобию Мужчины."
Поэтому в этой придирке нет большего веса, чем в другой, а именно, если кто-то на свидетельства о том, что «все Им создано» и что Он «в начале положил основание земли», должен спросить: «Как это могло быть, если он был человеком, рожденным в полноту времени?» Но это возражение по существу было выдвинуто евреями древности, и на него полностью ответил он сам. Ибо в то время как они возражали ему, что он, не будучи пятидесятилетним, не мог видеть Авраама, как он утверждал, который умер около двух тысяч лет назад, он ответил: «Прежде чем был Авраам, я есть» (Иоанна 8:58). . Если бы у него не было иной природы, кроме той, в которой, как они думали, ему не было пятидесяти лет (а на самом деле ему было немногим больше тридцати), он не мог бы знать Авраама, а Авраам его. Итак, как если бы Он был только человеком, то не мог бы быть до Авраама, так и если бы Он был только Богом, другой не смог бы прославить Его как священника. Но он также был человеком; и эти слова сказаны не по отношению к его божественной природе, а по отношению к его человеческой природе.
Снова; так как это было невозможно, то ясно, что он не прославил себя как первосвященника и не присвоил себе это достоинство и честь по своей воле и власти. И это может быть подтверждено кратким повторением божественных действий, необходимых для того, чтобы сделать его первосвященником; все, с чем я в общих чертах разобрался в предыдущих упражнениях. И они были двух видов: Авторитетный и совершенно без него; 2. Совершенный, для чего требовалось его собственное согласие. К первому типу относятся: (1) Его вечное назначение на эту должность. (2) Его миссия для ее выполнения. (3) Его помазание Духом для должного исполнения. (4.) Конституция
закон его священства, состоявший из двух частей; первый предписывает, что ему следует делать, что ему следует претерпеть, что он должен предложить или каковы должны быть обязанности его должности; другой объявляет, назначает, обещает то, что должно быть достигнуто, осуществлено и завершено посредством этого. (5) Поручение и предоставление Ему народа, ради которого и за счет которого Он должен был нести, исполнять и исполнять эту святую обязанность. И все это, посредством чего он был наделен властью своей должности, было суверенными действиями воли и мудрости Отца, как я доказал в другом месте. Этим он был призван и прославлен как первосвященник. Опять же, были некоторые действия, которые дополняли его призвание или дополняли его; и они были совершены в Нем и Им, и не могли быть иначе: но все же через них Он не сделал себя первосвященником, но только исполнил волю и власть Отца.
Таким образом, когда Аарон был призван Богом на свою должность, был составлен и дан закон о его конституции, человек назначен и назван по имени, на него надели папские одежды и на него вылили помазательный святой елей, жертва должна была быть принесена. быть предложен, чтобы завершить и усовершенствовать его посвящение. Но из-за своего несовершенства, из-за которого было необходимо, чтобы он приходил к своему служению постепенно и из-за действий других вокруг него, он не мог сам принести жертву за себя. Он только положил руку на его голову, чтобы выразить свою заинтересованность в этом, но именно Моисей предложил его Богу, Исх. 29:10–12. Так не могло быть по отношению к Иисусу Христу, и Ему не нужна была никакая другая жертва, кроме его собственной, для своего посвящения, поскольку оно было необходимо законным первосвященникам из-за их личных грехов и немощей. Но хотя он был совершенно и полностью назначен первосвященником посредством упомянутых выше деяний Бога Отца, тем не менее, его торжественное посвящение и посвящение не своему служению, а фактическому исполнению его были осуществлены его собственными действиями, в его подготовке и фактическом принесении себя в жертву, раз и навсегда. И поэтому он был усовершенствован и освящен своей собственной кровью. Поэтому он не прославил себя тем, что стал первосвященником, но это было действием и следствием воли и власти Бога.
Что касается этого первого пункта, нам остается только выяснить, как говорится, что «Христос не прославил Себя Себя» в отношении упомянутой цели. Прибавила ли ему этим слава или честь? Особенно это можно будет разумно спросить, если мы примем во внимание, что с ним случилось, что он сделал,
и что он претерпел при исполнении этой должности; более того, не везде ли Писание объявляет это актом высочайшего снисхождения с его стороны, как говорит Фил. 2:6–9, Евр. 2:9? Как же можно сказать, что он не прославляет себя здесь? Пусть на этот вопрос ответят те, кто отрицает его божественную природу и существо. Они окажутся в том же состоянии, в каком были фарисеи, когда наш Спаситель задал им вопрос с той же целью; а именно, как Давид стал называть Христа своим Господом, который много лет спустя стал его сыном. Для нас все это ясно и очевидно. Ибо хотя, если принять во внимание божественную природу и личность Христа, то с Его стороны было бесконечное снисхождение принять нашу природу и тем самым исполнить для нас служение священника; тем не менее, что касается принятого на себя характера, сама эта должность была для него честью и достоинством, на чем впоследствии будут настаивать.
Ἀλλʼ ὁ λαλήσας πρὸς αὐτόν. Во-вторых, в утвердительном предложении объявляется, каким образом Христос пришёл к Своему служению, или какой властью Он был назначен первосвященником: Ἀλλʼ ὁ λαλήσας πρὸς αὐτόν, — «Но тот, кто сказал Ему». В словах есть многоточие, которое необходимо поставить для завершения антитезы: «Но Он прославил Его», или «Он поставил Его первосвященником, который сказал Ему: Υἱός μου εἶ σὺ, ἐγὼ σήμερον γεγέννηκά
σε.». Υἱός μου εἶ σὺ. Нелегко понять, как апостол этими словами подтверждает священство Христа или Его призвание к служению (они дважды используются им в другом месте для других целей, Евр. 1:5, Деяния 13:33); ибо эти слова первоначально означают вечную связь между Отцом и Сыном, с их взаимной любовью в ней. Для этой цели они применяются, Евр 1:5. И поскольку это было явлено в и к воскресению Христа из мертвых, когда и где Он был «провозглашен Сыном Божьим в силе» (Рим 1:4), к этому относится и это свидетельство (Деян 13:33). о значении слов читатель может обратиться к нашему изложению в гл.
1:5, где они рассматриваются в целом. Но как они представлены здесь нашим апостолом в качестве подтверждения священства Христа, является исследованием, которое не лишено трудностей; и поскольку толкователи по-разному расходятся во мнениях по этому поводу, их опасения обязательно должны быть исследованы и исследованы.
Во-первых, сторонники социнианского пути, как Креллий и Шлихтингий, утверждают
что эти слова составляют священство Христа; и что они были сказаны ему после его воскресения. Следовательно, они предполагают, что последуют две вещи: 1. Что Господь Христос не был священником, по крайней мере полным священником, до своего воскресения; ибо только тогда ему было сказано: «Ты Сын Мой». 2. Что его священнические и царские должности одинаковы; ибо в этих словах главным образом подразумевается его возвышение в своей царской власти. Но это вещи любящие и нечестивые. Ибо если бы Господь Христос не был священником до своего воскресения, то не был бы Он таковым и в принесении Себя Богу, в Своей смерти и кровопролитии; сказать это значит совершить насилие над здравым смыслом всех христиан, над всем институтом древних прообразов, над аналогией веры и, в частности, выразить свидетельства Священного Писания, как это было продемонстрировано в наших упражнениях. Оно явно противоречит апостолу именно в этом месте или заставило бы его противоречить самому себе; ибо после этого он утверждает, что как священник он принес Богу «во дни плоти своей», стих 7. Поэтому говорят, что он имел какое-то посвящение в свою должность смертью, но он не был вполне священником. до момента его воскресения. Смысл этого в том, что он не был полноценным священником до тех пор, пока полностью не завершил и не выполнил основную работу, входящую в эту должность! Поэтому я говорю: 1. Что это различие, согласно которому Господь Христос сначала был несовершенным Священником, а затем сделался таким полным, чуждо Писанию, тщеславному воображению смелых людей и несовместимо с Его святым совершенством, которое было сразу установлено клятвой. Бога. 2. Разрушает все поучительные части типа; ибо Аарон не делал и не мог принести никакой жертвы Богу, пока не был полностью посвящен на свою должность. Ничто в законе не запрещено более строго, чем приближение к Богу в приношении жертвы тому, кто не был полностью священником. 3.
Таким образом, истолковывать свидетельство, к которому призывает апостол, значит полностью разочаровывать его цель и намерение. Ибо этим он хочет доказать, что Христос в жертве, которую Он принес во дни плоти Своей, не прославил Себя, чтобы стать священником, но был сделан таковым через Того, Кто сказал Ему: «Ты Сын Мой, в этот день Я родил тебя». И если это не было сказано ему до его воскресения, то, принося себя прежде, он прославил себя как священника, ибо он еще не был сотворен таковым от Бога Отца. 4. Тщетность смешения царских и священнических должностей Христа была достаточно обнаружена в наших упражнениях.
Во-вторых, Другие говорят, что подтверждение священства Христа в этих словах взято из древнего обычая, существовавшего до закона, согласно которому священство было присоединено к первородству. Посему Бог, объявив Господа Христа Своим единородным Сыном, первенцем, господином и наследником всего творения, тем самым объявил Его и Первосвященником. И это изложение поддерживается многими учеными людьми, чьи предположения здесь я не могу принять. Ибо — 1. Основание этого весьма сомнительно, если не бесспорно ложно; а именно, о священстве первенцев перед законом. Таково мнение иудеев, и об этом сообщает Иероним Эпист. объявление Эвагр.; но в Писании дело неясно. Авель не был первенцем, как и Авраам; однако они оба принесли жертву Богу. 2. Это включало бы прямое противоречие с целями апостола. Ибо его замысел состоит в том, чтобы доказать, что Христос был священником по чину Мелхиседека, призванным Богом и воскресшим необычным образом, своеобразным и несвойственным никому другому. Но согласно этому предположению, он должен быть священником по чину первенца. О том, что принадлежало Христу как первенцу, см. наше изложение в гл. 1:3.
В-третьих, некоторые считают, что, хотя апостол прямо произносит только эти слова: «Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя», однако тем самым он направляет нас ко всему отрывку псалма, частью которого являются эти слова, стих 7: 8: «Я объявлю указ: Господь сказал мне: Ты Сын Мой; ныне Я родил Тебя. Проси у Меня, и Я дам Тебе народы в наследие Твое и даже самые отдаленные уголки земли. для твоего владения». Кажется, здесь имеется четко выраженная конституция, о которой говорит апостол. Ибо если бы мы хотели знать, когда и как Бог Отец прославил Христа как Первосвященника, то это было бы в том Его постановлении, о котором говорится в Пс. 2:7. Прежде оно было установлено на небесах, а затем объявлено в пророчестве. И, кроме того, добавлено специальное упоминание об исполнении одной части его священнического служения в таких словах: «Проси у меня»;
в котором ему дана власть ходатайствовать перед Богом. И против этого изложения, автором которого, насколько я могу судить, был Юний, я не буду возражать; только по двум причинам я не могу с готовностью согласиться с этим. Ибо — 1. Кажется маловероятным, чтобы апостол, цитируя свидетельство, опускал то, что непосредственно соответствовало его цели, и приводил только те слова, которые сами по себе не были таковыми. 2. Просить здесь предписано не
его священническое заступничество, но лишь выражение, обозначающее зависимость Христа, как царя, от Бога-Отца в покорении своих врагов.
В-четвертых, некоторые полагают, что апостол намеревается не свидетельствовать о конституции Христа в Его служении священства, а только дать отчет о человеке, которым он был к этому призван: «Он не сделал себя первосвященником; но был сделан таковым тем, от кого он получил всю свою честь и славу как посредник, и это потому, что он был его Сыном и в своем слове объявил таковым». Но свидетельство, данное Его священству, приводится в следующем стихе. И я не вижу более одного исключения, к которому относится это изложение, но на которое не обратили внимания те, кто последует за ним. А это значит, что манера введения следующего свидетельства: «Как и в другом месте говорит» — свидетельствует о том, что они оба приведены и призваны к одной и той же цели, для подтверждения одного и того же утверждения. Но при этом я отвечаю на это уступкой, что на самом деле они оба здесь имеют одинаковое значение и используются для одной и той же цели. Ибо эти слова в этом месте: «Ты священник вовек по чину Мелхиседека» считаются сказанными ему Богом Отцом, как и предыдущие. Таким образом, таков замысел апостола во введении этого свидетельства; для прояснения чего мы можем наблюдать: — 1. Что в этом месте апостол утверждает, как было сказано ранее, не священство Христа, а Его призыв к нему. 2. Что касается этого, он намеревается показать только то, что именно от Бога-Отца он получил всю свою посредническую власть как царь, священник и пророк в своей церкви. 3. Это очевидно доказывается этим свидетельством, поскольку в нем Бог объявляет Его Своим Сыном и тем самым принимает Его в исполнении порученного Ему дела. Ибо это торжественное заявление о его отношении к Богу Отцу в Его вечном сыновстве и его одобрение Его доказывают, что Он ничего не предпринял, ничего не совершил, кроме того, что Он назначил, запланировал и на что уполномочил Его.
И то, что он назначил его на эту должность, более подробно заявлено в последующих показаниях.
Обс. I. Должность первосвященника в Церкви Божией была честью и славой Иисуса Христа.
Так было с его человеческой природой, даже когда она была соединена с божественной;
ибо оно было способно к славе, к степеням славы и к преумножению славы, Иоанна 17:1, 1 Пет. 1:21. И Господь Христос имел двойную славу в несении и исполнении этого служения: 1. Слава, которая была на нем, или на самой работе; 2. Слава, предложенная ему, в ее последствиях. 1. Его работа была прославлена в силу характера самой работы. Так было предсказано о нем, Зах. 6:13: «Он построит храм Господень и будет носить славу». Вся слава дома Божия будет на Нем, Ис. 22:24. И это было для него славой, потому что сама работа была велика и славна. Это было не что иное, как исцеление разрыва, образовавшегося между Богом и всем творением в результате первого отступничества. Грех породил разногласия между Богом и всеми Его творениями, Быт. 3, Рим. 8:20. Не оставалось иного пути, кроме как вечно бесчестить Бога, иначе все творения будут навечно прокляты. И таким образом, казалось, произошло своего рода поражение первоначального замысла Бога прославить Себя в создании всего сущего; ибо для этой цели Он сотворил их всех «весьма добрыми», Быт. 1:31. И слава Его зависела не столько от их бытия, сколько от их доброты; то есть их красота, и порядок, и подчинение самому себе. Но теперь это было потеряно для всего творения, а только для части и части ангелов, которые не согрешили. Однако отступничество тех, кто имел с ними одну и ту же природу, привилегии и преимущества, выявило то, что и они в своем естественном состоянии и состоянии были противны. Какой великой, какой славной должна быть работа, чтобы положить конец этому замешательству; ухватиться за погибающее творение, стремящееся к вечной погибели, и сохранить его или какую-то его часть, какие-то начатки его, Богу от уничтожения! Разве это не должно быть работой, равной, если не превосходящей, первому формированию всех вещей? Несомненно, это славное и почётное дело для того, кто возьмётся и завершит эту великую и славную работу. То, что сказано в нем об одной частности, может быть применено ко всему. Когда Иоанну была представлена запечатанная книга, содержащая состояние Церкви и мира, сказано, что «не было человека ни на небе, ни на земле, ни под землёй, который мог бы раскрыть книгу сию, и не посмотреть по этому поводу» (Откр. 5:3).
На что апостол заплакал, что не нашлось никого достойного участвовать в этом деле. Но когда Господь Христос, «лев из колена Иудина», явился, чтобы сделать это, и одержал победу (стих 5), все воинство небесное, все святые Божии объединились, чтобы воздать Ему славу и честь,
стихи 6–14. Работа была великой и почетной, и поэтому благодаря ей следует такое гармоничное приписывание ему славы и чести. Насколько больше следует считать таковой всю работу, из которой эта книга содержала лишь небольшую часть! Таким образом, Господь Иисус Христос был чрезвычайно славен в Своем священническом служении, потому что при исполнении этого служения Он был единственным средством и путем восстановления и продвижения славы Божией; величие этой работы не может постичь ни одно сердце, ни выразить язык. 2. Это проявляется в результате и последствиях исполнения его служебных обязанностей или предложенной ему славы. И это: (1) Со стороны тех, за кого Он выполнил это обязательство.
И все это были избранники Божии. Сам он смотрел на это как на часть предлежавшей ему славы: он должен быть для них вождем спасения и привести их к вечному наслаждению Богом в бессмертной славе. Таким образом, Иисусу Христу оказывается двойная честь: [1] Прежде всего, любовь, благодарность и поклонение Церкви во все века в этом мире. См. Откр. 1:5, 6. Это слава, которой Он радуется, когда все Его святые во всех частях света по отдельности и в своих собраниях со всяким смирением, любовью и благодарностью поклоняются, поклоняются. благословите, восхвалите и прославьте его, как автора и совершителя их восстановления к Богу и вечного спасения. Каждый день они приходят к его трону, прилепляются к нему и живут в восхищении его любовью и могуществом. [2] Эта слава будет полной в последний день и сохранится на всю вечность, когда все Его святые, от начала мира до конца его, соберутся к Нему и пребудут с Ним, поклоняясь Ему. как их глава, и восклицают от радости, когда видят славу Его. (2) Со своей стороны. Бог удостоил его особой чести и славы в результате исполнения им этой должности и в связи с этим, 1 Пет. 1:21; Фил. 2:9, 10; Еф. 1:20–23: об этом см. наше объяснение в гл. 1:2. (3) Ту славу, в которой Бог будет превознесен во всю вечность в хвале Своей благодати:
конец всех Его святых намерений по отношению к Своей Церкви, Еф. 1:6, — следует и зависит от этого. По этим и подобным причинам наш благословенный Спаситель, зная, как мы неспособны в этом мире постичь Его славу, а также насколько велика часть нашего блаженства состоит в познании ее, обращается к нам с такой великой просьбой: что после того, как мы сохранимся, избавимся от этого мира и пройдем его, в качестве основной части нашего покоя и награды, мы сможем быть с Ним там, где он есть, чтобы созерцать Его славу, дарованную Ему от Его Отца. , Джон
17:24. И наша нынешняя радость от этой славы и чести Христа является великим свидетельством нашей любви к Нему и веры в Него.
Обс. II. Отношения и любовь являются источником и причиной того, что Бог передал всю власть в церкви и над ней Иисусу Христу.
Этим выражением родства и любви: «Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя» — апостол доказывает, что Бог призвал его быть Первосвященником Церкви. С той же целью говорит и он сам, Иоанна 3:35:
«Отец любит Сына и все отдал в руку Его». В своем конституции и провозглашении себя великим и единственным пророком церкви Бог сделал это, выразив свое отношение и любовь к нему: «Это Сын Мой возлюбленный, в котором Мое благоволение; слушайте Его», — Матф. . 17:5.
И это также было основой его царской должности. Евр. 1:2: «Он говорил нам через Сына Своего, которого поставил наследником всего» —
тот, кто был его Сыном, и потому, что он был его Сыном. Бог не дал бы этой славы и чести никому, кроме Своего единственного Сына; доказать это и есть замысел нашего апостола в первой главе этого послания. И это его отношение к Богу проявлялось во всем, что он делал при исполнении своего служения; ибо говорит евангелист: «мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца, полного благодати и истины», Иоанна 1:14. Итак, во-первых, подразумеваемое отношение состоит в том, что одно-единственное вечное отношение его бытия
«Сын Божий», «единородный от Отца», через божественное невыразимое общение его природы с ним или с ним. И, следовательно, вера в это является основанием церкви; ибо когда Петр исповедовал это, вопреки всем ложным представлениям других о его личности: «Ты есть Христос, Сын Бога живого», он отвечает: «На сем камне Я построю Церковь Мою», Мф. . 16:16, 18. И почему Господь Христос строит Свою Церковь на исповедании этого Символа нашей веры относительно Его личности? Именно потому, что мы заявляем о нашей вере в то, что Бог не будет передавать всю власть в церкви и над церковью, а также посредническую работу в ее пользу никому, кроме того, кто находился в таких отношениях с ним, как Его единородный Сын. И тем самым, поскольку Бог провозглашает величие этой работы, которую никто не мог совершить, кроме Его Сына, Того, Кто есть Бог сам по себе, и что никто другой не должен участвовать с Ним в этой славе; поэтому он направляет нас к поклонению и почитанию Его как Своего Сына: ибо воля Божия состоит в том, чтобы «все люди чтили Сына, как они чтят Сына».
Отец», Иоанна 5:23. И те, кто вкладывает в себя свою волю и власть, как Папа, или прославляет других в этой работе, как святые и ангелы, восстают в прямом противостоянии замыслу воля и мудрость Божия. Прежде чем приписывать Ему что-либо из этого великого дела или честь, которую оно совершает, они должны сначала дать кому-то отношение Единородного Сына к Богу. Во-вторых, предполагаемая любовь двояка: 1.
Естественная и вечная любовь Отца к Сыну и радость Его, как единородного с Собою причастника. Это выражено в Притч. 8:30, 31; это место было объяснено и подтверждено раньше. 2.
Его действительная любовь к нему из-за его бесконечного снисхождения и благодати в выполнении этого дела, в котором так глубоко была затронута его слава. См. Фил. 2:6–11. И эта любовь имеет особое влияние на умножение той славы и чести Христа, которую Бог даровал Ему. И в этом, о чем здесь не следует распространяться, лежит благословенное, надежное и прочное основание Церкви и нашего спасения при посредничестве Христа.


Евреям 5:6
Следующий стих дает нам дальнейшее подтверждение призвания Христа к Своему служению еще одним свидетельством, взятым из Пс. 110:4. И для объяснения всего этого при усердии потребовалось бы много времени, но здесь не место. Ибо то, что весь псалом был пророческим об Иисусе Христе, я уже доказал и подтвердил это за исключением иудеев, как в наших упражнениях, так и в разъяснениях к первой главе. Предмет, о котором также говорится, или священство Мелхиседека, с его порядком, апостол подробно подводит итог и подробно рассматривает, гл. 7, где это необходимо учитывать. Следовательно, здесь следует исследовать только одно, касающееся этих слов; и вот в какой степени и где они подтверждают утверждение апостола, что Христос не прославил Себя, чтобы стать Первосвященником, но что Он был предназначен для этого Богом и Отцом.
Вер. 6.—Καθὼς καὶ ἐν ἑτέρῳ λέγει· Σὺ ἱερεὺς εἰς τὸν αἰῶνα κατὰ τὴν τάξιν
Μελχισεδέκ.
Вер. 6. Как сказано в другом псалме: «Ты священник вовек по чину Мелхиседека».
В этих словах есть две вещи: во-первых, способ введения нового свидетельства; Во-вторых, сами показания.
Καθὼς καί. Первое: «Как говорит в другом». И здесь мы можем рассмотреть: 1. Связь и соответствие с вышеизложенным: Καθὼς καί, «Таким же образом, как он сказал в Пс. 2: «Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя», поэтому он говорит «в другом месте» с той же целью». Столь великая и важная истина нуждалась в твердом подтверждении. 2. Автор свидетельства, или тот, кто произнес слова его: Λέγει, «Он говорит». Хорошо. И это можно понимать двояко: (1) В отношении произнесения слов; (2) Что касается их содержания или того, что в них обозначено. (1) Во-первых, говорящим может быть [1] Давид. Тот, кто был автором второго псалма, был таким же и и этого сто десятого. Итак, как и предшествующие слова относительно их заявления, были его, таковы были и они. Как Он сказал там, так Он говорит и здесь. Или [2] Сам Святой Дух, Который в обоих местах говорил в Давиде и через Давида: «Говоря в Давиде», гл. 4:7. (2) Но сказанное и обозначенное здесь имеет в виду главным образом. И λέγει, «говорит он», относится непосредственно к самому Богу Отцу. Апостол намеревался доказать, что Христос был призван и поставлен Первосвященником властью Бога Отца. И это было сделано благодаря его немедленному разговору с ним. Святой Дух устами Давида говорит нам об этом. Но только там Он объявляет то, что Отец сказал Сыну; и именно этим было доказано и подтверждено намерение апостола. Ἐν ἑτέρῳ «Он говорит». Вот что сказал ему Бог. И это записано ἐν ἑτέρῳ, «в другом»; то есть τόπῳ, «место», или, вернее, ψαλμῷ, «в другом псалме», то есть Пс. 110:4.
Во-вторых, выражается само свидетельство, или слова Отца Сыну, которыми подтверждается утверждение апостола: «Ты священник вовек по чину Мелхиседека». В настоящее время апостолу было достаточно произнести только эти слова; но в другом месте он воспользуется тем способом, каким они были произнесены, а именно, посредством и с клятвой Божией, как сказано в псалме: «Клялся Господь и не покается: ты священник» и т. д. И эти слова 4-го стиха делают
неразрывно зависят от первого стиха: «Господь сказал Господу моему»;
то есть Бог Отец сказал Сыну относительно Его воплощения и посредничества, как я доказал в другом месте. И это слово,
«Ты есть» — это «verbum constitutivum», «составляющее слово», в котором было основано священство Христа. И можно считать: 1. Как провозглашение вечного указа Божьего и завета между Отцом и Сыном, согласно которому Он был предназначен для этой должности; о чем мы подробно и подробно говорили в предыдущих упражнениях. 2. Как демонстрация его миссии или его фактическое направление для исполнения своих обязанностей. Эти слова являются символом и торжественным знаком того, что Бог оказал ему ту честь, которая дала ему его долю. 3. В них включено предположение, что Бог приготовит для него тело, в котором он сможет осуществлять свое священство и которое он сможет принести ему в жертву. В целом из этого свидетельства нельзя отрицать, что Бог призвал и назначил его священником; что и предстояло доказать.
Таким образом, Христос был «призван Богом, как и Аарон», то есть немедленно и необычным образом; что было необходимо при первом возведении этой должности в его лице. Но что касается особого способа его призыва, то он был во всех отношениях превосходнее и славнее, чем призыв Аарона. В чем заключалось его призвание и каковы были его слабости и несовершенства, было объявлено ранее. Но призыв Христов: 1. Не нуждаясь ни в каких внешних церемониях для выражения этого, да, в нем была слава, которую не могла выразить никакая церемония. 2. Оно заключалось в словах Бога, сказанных непосредственно самому Себе, а не кому-либо другому относительно Него; только о них сообщается церкви в двух упомянутых псалмах. 3. Произнесенные слова являются настоящими, действенными, составляющими, авторитетными словами, а не просто провозглашают то, что Бог хотел бы сделать. Этими словами он был призван и поставлен священником. 4. Они выражают бесконечную любовь и согласие с личностью Христа как Первосвященника. «ТЫ — Мой Сын; ТЫ — священник навеки». 5. Они были сказаны и произнесены с торжественностью клятвы: «Господь поклялся»; из чего в другом месте.
Поэтому он был призван Богом не только, как Аарон, но и особым образом, гораздо более возвышенно и славно. Таким образом, мы можем заметить:
—

Обс. Что во всем, что Бог имеет отношение к человечеству, Иисус Христос
должно иметь абсолютное преимущество.
Было необходимо, чтобы в древности были использованы некоторые вещи, чтобы изобразить и прообразовать его. И теперь необходимо использовать некоторые вещи, чтобы раскрыть и показать Его нам. И эти вещи должны быть драгоценными и превосходными, поскольку они являются назначениями Бога, плодами Его мудрости и из уважения к Нему. Однако во всех них и через них первенство имеет его собственная личность и то, что он в ней делает. И это происходит по двум причинам: 1. Потому что в представлении, которое они о нем сделали, было несовершенство по причине их собственной природы, так что они не могли представить его в совершенстве.
Итак, Аарон был призван необычным образом, чтобы стать прообразом его призвания к священству; но этот его призыв сопровождался, как уже было заявлено, большой слабостью и несовершенством. Превосходство Христа заключалось в том, что в Его призвании было что-то очень особенное. 2. Главное достоинство всех этих вещей зависело от их уважения и отношения к нему; что бесконечно возвышает его над ними. И то же самое происходит со всеми средствами благодати, которыми Он в настоящее время явлен и о благах Его посредничества, сообщаемых нам.
Евреям 5:7
В этом стихе два примера качеств первосвященника соотносятся с Господом нашим Иисусом Христом, причем в ретроградном порядке, предложенном ранее. Ибо последнее, что было сказано о первосвященнике по закону, было то, что он «обложен немощью», т.е.
стих 3. И это, в первую очередь, относится ко Христу; так же было и с ним, когда он приступил к исполнению своей должности. И здесь апостол дает двойное доказательство: 1. От времени и сезона, когда он исполнял свою должность; это было «во дни плоти Его». Столь открыто противоречат Писанию те, кто утверждает, что он не вступил непосредственно в свою священническую должность до тех пор, пока не закончились и не закончились эти дни его плоти. Теперь, во дни плоти своей, он был окружен немощами, и это потому, что он был во плоти. 2. Судя по манере его поведения при исполнении своих обязанностей, он делал это с «криками и криками».
слезы.» И они тоже от немощи нашей природы.
Во-вторых, действия первосвященника, соответствующие его качествам, при исполнении его служения приспосабливаются к нему. Ибо первосвященником был назначен ἵνα
προσφέρῃ δῶρά τε καὶ θυσίας ὑπὲρ ἁμαρτιῶν, стих 1: «чтобы приносить дары и жертвы за грехи». Так и здесь о нашем Спасителе утверждается, что он также «принёс жертву» Богу; что является выражением священнического акта, как будет заявлено. И это далее описано: 1. Особым дополнением жертвы, которую он принес, а именно «молитвами и слезами»; 2. По их непосредственной цели и жертве, которую они сопровождали,
«Тот, Кто смог спасти его от смерти»; 3. По эффекту и результатам в целом: «Он был услышан в том, чего боялся».
Вер. 7.—Ὃς ἐν ταῖς ἡμέραις τῆς σαρκὸς αὑτοῦ δεήσεις τε καὶ ἰκετηρίας
πρὸς τὸν δυνάμενον σώζειν αὐτὸν ἐκ βανάτου, μετὰ κραυγῆς ἰσχυρᾶς καὶ
Если вы хотите, чтобы это произошло, вы можете сделать это.
Ἐν ταῖς ἡμέραις τῆς σαρκὸς αὑτοῦ. Сир., «и когда он был облечен плотью». араб., «во дни своего человечества». Μετὰ κραυγῆς ἰσχυρᾶς. Сыр.,
«с яростным криком». Ἀπὸ τῆς εὐλαβείας. В сирийском языке это полностью опущено; только в следующем стихе вводится упоминание о нем, как אתָּ ה
לְֶ,
«страх», или «ужас», которое, очевидно, перенесено из этого места, толкователь, по-видимому, не понимает значения его в его нынешней конструкции.
Вер. 7. Который во дни плоти своей возносил молитвы и прошения с сильным воплем [или неистовым воплем] и слезами Тому, Кто мог спасти Его от смерти, и был услышан [или избавлен] от [его] страх.
Ὅς. Человек, о котором здесь идет речь, выражается относительным ὅς, «который»; то есть ὁ Χριστός, упомянутый стих 5, о священстве которого далее дается свидетельство. «Кто» — это Христос, не абсолютно, но как Первосвященник.
Ἐν ταῖς ἡμέραις τῆς σαρκὸς αὑτοῦ. Первое, что упоминается о нем, — это указание на немощь, с которой он столкнулся при исполнении своего служения, посредством описания времени и сезона, в течение которых он исполнял эту должность; было ἐν ταῖς ἡμέραις τῆς σαρκὸς αὑτοῦ, — «во дни
Прежде было заявлено, что эти немощи сами по себе были совершенно безгрешны и абсолютно необходимы ему в этом служении. И здесь мы можем спросить: 1. Что подразумевается под «плотью» Христа? 2. Что такое «плоть» Христа? "дни его плоти?"
1. «Плоть» Христа, или то, где Он был, понимается в Писании двояко:
(1) Естественно, посредством синекдохи, для всей Его человеческой природы: Иоанна 1:14,
«Слово стало плотью». 1 Тим. 3:16: «Бог явился во плоти».
ПЗУ. 9:5: «Из которых был Христос по плоти». Евр. 2:14: «Он вкусил плоти и крови». 1 Пет. 3:18; ПЗУ. 1:3. См. наше изложение гл. 2:9–14. В этой плоти, или во плоти в том смысле, что касается ее сущности, Христос все еще продолжает существовать. Тело, в котором Он пострадал и воскрес из мертвых, было изменено при Его воскресении и вознесении по своим качествам, но не по своей субстанции; оно по-прежнему состояло из «плоти и костей», Луки 24:39. И тот же дух, который, когда он умер, он отдал в руки Божии, снова вернулся к нему, когда он был
«оживотворенные Духом», 1 Пет. 3:18; когда Бог снова показал ему «путь жизни», согласно Своему обещанию, Пс. 16:11. Эту плоть Он целиком взял с собой на небеса, где она продолжает существовать до сих пор, хотя внутренне и внешне возвысилась и прославилась за пределами нашего понимания, Деян 1:11; и в этой плоти Он снова придет на суд, гл. 1:11, 3:21, 17:31; Откр. 1:7: ибо соединение этой плоти с божественной природой в лице Сына Божия навеки нерасторжимо. И ниспровергают основание веры те, кто воображает, что у Господа Христа есть какое-либо другое тело на небесах, кроме того, которое Он имел на земле; как и те, которые заставляют его иметь такое мясо, которое они могут есть каждый день. Следовательно, здесь подразумевается не плоть Христова в этом смысле, как абсолютно рассматриваемая; ибо дни этой плоти пребывают всегда, они никогда не прейдут в вечность.
(2) «Плоть» применительно к Христу означает немощи, немощи и немощи нашей природы; или наша природа, какая она слабая и немощная в этой смертной жизни. Так часто используется слово: Пс. 78:39: «Он помнит המָּהֵ שׂ
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בָ ִ» — «что они всего лишь плоть», то есть бедные, слабые, смертные, немощные создания. Пс. 64:2: «К Тебе придет всякая плоть», бедные, беспомощные существа, нуждающиеся в помощи. и помощь.Так что «плоть и кровь» принимается за тот принцип коррупции, с которым необходимо покончить, прежде чем
мы входим в рай, 1 Кор. 15:50. И вот что подразумевается под плотью Христа в этом месте, — еще не прославленная человеческая природа со всеми ее немощами, в которых Он подвергался голоду, жажде, усталости, труду, печали, горю, страху, боли, ранениям. , сама смерть. Этим апостол выражает то, что он прежде возложил на первосвященника по закону: он был «обложен немощью».
2. Что означали «дни плоти Его»? Очевидно, что в этом может заключаться вообще весь его путь и хождение в этом мире. От колыбели до могилы он понес все немощи нашей природы со всеми печальными и тяжкими последствиями их. Поэтому все свои дни он был י ח
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יִ, Ис. 53:3; — «человек скорбей», наполненный ими и никогда не освобождающийся от них; и фамильярно «познакомился с горем», как товарищ, никогда не отходивший от него. Но, тем не менее, здесь не уделяется внимания всему этому промежутку времени, а только предмет, о котором идет речь, ограничен этим временем года; оно выпало не прежде и не после, но во время и во дни плоти Его. Но специально предназначенное время — это завершение тех дней, в его последних страданиях, когда все его печали, испытания и искушения достигли апогея. Единственная цель этого выражения — показать, что, когда он принес жертву, он был окружен немощами; которое имеет особое влияние на нашу веру и утешение.
Во-вторых, дается отчет о том, что он делал в те дни своей плоти, будучи первосвященником, призванным Богом на эту должность. И вот в целом его поведение как священника заключалось в том, что нужно учитывать многие вещи:
Προσενέγκας. 1. Акт его жертвоприношения, в этом слове προσενέγκας.
Πποσφέρω — это «accedo», «appropinquo» или «accedere facio», когда оно применяется к вещам общего пользования или к людям в обычных жизненных ситуациях. Так и ב ק
רַָ означает на иврите. Но когда это произойдет, LXX.
постоянно передавай его посредством ἐγγίζω и προσεγγίζω; то есть «приблизиться».
Но когда оно применяется к вещам священным, они передают его как προσφέρω; то есть «офферо» или «предлагать». И хотя это слово иногда используется в Новом Завете в упомянутом выше здравом смысле, тем не менее, только оно, и никакое другое, используется для выражения доступа к жертвеннику с дарами и жертвами или приношениями. См. Мэтт. 2:11, 5:23, 24, 8:4; Марка 1:44; Луки 5:14.
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, Лев. 1:2; — то есть προσφέρῃ δῶρον, «принеси дар»; то есть у алтаря. И в этом послании постоянно выражается священническое деяние,
глава 5:1, 3, 8:3, 4, 9:7, 9, 14, 25, 28, 10:1, 2, 8, 11, 12, 11:4, 17. А προσφορά — это «священное приношение, «или «жертва», гл. 10:5, 8, 10, 14, 18.
В этом послании это слово не используется иным образом. И цель, ради которой мы соблюдаем это, состоит в том, чтобы показать, что здесь подразумевается священническое, священническое приношение. Он предложил себя в качестве священника.
Δεήσεις καὶ ἱκετηρίας. 2. Содержание его приношения выражается словами δεήσεις καὶ ἱκετηρίας, «молитвами и мольбами». Оба эти слова имеют одно и то же общее значение. И они также согласны в том, что уважают особый вид молитвы, которая предназначена для предотвращения или отвращения надвигающегося зла или такого, которого заслужили и которого справедливо боятся. Ибо, несмотря на то, что все виды молитв могут быть обращены к двум главам: (1) Такие, как просительные, о внушении добра; (2) Такие, которые предостерегают от зла; Здесь предназначены только последние виды. Δεήσεις повсюду «preces deprecatoriæ»; и мы воздаем ему «мольбы», 1 Тим. 2:1. И
«suppliciaes» — то же самое, что и «supplicia», которое означает и то, и другое.
«наказания» и «молитвы» об их предотвращении; как на иврите, א
ת
ח
טַָּ – это одновременно «грех» и «жертва» для его искупления.
Ἱκετηρία нигде в Священном Писании не используется, кроме этого места. У других авторов оно первоначально означает «ветвь или оливковую ветвь, обернутую шерстью или лавровой ветвью» или что-то в этом роде; которые они несли в своих руках и поднимали, которые были мольбами к другим о получении от них мира или о предотвращении их недовольства. Отсюда и пошло выражение «веламента притворщик» — держать такие покрытые ветки.
Итак, Лив. де Белл. Пунический. либ. XXIV. кепка. xxx.: «Ramos oleæ ac velamenta alia supplicum porrigentes, orare, ut receptrent sese» — «Поднимая оливковые ветви и другие закрытые символы, которыми пользовались просители, они молились, чтобы они могли быть приняты в милость и благосклонность». И Вергилий, из своего Энея, Эвандеру, Эн. либ. viii. 127:—
«Optime Grajugenûm, cui me fortuna precari,
Et vittâ comptos voluit претенденте рамос».
И Иродиан называет их ἱκετηρίας θαλλούς, — «ветви моления».
Следовательно, это слово стало обозначать просительную молитву; то же самое с
ἱκέτευμα. И в этом смысле оно обычно соединяется с δεήσεις, как здесь у нашего апостола. Итак, Исок. де Паче, кап. XLVI.: Πολλὰς ἱκετηρίας καὶ δεήσεις
ποιούμενοι — «Используя множество упрекающих мольб и молений». Поэтому язычники постоянно называли молитвы, которые они торжественно возносили своим богам для предотвращения надвигающегося зла, «supplicia».
«мольбы». Лив. либ. Икс. кепка. XXIII: «Eo anno prodigia multa fuerunt: quorum averruncandorum causâ мольбы в biduum senatus decrevit»; то есть «Iræ deûm averruncandæ», как он говорит на lib. viii. кепка. VI.
— чтобы отвратить гнев своих богов. И таким родом молитвы является та, форма которой дана в Cato de re Rustic. кепка. xiv: «Mars pater, te precor, quæsoque, ut Calamitates intemperiasque prohibessis, Defenses, averrunces». Исихий объясняет ἱκετηρία посредством παράκλησις, слова, имеющего гораздо большее значение; но ἱκετώσυνα, слово того же происхождения и силы, через καθαρτήρια, λυτήρια, — «искупления и очищения», от вины, заслуживающей наказания. Ἱκετηρία, Блеск. Vet., «Oratio, precatio supplicum» — «молитва просителей». Поскольку это слово употребляется только в этом месте Писания, не было необходимости исследовать его значение у других авторов. Это смиренная мольба о мире или осуждении зла с отвращением гнева. И этот смысл как нельзя лучше соответствует масштабу места; ибо в нем содержится уважение к страданиям Христа и к страху, который постиг Его при познании их, поскольку они были наказанием, как мы увидим позже.
Но здесь следует также отметить, что, как бы ни употреблялось это слово для выражения неприкрытой мольбы одних людей, находящихся в беде, к другим, тем не менее, когда бы оно ни употреблялось у языческих авторов по отношению к своим богам, оно всегда сопровождается искупительным словом. жертвы, или было особым названием тех молитв и молений, которые они возносили с этими жертвами. И я уже показал раньше, что торжественная искупительная жертва первосвященника у иудеев сопровождалась умоляющими молениями; форму, которую, по мнению их хозяев, я дал из Мишны. И поэтому ему было поручено в великой жертве искупления исповедовать над головой козла отпущения «все беззакония сынов Израилевых и все преступления их, во всех грехах их», Лев. 16:21; чего он не сделал без молитв об искуплении их и избавлении от причитающегося им проклятия закона. И это не просто мольбы наших блаженных
Спасителя, которые здесь подразумевались, но поскольку они сопровождали и были необходимым дополнением принесения себя, своей души и тела, настоящей умилостивительной жертвы Богу. И поэтому, где бы наш апостол ни говорил в другом месте о «приношении» Христа, он называет это «жертвой Себя Самого» или «тела Своего», Еф. 5:2, Евр. 9:14, 25, 28, 10:10. Поэтому здесь он выражает всю жертву Христову «молитвами и молениями», которыми она сопровождалась; и поэтому использует то слово, которое особым образом обозначает такие мольбы. И он описывает жертву или приношение Христа этим дополнением по следующим причинам:
—

1. Чтобы продемонстрировать то, что он ранее заявил, что во дни своей плоти, когда он принес себя в жертву Богу, он был охвачен слабостью нашей природы, которая делала молитвы и прошения необходимыми для него, как во все времена, так и во все времена. особенно в стесненных обстоятельствах и бедствиях, когда Он взывал из «пасти льва» и «рогов единорогов», Пс. 22:21. Он был серьезен и прилагал все усилия к работе, которая предстояла ему. И используется это выражение:
2. Чтобы мы могли серьезно задуматься о том, насколько велика была работа по искуплению грехов. Поскольку это невозможно было сделать без страданий, простое и голое страдание не могло бы повлиять на это. Для этого требовалась не только смерть, причем кровавая смерть, но и такая, которая должна была сопровождаться «молитвами и мольбами», чтобы она могла привести к намеченной цели и чтобы тот, кто пострадал от нее, не мог быть подавлен в своей предприятие.
«искупление душ было драгоценно» и должно было бы прекратиться навсегда, если бы все не было начато на работу, которая угодна и распространена у Бога. И,-
3. Показать, что Господь Христос теперь сделал это дело Своим. Он взял на себя всю работу и весь долг греха. Поэтому теперь ему предстояло управлять этим, как если бы он один был заинтересованным лицом.
И это сделало его молитвы и мольбы необходимыми для его жертвоприношения. И,-
4. Чтобы нас научили, как использовать и защищать Его жертву вместо нас. Если бы оно не было, если бы оно не могло быть принесено им иначе, как с молитвами и прошениями, и теми, которые для отвращения божественного гнева, и
заключая мир с Богом, мы можем и не думать, что заинтересованы в этом, находясь под властью ленивого и ленивого неверия. Пусть тот, кто хочет прийти ко Христу, хорошо поразмыслит, как Христос пришёл за него к Богу; что еще далее заявлено:
Μετὰ κραυγῆς ἰσχυρᾶς καὶ δακρύων. В-третьих, в том, как он возносил эти молитвы и мольбы Богу, посредством чего он также приносил Ему и себя. Он сделал это μετἁ κραυγῆς ἰσχυρᾶς καὶ δακρύων,
«с сильным плачем» (или «сильным криком») «и слезами». Златоуст на месте замечает, что в истории об этих вещах не упоминается. И действительно, о его слезах, в частности, дело обстоит иначе; только из этого места мы знаем, что он сопровождал его священнические молитвы. Но его «сильный плач» прямо связан с этим. Чтобы полностью ознакомиться с тем, что здесь подразумевается, мы можем рассмотреть: 1. Как это было выражено в пророчестве; 2. Как это связано в рассказе; 3. Как сообщает здесь наш апостол:
1. В пророчестве предназначенные здесь мольбы называются его «ревом»:
Пс. 22:1–3: «Боже мой, Боже мой, почему Ты оставил меня? Почему Ты так далек от помощи мне и от י גָ
חִ אֲשַׁ ר
יֵ דּ
בְִ, «слова моего рычания?»
«Ругитус», настоящий крик льва, — это κραυγὴ ἰσχυρά, «крик валидус», «сильный и яростный крик». И оно используется для выражения такой горячности в мольбах, которую невозможно сжать или сдержать, но которая обычно выливается в громкое самовыражение; по крайней мере такое намерение ума и привязанности, которое не может быть выражено внешне без пылких криков. Пс. 32:3: «Когда я молчал», то есть пока он находился в замешательстве из-за вины за грех, прежде чем он пришел к полному и ясному признанию этого, как в стихе 5, «кости мои обветшали». сквозь мой рев весь день». Яростность его жалоб поглотила его природную силу. Итак, Иов 3:24: «Мой вздох приходит прежде, чем я ем, י גֹ
תָ אֲשַׁ ם מַּכַ כ
וּ
וַ
י
חְּ, «и рев мой прольется, как вода»,
а именно, которые вырываются из любого места с большим шумом и изобилием. Так же означается чувство крайнего давления и страданий: «Я возгордился от смятения сердца моего», Пс. 38:8. Это κραυγὴ ἰσχυρά,
«сильный крик». И если мы внимательно рассмотрим его молитву, как записано в Пс. 22, особенно с 9-го по 21-й стих, мы обнаружим, что почти каждое слово и предложение имеет в себе дух рева и сильного крика, как бы оно ни было произнесено. Ибо это не просто внешний шум, но и внутренний
серьезное намерение и участие сердца и души, учитывая величие и глубину происходящего, что является основной целью.
2. Мы можем рассмотреть то же самое, что описано в рассказах евангелистов.
Предполагаемые молитвы — это те, которые он возносил Богу во время своих страданий, как в саду, так и на кресте. Первые заявлены в Луки 22:44: «И, находясь в агонии, прилежнее молился, и был пот Его, как капли крови, падающие на землю». Здесь объявляется внутренняя структура, которую наш апостол затемняет внешними выражениями и признаками ее, «сильными криками и слезами». Ἐν ἀγωνίᾳ γενόμενος,
— «конституция в агонии». Он находился под властью, полностью подавленный «агонией»; то есть сильный и яростный конфликт разума, связанный с вещами ужасными и ужасными. Ἀγωνία есть φόβος διαπτώσεως, говорит Немес. де Натур. Hom.; — «страх полного разорения». «Timor extrinsecus advenientis mali», Аквинский, — «страх зла, которое придет на нас извне». Оно означает: «ita vehementi Discriminis objecti metu angi ut quodammodo exanimis et attonitus sis», — говорит Мальдонат. на Мэтт. 26:37.
Он молился ἐκτενέστερον, «с более пылким напряжением ума, духа и тела». Ибо это слово означает не степень действия благодати во Христе, как некоторые себе представляли, но высшую степень серьезности в действиях Его разума, души и тела; которого ни сердце не может постичь, ни язык выразить. Это вызывало тот сверхъестественный пот, при котором θρόμβοι
σἵματος, «густые капли крови» стекали с него на землю. По этому поводу он говорит: תּ
יִ פּ
כְַ נִ
שׁ
ְ ם מַּכַּ, Пс. 22:15: «Я вылился, как вода»; то есть,
«Моя кровь, эманируя из всех частей моего тела, спускается на землю». И они заботятся не о чести Иисуса Христа, а о поддержании своих собственных ложных предположений, которые приписывают любую обычную причину этой агонии этим ее последствиям или таким, которые другие люди могут иметь опыт. И по этому пути идут многие толкователи Римской церкви. Итак, Лапид. в локации: «Nota secundo hunc Christi angorem lacrymas et sudorem sanguineum, testem infirmitatis a Christo assumptæ,provisse ex vivaci Imaginee, flagellationis, coronationis, mortis dolorumque omnium quos mox subiturus Erat; inde enim naturaliter manabat eorundem Horror et Angor». Всю причину этой агонии он поместил бы в те прежние фантазии, представления или опасения, которые у него были о тех телесных страданиях, которые должны были произойти.
наткнись на него. Где же тогда слава его духовной силы и стойкости духа? где красота примера, который он здесь подал нам?
Внешние страдания его были действительно тяжелы; но, тем не менее, если рассматривать их просто как таковые, по простому ощущению боли они были ниже того, что пришлось пережить многим из его мучеников ради его имени. И все же мы знаем, что многие, да, благодаря силе Его благодати в них, большинство из тех, кто так страдал за него во все века, весело, радостно и без малейшего ужаса духа претерпели изысканные пытки, посредством которых они отдали себя смерти ради Него. И можем ли мы вообразить, что Сын Божий, который имел преимущества для поддержки и утешения бесконечно выше того, в чем они имели какой-либо интерес, был отдан в эту ужасную, трепетную борьбу, в которой вся его природа почти растворилась из простого предчувствие тех телесных страданий, которые предстояли ему? Только ли предусмотрительность их и то как таковое рассеяло нынешнее чувство божественной любви и удовлетворения от нерасторжимого союза его личности, чтобы они не воздействовали на его ум освежением и утешением? Не дай Бог нам иметь такие подлые мысли о том, кем он был, что он делал, что он страдал. У всего этого были и другие причины, как мы сразу увидим.
Снова; на самом кресте сказано: Ἀνεβόησε φωνῇ μεγάλῃ, Мф. 27:46; то есть просто: «Он молился μετὰ κραυγῆς ἰσχυρᾶς», — «Он воскликнул с великим воплем», или «громким голосом», с «сильным воплем». Таков был образ священнических молитв Христа, касающихся его приношения или принесения себя в жертву, как сообщает евангелист. Другую часть своей священнической молитвы, в которой выражалось его ходатайство о предположении своего жертвоприношения, он совершил и принес со всем спокойствием, тишиной и степенностью ума, со всей уверенностью и радостной славой, как будто бы он действительно был уже на небесах; как мы видим, Иоанна 17. Но с ним было иначе, когда он должен был принести себя в жертву за грех вместо нас. Итак, если мы сравним 22-й псалом, применённый и объясненный евангелистами и нашим апостолом, с 17-м Иоанновским, то мы обнаружим двойную посредническую или священническую молитву Спасителя нашего за всю Церковь. Первым было то, что сопровождало его приношение, или принесение себя в искупительную жертву за грех. И это принимая во внимание справедливость Божию, проклятие закона и
наказание за грех совершалось в агонии, скорби и борьбе, с борьбой, выражавшейся криками, слезами и самыми горячими побуждениями души. Другой, который, хотя и был по предшествующему времени, но по природе был построен на первом и предполагал совершение в нем дела, как это очевидно (Ин. 17:11), представляет Его ходатайство на небесах.
Первый был μετὰ κραυγῆς ἰσχυρᾶς καὶ δακρύων‚ другой μετὰ
πεποιθήσεως καὶ πληροφορίας.
3. Вот что выразил наш апостол: «Он возносил молитвы и прошения с сильным воплем и слезами». Таково было состояние его души, таковы были его молитвы и манеры поведения, когда он жертвовал собой. Его слезы, действительно, не упоминаются в истории прямо, но плач был одной из тех немощей нашей природы, которой он был подвержен: Иоанна 11:35: «Иисус плакал». Тем самым он выразил свою скорбь. И находясь сейчас в величайшем горе, конфликте и печали, которые достигли души, пока это не стало «смертной скорбью», как мы вполне можем судить, что, обращаясь к Богу, он проливал слезы в своих молитвах, так и есть здесь прямо упомянуто. Так же и здесь он «предал Себя через вечный Дух».
Πρὸς δυνάμενον σώζειν αὐτὸν ἐκ θανάτου. В-четвертых, выражен и описан объект этого приношения Христа, Тот, кому Он вознес молитвы и прошения. И это было ὁ δυνάμενος σώζειν αὐτὸν ἐκ
θανάτου — «тот, кто мог спасти его от смерти», имевший власть сделать это. Имеется в виду именно Бог, которого апостол описывает этим перифразом, по причинам, которые будут упомянуты. Он не называет его ни Богом, ни Отцом Христовым, хотя Господь Иисус в предназначенных молитвах призывает его обоими этими именами. Поэтому в саду он называет его Отцом: «О Отец мой, если возможно, пусть эта чаша минует меня».
Мэтт. 26:39. И на кресте он назвал Его Богом: «Боже Мой, Боже Мой, почему Ты оставил Меня», Мф. 27:46; и снова «Отец», отдав свою жизнь и душу в свои руки, Луки 23:46. Но, рассказывая об этом, наш апостол отказывается от этих выражений и описывает Бога только как «Того, Кто смог спасти его от смерти». Теперь он делает это, чтобы проявить внимание, которое Господь Христос в то время имел к Богу, смерти и ее причинам, последствиям и следствиям. Ибо его замысел состоит в том, чтобы объявить, в чем была причина строения души
Христос в своих страданиях и жертвоприношениях был описан выше, и каковы были их причины.
В общем, объектом действий души Христа в этом приношении Себя предлагается Бог, как Тот, Кто имел в Своей руке всю власть распоряжаться всеми Своими теперешними заботами: «Тому, Кто мог». Способность или сила бывают естественными или моральными. Природная сила – это сила и активная эффективность; во всемогуществе Бога. Моральная сила – это право и авторитет; в абсолютном суверенитете Бога. И Господь Христос уважал способность или силу Бога в обоих этих смыслах: в первом, как на то, на что Он полагался для освобождения; в последнем — как то, чему он подчинился. Первое было предметом его веры, а именно, что Бог величием Своей силы мог поддержать и избавить его в испытаниях и во время их испытаний. Последний был предметом его страха перед ужасной работой, которую он предпринял. Теперь, поскольку наш апостол остановился на описании того расположения сердца и тех поступков души, которыми наш первосвященник принес себя за нас Богу, что было с «молитвами и прошениями», сопровождаемыми «сильным воплем и слезами», Из этих слов я рассмотрю три вещи, рассматривая силу или способность Бога главным образом в последнем смысле: 1. Каковы были общие причины состояния и состояния, в котором Господь Христос описан здесь нашим апостолом, и действий, приписываемых Ему в нем? 2. Каковы были непосредственные последствия страданий Господа Христа в Его душе и на Его душе? 3. Какие ограничения на них наложить. Из всего этого станет ясно, почему и почему он вознес свои молитвы и прошения Тому, Кто смог спасти его от смерти; сюда входит страх перед ней ради праведной власти Бога, а также вера в избавление от нее ради Его всемогущей силы.
1. Общие причины его состояния и состояния, а также его действия в нем были включены в то рассмотрение и перспективу, которые он тогда имел в отношении Бога, смерти и самого себя или последствий смерти для него.
(1) В тот момент он считал Бога верховным наставником и судьей всего, творцом закона и мстителем за него, имеющим власть над жизнью и смертью, поскольку одно должно быть уничтожено, а другое причинено, по проклятию и приговору закона. Под этим понятием он теперь рассматривал
Бога, и это значит, что он фактически приводит закон в исполнение, имея силу и власть не поддаваться его жалу или спасать от него. Бог представился ему сначала вооруженным и окруженным бесконечной святостью, праведностью и суровостью, как тот, кто не пройдёт мимо греха и не оправдает виновных; и затем в сочетании с высшей или верховной властью над ним, законом, жизнью и смертью. И очень важно, под каким понятием мы рассматриваем Бога, когда приближаемся к Нему. Тем самым будет регулироваться вся структура нашей души, что касается страха и уверенности.
(2) Он рассматривал смерть не естественно, как разделение души и тела; и еще не просто как болезненное разделение их, какова была та смерть, которую ему, в частности, предстояло пережить; но он смотрел на это как на проклятие закона из-за греха, наложенное Богом как справедливым и праведным судьей. Поэтому внутри и под ним говорится, что он сам «проклят», Гал. 3:13. Это проклятие теперь падало на него, как на спонсора или гаранта нового завета. Хотя он и размышлял о себе и о влиянии вещей на себя, тем не менее он возносил эти молитвы как наш покровитель, чтобы дело посредничества, которое он предпринял, имело хороший и благословенный результат.
Отсюда можем мы взглянуть на то состояние души, в котором находился Господь наш Иисус Христос, когда Он с сильным воплем и слезами возносил молитвы и прошения, считая Бога тем, Кто имел власть над законом и приговором его, который надлежало ему нанести. Некоторые думали, что при уверенности в нерасторжимости его личности и действительной уверенности, которую, как они полагают, он всегда имел в любви Божией, его страдания не могли произвести на его душу никакого действия страха, печали, беспокойства или недоумения. но только то, что уважало естественное перенесение боли и стыда, которым он подвергался. Но Писание дает нам другое объяснение этих вещей. Оно сообщает нам, что «он начал бояться и сильно изумляться»; что «душа его была тяжела и скорбела смертельно»;
что он был «в агонии», а потом воскликнул: «Боже мой, Боже мой, почему Ты оставил меня?» под ощущением божественного забвения. Действительно, Бог совершил мощное действие любви к нам, отдав Своего Сына на смерть за нас, что касается Его милостивых целей и намерений, которые должны были быть достигнуты посредством этого; и его действия постоянно в Писании учитываются
оценка любви. И всегда была в нем великая любовь к личности Своего Сына и невыразимое самодовольство в послушании Христу, особенно в том, которое он проявлял в своих страданиях; но, тем не менее, проклятие и наказание, которым он подвергся, были следствием мстительного правосудия, и как таковые он смотрел на них и вступал с ними в конфликт. Я не буду вдаваться в споры о высказываниях, которые были предметом споров о страданиях Христа, например о том, претерпел ли Он смерть души, вторую смерть, муки ада. Ибо это потребовало бы длительного отступления, чтобы ясно показать, что в этих вещах существенно или чисто карательно, чему единственному он и подвергался; и что необходимо следует за состоянием и состоянием личного греха и вины у подвергающегося им, от которого он был абсолютно свободен. Но я скажу только то, что я доказал в другом месте, что бы ни полагалось нам по справедливости Божией и приговору закона, что он претерпел и пострадал. Это, следовательно, и было причиной вообще описанного здесь состояния и состояния Христа, а также Его действий в нем, выраженных здесь.
2. Во-вторых, последствия его страданий в нем самом или сами его страдания по этой причине могут быть сведены в целом к этим двум главам:
(1) Его пренебрежение. Он находился под утешительным влиянием своих отношений с Богом. Его отношения с Богом как с Богом и Отцом были источником всех его утешений и радостей. Смысл этого теперь был приостановлен. Отсюда и была часть его крика: «Боже мой, Боже мой, почему Ты оставил меня?» Поддерживающее влияние этого отношения продолжалось, но утешительное влияние было приостановлено. См. Пс. 22:1–3 и т. д. И отсюда он наполнился тяжестью и печалью.
Это вполне выражают евангелисты. Он говорит о себе, что «душа его скорбела даже смертельно», Мф. 26:38; эти выражения выразительны и выражают совершенно невыразимую скорбь. И эта печаль была следствием его уголовного дезертирства; ибо печаль – это то, что было жизнью проклятия закона. Поэтому, когда Бог объявил Адаму и Еве природу этого проклятия, он сказал им, что даст им
«печаль» и «умножьте скорбь их», Быт. 3:16, 17. Этой печалью был теперь наполнен Христос, что заставило Его сильно кричать и плакать об облегчении.
И это нарушение было возможно и проистекало отсюда тем, что все
общение божественной природы с человеком, выходящее за рамки существования, было добровольным.
(2) Он глубоко ощущал гнев и недовольство Бога за грех, который тогда был вменен ему. Тогда все наши грехи были вызваны действием божественной и высшей власти «сойтись на Нем», или «Господь
возложил на Него грехи всех нас» (Ис. 53:6). Даже вся наша вина была вменена Ему, иначе никакое наказание за наши грехи не могло быть справедливо наложено на Него. великий час и чудесное действие божественной мудрости, благодати и праведности, от которого зависела слава Божья, восстановление падшего человека, при полном осуждении сатаны, Богу было угодно на какое-то время как бы удержать на весах правосудия в æquilibrio, чтобы поворот их был более заметным, выдающимся и славным. На одних весах как бы лежала тяжесть первого греха и отступления от Бога со всеми вытекающими из него последствиями. покрыты приговором и проклятием закона, необходимостью мстительного правосудия — бременем, которого не могли выдержать все ангелы небесные в одно мгновение. Сын Божий, — все они имеют вес и ценность, данные им достоинством и ценностью Его божественной личности. Бесконечная справедливость какое-то время удерживала все это как бы в равновесии, пока Сын Божий своими молитвами, слезами и мольбами не одержал славный успех в избавлении Себя и нас.
3. Поэтому, что касается ограничения последствий страданий Христа в Себе и на Нем самом, мы можем в целом заключить: (1) Что они были только такими, которые согласуются с абсолютной чистотой, святостью и свободой от малейшего. видимость греха; (2) Не такой, который ни в малейшей степени не подвергал сомнению славное соединение Его натуры в одном и том же человеке; (3) Ни тех, кто лишился достоинства Его послушания и заслуг Его страданий, но все это было необходимо для этого; , во гневе Божием, и приговор закона исполнен; так что эти вещи действительно вызывали в нем печаль, изумление, тоску, страх, ужас с такими же карательными последствиями, как и адские боли; откуда он «с сильным воплем и слезами вознес молитвы и прошения Тому, Кто мог спасти
его от смерти», — событие которого описано в последней фразе стиха.
Это еще не все. Καὶ εἰσακουσθεὶς ἀπὸ τῆς
εὐλαβείας, «и был услышан в том, чего боялся». Быть услышанным в Писании означает две вещи: 1. Быть принятым по нашей просьбе, даже если просимое не будет предоставлено нам. «Бог услышит меня» — это то же самое, что «Бог примет меня, доволен моей мольбой» (Пс.
55:17, 22:21. 2. На наш запрос будет дан ответ. Быть услышанным — значит быть доставленным. Так это выражено в Пс. 22:24. Во-первых, нет сомнения в том, что Отец всегда слышал Сына (Ин 11:42), всегда во всем принимал Его и был благоволен в Нем; но наш вопрос здесь заключается в том, насколько Господь Христос был услышан последним способом, настолько услышан, чтобы быть избавленным от того, против чего Он молился. По этому поводу заметим, что молитвы Христа по этому поводу были двоякого рода:
1. Гипотетический или условный; такой была молитва о прохождении от него чаши, Луки 22:42: «Отче, если хочешь, отними от меня чашу сию». И эта молитва была не чем иным, как тем, что было абсолютно необходимо для истинности человеческой природы в том состоянии и состоянии. Христос не мог быть человеком и не испытывать крайнего отвращения к тому, что с Ним случалось. Если бы с ним не было иначе, можно было бы с полным основанием сказать, что он страдает; ибо ничто не является страданием и не может быть для нас наказанием, кроме того, что печально для нашей природы и что ей отвратительно. Это действие склонности природы, как в его разуме, воле, так и в привязанностях, которые в нем были чисто святы, наш Спаситель выражает в этой условной молитве. И в этой молитве он получил такой ответ: его разум укрепился против страха и ужаса природы, чтобы прийти к совершенному самообладанию в воле Божией: «Тем не менее, не моя воля, но Твоя да будет». Здесь его услышали настолько, насколько он хотел, чтобы его услышали; ибо хотя он и не мог не желать избавления от целого, как был человек, но желал его не абсолютно, так как был всецело подчинён воле Божией.
2. Абсолют. Главные и главные мольбы, которые он возносил к тому, кто мог спасти его от смерти, были абсолютными; и в них он был абсолютно услышан и вынесен. Ибо, когда ему была предложена смерть, сопровождавшаяся гневом и проклятием Божьим, он испытал глубокую и
ужасные опасения по этому поводу; и как неспособна была бы человеческая природа выдержать это и одолеть это, если бы не была могущественно поддержана и осуществлена силой Божией. В этом состоянии частью его послушания, его обязанностью было молиться о том, чтобы он мог быть избавлен от абсолютного господства этого явления, чтобы его не бросили на испытание, чтобы он не был сбит с толку и не осужден. На это он надеялся, доверял и верил; и поэтому абсолютно молился об этом, Ис. 50:7, 8. И здесь он был полностью услышан; ибо так сказано: «Он был услышан ἀπὸ τῆς
εὐλαβείας."
Ἀπὸ τῆς εὐλαβείας. Слово, использованное здесь, находится в единственной конструкции речи и само по себе имеет различные значения. Иногда его используют для религиозного почтения, но к нему присоединяется страх; то есть страх зла. Часто он означает сам страх, но такой страх, который сопровождается благоговейной заботой и святой осмотрительностью. Само это слово лишь еще раз используется в Новом Завете нашим апостолом Евр.
12:28, где мы правильно переводим это как «страх благочестивый». Εὐλαβής, прилагательное, используется трижды: Луки 2:25, Деяния 2:5, 8:2; повсюду обозначающий религиозный страх. Евр. 11:7 мы передаем глагол εὐλαβηθείς как «движимый страхом»; то есть благоговение перед Богом, смешанное с ужасным предчувствием приближающегося суда. И использование предлога ἀπό, добавленного к εἰσακουσθεἴς, также является единственным: «auditus ex metu», «услышанный от страха».
Поэтому этот отрывок по-разному интерпретируется разными толкователями.
Некоторые читают: «Он был услышан из-за своего благоговения». И в изложении они снова разделены. Некоторые активно принимают «благоговение» за то благоговение, которое он имел перед Богом; то есть его благоговейное послушание: «Он был услышан из-за своего благоговения», или благоговейное послушание Богу.
Некоторые хотели бы, чтобы благоговение относилось к Богу, почтительное уважение, которое Бог питал к Нему; Бог услышал его из того святого уважения и уважения, которое он питал к нему. Но эти вещи нравятся и не соответствуют дизайну этого места; ни связность слов, ни их конструкция, ни их значение, ни объем апостола не несут в себе этого смысла. Другие переводят это как «pro metu»; «из страха» или «из страха».
И это тоже можно интерпретировать двояко: 1. Потому что «услышать от страха» — это несколько
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«liberatus» — «избавленный от страха»; и это не является неправильным. Итак, Гроций:
«Cum mortem vehementer perhorresceret,… in hoc exauditus fuit ut ab
isto metu liberaretur». В этом смысле имеется в виду страх внутренний и субъективный. Бог избавил его от страха, устранив его и забрав, укрепляя и утешая его. Другие под «страхом» подразумевают то, чего боятся; в этом смысле наши переводчики и поэтому ремисты обильно ругают и ругают его: «Он был услышан», то есть избавлен от того, чего он боялся как настигнувшего его. Многие ученые толкователи высказывают мнение, что я не вижу, что к этому можно добавить, и не буду излишне распространяться. Здесь страх перед Христом был тем, от чего он был избавлен, а затем это должно было быть его ослабление, падение и гибель под гневом Божьим в деле, которое он предпринял, однако: 1. То же самое выражено в другом месте: в более высокой степени и более решительно; как и где в этом состоянии о нем сказано λυπεῖσθαι καὶ ἀδημονεῖν и ἐκθαμβεῖσθαι, Мф. 26:37, Марка 14:33 — быть «опечаленным», «недоумевающим» и «изумленным». 2. Все это говорит не более чем о том, что Господь Христос подвергся испытанию в противостоянии Его вере и о мощном конфликте, который Он имел с этим сопротивлением. Они не доказывают, что его вера и доверие к Богу были подорваны или ослаблены, и никто не призывает их к этому. И отрицать, что душа Христа была вовлечена в невыразимую борьбу с гневом Божьим в проклятии закона, что его вера и упование на Бога были подавлены и испытаны до предела сопротивлением, оказанным им, страхом. , страх и страшное предчувствие божьего неудовольствия из-за наших грехов, - значит отказаться от пользы своей страсти и превратить всю ее в зрелище, достойное быть представленным картинами и образами или разыгранным в смехотворных сценах, как это делают паписты.
Остается рассмотреть наблюдения, которые эти слова дают нам для нашего обучения, где также будет дополнительно объяснен их смысл и значение. И первое, что нам бросается в глаза, это то, что:
Обс. I. У Самого Господа Иисуса Христа было время немощи в этом мире.
У него было время, когда он был окружен и «охвачен немощами».
Так было с ним «во дни плоти его». Правда, все немощи его были безгрешны, но все тягостны и тяжелы. Из-за них он подвергся всякого рода искушениям и страданиям; которые являются двумя источниками всего зла и скорби для нашей природы. И так было с ним не в течение нескольких дней или короткого сезона, а в течение всего его пребывания в этом мире. Об этом нам рассказывает евангельская история, а случай, когда он «возносил молитвы с сильным воплем и слезами», исключает всякое сомнение. Эти вещи были реальными и не действовали для их видимости или представления. И в этом сам выражает свой смысл: Пс. 22:6,7: «Я червь, а не человек, поругание перед людьми и презрение людей. Все, видящие меня, смеются надо мной до презрения». Итак, стихи 14, 15. Как можно более выразительно выразить немощи нашей природы и ощущение их? Итак, Пс. 69:20: «Поношение сокрушило сердце мое, и я полон печали; и искал я милосердия, но не было; и утешителей, но не нашел». И Пс. 40:12,
«Неисчислимые бедствия окружили меня». Он не только имел наши немощи, но Он чувствовал их и глубоко чувствовал как их, так и зло и беды, которым через них он подвергся. Отсюда и такое описание его, Ис. 53:3.
Здесь нам следует должным образом принять во внимание две вещи: во-первых, что Господь Христос по бесконечному снисхождению и любви к душам нашим взял на Себя это условие, Фил. 2:6–8. Это состояние не было ни естественным, ни необходимым для него самого. Сам по себе он был «подобен Богу и не считал грабежом быть равным Богу»; но в нем была такая мысль, что ради нас он взял бы на себя все эти немощи нашего естества и через них подверг себя злам бесчисленным. Добровольная любовь, а не дефект или необходимость природы, привела его в это состояние. Во-вторых, так как Он преследовал здесь другие цели (ибо эти вещи были необходимы для исполнения Его священнического служения), то Он намеревался показать нам пример, чтобы мы не изнемогли в наших немощах и страданиях из-за них, Евр. 12:2, 3, 1 Пет. 4:1. И Бог знает такой пример, в котором мы нуждались, как в образце, чтобы подстроиться под наши немощи, так и воодушевить нас в ожидании хорошего исхода в нашем нынешнем плачевном состоянии.
Итак, давайте не будем думать странно, если в этом мире у нас есть период слабости и немощи, в результате которого мы подвергаемся искушениям и страданиям. Мы действительно можем жаловаться на это; вся нация профессоров полна жалоб; один находится в нужде, нужде и бедности; иной в боли, в болезни и различных бедах; некоторые страдают из-за своих родственников, некоторые из-за них и через них; одних гонят, других искушают, кого-то теснят личные, кого-то общественные заботы; кто-то болен, кто-то слаб, а кто-то «уснул». И все это может привести нас к слабости, унынию и усталости. Я не знаю, как другие выносят свое сердце и дух. Я, со своей стороны, изо всех сил стараюсь удержаться от постоянной тоски по объятиям праха и теней могилы, как завесе, задернутой над всем остальным в ином мире. Между тем, каждая мимолетная тыква, стоящая между неистовством ветра и солнца или нашей хрупкой, слабеющей натурой и духом, слишком высоко ценится нами.
Но что бы мы имели? Задумываемся ли мы о том, кто, что и где мы находимся, когда думаем об этих вещах странно? Это дни нашей плоти, когда все это является для нас необходимым и неизбежным. «Человек рождается для скорби, как искры, летящие вверх» (Иов 5:7), – необходимо и в избытке. Все жалобы и все ухищрения, с помощью которых мы пытаемся высвободиться от тех бесчисленных зол, которые сопровождают наше слабое, хрупкое, немощное состояние, будут совершенно напрасны. И если кто-либо из-за лести молодости, здоровья, силы и богатства, а также других удовлетворений своих чувств не осознает этих вещей, то он находится лишь в приятном сне, который быстро пройдет.
Нашим единственным облегчением в этом состоянии является должное внимание к нашему великому примеру и к тому, что он делал, как он вел себя во дни своей плоти, когда у него было больше трудностей и страданий, с которыми приходилось сталкиваться, чем у всех нас. И в отношении него нам следует рассмотреть три вещи:
1. Его терпение, непобедимое и непоколебимое во всем, что выпадало на его долю во дни его плоти. «Он не воззвал, не поднялся и не сделал, чтобы голос его был слышен на улице», Ис. 42:2. Что бы ни случилось с ним, он переносил это спокойно и терпеливо. Будучи подвергнут ударам, он не стал угрожать; будучи поруганным, он больше не злословил. «Как овца перед стригущими ее нема, так он не открывал уст своих». 2. Его доверие Богу. В этом свидетельстве говорится, что
ему: «Уповаю на Бога», — доказывает наш апостол, что он имел ту же природу, что и мы, подвержен тем же слабостям и немощам, Евр.
2:13. И тем самым нас учат тому, что нашей человеческой природой, охваченной ныне немощами, можно управлять не иначе, как посредством постоянного упования на Бога. Вся жизнь Христа там была жизнью подчинения, доверия и зависимости от Бога; так что, когда он пришел к своим последним страданиям, его враги решили упрекнуть его, зная, как постоянно он исповедовал это, Пс. 22:8, Матф. 27:43. 3. Его искренние, пылкие молитвы и прошения, выраженные здесь нашим апостолом и соразмерные дням его плоти. Можно было бы настаивать на других примерах Его святого и милостивого поведения в том состоянии, в котором Он подал нам пример, но они могут дать нам доступ ко всему нашему долгу. Терпение, вера и молитва проведут нас комфортно и безопасно через всю нашу хрупкую и немощную жизнь в этом мире.
Обс. II. Жизнь славы может наступить после жизни в немощи.
«Если, — говорит наш апостол, — мы только в этой жизни имеем надежду, то мы несчастнее всех людей». Ибо, кроме того, что мы, как и все другие люди, нетерпимы к одним и тем же общим немощям внутри и бедствиям снаружи, существует и всегда будет особый вид страданий, которым подвергаются те, кто
«будут жить благочестиво во Христе Иисусе». Но с нами не может случиться ничего, кроме того, что может привести к вечной славе. Мы видим, что это произошло с Иисусом Христом. Время его немощи заканчивается в вечной славе; и ничто, кроме неверия и греха, не может помешать и нашим сделать то же самое.
Обс. III. Господь Христос больше не находится теперь в состоянии слабости и искушения; дни его плоти прошли и прошли.
Как таковые, апостол здесь упоминает о них, и Писание во многих местах обращает на это внимание. Вот что он дает о себе в Откр. 1:18: «Я жив, и был мертв, и се, жив во веки веков». Состояние немощи и слабости, в котором он был смертельно опасен, теперь прошло; теперь он живет во веки веков.
«Отныне он больше не умирает, смерть больше не имеет над ним власти»; ни что-либо еще, что может причинить ему хотя бы малейшие неприятности. С его смертью закончились дни его плоти. Его возрождение, или возвращение к жизни, было в
абсолютная, вечная, неизменяемая слава. И это продвижение выражается в том, что он «сидит по правую руку Величия на высоте»; о чем мы уже заявили ранее. Поэтому он больше ни в коем случае не является неприятным,
—1. К закону, приговору или проклятию его. Поскольку он был «сделан из женщины», он был «создан под законом»; и так он продолжал во все дни своей плоти. Тем самым он исполнил всю требуемую праведность и ответил на все наказание за грех, которого она потребовала. Но со днями его плоти закончилось право закона на него, как требующее от него послушания, так и требующее от него страданий: поэтому, незадолго до своей кончины на кресте, он сказал о нем: «Совершилось. " И от этого зависит наша свобода от проклятия закона. Закон не может претендовать на большую власть над верующим, чем над самим Христом. Сейчас Он живет вне досягаемости всей силы закона, чтобы молиться о своем повиновении ему, удовлетворении его и торжествовать над ним во имя тех, кто верит в Него. И 2. К искушениям. Они были его постоянными помощниками и товарищами во дни его плоти. Каковы они были и какого рода, мы отчасти уже говорили ранее. Теперь он свободен от них и над ними; но не только потому, что они оставили в его святой душе чувство сострадания к нуждам и бедствиям, в которые ежедневно попадают из-за них его ученики и слуги, - что является источником и основанием облегчения, которое он им сообщает. Ни 3. К бедам, гонениям или страданиям любого рода. Он не таков сам по себе. Он находится высоко над нами, вне досягаемости всех своих врагов;
выше их в силе, в славе, в власти и управлении. Нет никого из них, но он может раздавить его в свое удовольствие и «разбить на куски, как сосуд горшечник». Действительно, его по-прежнему ненавидят так же сильно, как и всегда, оклеветывают так же сильно, как и во дни его плоти, и подвергают его величайшей силе ада и мира во всех своих заботах на земле. Но он высмеивает всех своих врагов, он презирает их; и среди их мудрых советов и могущественных замыслов направляет их и все их начинания в соответствии со своими целями и задачами, а не своими собственными. Ему действительно пока приятно страдать и подвергаться гонениям со стороны своих святых и слуг; но это по милостивому снисхождению, в силу духовного союза, а не по какой-либо необходимости государства или состояния. И поэтому некоторые могут научиться бояться его, а другие могут и делают это, чтобы доверять ему.
Обс. IV. Господь Христос каждое время наполнял долгом, должным
обязанность этого.
Дни его плоти были единственным временем года, когда он мог «приносить жертву» Богу; и он не упустил этого, он сделал это соответственно. Некоторые не хотели, чтобы Христос принес себя в жертву, пока он не пришел на небеса. Но затем время жертвоприношений прошло. Христос не должен был использовать сильные вопли и слезы на небесах, которые, тем не менее, были необходимыми спутниками Его жертвоприношения. Это правда, что в своем прославленном состоянии он постоянно представляет на небесах жертву, которую он принес от себя на земле, эффективно применяя ее на благо избранных; но само приношение было во дни плоти его.
Это был единственный сезон для этой обязанности; ибо только в этом он был готов к этой работе и имел для нее все необходимое. Тогда его тело было способно к боли, его душа – к печали, его природа – к растворению; все, что было необходимо для выполнения этой обязанности. Тогда он находился в состоянии, когда вера, доверие, молитвы и слезы были ему так же необходимы, как и его приношение.
Это был его сезон, и он его не пропустил. И не делал он этого ни в каких других случаях во дни своей плоти, особенно в дни своего общественного служения; в этом мы должны сделать его своим примером.
Обс. V. Господь Христос, принося Себя за нас, трудился и трудился душой, чтобы довести дело до доброго и святого результата.
Это был каторжный труд, и именно так он здесь и выражен. Он прошел через это со страхами, скорбью, слезами, воплем, молитвами и смиренными мольбами.
Это называется שׁ
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לַ עֲ, — тяжкий, изнурительный, трудный «труд души его», Ис. 53:11. Он трудился, был стеснён и страдал, чтобы произвести это славное рождение. И мы можем немного взглянуть на этот труд души Христа, как он нам представлен. 1. Все святые, естественные чувства его души были наполнены, восприняты и расширены до предела в действиях и страданиях. Труды нашей души во многом связаны с проявлением и действием наших чувств. Кто из тех, кто познал великие страхи, великие печали, великие желания, великую и пылкую любовь, не знает этого? Все и каждый из них теперь наполнили свои паруса Христом, и это касается самых высоких, благороднейших и славнейших целей, на которые они способны. Скорби его святой матери, Луки 2:35; опасность для его учеников, Зах. 13:7; позор креста, позор страданий Его, Евр. 12:2; гибель Его народа по плоти за их грехи, Луки 23:28–30; с различными другими подобными предметами и
соображения наполняли и развивали все его естественные привязанности. Это заставило его душу мучиться и повлияло на конфликт, в котором он был вовлечен. 2. Все его благодати, милостивые качества его ума и чувств также были в высшей степени своего проявления. Как те, чьей непосредственной целью был Сам Бог, так и те, кто уважал церковь, все были взволнованы, увлечены и вовлечены: (1) Вера и упование на Бога. Это он сам выражает в своем величайшем испытании, которому он подверг себя, Ис. 50:7, 8; Пс. 22:9, 10; Евр. 2:13. Эти благодати в нем теперь были испытаны до предела. Вся их сила, вся их эффективность была испытана и доказана; ибо Он должен был дать им пример превосходства в вере, превзойдя пример раздражения, которое было в неверии наших прародителей, из-за которого они отпали от Бога. Нет никакого объекта, относительно которого можно было бы проявлять веру, никакого долга, в котором она выполнялась бы, кроме того, к чему и в чем она была применена сейчас Иисусом Христом. (2) Любовь к человечеству. Поскольку это в Его Божественной природе было своеобразным источником того бесконечного снисхождения, посредством которого Он взял на себя нашу природу для дела посредничества, Фил. 2:6–8; так это мощно и эффективно действовало в Его человеческой природе, во всем Его послушании, но особенно в принесении Себя Богу за нас.
Поэтому там, где упоминается о том, что Он «отдал Себя за нас», то есть в жертве Себя, обычно причиной этого называют Его любовь: «Сын Божий «возлюбил Меня и отдал Себя за Меня». ," '
Гал. 2:20; «Христос возлюбил Церковь и отдал Себя за нее», Еф. 5:25, 26; «Он возлюбил нас и омыл нас от грехов наших Кровью Своею», — Откр.
1:5. С этой любовью теперь трудилась его душа и трудилась, чтобы принести благословенные плоды ее. Ни одно сердце не может постичь, ни язык выразить, ни одно сердце не может постичь действия этой любви в сердце Христа, на котором настаивали во время испытания, посредством которого Он уравновешивал печаль и горе своих страданий. (3) Ревность о славе Божией. Рвение – это вершина заботливой, заботливой любви. Любовь Христа была велика для душ человеческих; но жизнь этого заключалась в его любви к Богу и рвении к Его славе. Именно над этим он теперь и трудился, а именно, чтобы прославился Бог в спасении избранных. Это было поручено ему, и в отношении этого он позаботился о том, чтобы это не могло произойти неудачей. (4) Теперь он находился в высочайшем проявлении послушания Богу, причем таким особенным образом, в котором раньше у него не было необходимости. Высшим проявлением его снисхождения считается то, что он был «послушен даже до смерти, смерти крестной», Фил. 2:8. Это был высший пример послушания, который
Бог всегда имел от творения, потому что совершал его, который также был Богом. И если послушание Авраама было так угодно Богу и так прославлялось, когда он был готов принести в жертву своего сына, то сколь славно было послушание Сына Божьего, который действительно принес Себя в жертву, и это таким образом и таким образом, как Исаак не мог быть принесен в жертву! И в этой части его послушания была выдающаяся особенность; следовательно, евр. 5:8 сказано, что «страданиями он научился послушанию»; о чем мы поговорим позже. И, проявляя это послушание, чтобы оно было полным, приемлемым, похвальным и во всех отношениях отвечающим условиям завета между Богом и Ним об искуплении человечества, он трудился и мучился душой. И этим его послушание было компенсацией за непослушание Адама, Рим. 5:19. Так и он мучился, проявляя благодать. 3. Он поступал так же и в отношении того слияния бедствий, страданий, боли и страданий, которое было во всей его природе. И что в них заключалась немалая часть его испытаний, в которых он претерпел и претерпел все, что способна вынести человеческая природа, это ясно из описания его мучительных страданий, данного как в пророчестве, Пс. 22, Ис. 53, и в рассказе о постигшем его в евангелистах. В этой смерти тела, которую он претерпел, в средствах и способах ее, большая часть проклятия закона была исполнена.
Таким образом, наш апостол доказывает, что он был «сделан за нас проклятием», исходя из слов Моисея: «Проклят всякий, висящий на дереве», Гал. 3:13, Втор.
21:22, 23. Ибо позорное повешение на дереве было специально предназначено для обозначения исполнения проклятия закона на Иисусе Христе, «Который Сам вознес наши грехи на древо», 1 Пет. 2:24. И в этом заключается немалая тайна премудрости Божией. Среди тех, кто пострадал по приговору закона, он имел бы сходство со страданиями Христа; но во всем законе не было предписано казнить кого-либо через повешение; но поскольку Бог предвидел, что во время страданий Христа народ будет находиться под властью римлян и что смертный приговор будет вынесен по их обычаю, а именно через пригвождение и повешение на кресте, - в качестве прообраза этого он приказал повесить на дереве некоторых великих преступников, богохульников и открытых идолопоклонников, после того как их побьют камнями, чтобы провозгласить наложенное на них проклятие закона. Поэтому о таком человеке особенно сказано: «Тот, кто повешен на дереве, есть проклятие Божие»; потому что Бог сделал это
представляют страдания Того, Кто претерпел за нас все проклятие закона. И в этом образе его смерти было множество совпадений: (1) Естественный знак его готовности обнять всех грешников, которые должны были прийти к нему, его руки были как бы простерты, чтобы принять их, Ис. 45:22, 65:1. (2) Нравственным знаком своего состояния является то, что он на какое-то время остается отвергнутым всеми между небом и землей; но Сам в себе вступая между небом и землей, справедливостью Божией и грехами человеческими, чтобы совершить примирение и мир, Еф. 2:16, 17. (3) Исполнение различных прообразов; как: [1] О повешенном на дереве, как проклятом Господом, Втор. 21:22. [2] О медном змее, поднятом в пустыне, Иоанна 3:14; в связи с чем он говорит, что, когда он «вознесется», он «привлечет к себе всех людей»,
Джон. 12:32. [3] О вознесении приношения, которое перемещалось, тряслось и поворачивалось в разные стороны; провозгласить, что Господь Христос, принося Себя в жертву, должен иметь уважение ко всем частям мира и ко всем людям, Исх. 29:26. И во всех отношениях этого дня, все средства его, особенно потому, что это было следствием проклятия закона или наказания, непосредственно исходящего от самого Бога (ибо «тот, кто повешен» на дереве, «проклят Бога»), трудился он и мучился в предстоящем ему деле. 4. Конфликт с сатаной и всеми силами тьмы был еще одной частью его страданий. Это был час людей и власти тьмы, Луки 22:53:
время, когда пришел князь мира сего, Иоанна 14, чтобы испытать все свои умения, интерес, ужас, ярость и силу для его уничтожения. Тогда все адские начальства и власти вступили в борьбу с ним, полковник.
2:14, 15. Какая бы злоба, яд, тьма, страх ни были вплетены в дьявольские внушения или смешаны с внешними представлениями вещей для зрения или воображения, с чем он теперь боролся. И в этом он трудился ради той победы и успеха, которых в конечном итоге он добился (Кол. 2:13–15); Евр. 2:14; 1 Иоанна 3:8. 5. Его внутренний конфликт, в
«Принесение души своей в жертву за грех» в его опасениях и претерпение гнева Божьего из-за греха уже было сказано, насколько это необходимо для нашей нынешней цели. 6. Во время всех этих событий в его глазах постоянно виднелась та невыразимая слава, которая предстала перед ним: он был восстановителем разрушений творения, восстановителем человечества, капитаном спасения для всех, кто повинуется ему, уничтожение сатаны с его царством греха и тьмы; и во всем великий восстановитель божественной славы, в вечную похвалу Божию. Хотя все
эти дела были в разгаре своего дела, стоит ли удивляться, если Господь Христос трудился и мучился душой, согласно описанию Его, данному здесь?
Обс. VI. Господь Христос во время своего приношения и страданий, почитая Бога, с которым Ему пришлось иметь дело, как суверенного Господа жизни и смерти, как верховного Настоятеля и Судью всех, предстает перед Ним с самыми горячими молитвами. за избавление от смертного приговора и проклятия закона.
Это дает правдивое описание поведения нашего Спасителя во время описанного здесь суда. Есть две величайшие ошибки в отношении страданий Христа и состояния его души в них. Некоторые помещают его в такую безопасность, в том смысле и наслаждении божественной любовью, что не оставляют ни места, ни причины для упомянутых здесь страхов, криков и борьбы; действительно, чтобы во всей этой сделке не было ничего реального, а скорее все делалось для показухи и показухи. Ибо если Господь Христос всегда находился в полном постижении божественной любви, и то в свете блаженного видения, то что могут означать эти конфликты и жалобы? Другие допускают, что он действительно был в горе и тоске; но говорят, что это было только из-за тех внешних страданий, которые на него нападали; что, как мы уже заметили ранее, является невыносимым обвинением в его святой силе духа и постоянстве духа. Ибо подобные внешние вещи претерпели другие без каких-либо признаков такого смятения духа. Поэтому, чтобы правильно распознать истинную структуру духа Христа, с целью Его криков и молений (то, на чем настаивали ранее), необходимо должным образом учитывать:
1. Как важно было примириться с Богом за грешников, совершить искупление и примирение за грех. Это жизнь и дух нашей религии, центр, в котором сходятся все ее линии, Фил. 3:8–10; 1 Кор.
2:2; Гал. 6:14. А те, кто пренебрегает должным и постоянным вниманием к ней, чужды живительному духу той религии, которую они внешне исповедуют; и поэтому сатана использует все свои уловки, чтобы отвлечь умы людей от должного размышления об этом и проявления веры в него. Большая часть преданности католиков отражена в немых представлениях и нарисованных изображениях страданий Христа.
Но поскольку многие из их сценических фантазий по-детски смешны и
недостойный людей, которые имеют хоть малейшее представление о величии и святости Бога или о том, что Он есть дух и которому будут поклоняться в духе и истине; поэтому они не приносят никакой другой пользы, кроме как отвлечь ум не только от духовного созерцания превосходства жертвы Христовой и ее славных последствий, но также и от рационального постижения истины учения. о том, что он сделал и пострадал. Ибо тот, кто обучен брать, запирать и выдвигать распятие с нарисованными шипами, гвоздями и кровью, с евреями и ворами, и я не знаю, с какой другой компанией, обязан по этому поводу верить, что ему представлена если не вся, то, по крайней мере, основная часть послушания Христа в Его страданиях.
И таким образом его разум отвлекается от исследования великих дел между Богом и душой Христа, об окончании греха и установлении вечной праведности; без чего другие вещи, которые плотскими средствами они представляют плотским умам и воображениям людей, не имеют никакой ценности и никакой пользы. С другой стороны, социниане угождают себе и обманывают других, тщетно воображая, что теперь с Богом нельзя совершать такой работы, как мы заявляли. Если мы можем им поверить, то не было никакого искупления греха, никакой искупительной жертвы, которую нужно было принести, никакого мира, который мог бы быть заключен с Богом, никакой компенсации Его справедливости, ответа на приговор и проклятие закона из-за греха. . Но, конечно, если бы этот тип людей не обладал беспрецедентной смесью уверенности и ловкости, они не смогли бы найти обходные пути для столь многих выражающих божественные свидетельства, которые прямо противоположны их любящему воображению, к сколько-нибудь терпимому удовлетворению в их собственном уме; или предположим, что любой человек сможет с терпением вынести отчет, который он должен дать об агонии, молитвах, криках, слезах, страхах, борьбе и муках души Христа, исходя из этого предположения. Но в настоящее время мы можем их обойти, поскольку они выражают «врагов креста Христова»; то есть того креста, которым он примирился с Богом за грешников, как Еф. 2:14–16. Есть и такие, которые никоим образом не одобряют тщательного исследования этих тайн. По их мнению, вся задача и долг служителей и других лиц заключаются в том, чтобы быть сведущими в вопросах морали. Что касается этого источника и источника благодати, этой основы вечной славы; это свидетельство и демонстрация божественной мудрости, святости, праведности и любви; это великое открытие чистоты закона и гнусности греха; этот первый, великий, главный предмет Евангелия и мотив веры и послушания; этот
корень и причина всякого мира с Богом, всей искренней и нетленной любви к Нему, всей радости и утешения от Него, — они думают, что она едва ли заслуживает места в предметах их созерцания, и готовы догадаться, что то, что пишут люди и говорить об этом — лишь фразы, ханжество и фанатизм. Но те, кто допущен к участию в страданиях Христовых, не так легко расстанутся со своим бессмертным интересом и заботой в этом. Да, я не боюсь сказать, что он, вероятно, будет лучшим, самым смиренным, самым святым и плодотворным христианином, который наиболее усерден и усерден в духовных исследованиях этой великой тайны примирения Бога с грешниками посредством кровь креста и проявление веры в нее. Нет и такого мощного средства сохранения души в постоянном отвращении к греху и бдительности против него, как должное понимание того, чего стоит совершить его искупление. И мы также можем узнать отсюда:
2. Видение и ощущение гнева Божьего из-за греха наполнят души людей страхом и ужасом и приведут их к великой борьбе и борьбе за избавление.
Мы находим, как было с Господом Христом в таком состоянии; и к такому взгляду на гнев Божий рано или поздно придут все люди.
В настоящее время это можно рассматривать как проклятие закона; еще более ужасное выражение это будет в исполнении этого проклятия в последний день; и нет другого способа получить избавление от страданий и страданий, которые сопровождают эту перспективу гнева из-за греха, кроме как обретя духовное представление о нем в кресте Христовом и согласившись верой на это искупление.
Обс. VII. При всех давлениях, которые оказывались на Господа Иисуса Христа, при всех бедствиях, с которыми ему приходилось сталкиваться в своих страданиях, его вера в избавление и успех была твердой и непобедимой. Это была основа, на которой он стоял во всех своих молитвах и прошениях.
Обс. VIII. Успех Господа нашего Иисуса Христа в Его испытаниях, как нашего Главы и Поручителя, является для нас залогом и гарантией успеха во всех наших духовных конфликтах.
Евреям 5:8
Кажется, что то, о чем говорилось в предыдущем стихе, не согласуется с рассказом о личности Иисуса Христа, данным нам в начале этого послания. Ибо там Он объявлен Сыном Божьим, и притом таким славным образом, что заслуженно превозносится над всеми ангелами на небесах. Он так назван Сыном Божьим, как «сияние славы Отца и образ личности Его», даже причастник одной и той же природы с Ним; Бог, Которым сотворены небеса и основания земли, гл.
1:8–10. Здесь он представлен в приниженном, удрученном состоянии, как бы смиренно умоляя сохранить ему жизнь, и умоляя с «сильным воплем и слезами»
пред тем, кто мог избавить его. Евреям могло показаться, что эти вещи имеют какое-то отвращение друг к другу. И действительно, для многих в наши дни они являются «камнем преткновения и скалой соблазна»; они не способны примирить их в своих плотских помыслах и рассуждениях. А потому, так как всеми признано, что Он действительно и действительно находился в описанном здесь униженном, бедственном состоянии, то они не допустят, чтобы Он был Сыном Божьим в том смысле, как возвещает апостол, но выдумают иные собственные причины для этого. которым его следует так назвать. Их мольбы и претензии мы обсуждали в другом месте. Цель апостола в этом месте – не отразить возражения неверующих, но наставить веру тех, кто верит в истину и разумность этих вещей.
Ибо Он не только показывает, что все это возможно, по причине Своего причастия плоти и крови, Который был в Самом Себе вечным Сыном Божьим; но также и то, что все приписываемые ему унижения и страдания были необходимы в отношении должности, которую он взялся исполнять, и работы, которая была ему поручена. И это он делает в следующих и последующих стихах.
Вер. 8. — Καίπερ ὢν Υἱὸς, ἔμαθεν ἀφʼ ὧν ἔπαθε τὴν ὑπακοήν.
Ранее я заметил, что в сирийском переводе некоторые слова в этих двух стихах заменены местами, и последний из них читается таким образом: «И хотя Он был Сыном, но из страха и страданий, которые Он претерпел, он научился послушанию». То, что касается «страха», выведено из предыдущего стиха:
где оно опущено. В некоторых экземплярах Вульгарного текста говорится: «et quidem cum esset Filius Dei», как и в наших старых английских переводах, восстанавливающих его до его присоединения, как и в других местах. Только ремисты, «и поистине, тогда как Он был Сыном»; ни один другой перевод не признает добавление слова «Бог». Арий, «есть Филий», к которому в некоторых других переводах добавляется эпитет, чтобы выразить акцент: «верный Сын»,
Эфиопия; «Сын всегда», араб.
Вер. 8. — Хотя Он и был Сыном, но научился послушанию через [или от]
вещи, которые он претерпел.
Καίπερ. Καίπερ, «квамвис», «тамеци», «хотя»; противник, с уступкой. Можно предположить исключение из того, что было сказано ранее, а именно: «Если бы Он был «Сыном», то почему бы Он так молился и плакал, так нуждался в помощи и облегчении?» Это здесь негласно вставлено. Апостол говорит: «Хотя бы он и был так, но и другое было необходимо». И это дает нам связь слов с предыдущими. Но по обычному образу рассуждения апостола в этом послании, в этом слове есть и перспектива на необходимость и пользу приведения его в описываемое состояние; которое в нашем переводе сопровождается добавлением «еще».
Υἱὸς ὤν. Υἱὸς ὤν, «он был Сын», «и все же будучи Сыном»; то есть «такой Сын, как мы описали, или «тот Сын Божий». Для усыновленного сына или ребенка Божьего не было ничего великого и необычного в том, чтобы подвергнуться наказанию, страданиям и тем самым научить их послушанию. Поэтому он не говорит о Нем как о сыне по каким-либо общим причинам или как о сыне, к которому может претендовать какое-либо простое творение. Но Он был «Сыном Божьим», Рим. 8:3; «единородный от Отца», Иоанна 1:14; который сам был также «в образе Божием», Фил. 2:6. То, что Он сделал то, о чем здесь говорится, велико и чудесно. Поэтому сказано, что Он сделал так, «хотя Он был Сын». Сюда включены две вещи, а именно, появление Христа в этом месте под названием «Сын»: 1. Необходимость делать то, что ему здесь приписывается, относительно поставленной цели. И более полно об этом говорится в следующем стихе. Христос не должен был отказываться от того, что само по себе было необходимо для великой цели славы Божией в спасении избранных, «хотя Он и был Сын». 2. Его любовь, что он ради нас согласился на это условие.
Что касается его самого, то от него не требовалось ничего подобного или чего-либо, что было бы ему необходимо; но ради нас (такова была его любовь) он сделал бы это,
«хотя Он был Сыном».
Кроме того, сравнивая Господа Христа как первосвященника с Аароном и членами его чина, апостол намекает на двойное преимущество, которое он имел перед ними: 1. Что Он был Сыном, тогда как они были только слугами; как он ранее выразил ту же разницу, сравнивая его с Моисеем, гл. 3:4–6. 2. Что он научился послушанию через страдания; что сделали немногие из них, и никто из них не сделал того же, что и он.
Ἔμαθεν ἀφʼ ὧν ἔπαθε, τὴν ὑπακοήν. Что касается способа выражения или фразеологии, то ἀφʼ ὧν, по-видимому, заменяется ἐξ ὧν, «через», «из», «из», «из».
вещи. И, кроме того, в словах, поставленных вместо ἔμαθεν ἀπʼ ἐκείνων ἃ ἕπαθε, есть многоточие или метаптоз: и так мы выражаем смысл в нашем переводе. А еще параномазия, которая у них есть, ἔμαθεν
ἀφʼ ὧν ἔπαθε, соблюдают все. И в целом есть некоторое соответствие этому распространенному древнему изречению: Τὰ παθήματα μαθήματα.
Нам следует исследовать три вещи: 1. Какое послушание здесь подразумевается? 2. Как сказано, что Христос научился этому. 3. Какими средствами он это сделал.
Τὴν ὑπακοήν. 1. Ὑπακοή — «послушное выполнение приказов другого»; «должное рассмотрение и готовность подчиняться авторитетным повелениям», ибо слово происходит от того, что означает
«слушать» или «слышать». Следовательно, слова «слушать» или «слышать» часто в Писании используются для обозначения повиновения; а «отказываться слушать» — значит быть упрямым и непослушным: потому что послушание уважает повеления другого, которые мы получаем и знакомимся посредством слушания; и готовность и усердие в этом – великое средство привести нас к послушанию.
Таким образом, Ὑπακοή — это «послушное подчинение командам другого», когда мы слышим и тем самым узнаем их.
Это послушание во Христе было двояким: (1) общим на протяжении всей его святой жизни в этом мире; все, что он делал, было не только материально святым, но и формально послушным. Он сделал все, потому что была воля
и закон Божий, чтобы он так поступал. И это послушание Богу было жизнью и красотой святости самого Христа; да, послушание Богу в любом творении является формальной причиной, делающей любое действие или обязанность добрым или святым. Если это соображение исключено, каким бы ни было дело или обязанность, это не является ни святым, ни принятым Богом.
Посему весь путь жизни Христа был путем послушания Богу; при этом он так часто заявлял, что соблюдал повеления и исполнял волю пославшего его, тем самым «исполняя всякую правду».
Но все же это не то послушание, которое здесь специально подразумевается, хотя ни одна его часть не может быть полностью исключена из настоящего рассмотрения; ибо, хотя это послушание имеет отношение к страданию, он «научился этому на страданиях», вся его жизнь была жизнью страданий. Так или иначе, он страдал во всем, что делал, по крайней мере, когда и пока он это делал. Его состояние в этом мире было состоянием унижения и истощения; какие вещи имеют страдание в своей природе. Его внешнее положение в мире было подлым, низким и презренным; от которого страдания неотделимы. И во всем он постоянно подвергался искушениям и всевозможным противодействиям со стороны сатаны и мира; это также усилило его страдания. (2) Но, кроме того, было особое послушание Христа, которое здесь подразумевается особым образом. Таково было его послушание перед смертью и во всем, что непосредственно способствовало этому. «Он стал послушен даже до смерти, даже смерти крестной»;
ибо эта заповедь была у него от Отца Своего, что ему следует положить душу свою, и поэтому он сделал это в образе послушания. И это особенное послушание повелению Божию о страданиях и смерти уважает здесь апостол. В отношении этого он сказал в древности: «Вот, я прихожу: в книге Твоей книги написано обо мне: я с радостью исполню волю Твою, о мой Боже».
Пс. 40:7, 8; который заключался в принесении Себя в жертву за нас, как говорит наш апостол, Евр. 10:9, 10. А о том, что здесь произошло с ним, он говорит: «он не восстал», но «отдал спину свою бьющим и щеки свои вырывающим волосы» (Ис. 10:9, 10). 50:5, 6.
Εμαθε. 2. Об этом послушании сказано, что ἔμαθε, он «научился» этому.

Μανθάνω — это учиться как ученик, со смиренным, добровольным подчинением и готовностью принимать данные наставления. Но о Господе Христе здесь сказано: «Он научился послушанию», а не то, что Он научился послушанию; что прольет нам свет на смысл целого. Ибо научиться послушанию можно
имеют тройной смысл: (1) Научиться этому материально, познав, что это наш долг, что от нас требуют, чего раньше мы не знали или, по крайней мере, не считали так, как должно. Так говорит псалмопевец: «Прежде страдания моего я блуждал, а ныне познал заповеди Твои». Бог посредством его наказаний и под их руководством научил его обязанностям, которые он требовал от него, и тому, какое усердное выполнение их было необходимо для него.
Но таким образом наш Господь Иисус не научился послушанию и не мог этого сделать; ибо он заранее знал все, что ему предстояло сделать или пережить, — что ему было предложено, что должно было случиться с ним при исполнении его служебных обязанностей и выполнении работы, которую он предпринял. И закон всего этого был в его сердце; никакое повеление Божие не было для него новым и никогда не забывалось им. (2) Выучить это формально; то есть, чтобы его направляли, наставляли, направляли, помогали в действиях и действиях, требуемых от него. Это правильно, чтобы научиться подчиняться; то же самое и с нами, грубыми и неумелыми в святом послушании, которые посредством света и благодати постепенно обучаются познанию и практике этого. Этой мудрости мы учимся частично словом, частично скорбями, поскольку Богу угодно сделать их действенными. Но так Господь Христос не научился и не мог научиться послушанию. В нем и с ним всегда была полнота благодати, склоняющая, направляющая, направляющая и дающая ему возможность ко всем действиям послушания, которые от него требовались. Будучи исполнен благодати, истины и мудрости, он никогда не сомневался в том, что ему надлежало сделать, и не желал ничего совершенного готовности воли или разума к его совершению.
Поэтому (3) можно сказать, что Он научился послушанию только потому, что получил опыт в его применении. Так человек узнает вкус и аромат мяса, вкушая его; как сказано, что наш Спаситель «вкусил смерть» или испытал то, что было в ней, претерпев ее. И здесь имеется в виду особый вид послушания, как было заявлено ранее, а именно подчинение претерпевать великие, трудные и ужасные вещи, сопровождаемое терпением и спокойным вынесением их, а также верой для избавления от них. Он не мог получить этого опыта иначе, как претерпевая то, что ему предстояло пережить, и проявляя упомянутые там благодати. Так он научился послушанию или испытал на себе, с какими трудностями оно сопряжено, особенно в таких случаях, как его собственный. И именно этот способ обучения послушанию так полезен для нас и так полон утешения. Ибо, если бы Он только познал послушание, хотя бы никогда и в таком совершенстве, в его понятии, какое облегчение мы могли бы получить от него?
тем самым? как это могло быть источником жалости или сострадания к нам? Но теперь, когда он сам на себе полностью испытал природу того особенного послушания, которое отдается Богу в состоянии страдания, какие трудности оно сопровождает, какое сопротивление ему оказывается, какое великое упражнение в нем необходима благодать, Он всегда готов дать нам облегчение, когда того требует дело.
Ἀφʼ ὧν ἔπαθε. 3. Наконец, выражается способ или средство его обучения послушанию: Ἀφʼ ὧν ἔπαθε, — «От того, что он претерпел». Обычно говорят: Παθήματα, μαθήματα‚ — «Страдания» (или «исправления») суть наставления». И мы не можем исключить из этого ничего, что Христос претерпел от начала до конца во дни Своей плоти. Он пострадал во всем его курсе, и притом в большом разнообразии, как было показано в другом месте.
И он имел опыт послушания от всех них в заявленном смысле.
Но поскольку апостол говорит о нем как о Первосвященнике и с особым уважением к принесению себя в жертву Богу, то и смертные страдания, и то, что непосредственно к ним привело, имеют в виду главным образом: «Он стал послушен даже смерти, даже смерти». креста»,
Фил. 2:8. Теперь можно сказать, что мы учимся на страданиях объективно и время от времени. По своей сути и формально они не поучительны.
Все, что происходит с нами внешне, есть ἐκ τῶν μέσων, и ими можно злоупотреблять или улучшать для достижения хорошей цели. Но верующим они дают необходимость и особый повод для проявления тех благодатей, в которых состоит наше послушание в то время. Так от них или через них Сам Господь Христос научился послушанию; ибо благодаря им он имел возможность проявить те благодати смирения, самоотречения, кротости, терпения, веры, которые обычно были присущи его святой природе, но были способны к особому упражнению, предназначенному только по причине его страданий. Но, кроме того, было еще нечто особенное в том послушании, которому, как говорят, Сын Божий научился на собственных страданиях, а именно, что значит безгрешному человеку страдать за грешников,
«справедливый за несправедливого». Послушание здесь было свойственным ему, и мы не знаем и не можем иметь опыта путей и путей этого.
Господь Христос, взяв на себя дело нашего искупления, не мог ради достоинства Своей личности пощадить что-либо, что было для этого необходимо. Это позволило ему предпринять и выполнить свои
работа; но он не был ради этого, пощадил какую-либо часть этого. Для этого все едино;
«хотя Он и был Сыном», теперь ему надлежит «научиться послушанию». И это мы достаточно прояснили в предыдущем стихе. И отсюда мы можем заметить, что:
Обс. I. Безграничная любовь победила Сына Божьего и отказалась от привилегии Своего бесконечного достоинства, чтобы Он мог пострадать за нас и наше искупление.
«Хоть и был Сын, но научился» и т. д. 1. Имя «Сын»
несет в себе бесконечное достоинство, как это доказывает наш апостол, гл. 1:3, 4 и т. д. Сын – то есть «Сын Бога живого», Мф. 16:16; «единородный от Отца», Иоанна 1:14; тот, кто «в начале был с Богом и был Бог», Иоанна 1:1, 2. Ибо, поскольку Он был «Сыном Божиим», Рим.
8:3; он был «подобен Богу, равный Ему», Фил. 2:5, 6; один с ним, Иоанна 10:30. Так что бесконечная слава и достоинство были неотделимы от него. И до тех пор, пока он будет пользоваться этой привилегией, невозможно было подвергнуть его малейшим страданиям, и все творение не могло лишить его ни малейшего принадлежности к ним. Но 2. Он добровольно отказался от размышлений, преимуществ и использования этого, чтобы пострадать за нас. Это полностью выражает наш апостол, Фил. 2:5–8: «Да будет в вас тот же ум, который был и во Христе Иисусе: который, будучи в образе Божием, не думал, что грабеж – это равно Богу, но уничижил себя и взял на себя Он имел вид раба и был сотворен по подобию человека: и, будучи найден в образе человека, смирил Себя и стал послушен даже до смерти, даже смерти крестной».
В отношении этого мы должны заметить, что Сын Божий не мог абсолютно и действительно расстаться со Своей вечной славой. Что бы он ни делал, он был Сыном Божьим и по-прежнему Богом. Ни из-за чего он ни делал, ни из-за чего он страдал, ни из-за каких-либо условий, в которых он находился, он действительно не отказался и не мог так поступить, от чего-либо из своей божественной славы. Когда Он умер, Он был не меньшим Богом, чем тогда, когда Он был «провозглашен Сыном Божьим в силе через воскресение из мертвых». Но сказано, что он «опустошает себя» от своей божественной славы — 1. Что касается бесконечной снисходительности его личности; 2. Что касается проявлений этого в этом мире:
1. О его снисхождении, когда он отказался от привилегии своего вечного
славы, апостол отмечает различные степени. (1) В том, что Он взял на себя нашу природу. Он «принял на себя образ слуги»; и этим «утратил себе репутацию», то есть по сравнению со славой, которую он имел «в образе Божием», в котором он был «равен Богу», то есть Отцу. Следовательно, «Слово стало плотью», Иоанна 1:14; или: «Бог явился во плоти», 1 Тим. 3:16. Это было бесконечное, неизреченное, немыслимое снисхождение Сына Божия, именно – принять нашу природу в соединение с Собою; посредством чего тот, кто был Богом, подобен Отцу во всем, «сиянием славы Своей и выражением личности Своей», стал человеком, подобным нам во всем, за исключением только греха.
(2) В том, что он стал человеком настолько, что принял на себя «вид раба».
Принятую им природу он не сразу принял в славу; но сначала он стал в нем «слугой» — слугой Бога, исполняющим Его волю, и это в самом трудном служении, которое когда-либо приходилось Богу совершать в этом мире. (3) Тем, что в этом служении он «не сделал себе репутации». Действительно, работа, которую он предпринял, была великой и почетной, как мы уже заявляли; но способ и манера, с помощью которых Он совершил это, подвергли Его презрению, поруганию и презрению в мире, Ис. 53:1, 2; Пс.
22:6, 7. (4) В этом деле он «был послушен даже до смерти». Если бы он остался на прежних степенях, его снисходительность всегда вызывала бы восхищение и поклонение; остается только добавить, что он должен умереть, и то карательно и мучительно. И этому он тоже подчинился. Князь, Автор, Бог жизни, стал послушен до смерти! что также (5) прибавило к этому еще и отягчающее обстоятельство: это была «смерть крестная»,
позорная, позорная, проклятая смерть. Во всем этом он отказался от привилегии своего бесконечного достоинства; все это Он сделал, «хотя и был Сыном».
2. Что касается проявления. Он как бы скрыл и затмил миру всю славу Своей божественной личности под покровом плоти, которое Он принял на себя. Поэтому в конце этого устроения, когда он завершал порученную ему работу, он молится (Ин. 17:5): «Отче, прославь Меня той славой, которую Я имел у Тебя прежде бытия мира» — «Пусть та слава, которая неизбежно была сокрыта и затмлена моим унижением, в котором я был унижен из-за страданий смерти, теперь снова ярко сияет». Причина, по которой Сын Божий таким образом отказался от привилегии и достоинства Своей славы, заключалась в Его бесконечной любви.
«Поскольку дети суть причастники плоти и крови, то и Он сам принял участие в них», Евр. 2:14. Причина, по которой он снизошел до этого условия, заключалась в том, чтобы он мог выкупить и спасти детей, которых Бог дал ему; и это из-за Его собственной неизреченной любви к ним, Гал. 2:20; Откр. 1:5; Фил. 2:5. Это было то, что вовлекло его в великие начинания и помогло ему осуществить его.
И здесь мы можем как бы: 1. Потеряться в святом восхищении этой бесконечной любовью Христа. Наш апостол молится за ефесян, чтобы они
«могут постичь со всеми святыми, что такое широта, долгота, глубина и высота, и познать превосходящую разумение любовь Христову», Еф. 3:18, 19. Кажется, это и есть работа, замысел, стремление «всех святых», а именно — познакомиться или жить в созерцании любви Христовой. Размеры, присвоенные ему здесь, предназначены лишь для того, чтобы сообщить нам, что, как бы мы ни направляли наши мысли о нем, все равно найдется для них подходящий объект. Ему не нужно ничего, что могло бы стать подходящим объектом для той перспективы, которую душа может принять от него на пути веры; и он так молится о познании этого, что дает нам знать, что это абсолютно непостижимо, это
«передаёт знание». Тогда мы в своей мере познаем любовь Христову, когда мы знаем, что она превосходит познание, - когда мы постигаем ее настолько, что обнаруживаем, что не можем ее постичь; и тем самым мы имеем пользу и утешение в том, чего не мыслим, как и в том, что делаем. Ибо как созерцание является актом веры по отношению к нашей мере понимания, так и восхищение по отношению к тому, что превышает его.
И как бы вера ни действовала на Христа, она принесет пользу и освежение душе. И мы никогда не оказываемся ближе ко Христу, чем тогда, когда теряемся в святом изумлении перед Его неизреченной любовью. И действительно, Его любовь, заключающаяся в том, что «хотя Он и был Сыном», вечным Сыном Божьим, тем не менее, Он снизошел до описанного выше состояния для нашего избавления и спасения, наполняет души верующих восхищением, а не только в этом мире, но и в вечности. И, 2. Здесь мы можем как бы оказаться. Только должное рассмотрение этой любви Христовой удовлетворит наши души и совесть основанием принятия таких бедных, недостойных грешников, какими мы являемся, в присутствии святого Бога. Ибо чего не будет эта любовь и ее последствия
преобладать за? что может помешать этому? или что может помешать ему осуществить то, для чего он предназначен?
Обс. II. В своих страданиях и, несмотря на них, Господь Христос все еще оставался «Сыном», Сыном Божьим.
Он был таким как в отношении настоящих отношений, так и в отношении подходящей привязанности. В них Он имел все состояние Сына и любовь Сына. Правда, во время его страданий обычный глаз, глаз чувства и разума не мог увидеть никакого проявления этого сыновства Христа. Все Его внешние обстоятельства скорее затмили, чем проявили Его славу, Ис. 53:2, 3.
Это было то, о чем мир, соблазнившись, споткнулся и пал; ибо Он был для них «камнем преткновения и скалой соблазна», Рим. 9:33.
Подлость его положения, бедность его жизни и позор его смерти оказались оскорблением как для иудеев, так и для язычников. Как можно было считать такого человека Сыном Божьим? Кроме того, сам Бог поступил с ним так, как плоть и кровь не помыслили ему поступить со своим единородным Сыном.
Ибо он наложил на него проклятие, как написано: «Проклят повешенный на дереве». И при всем этом положении вещей он говорит о себе как о человеке, который был настолько ниже состояния славы, которая была причитана Сыну Божию, что он был ниже всякого рода людей; откуда он жалуется: «Я червь, а не человек, поругание перед людьми и презрение людей» (Пс. 22:6. Однако, несмотря на все это, он по-прежнему оставался Сыном Божьим и страдал как Сын Божий. Поэтому сказано, что «Бог не пощадил Сына Своего, но предал Его за всех нас», то есть на страдания и смерть, Рим. 8:32. Он «послал Сына Своего в подобии греховной плоти» и
«осудил грех во плоти», стих 3. Действительно, он пострадал только в своей человеческой природе, которая одна была способна на это; но пострадал ОН, Который был Сыном Божьим, и так как Он был Сыном Божьим, иначе Бог не мог бы
«искупил церковь своей кровью», Деяния 20:28. Во всем, что он претерпел, ни единство его природ не было разрушено, ни любовь Отца к нему как к своему собственному Сыну ни в малейшей степени не была подвергнута осуждению.
Обс. III. Практический опыт послушания Богу в некоторых случаях нам дорого обойдется.
Мы не можем научиться этому, кроме как через страдания от тех вещей, которые, несомненно, постигнут нас из-за этого. Так было и с Господом Христом.
Я не имею в виду здесь трудности, с которыми мы сталкиваемся при умерщвлении внутренних похотей и развращенности природы; ибо им не было места в предложенном нам примере. Уважаются только те, кто приходит, или будет, или может прийти к нам извне. И это также особый вид послушания, а именно то, которое имеет некоторое соответствие послушанию Христа, как это и предполагается. Следовательно, 1. оно должно быть в единственном числе; в нем должно быть что-то такое, что может особым образом обратить на него взоры других. Обычный курс послушания, облеченный в обычную мимолетную профессию, может легко исчезнуть в мире. Кажется, что в этом выражении есть несколько необычное значение: «Кто будет жить благочестиво во Христе Иисусе», 2 Тим. 3:12. Жить во Христе Иисусе — значит жить и ходить в исповедании Евангелия, быть исповедующей ветвью во Христе, Иоанна 15:2. Но они бывают двух видов; некоторые, которые «живут в нем благочестиво»,
некоторые ветви, приносящие плоды, то есть выдающимся и исключительным образом. Каждая ветвь истинной лозы имеет то, что отличает ее от ежевики и шипов; и каждый, кто живет исповеданием Евангелия, имеет что-то, что отличает его от мира и его путей; но есть особое, исключительное плодоношение во Христе, особенная «божественная жизнь в Нем», которая обратит на себя внимание. Так и наш апостол говорит, что они «сделались позором для мира, и для Ангелов, и для людей» особым служением, которое было им поручено, 1 Кор. 4:9. 2. Требуется, чтобы это послушание было всеобщим. Если в каком-либо отдельном случае будет допущено согласие с миром или другими врагами нашего послушания, то проблемы, связанные с этим, будут значительно уменьшены. Ибо люди, потворствуя каким-либо кривым шагам по отношению к себе, способствуют внешнему миру и часто таким образом достигают своих целей, хотя и к значительному своему духовному ущербу. Но евангельское послушание, которое мы исследуем, есть такое, которое универсально согласуется со Христом во всем. И это будет стоить нам дорого. Страдания будут сопровождать его. «Живущие благочестиво во Христе Иисусе будут гонимы». Ибо такое послушание будет соблюдаться в мире. Оно не может уйти от наблюдения, потому что оно единично; и оно провоцирует мир, потому что оно универсально и не допускает никакого подчинения ему.
И там, где мир сначала пробуждается, а затем приходит в ярость, последуют беды и страдания того или иного рода. Если его не кусать и рвать, он будет лаять и злиться. И сатана увидит достаточно, чтобы оставить свой особый след в отношении всего противодействия и враждебных действий, которые он выдвигает.
против любого в этом мире. Да, и сам Бог часто с удовольствием дает испытание выдающимся милостям, когда Он наделяет ими кого-либо. Ибо Он дает их не для особой выгоды тех, кому они только дарованы, но для того, чтобы самому получить славу от их применения.
Обс. IV. Страдания, перенесенные по воле Божией, весьма поучительны.
Даже сам Христос учился через страдания; и гораздо больше можем сделать мы, которым еще столькому предстоит научиться. Бог предназначен для этой цели наши страдания и для этой цели Он благословляет их. И это часто было результатом обращения Бога с людьми; те, кто больше всех пострадал, кто больше всех страдал, кто больше всего был наказан, были самыми смиренными, самыми святыми, плодотворными и мудрыми среди них; и тот, кто учится таким вещам, получает большую пользу от его наставлений.
Обс. V. Во всем этом, как в отношении страданий, так и в обучении и получении от них пользы, мы имеем великий пример в Господе нашем Иисусе Христе.
Таким он представлен нам во всем Своем послушании, особенно в Своих страданиях, 1 Пет. 2:21; ибо он не оставил бы невыполненным ничего, что было бы хоть сколько-нибудь необходимо, чтобы его великая работа по освящению и максимальному спасению Его церкви могла быть совершенной.
Обс. VI. Любовь Божия к кому-либо, отношение кого-либо к Богу не препятствует тому, чтобы они могли претерпевать великие страдания и испытания.
Господь Христос так и сделал, «хотя Он был Сын». И этот пример неопровержимо подтверждает нашу позицию. Ибо любовь Бога к Иисусу Христу была исключительной и превосходной; он никого не любит так сильно, как любовь одного и того же рода. Отношение Христа к Богу также было особенным; никто никогда не стоял с Ним в таком же отношении, поскольку Он был Его единородным Сыном. И все же его страдания и испытания также были необычны. Никаких печалей, никаких болей, никаких страданий душевных и телесных, никаких страданий, подобных его.
И на протяжении всего Писания мы можем заметить, что чем ближе кто-либо был к Богу, тем больше были его испытания. Ибо — 1. В таких испытаниях и упражнениях нет ничего абсолютно дурного, но все они таковы, что их можно сделать добрыми, полезными, более того, почетными и
славен страждущим от действия Бога в них и от конца их. 2. Любовь Божия и ее милостивые эманации могут в изобилии компенсировать временное зло, которому человек подвергается по своей воле. 3. Слава Божия, которая есть цель, которая неизбежно последует за всеми страданиями народа Божьего, и которая тем более велика, что любой из них по каким-либо причинам ближе, чем другие, к Его - такое благо для страждущих, что их страдания не являются злом и не рассматриваются ими как зло.
Евреям 5:9
Слова и замысел этого стиха очень совпадают со словами гл. 2:10, что у нас будет меньше необходимости настаивать на них. Нужно только что-то сказать, чтобы прояснить контекст. Апостол, объявив о страданиях Христа как нашего Первосвященника, принося себя в жертву, и о необходимости этого, приступил к объяснению как того, что было произведено, так и того, каков был особый замысел Божий в этом. И в целом это было для того, чтобы Господь Христос, принимая во внимание наше потерянное состояние, мог быть во всех отношениях «совершенным причиной вечного спасения для всех послушных Ему». Таким образом, в этих словах есть две вещи, которые Бог намеревался достичь и которые совершил в страданиях Христа: 1. Со своей стороны, чтобы он мог «сделаться совершенным»; не абсолютно, но в отношении исполнения своего служения ради грешников. 2. По отношению к верующим, чтобы Он мог быть для них «творцом вечного спасения». Для обеих этих целей страдания Христа были необходимы и задуманы Богом.
Вер. 9.— Καὶ τελειωθεὶς ἐγένετο τοῖς ὑπακούουσιν αὐτῷ πᾶσιν αἴτιος
σωτηρίας αἰωνίου.
Τελειωθείς, «совершенный», «совершенный», «посвященный»; "идеальный,"
«совершенный», «полностью посвященный». Сирийский, מּ
רַ גַתָאֶ כ
נָּ
א ַ וְ
הָ, "и так
«совершенный», «perfectus redditus», как Эразм. Ἐγένετο, «factus est»,
"фуит";
"он
стал."
Τοῖς
ὑπακούουσιν
αὐτῷ.
Вульг.,
"сиби
obtemperantibus.» Итак, Arias, Eras., Syr. и Beza, «qui ipsi auscultans»,
держать слово; что на всех трех языках — иврите, греческом и латыни — первоначально означает «слушать», «слышать, внимать, с намерением учиться и повиноваться». Хорошо. Сыр., אחָ ע
לְֶ, «причина»; так что большинство. Беза,
«автор»; за которым мы следуем, «автор». Σωτηρἰας αἰωνίου, «приветствие вечное». Сыр., ם ע
לַָ דּ
לְַ יֵּ
א דּ
חְַ, «жизни», или жизней, которые вечны». Один ученый грамматист перевел αἴτιος как «causa efficiens et exhibens».
Эфиоп., «награждающий вечной жизнью и искупитель мира».
Τελειωθείς. Τελειωθείς, «совершенный», «завершенный», «полностью посвященный»; ибо слово священно и выражает священное посвящение.
Что касается смысла этого слова в этом месте по отношению к предыдущим стихам, то оно напрямую соответствует его использованию (гл. 2:10, διὰ παθημάτων τελειῶσαι, «совершить страданиями»; только то, что оно активно используется по отношению к Богу Отцу: «Ему надлежало сделать совершенным Вождя спасения нашего».
Здесь оно используется пассивно, по отношению к влиянию действия Бога на личность Христа, который Своими страданиями был «усовершенствован». Значение этого слова и постоянное употребление его в этом послании читатель может подробно узнать из нашего объяснения гл. 2:10. Суть в том, что это означает посвятить, посвятить, освятить и отделить, и это посредством того или иного рода страдания. Итак, законные первосвященники были посвящены страданиями и смертью животных, приносимых в жертву при их посвящении, Исх. 29. Но к совершенству священства Христова было посвящение в Своих страданиях. Поэтому я лишь устраню искаженное толкование этого слова, данное нам Шлихтингием:
Τελείωσις, «Ista, seu consummatio Christi opponitur diebus carnis ejus: Turn enim cum Christus Infirmus esset, et ipse Alino auxilio indigeret, Non Potuerat Aliis Perfectum in omnibus auxilium Ferre. разрывибилем, Supremamque in cœlo et terra potestatem est adeptus, sicut nihil illi desit amplius; seu postquam est adeo penitus consecratus, et plenè in sacerdotem inauguratus (quemadmodum aliqui hanc vocem explicandam putant), factus est causa salutis æternæ; nempe causa perfectissima. в дибусе carnis suæ erat causa salutis æternæ; sed consummatus, factus est causa perfectissima. Tunc causa Erat nostræ salutis tanquam Dei maximus legatus et apostolus; nunc tanquam summus pontifex et rex noster cœlestis a Deo constitutus». Есть и другой толкователь, который, хотя и допускает, что упомянутое здесь τελείωσις имеет уважение к ם א
יִ מ
לִֻּ, или «жертвоприношения» при освящении
священников, которое предшествовало их праву приносить что-либо от себя, тем не менее, в такой степени соответствует этому толкованию, чтобы понимать, я не знаю что, «вступление в Мелхиседекианское священство, которое заключалось в силе благословения после его воскрешение;"
и таким образом, применив это слово ко Христу, он вступает в противоречие с его собственным толкованием, заключая его в Его возвышении и наделении силой. Но в нем нет ничего звукового.
эти дискурсы. Ибо — 1. Между этим посвящением Христа и днями Его плоти нет противоречия; ибо это произошло в Его страданиях, которые были только во дни Его плоти. И мы уже привели причину, взятую из совершенства его личности и его служения, почему он сам был посвящен навеки в той жертве, которую он принес за нас; ибо он не мог часто приносить себя в жертву, и было разрушительно для всей его должности быть освященным приношением кого-либо другого. 2. В этом выражении слишком много смелости, что Христос не мог полностью помогать другим во дни Своей плоти. Ибо, оставив в стороне размышления о Своей божественной природе, в которой Он творил все, что творил Отец (чего люди такого рода не признают), Он открыто заявил, что «всякая сила», «все вещи» отданы в Его руку, Мэтт. 11, 28; «власть над всякой плотью», Иоанна 17, которая, несомненно, простиралась до способности освобождать от Бога всех преданных Ему. Правда, Он еще не совершенно усовершенствовал все средства нашего спасения; но он был наделен полнотой силы для их осуществления согласно методу и порядку, назначенным им Богом. 3. Не сказано, что после того, как он был посвящен, или усовершенствован, или сделан бессмертным, как будто эти вещи имели одно и то же значение; ибо он был посвящен в своих страданиях, как это прямо утверждается в гл. 2:10, которые предшествовали его смерти и произошли после нее. 4. То, что Господь Христос не был поставлен и посвящен первосвященником до Своего входа на небо, является прямым противоречием всему замыслу апостола в этом месте. Его цель состоит, как было доказано и всеми признано, сравнить Господа Христа как Первосвященника со священниками по закону; и этим он показывает свое превосходство над ними. Среди вещей, о которых он упоминает с этой целью, - его страдания, стихи 7, 8. Итак, если бы он не страдал, когда был священником, и при этом он был таковым, ничто не могло бы быть меньше для его цели. Но в то время как он главным образом намеревался возвеличить священническое служение Христа или Его личность в его исполнении, ради милосердия и сострадания (ст. 2), он доказывает свое превосходство в этой цели своими страданиями, поскольку он был священником; поэтому в будущем исполнении своего служения он склонен оказать милостивую помощь страждущим. 5. Притворное различие, согласно которому Христос во дни Своей плоти действительно был причиной спасения, а впоследствии — совершеннейшей причиной спасения, не соответствует Писанию. Господь Христос во всяком состоянии был совершеннейшим
причиной спасения, хотя некоторые действия и дела, относящиеся к нему, Он совершал в одном состоянии, а некоторые в другом, в зависимости от того, чего требовала природа самих дел, которые должны были быть совершены для этой цели: ибо некоторые вещи, необходимые для нашего совершенного спасения, могли совершиться не иначе, как в состоянии унижения; а некоторые, наоборот, зависели от его возвышения. 6. То, что утверждается о том, что Христос был Пророком Церкви и Апостолом Божьим во дни Своей плоти, но о том, что Он был царем и священником впоследствии, является еще одним вымыслом людей такого рода. Он всегда был в равной степени царем, священником и пророком церкви, хотя он исполняет эти должности и некоторые действия или обязанности из них по-разному, в зависимости от того, чего требует их природа.
Τελειωθείς, таким образом, является «освященным», «посвященным», «завершенным» священно.
И было необходимо, чтобы Христос был таким, как по природе Своего служения, так и по делу, для которого Он должен был быть свято и торжественно избран; и соответствовать прообразам священства Ааронова, которое было таким образом посвящено и выделено. И в этом посвящении Господа Христа Его служению священства и приношении жертвы в силу этого мы можем рассмотреть: 1. Суверенное распоряжающееся дело; 2. Формальная причина, составляющая его; 3. Внешние средства. 1. Во-первых, это был Бог, даже Отец. Он своей верховной властью распорядился, задумал, призвал и выделил Господа Христа на Его служение; о чем мы говорили однажды и должны снова рассмотреть это в следующем стихе.
2. Формальной причиной этого была Его собственная воля, послушное подчинение себя власти и воле Отца, и это из любви к самому делу и удовольствия от него, Пс. 40:6–8. И в особенности тем самым он посвятил, отделил и посвятил себя главной работе и обязанности своего служения, или приношению жертвы, Иоанна 17:19. 3. Внешними средствами были его собственные страдания, особенно при принесении себя в жертву. Уже одно это затрудняет понимание того, как можно сказать, что Господь Христос был освящен Своими собственными страданиями в Своем приношении, когда Его приношение было действием того служения, которому Он был посвящен. Но я отвечаю, что, поскольку внешнее средство посвящения Христа было необходимо, оно не могло быть ничем иным, как только его собственными страданиями в принесении себя в жертву.
Ибо (1) для него было невозможно, недостойно его и ниже как достоинства его личности, так и превосходства его должности, по самой природе ее, чтобы он был посвящен какой-либо другой жертвой, как звери и
то же самое, что и священники древности. Предположение, что страдания и жертвоприношения животных могут быть полезны для этой цели, противоречит всему замыслу Божьему и разрушительно для самого служения Христа, что очевидно. (2) Он не мог посвятить себя предварительным принесением себя в жертву; ибо он не мог часто умирать, часто страдать, да и вообще не имел в этом никакой нужды, или мог сделать это праведно со стороны Бога. Поэтому было совершенно необходимо, чтобы он был посвящен, посвящен и усовершенствован в жертве, которую он принес за нас, и страданиях, которыми она сопровождалась. Но между тем это было лишь внешним средством его посвящения; относительно этого мы можем отметить две вещи: (1) Что касается основной или существенной части его служения, то он был посвящен своими страданиями только в качестве доказательства и проявления.
На самом деле он стал таковым благодаря действиям Бога, своего Отца, и самого себя, упомянутых выше; только тем самым он был открыто объявлен первосвященником церкви. (2) Оставалось еще выполнить некоторые действия и обязанности его священнического служения, которые он не мог выполнять должным образом, пока не пострадает, потому что они предполагали и зависели от эффективности его страданий. Теперь он был подготовлен к выполнению всех этих обязанностей и, следовательно, к полному исполнению всех своих обязанностей.
Ἐγένετο. Будучи таким образом посвященным, ἐγένετο, «он был создан», «он стал»,
или только «он был». Теперь ничто не было недостатком для достижения великой цели, к которой стремились все эти вещи, о чем говорится в следующем месте.
Хорошо. Αἴτιος σωτηρίας αἰωνίου. Там, где ранее упоминалось о его посвящении, гл. 2:10 говорится, что он стал ἀρχηγὸς σωτηρίας,
«капитан спасения». И это подтверждается Его действительным поведением верующих ко спасению посредством обильного и мощного управления Его словом и Духом, снабжая их всеми плодами благодати и истины, необходимыми для этой цели. Здесь имеется в виду нечто большее.
Αἴτιος — это одновременно «причина вообще» и «тот, кто в каком-либо роде является причиной другой вещи». И иногда «действующая причина», а иногда и
Тем самым выражается «почетное дело». В первом смысле оно используется у Исократа. Филев.: Θεοὺς τῶν ἀγαθῶν ἡμῖν αἰτίους ὄντας, — «Боги суть творцы» (или «причинители») «благо для нас»; то есть они даруют их или работают в нас. И Аристотель, de Mundo, использует
фраза речи, похожая на эту: Ἡ ἐν οὐρανῷ δύναμις σύμπασιν αἴτιος
γίνεται σωτηρίας, — «Сила, которая на небесах, является причиной безопасности всего сущего». А иногда это принимается за похвальное или обеспечивающее дело или за того, кем что-либо добывается; хотя чаще всего у других авторов имеется в виду тот, кто виновен или заслуживает зла. Итак он: Οὔκ ἐγὼ αἴτιος εἶμι ἀλλὰ ζεὺς καὶ μοῖρα. Так αἴτιος изложено у Евстафия, ὑπεύθυνος καὶ κολάσεως ἄξιος; но это имеет такое же значение и относительно того, что хорошо. Итак, апостол имеет в этом слове уважение ко всем путям и средствам, которыми Господь Христос либо обеспечил нам спасение, либо действительно даровал его нам.
И здесь также необходимо будет, для дальнейшего прояснения значения этого слова, рассмотреть попытку вышеупомянутого толкователя исказить его смысл: «Est vero», говорит он, «perfectissima salutis causa, quia perfectissimaratione salutem affert; nihil illi deest, nec ad vires, ac facultatem, nec ad studium et voluntatem salutis nostræ perficiendæ. Nam et pœnas peccatorum omnes a nobis potentia suâ arcet, et vitam æternam largitur; ибус et opem Promptè Fert ne in fide succumbamus, inque pœnas peccatis debitas earatione incidamus».
Это, действительно, «голос Иакова», но «руки» этого учения «есть руки Исава». Ибо хотя этими словами, по большей части верными, мы имеем описание того, как и на каком основании Господь Иисус Христос, как наш Первосвященник, является виновником и причиной нашего спасения, то это и есть главная причина этого. и без которого другое соображение не было бы эффективным, опускается и исключается. Ибо в сфере Его удовлетворения и искупления грехов умилостивительной жертвой Себя мы получаем возможность отстранить или отстранить от себя наказание, причитающееся за наши грехи. Но такое избавление от наказания за грех Христом не соответствует Писанию, как по названию, так и по сути. Истинный путь заключался в том, чтобы Он избавил нас от проклятия и наказания закона, тем самым спасая нас от «грядущего гнева». И это было по его
«несет грехи наши в своем теле на древо»; будучи «сделанным за нас грехом, чтобы мы могли стать в Нем праведностью перед Богом». См. 2 Кор. 5:21, Рим. 8:3, Гал. 3:13, 1 Пет. 2:24, Ис. 53:6–8. Все остальное, упомянутое этим автором, действительно делает Христос, совершая дело нашего
спасение и многое другое подобного рода, о чем он не упоминает; все, что здесь включено, но все в отношении того основания, которое было заложено в его удовлетворительном приношении, которое им здесь исключено.
Поэтому мы можем считать Господа Христа «творцом вечного спасения» либо в отношении Его собственных деяний и дел, посредством которых Он совершил это спасение, либо обеспечил его; или в отношении их последствий, посредством которых оно фактически сообщается нам: или мы можем считать Его заслугой, обеспечивающей, приобретающей или действенной причиной нашего спасения. И в обоих отношениях Господь Христос назван автором нашего спасения, поскольку это слово означает Того, Кто является причиной чего бы то ни было в любом роде. И там, где он назван виновником нашего спасения, не следует исключать ничего, что могло бы быть таковым. Во-первых, как похвальная причина нашего спасения, Он является виновником его в двух отношениях: 1. Своим жертвоприношением; 2. По его заступничеству. И то, и другое относится к средствам, с помощью которых Он обеспечивает наше спасение. А это, во-первых, соблюдается, потому что апостол трактует непосредственно о нашем спасении как о проистекающем из священнического служения Христа. И 1. В его приношении, которое представляло собой принесение себя в качестве искупительной жертвы за наши грехи, сопровождаемое высшими актами послушания и мольбами, упомянутыми в стихе 7, с этой целью можно рассмотреть две вещи: .) Удовлетворение, которое Он произвел там за грехи, с искуплением нашей вины; которое есть основание нашего спасения, без которого невозможно было бы нам быть причастниками его. (2) Заслуга Его послушания, посредством которого, согласно смыслу завета между Богом и Ним, Он приобрел и обеспечил нам это спасение, Евр. 9:14. В этих двух случаях он в своем жертвоприношении был виновником или причиной нашего спасения. 2. Он таков и благодаря своему ходатайству; ибо это имя пути, посредством которого Он делает для нас действенным то, что Он приобрел и приобрел в Своем приношении, Евр. 7:25–27. И это он делает как похвальную причину этого. Но, во-вторых, Он также является действенной причиной нашего спасения; поскольку Он Своим Духом, Своей благодатью и Своей славной силой действительно передает это нам и сопоставляет это с нами. И это он делает в различных случаях, основные из которых можно назвать: 1. Он учит нас пути спасения и ведет нас к нему; что Социн наивно считал единственной причиной, почему
он назван нашим Спасителем. 2. Он делает нас достойными этого и спасает нас от силы греха, оживляя, просвещая и освящая нас посредством управления Своим Духом и благодатью. 3. Он сохраняет и охраняет его для нас в помощи, избавлении и победе, которую Он дает нам против всех противодействий, искушений, опасностей и бед. 4. Он и дает вход в него и дает уверенность в нем, в нашем оправдании и мире с Богом. 5. Он действительно Своей славной силой дарует нам бессмертную жизнь и славу или даст нам полное обладание этим спасением. Во всех этих отношениях, наряду со многими другими потоками благодати, исходящими из них, Господь Христос назван «творцом нашего спасения».
Хорошо. Это спасение называется «вечным»; о чем см. наше изложение в гл. 2:3. Поэтому искупление, приобретенное этой жертвой Христа, называется «вечным», гл. 9:12. И это называется так абсолютно, сравнительно и выразительно. 1. Абсолютно; оно вечно, бесконечно, неизменно и постоянно. Мы созданы для вечности. Грехом мы сделали себя невыносимыми для вечного проклятия. Если бы спасение, дарованное нам, не было вечным, оно не было бы совершенным и не соответствовало бы нашему состоянию. 2. Также говорится, что оно вечно по сравнению с теми или иными временными избавлениями или спасениями, в которых люди под законом стали участниками благодаря вмешательству их законных священников и их жертвоприношений. Ибо существовали временные наказания и казни через смерть, угрожавшие различными нарушениями закона, поскольку это было исполнение временного завета с этим народом. От них они могли быть освобождены служением своих священников и плотскими искуплениями. Но те, кто был избавлен от этих наказаний и спасен от приговора закона, не были тем самым полностью обеспечены избавлением от проклятия, приложенного к моральному закону как завету дел. Поэтому их спасение не было вечным. И, возможно, также следует уважать освобождение людей древности от рабства с их введением в землю Ханаанскую, что было лишь временным спасением. Но это так абсолютно; и 3. Решительно. Действительно, оно устраняет все временные наказания как последствия проклятия закона. Оно дает временное освобождение от страха и рабства по причине этого. Оно снабжает нас милостью, благодатью и миром с Богом в этом мире. Но все эти вещи вытекают в вечное блаженство, что является их концом, и все это
дарованное нам в стремлении к этому, целое решительно называется
"вечный."
Τοῖς ὑπακούουσιν αὐτῷ πᾶσιν. Наконец, существует ограничение предмета этого спасения, для которого Господь Христос является причиной и творцом его; это «всем послушным Ему» — τοῖς ὑπακούουσιν αὐτῷ πᾶσιν. Выражение выразительное. Всем и каждому из тех, кто подчиняется Ему; ни один из них не будет лишен участия и участия в этом спасении; и никто другой не может быть допущен к этому. Он
«творец вечного спасения» только для «покоряющихся Ему»; Есть ли какой-либо другой источник спасения для тех, кто не знает Его и не повинуется Ему, им следует спросить, кто думает, что таковой может быть спасен. Итак, есть определенное число, а не все люди в целом, для которых Он является автором спасения. И поскольку они в другом месте описаны посредством предшествующей причины, а именно, их избрания и дарования Христу Отцом; так и здесь они таковы по последствиям этого сами по себе: они таковы, что «повинуются ему». Ὑπακούω — «повиноваться, услышав», «dicto obedire»; первоначально оно означает только «слушать» или
«слушать», но с готовностью или подчинением ума тому, что слышится, и поступать соответственно. Следовательно, в этом послушании подразумевается в первую очередь вера. Ибо это то, что для нашего участия во Христе сначала «приходит через слух», Рим. 10:17; и это отчасти потому, что предмет его, то есть обетование, предлагается ему внешне, в Слове, где мы о нем слышим и слышим; а отчасти потому, что проповедь слова, которую мы получаем, слушая, есть единственное обычное средство зарождения веры в наших душах. Следовательно, верить выражается через ὑπακούειν, «слышать», чтобы отвечать целям того, что нам предлагается. Последующее подчинение наших душ Христу в соблюдении Его заповедей и есть «послушание вере». Теперь мы можем сделать некоторые наблюдения из слов для дальнейшего обучения:
Обс. I. Все, что выпало на долю Господа Христа, все, что Он сделал и претерпел, было необходимо для того, чтобы Он мог быть причиной вечного спасения верующих.
Будучи «посвященным» или «совершенным», он стал таковым; и что принадлежало этому посвящению, мы объявили. Это было то, для чего он был задуман Богом. И распоряжение всем, что касается его, к этому
конец был плодом бесконечной мудрости, добра и праведности. От него не требовалось ничего больше, чтобы он мог быть виновником вечного спасения верующих, кроме того, что было для этого абсолютно необходимо; и не было сделано никаких сокращений в чем-либо столь необходимом.
Некоторые говорили, что «одной капли крови Христа было достаточно для спасения всего мира». И некоторые использовали это высказывание, утверждая, что избыток его удовлетворения и заслуг передан в их распоряжение; которым они управляют в свою пользу. Но истина в том, что каждая капля его крови, то есть все, что он сделал и все, что он претерпел, будь то материей и образом, в сущности и обстоятельствах, было необходимо для этой цели. Ибо Бог не причинил страдания Единородному Сыну Своему ни добровольно, ни без причины, и все послушание Его было страданием. Он не умер и не пострадал δωρεάν, Гал. 2:21, без предшествующей причины и причины. И для этого не было ничего необходимого. Некоторые полагают, что Христос был и остается для нас автором спасения, только показывая, обучая и провозглашая волю Божию, а также путь веры и послушания, посредством которого мы можем спастись. Но почему же тогда он был посвящен вышеописанным образом? почему «Богу надлежало сделать его совершенным через страдания?» почему он был «избит и расстроен?» по какой причине он был доведен до состояния, описанного в предыдущем стихе? Конечно, такие люди имеют низкие мысли о грехе и его вине, о законе и его проклятии, о святости и праведности Бога, о Его любви к Иисусу Христу, да, и о Его мудрости, и которые полагают, что спасение грешников может быть достигнуто. достигнуто без цены и заслуг всего, что он сделал и пострадал, или что Бог поступил бы так со своим единственным Сыном, если бы это было достигнуто иначе. Я мог бы показать, в частности, из Священного Писания, что все, что сделал и претерпел Христос, было не только полезно, но и необходимо для этой цели, позволив мудрости и праведности Божией дать стандарт и меру того, что есть; но я не должен слишком далеко отклоняться. Отсюда очевидно: 1. Как важно, чтобы грешники стали участниками вечного искупления; 2. Как велика, насколько безгранична была та мудрость, та любовь и благодать, которые придумали и осуществили это; 3. Насколько велика и ужасна будет гибель тех, кто пренебрегает этим спасением, предложенным согласно Евангелию и т. д.
Обс. II. Господь Христос освятил Себя в жертве и посредством жертвы
что он предложил за нас и что он пострадал при этом. Это соответствовало совершенству как его должности, так и его приношений. Ему нечего было предложить за себя, кроме самого себя, и ему нечего было предложить, кроме самого себя.
Обс. III. Только Господь Христос является единственной главной причиной нашего вечного спасения, и то во всех отношениях. Существует множество инструментальных причин этого явления в различных видах. То же самое и с верой; так и слово и все таинства Евангелия; они играют важную роль, помогают и способствуют делу спасения,
— но все в подчинении Христу, который является главой и единственным, кто дает пользу и эффективность всем остальным. Главной задачей служения является провозглашение того, каким он является благодаря своему приношению и ходатайству, своему Духу и благодати, в своем правлении и учении, служениях и силе. Бог предопределил, чтобы во всем ему было первенство. Существуют как внутренние, так и внешние средства спасения, которые Он назначил, посредством которых Он сообщает нам добродетель и пользу своего посредничества. Наш долг — использовать их согласно Его назначению; так что мы не ожидаем от них ни облегчения, ни помощи, а только от них. Насколько они содержат в себе Христа, насколько они передают Христа нам, настолько они полезны, и не более того. Поэтому не только противопоставлять ему что-либо, например, дела закона или в сочетании с ним, как это делают паписты в своих покаяниях, паломничествах, помилованиях и чистилищах, является пагубным и губительным для души людей; но также ожидать какой-либо помощи или принятия в таких действиях религии или поклонения, которые он не назначил и, следовательно, не наполняется Его благодатью и не сообщается через них от своей собственной полноты, является величайшим безумием, которое только можно вообразить. Поэтому великая мудрость веры заключается в том, чтобы почитать Христа и полагаться на Него как на того, чем Он действительно является, а именно как на единственного творца спасения для верующих. Для,-
Обс. IV. Спасение доступно только верующим; и те, кто ищет спасения во Христе, должны обеспечить его себе верой и послушанием. Только Христос является причиной нашего спасения; но Он не спасет никого, кроме тех, кто повинуется Ему. Он пришел спасти грешников, но не тех, кто решил продолжать грешить; хотя Евангелие полно любви, благодати, милосердия и прощения, тем не менее, его предложение здесь безапелляционно и поучительно: «Кто не будет веровать, осужден будет».
Евреям 5:10
В 10-м стихе апостол возвращается к усовершенствованию свидетельства, данного священству Христову, взятого из Пс. 110. И этим он делает путь к еще одному необходимому отступлению, без которого он не мог бы с пользой продолжить наставление, которое он намеревался [для] евреев на основе этого свидетельства, как мы увидим в следующих стихах. Из этого свидетельства псалмопевца он не извлек ничего, кроме того, что Господь Христос был Священником; и когда он вообще сделал это, что было необходимо для него, он объявляет о своих священнических действиях, на которые он был способен в силу этой должности: ибо священником должен быть тот, кто так «принес» Богу, как он это сделал. Но у него было еще одно особое намерение при даче этих показаний. И это было сделано не только для того, чтобы доказать, что он был священником в целом и, таким образом, имел право исполнять все священнические служения и обязанности от имени народа, что он и сделал соответственно, стихи 7–9, но и для того, чтобы провозгласить особую природа и превосходство его священства, прообразованные или затененные священством Мелхиседека. Демонстрация и декларация этого и есть то, что он сейчас замышляет. Но как только он изложил в этом стихе свое общее утверждение, принимая во внимание величие дела, которое он имел в виду, а также трудность правильного понимания его, которую он встретит у евреев, он переходит к предварительному отступлению: в котором он продолжает оставшуюся часть этой и всю последующую главу, возобновляя свою цель, предложенную здесь в начале седьмой главы.
Вер. 10.— Προσαγορευθεὶς ὑπὸ τοῦ Θεοῦ ἀρχιερεὺς κατὰ τὴν τάξιν
Μελχισεδέκ.
Вер. 10. — Назван Богом первосвященником по чину Мелхиседека.
Хорошо. Προσαγορευθείς, «призванный». Он ссылается на представленное свидетельство, стих 6. И здесь ясно, о ком идет речь в этих словах: «Как говорит в другом месте: Ты священник».
То есть Бог так сказал; ибо он был προσαγορευθεὶς ὑπὸ τοῦ Θεοῦ, — dictus, cognominatus, ארָ נִ
קְ; «называется», «произносится». «Salutatus», как «salutare aliquem regem», следует произносить его так. И мы можем выяснить причину этого своеобразного выражения. Ранее он заявил, что Господь
Христос, Сын Божий, был «священником по чину Мелхиседека». Возможно, здесь предполагается нечто большее, чем на самом деле предполагается. Когда мы говорим, что Финеес, Илий и Садок были первосвященниками чина Аарона, мы подразумеваем, что у них было то же самое священство, что и у Аарона.
Но в данном месте и в данном случае смысл выражения не в этом.
Священство Христа и Мелхиседека не было одним и тем же; только эти два священства, как выражено в Писании, имели особое согласие во многих вещах, подробности которых апостол перечисляет и объясняет в гл. 7. Ибо из-за различных вещей, которые были исключительными в личности Мелхиседека (либо абсолютно, либо так, как его история рассказана в Писании, что является правилом нашего понимания священных вещей), и пригодными для прообраза или тени О Господе Христе в Своем священстве, сверх того, что было у Аарона или его служения, сказано, что Он стал «священником по чину Мелхиседека», или согласно тому, что говорилось о Мелхиседеке. Не сказано, что он был священником ордена, но ת
יִ ב
רְָ
ע
ל
־
דִּ ַ, κατὰ τάξιν, по вещам
говорилось о Мелхиседеке, поскольку он был священником; по образцу того, что о нем рассказывают. И это, по моему мнению, является причиной употребления в этом месте этого слова προσαγορευθείς; ибо это не означает призвания к должности, то есть κλητός постоянно, — но это наименование того, кто так назван по какой-то определенной причине. «По причине, — говорит апостол, — из-за особенного сходства, которое было между тем, чем был Мелхиседек, и тем, чем должен был быть Христос, Бог назвал Его священство Мелхиседекианским; после чего я обязательно должен объявить, в чем заключалось это сходство», что он и делает впоследствии. Так и его священство было прозвано по его типу, а не Аароновому.
Ἀρχιερεύς. «Призванный Богом ἀρχιερεύς». В стихе 6 он передает еврейское ן כ.
ֹ
הֵ
только через ἱερεύς — «священник». И больше ничего не означает. Ибо там, где в знаке отличия подразумевается первосвященник, его называют ה
נַּ
ד
וֹ
ל
ַ ן כ
ֹ
הֵ,
«великий» или «первосвященник»; «sacerdos magnus», «summus»; «понтифик»,
«понтифик суммус». Но вся природа, права и привилегии этой должности принадлежали любому священнику. Каждый первосвященник был абсолютно священником; но не всякий священник был и первосвященником. Аарон и его сыновья были вместе назначены на одну и ту же должность священства, Исх.
28:1; но некоторые обязанности при исполнении служебных обязанностей были особенно
зарезервировано для того, кто был главным и единственным. И поскольку тот, кто был исключительным, имел таким образом различные преимущества над другими священниками, а также то, что исполнение некоторых обязанностей и принесение некоторых жертв, например, великого искупления, были поручены ему одному, что было особенно типично для священнические действия Христа; как он назван ἱερεύς, «священником» абсолютно, как облеченный в истинное служение священства, так и наш апостол называет его ἀρχιερεύς, «начальником» или «первосвященником», не потому, что были какие-либо другие в или того же порядка, что и он сам, но потому, что все первенства священства были в нем одном, и он действительно отвечал на то, что было прообразовано необычными действиями первосвященника Ааронова.
Κατὰ τὴν τάξιν Μελχιαεδέκ. Таким образом, его «назвали первосвященником κατὰ τὴν».
τάξιν Μελχιαεδέκ, «по чину Мелхиседека». Это не ограничение его священства определенным чином, но ссылка на то священство, посредством которого он был наиболее выдающимся прообразом. И здесь апостол имеет в виду две вещи. Во-первых, признание того, что он не был первосвященником согласно конституции, закону и порядку священства Ааронова. И это он не только допускает здесь, но и в других местах положительно утверждает (гл. 8:4); да, и доказывает в целом было невозможно, чтобы он был таким, и что если бы он был таким, его священство не принесло бы пользы церкви (гл. 7:11–14 и т. д.). пришел к своему служению, как и они, и не был утвержден в нем теми же средствами, и не имел на это права по закону, и его работа не была такой же, как и их. Аарон, назначенный Богом, чтобы представлять способ и образ того, каким образом он призовет Господа Христа к Своему служению, а также природу Его личности при исполнении этого служения, в том, что утверждается и что скрыто относительно Того, Кто единолично и единолично был облечен с этим офисом; то есть Мелхиседек. Посмотрите, каким образом и какими средствами он стал священником; этим же, с добавлением к этому других особенных превосходств и превосходств, был назван и Христос, так что Его можно назвать и назвать от Бога священником по Его сану или способу назначения. Ибо как он без церемонии, без жертвы, без видимого посвящения, без «закона плотской заповеди» был поставлен первосвященником, так и Христос непосредственным словом Отца сказал ему: «Ты еси мой сын,
священник навеки», или «по силе вечной жизни». И в этом смысле он назван «священником по чину Мелхиседека».
В другом месте я обнаружил искажение Таргума в Пс. 110:4, откуда взяты эти слова; а также злоба некоторых поздних еврейских мастеров, которые хотели, чтобы там находился Мелхиседек, называемый ן כ
ֹ
הַ, «священник»
неправильно, поскольку сыновья Давида были названы ם נִ
י כ
ֹ
הַ , — то есть «князья». Так
Таргум: «Ты великий принц». Но выражение, использованное здесь псалмопевцем, взято непосредственно из Быт. 14:18:
א
לֶלְ ן כ
ֹ
הֵ
א וְ
ה
וּ
ן י
וֹ ע
לְֶ, — «И был он священником» (или «к») «Бога Всевышнего».
Здесь никто из самих евреев не настолько расточителен, чтобы притворяться, будто речь идет о князе, — князе Всевышнему Богу! Следовательно, не что иное, как то упрямство, которое является следствием их неверия, заставляет их сменить это уклонение. Отсюда следуют некоторые наблюдения:
Обс. I. Богу было угодно оказать выдающуюся честь личности и должности Мелхиседека, чтобы в них появилось первое и превосходное изображение личности и священства Иисуса Христа.
Я здесь не для того, чтобы спрашивать, кем был этот Мелхиседек и в чем состояла природа его священства. Я сделаю это в другом месте. Здесь он представлен как выдающийся прообраз Христа в своем служении. А в скольких деталях заключалось между ними сходство, скажет впоследствии наш апостол. Тем временем мы можем в целом заметить, что: 1. Вся настоящая честь, которую Бог оказал людям в Ветхом Завете, была сделана для прообраза Христа, «чтобы Он мог во всем иметь первенство». ." Другой причины великого превознесения Мелхиседека в церкви, даже выше Авраама, отца верующих, не было. 2. Он был единственным прообразом личности Христа, когда-либо существовавшим в мире. Другие были прообразами Господа Христа в исполнении Его служения, но никто, кроме него, никогда не был прообразом Его личности.
Ибо, будучи представлен «без отца, без матери, не имея ни начала дней, ни конца жизни», он был «сделан подобным Сыну Божию» и представлял Его личность, чего никто другой не делал. 3. Он был первым личным прообразом Христа в мире. После него были и другие; как Исаак и Аарон, Иисус Навин, Давид и Соломон; но он был первым и, следовательно, самым выдающимся. 4. Он был прообразом Христа в этих двух великих должностях царя и священника; которым никто, кроме него, никогда не был. 5.
обстоятельства его имени и место его правления, откуда он был
«Царь праведности и мира» наиболее славно представляет весь эффект посредничества Христа; обо всем, о чем можно будет поговорить потом.
Превознесение кого-либо подобного рода является просто актом высшей благодати Божией. Он мог бы оказать честь тому, кого пожелает. Следовательно, Мелхиседек представлен без учета каких-либо обстоятельств прерогативы с его собственной стороны, чтобы все его достоинство можно было признать принадлежащим к суверенному благоволению Бога. Итак, Бог, обратив все ко Христу, наша мудрость состоит в том, чтобы поступить так же.
Обс. II. Как Господь Христос получил всю свою честь как посредник от Бога Отца, так и основание и мера нашего воздания славы и чести Ему как таковому зависят от откровения и возвещения этого нам.
Он был назван, призван и объявлен Богом «первосвященником по чину Мелхиседека». Он сделал его таким, и в этом была его честь; он заявил, что он таков, и поэтому мы должны воздать ему всю честь. Но об этом говорилось в другом месте.
И исходя из уважения, которое эти слова имеют к предшествующему стиху, мы можем заметить, что:
Обс. III. Это доказательство и свидетельство того, что Господь Христос мог быть и является «творцом вечного спасения для всех послушных Ему».
потому что он «священник по чину Мелхиседека»; то есть его священство вечно.
Евреям 5:11
В 11-м стихе апостол начинает запланированное отступление. И сначала он выражает повод и причину этого, взятые из предмета или предмета, на котором ему нужно было в этом месте настаивать, и условия, связанные с прежним поведением или, вернее, выкидышем тех, с кем он говорил. Отсюда он доказывает необходимость своего отступления, состоящего в таких пробуждающих увещеваниях, в которых они тогда и мы нуждаемся сейчас, когда мы должны побудить нас к должному вниманию к духовным и таинственным истинам.
Вер. 11.— Περὶ οὗ πολὺς ἡμῖν ὁ λόγος καὶ δυσερμήνευτος λέγειν, ἐπεὶ
νωθροὶ γεγόνατε ταῖς ἀκοαῖς.
Περὶ οὗ, «de quo», «кого». Сирийский, ה
נָ
א ָ ע
לִַ ן דּ
יֵ י וְ
הִ ע
לֲֵ
ק
כ
י
זֶ
דֶ ִ מ
לְַ; «о котором, даже о том же Мелхиседеке», чему не следует никакого другого перевода. Πολὺς ἡμῖν ὁ λόγος. Вулг., «grandis nobis sermo».
Рем., «о котором мы хорошо говорим»; неправильно и непонятно.
Ариас, «multus nobis sermo», «нам есть что сказать». Eras., "multa nobis forent dicenda", "многое должно быть сказано нами:" намекая, как будто они были преждевременны; а именно, что могло быть сказано. Беза,
«multa nobis sunt dicenda», «нам есть что сказать». Сирийский, הּ מ
רְָ אמִלְ אתָ פ
לְֶּ ןלַ ה
יִ אאָ גִּ
י סַ, «multa forent verba facienda». Перевод.
Полиглот., «мы могли бы использовать много слов». Tremel., «multus est nobis sermo quem eloquamur»; «у нас есть много разговоров, которые мы можем произнести» или
«говорить:» правильно, «у нас есть много слов, которые нужно сказать». Καὶ
δνσερμήνευτος λέγειν. Вульг. Лат., «et интерпретируемый ad dicendum». Валла исправил этот перевод. Эразм сначала заподозрил, что первоначально это слово было в переводе «ininterpretabilis»; хотя это и варварское слово, но оно, очевидно, имеет смысл оригинала. Поэтому ремисты переводят это слово как «необъяснимое для произнесения»; который не выражает ни латыни, ни оригинала. Толкователи, которые следуют этому переводу, с удивительным тщеславием утверждают (хотя это слово означает отрицательно «это не может быть истолковано»; или утвердительно «это требует интерпретации»;) с удивительным тщеславием, как это показывает Эразм, если слово имеет какое-либо значение, , «то, что легко интерпретировать», в отличие от оригинала. Арии, «трудная интерпретация dicere». Eras., «difficilia explicatu», «вещи, которые трудно объяснить». Итак, Беза. Наше «трудно произнести»; трудно изложить в устной форме. Сыр., הּ
שׁ
ק
וּ
תָ ָ מ
פְַּ לַ א ס
קְָ וְ
עַ, «и труд ad exponendum»; или, как
Tremel., «et occupatio ad exponendum illud» — «и излагать это — тяжкий труд», — кропотливая работа. «О которых мы можем многое сказать, но это трудно изложить». Ἐπεὶ νωθροὶ γεγόνατε. Вульг.,
«quoniam imbecilli facti estis»; «потому что вы ослабели»,
неправильно. Арии, «segnes», «ленивые». Итак, Эразмус и Беза. "Тупой." Сыр, א יְ
הֵ כּ
רְַ, «немощный», «слабый». Ταῖς ἀκοαῖς. Вульг. Лат. «ad audiendum», «слабый на слух». Арии, «аурибус». Итак, Эразмус и Беза. Но ἀκοή означает способность слышать и акт слушания, а также его инструмент.
«Тупой слух».
Вер. 11. — О которых нам есть что сказать, и что трудно объяснить, поскольку вы стали ленивы в слухе [или притупили слух].
В этом стихе объединены четыре вещи для краткого изложения предстоящей речи: 1. Предмет, который он будет рассматривать;
«относительно кого». 2. Как он отнесется к этому; ему было «много чего сказать». 3. Природа этих вещей, не столько сама по себе, сколько из уважения к евреям; они были
«трудно объяснить» и понять. 4. Причина этого, а именно: «они притупились слухом».
Еще. «О ком» — то есть о Мелхиседеке, а не о Христе; и именно так это выражается в «сирийском» переводе. Но он намерен совершенно не относиться к нему, ни к его личности, ни к его должности. Это уже было в прошлом, и любопытство в них не имело смысла для назидания церкви. И у апостола не было намерения беспокоить умы верующих вещами ненужными или любопытными. И не было бы ничего плохого, если бы об этом хорошо подумали те, кто загрузил нас столькими ненужными спекуляциями о его личности и должности; а некоторые из них прямо противоположны масштабу и замыслу апостола. Но цель апостола состоит в том, чтобы рассказать о нем до сих пор и о том, в чем он был прообразом Христа и как таковой представлен в истории о нем. Поэтому некоторые переводят περὶ οὗ через «de qua re», «из которого материя»; то есть сходство и соответствие между Мелхиседеком и Христом, что было великой, необходимой и поучительной истиной.
Πολὺς ἡμῖν ὁ λόγος. Πολὺς ἡμῖν ὁ λόγος, «нам есть что сказать»; много вещей, о которых можно поговорить или обсудить. Но не столько всего, что он должен был сказать, но и их вес и важность подразумевается в этом выражении. Таким образом, «grandis sermo» простонародья подразумевает не возвышенность речи, а значимость того, о чем говорится. И когда апостол особенно настаивает на том, что здесь имеется в виду, они кажутся скорее загадочными и важными, чем многое другое. Однако я не отрицаю, что апостол намекает на то, что в этом случае нужно было провозгласить и настоять на многих вещах такой важности.
Как мы видели, в некоторых переводах используется слово «forent», в других — «forent».
по «солнцу». Первые, по-видимому, поняли, что апостол намеревался полностью воздержаться от обсуждения этой темы и что, поскольку она была настолько глубокой и таинственной, что, учитывая их состояние, она не будет ни полезна для них, ни для их назидания. Поэтому он сообщает им, что, хотя он и мог бы рассказать о многом, касающемся Мелхиседека, и о том, что необходимо было объявить, тем не менее, из-за их неспособности принять это, он воздержался бы. И различные переводчики понимают его мысли. Но это никоим образом не согласуется с его прямым обязательством возвестить им все это, гл. 7.
Поэтому он только заявляет в общих чертах, что у него есть много важных тайн, которым он может научить их, но не стал бы немедленно приступать к этой работе, пока не сказал бы им то, что было необходимо, чтобы подготовить их к должному вниманию. И его последующие рассуждения, прежде чем он снова вернется к этому предмету, являются не причиной, по которой он полностью прекратит рассмотрение их, а должным предостережением им за прецедентную небрежность, посредством чего они могут быть побуждены подготовиться должным образом к получение того, что он должен был задекларировать.
Δυσερμήνευτος λέγειν. Далее объявляется природа вещей, о которых идет речь, относительно способностей евреев: Λόγος
δυσερμήνευτος λέγειν. Как по-разному переводятся эти слова, мы видели раньше. Возможно, именно то, что сам Павел здесь называет δυσερμήνευτα, и есть то, что Петр имеет в виду в своем послании, называя это δυσνόητα, 2 Пет. 3:16, «труднопонимаемые вещи»; это то же самое, что имеет в виду наш апостол. Фраза δυσερμήνευτος λέγειν несколько необычна, и ее смысл нелегко выразить в полной мере на нашем языке. Λέγειν, по-видимому, означает ἐν τῷ λέγειν, «in dicendo», «в разговоре» или произнесении этого: или, когда оно произнесено и произнесено, его «трудно истолковать», то есть понять. Ибо подразумеваемое истолкование не есть истолкование апостола в речах, но то, которое делается в понимании слушающих его. Ибо тот, кто слышит что-то произнесенное и размышляет над этим, сам дает себе истолкование, как замечает Иероним, Епист. объявление Эвагр. Поэтому апостол не намекает: 1.
Что для него было бы трудным и трудным делом провозгласить все, что касается соответствия между Мелхиседеком и Христом, что необходимо было знать для назидания церкви; за то, что он имел по откровению и вдохновению (как и все, что он написал, как часть
церковного канона, или правила веры и послушания), ему не составило труда обнаружить и выразить. Правда, будучи особым образом призван быть Апостолом, не беседовав с Господом Христом во плоти, он был в видении вознесен на небо, и там тотчас услышал от него ἄῤῥητα ῥήματα ἃ οὐκ ἐξὸν ἀνθρώπῳ λαλῆσαι, 2
Кор. 12:4 — «неизреченные слова, которые невозможно» (или «законно») «изречь человеку». То и манера речи Христа к нему сопровождалась такой славой, которую несовершенная человеческая природа не может вынести. Но все это было направлено на его личное утверждение в своем служении и работе, а не на назидание церкви в целом.
Ибо то, что он получил по откровению для этой цели, он открыто и полностью провозгласил (Деян 20:20, 27). И не то, что (2) его способ провозглашения этого будет неясным и трудным для понимания; поскольку некоторые кощунственно обвиняли его сочинения в неясности и запутанности. Таким образом, нельзя претендовать на ясность и ясность Священного Писания в провозглашении божественных истин и откровений. Ибо он говорит о самих вещах, а не о способе их изложения, как и Петр в упомянутом выше месте. Таким образом, в этом выражении апостол имеет в виду две вещи: 1. Что в том, что ему приходилось говорить на эту тему, были некоторые вещи по своей природе возвышенные и загадочные. В божественных откровениях есть большие различия по своему содержанию. Что касается способа их заявления в Писании, они до сих пор согласны с тем, что все объявляется абсолютно таким, каким оно должно быть, относительно конца Писания; то есть слава Божия и созидание церкви. Но между тем, что открыто, есть большая разница. Некоторые из них ближе и более открыты нашему пониманию и способностям; другие из них более возвышенны и загадочны и превосходят наше понимание. Таковы намерения апостола.
Поэтому (2) Он говорит об этих вещах не только в отношении их собственной природы, но и в отношении нашего разумения, которое слабо и несовершенно. Нам трудно в какой-либо терпимой мере постичь божественные тайны, когда они нам ясно излагаются. Однако в этом месте об этом говорится не только в отношении понимания тех, кому они переданы, но и в отношении особого недомогания в умах некоторых, мешающего им в исполнении своего долга. Это поручает апостол
в частности, об этих евреях в этом стихе; а затем усугубляет их вину, исходя из ее причин, характера, обстоятельств и последствий, в тех, которые следуют до конца этой главы и до середины следующей. И когда он таким образом подготовит их к более прилежному вниманию, он возвращается, чтобы объявить то, что он здесь намеревается сделать. И католики очень слабо защищают себя от силы аргумента, который сам собой возникает против великого основания их суеверия, от природы речи апостола в этом послании. Ибо, хотя он якобы говорит о священстве и жертве Христовой во всех их вопросах и во всем их использовании в Церкви Божией, почему он ни в малейшей степени не упоминает и не дает ни малейшего намека на их священство, и жертвоприношение этого; только посредством чего, если верить этому, другие вещи передаются и становятся действенными для церкви? Я не упоминаю сейчас о том, что (с помощью Бога) я докажу впоследствии, а именно, что он объявляет то, что совершенно несовместимо с ними и губительно для них; но сейчас мы только пытаемся выяснить, откуда взялось, что в этом рассуждении, которое, если вещи, на которые они претендуют, истинны, не является ни полным, ни полезным, ни едва понятным без них, - он не должен упоминать о них вообще все? «Это, — говорят наши ремисты на этом месте, — произошло потому, что месса была слишком великой тайной, чтобы Святой Павел мог познакомить с ней этих евреев; и поэтому здесь он намекает, что не будет знакомить их с этим или передавать им учение о нем». Таким образом, кажется, что месса — это большая тайна, чем жертва Христа на кресте или что-либо еще, что касалось Его личного священства! Кажется, это предположение о достаточной смелости, и это очень важно, если они поверят себе. Кроме того, хотя месса является одним из таинств Церкви, которое постоянно совершается среди верующих, почему апостол должен бояться говорить им о природе того, в чем они были причастны и чего они были практиковался каждый день, если бы это было тогда известно, или использовался в церкви? Они сделали бы христианство очень странной религией, в которой было бы опасно и незаконно наставлять людей в их долге. Но, как мы уже доказали ранее, все, что здесь имел в виду апостол, все это обобщено и рассмотрено им в последующих главах; из чего становится достаточно очевидным, что их месса и священство не принадлежали к их числу.
Νωθροὶ ταῖς ἀκοαῖς. Наконец, добавляется причина предыдущего утверждения: «Видя, что вы ленивы», «медленны» или «тупы на слух». Нет. Это слово нигде не используется в Новом Завете, кроме здесь и гл. 6:12, где мы переводим его как «ленивого». Νωθρός est, «qui non facilè potest ὠθεῖσθαι»; «тот, кого нелегко расшевелить или сдвинуть с места, тяжелый, ленивый, неактивный, тупой», противопоставляется тому, кто прилежен в своем деле; как Пров.
22:29. Ταῖς ἀκοαῖς. Ἀκοή используется как для обозначения «уха», «способности слышать», «акта слуха», так и «слышанного». Поэтому «ленивый слух», которым апостол заявляет о вине этих евреев, является метафорическим выражением. «Вы, — говорит он, — слушая это слово, подобны ленивцам, которые не работают, не совершают никаких начинаний, не достигают никакой доброй цели из-за своего земного, тупого, бездейственного строения и наклонностей». Условия и качества таких людей Соломон описывает в жизни, Прит. 12:27, 15:19, 18:9, 19:24, 21:25, 22:13, 24:30–34, 26:13–15. Он изобилует порицаниями этого порока, как одного из самых пагубных пороков, которому подвержена наша природа. И в упреке, который Христос наложит на неверных служителей в последний день, нет ничего большего, чем то, что они были «ленивы», Мф. 25:26. Поэтому к таким людям апостол сравнивает этих евреев не абсолютно, а в отношении одной лишь обязанности слушать. Евангелие в том виде, в каком оно проповедуется, он называет λόγον τῆς.
ἀκοῆς, «слово слышания», евр. 4:2; — слово, сообщаемое людям через слух и которое они таким образом принимают, Рим. 10:17; которые следует выслушать и усердно принять во внимание. Эту обязанность Писание выражает через προσέχειν, Деяния 16:14; что означает «прилежно слушать и внимать, чтобы прилепиться к услышанному». За пренебрежение этим апостол обвиняет евреев. «Вы не пробуждаете, — говорит он, — способностей вашей души, вашего ума и понимания, чтобы правильно постичь и уразуметь то, что вам говорят; вы не обращаете на них внимания в соответствии с их важностью и вашей заинтересованностью в них; вы не храните их в своих сердцах, совести и памяти, а позволяете им ускользнуть и забываете их», ибо апостол имеет в виду все ошибки и небрежения, которые способствуют бесполезному слушанию. Он обвиняет в них не естественное слабоумие ума; ни такая слабость понимания, которая могла бы быть неприятна из-за отсутствия улучшения с помощью образования; ни недостаток учености и тонкости для исследования вещей глубоких и трудных: ибо все это хотя и является недостатками и помехами для слуха, но не является преступлениями. Но это моральная небрежность и небрежность, недостаток
исполнять свои обязанности в соответствии со своими способностями в отношении средств обучения, которые Он им поручил. Возможно, сюда входит естественная тупость нашего ума в восприятии духовных вещей; но осуждаются наши развращенные чувства, заставляющие нас пренебрегать своим долгом. И есть разные вещи, которым нас учат таким образом; как,-
Обс. I. В Писании открыты различные глубокие и таинственные истины, которые требуют особого усердия в их провозглашении, чтобы мы могли правильно понять их или принять их должным образом. Чтобы доказать это положение, я изложу и подтвержу следующие наблюдения:
1. В Писании открыты некоторые вещи или истины, к которым прилагается особое замечание, поскольку они глубоки и таинственны.
См. 1 Тим. 3:16; Еф. 5:32; 1 Кор. 2:6–8, 15:51; Еф. 3:4, 5.
2. Учения об этих вещах не темны и неясны, а ясны, очевидны и ясны. Мы можем с уверенностью признать, что то, что не ясно изложено в Писании, не имеет обязательной необходимости знать и верить. И есть бесчисленное множество причин, почему Бог не оставил никакой важной истины под неясным откровением. И никто не претендует на это, кроме тех, кто сначала отвергает открытое; тогда все, что о них говорят, кажется им темным и неясным. В отношении этих вещей есть две одинаково пагубные практики: (1) Притворство таинственными вещами, которые не раскрываются ясно. Это апостол называет любопытным любопытством или «вторжением в то, чего мы не видели»; которые, поступая так, «тщетно гордятся своим плотским разумом», Кол. 2:18; и от чего он предостерегает нас, Рим. 12:3. Тайны, которые ясно раскрыты в Писании в отношении учения о них, достаточны, чтобы максимально использовать наши трезвые исследования и смиренные размышления. Создавать небесные тайны, подобные мнимому Ареопагиту, в нашем собственном воображении, — выжимать их из отдельных букв, слов или выражений, как каббалистические евреи, — давать волю нашим собственным фантазиям в отношении тайн, — или скрывать простые и трезвые представления о тайнах. истины, изложенные в грубых и неуклюжих выражениях, чтобы они могли придать им видимость таинственности, — это значит отказаться от слова и отдаться на волю собственного воображения. (2) Пренебрежение и презрение к ясным, открытым откровениям,
потому что открывающиеся вещи загадочны. И поскольку это является основой самых возмутительных заблуждений, которые в наши дни пронизывают христианскую религию, как у социниан и других, так это и тот яд, который тайно влияет на многих среди нас, вызывая открытое презрение к наиболее важным истинам Евангелия. На самом деле они не объявят их ложными; но они считают целесообразным оставить их в покое там, где они есть, как вещи, которые мы не должны понимать.
3. Глубина и тайна задуманного кроется в них самих и их собственной природе. Это плоды божественной мудрости, да, величайшие из тех, которые когда-либо сотворил или провозгласил Бог. Поэтому учение о них названо Его «мудростью», 1 Кор. 2:7; его «многообразная мудрость», Еф. 3:10; как надевший на них самые выдающиеся символы бесконечной мудрости.
Мы можем видеть другие вещи при свете солнца лучше, чем мы можем видеть само солнце; не потому, что солнце само по себе менее видимо и различимо, а потому, что наша зрительная способность слишком слаба, чтобы выдержать его ослепительный свет. Так же и с этими таинственными вещами: они велики, славны, истинны, очевидны сами по себе; но наше понимание слабо и неспособно полностью постичь их.
4. Главные из этих тайн касаются личности, служения и благодати Господа нашего Иисуса Христа. Что касается его личности, то об этом говорит наш апостол 1 Тим. 3:16; что касается его работы и служения, Фил. 2:7–11; а что касается его благодати, Еф. 3:8–11. И поэтому,-
5. Из всего, чему нам предстоит научиться в устроение слова, именно этому мы должны уделять больше всего внимания, Фил. 3:8–10, как те, в которых больше всего важны слава Божия и наше собственное послушание.
Некоторые полагают, что нам следует полностью довольствоваться простыми уроками морали, не прибегая к дальнейшему тщательному исследованию этих тайн; то есть сразу отвергнуть если не всю, то главную часть Евангелия, и то, без чего то, что останется, будет недоступно. Воистину печальным было бы состояние Церкви Божией, если бы проповедники и слушатели соглашались пренебрегать и презирать тайны Евангелия. Я говорю, что это то, к чему необходимо наше предельное усердие в чтении, слушании и размышлении над Словом, в молитве и святых прошениях о свете и мудрости, чтобы мы могли познать их и возрастать в познании их. требуется от нас.
Обс. II. Служителям Евангелия приходится иногда настаивать на самых трудных и трудных истинах, открывающихся для нашего назидания.
Апостол не только настаивает на священническом служении Христа, его природе и осуществлении в его собственной личности, но считает необходимым объяснить мистический прообраз этого служения в священстве Мелхиседека.
Почему нельзя было это опустить, ведь он прямо признает, что все, что касается этого, было трудным и трудным в том смысле, в каком оно было объяснено выше, и что учение, которое он предложил в целом, можно было бы провозглашать и преподавать без этого? Не является ли это ненужным любопытством, направленным скорее на развлечение и замешательство Его учеников, чем на их назидание? «Нет», говорит он; «Может быть любопытство в манере, но его не может быть в самом деле, когда мы заявляем и разъясняем только то, что открыто в Писании. Не напрасно Святой Дух записал все это о личности и должности Мелхиседека. Вера и послушание церкви связаны с их должным пониманием; и поэтому этим объяснением нельзя пренебрегать». Поэтому, чтобы прояснить и направить наши обязанности в этом вопросе, мы можем рассмотреть: 1. Что намерением каждого верного служителя в ходе своего служения должно быть не удерживать от преданных ему ничего из того, что относится к их назиданию, как и все, что написано в Писании, но возвещать им «всю волю Божию», насколько он сам постиг, Деян 20:20, 27. Отдавать времена и сроки особым истинам, учениям, толкованиям — это поручено его собственному благоразумию Тем, кем он сделан «надзиратель, чтобы кормить церковь Божию»; но его цель в целом состоит в том, чтобы «не утаивать ничего полезного» — как и смысл всего Писания, даже в его самых непонятных и трудных отрывках, 2 Тим. 3:16. 2. Его обязанностью является, насколько это возможно, вести своих слушателей к совершенству, Евр. 6:1: ибо само служение дано Церкви «для совершенствования святых»,
Еф. 4:12, 13, или приведение их всех «в мужа совершенного» во Христе Иисусе, каждый, кто верен в этом служении, должен сделать это своим замыслом и делом. И к этому особым образом принадлежит их рост в свете и познании, а также рост самых таинственных истин. А некоторые, по благословению Божию, за свое святое усердие и
усилия, процветают и растут в свете и знании выше других, они не должны тормозиться в своем прогрессе, всегда будучи привязанными к своим линиям и мерам, которые, возможно, задерживаются из-за своей собственной лени и небрежности. Об этом у нас будет случай поговорить впоследствии. Но 3. Хотя большая часть наших собраний, возможно, часто нуждается в молоке и еще не искусна в слове праведности, наш долг также настаивать на тех более простых истинах, которые подходят для их назидания. 4. Те, кто призван по состоянию своей паствы иногда участвовать в разъяснении трудных и загадочных отрывков Писания, могут хорошо поступать, соблюдая следующие правила, все которые можно очевидно почерпнуть из способа и манеры обращения нашего апостола. относительно Мелхиседека и его служения: (1) Чтобы их толкования были открыто и очевидно сообразны с аналогией веры. Искать новые мнения или основывать новые или своеобразные доктрины в непонятных и мистических отрывках Писания — это пагубное любопытство. (2) Их разъяснение необходимо исходя из нынешних обстоятельств, а их главным образом два: [1] То, что содержащееся в них содержание действительно принадлежит какой-то важной истине, которая ясно заявлена по существу в других местах. , хотя от них оно может получить свет и иллюстрацию. Таким образом, наш апостол не умышленно и не с определенной целью выбирает этот трудный и таинственный отрывок о Мелхиседеке; но, занимаясь провозглашением священства Христова, он принимает во внимание это как то, что действительно относится к этому и что могло бы добавить света и аргументов к истине, которую он имел в виду. И в этом заключается величайшая мудрость обращения с такими местами, а именно, когда мы можем свести их к тому истинному главе и месту учения в других местах, к которым они принадлежат, что является нашим надежным руководством в их толковании.
Выбирать такие места, о которых наши субъекты могли бы говорить отдельно, и делать их единственной основой нашего дискурса, может показаться необоснованным любопытством. [2] Когда они предлагают себя в ходе нашей работы или служения, когда Бог проливает свет на ощущение присутствия в них Святого Духа, от них нельзя отказываться, поскольку мы будем считаться верными в нашей работе (3. Всегда помнить, что то, что так туманно выражено, сделано так намеренно, для проявления как нашей веры, смирения и подчинения ума авторитету Святого Духа, говорящего в Писании, так и нашего усердия и зависимости от Него. для обучения;
что требует особого духа в работе, которую мы предпринимаем. (4) Чтобы те, кого нужно наставлять, были предупреждены о трудностях и необходимости рассмотрения таких вопросов, чтобы они могли быть готовы внимательно следить за ними и трезво судить о том, что будет сказано. Так поступает наш апостол с евреями по этому поводу в этом месте. При должном соблюдении этих правил служителям Евангелия иногда будет необходимо настаивать на самых непонятных и трудных истинах, открытых в Писании, и именно потому, что это необходимо для назидания церкви.
Обс. III. Во всех божественных истинах есть славный свет и очевидность, но по причине нашей тьмы и слабости мы не всегда способны постичь их. Наше отсутствие того знакомства с ними, которое является нашим долгом и которое необходимо для нашего назидания, происходит от нас самих и большей частью от нашего греховного пренебрежения тем, что для этого требуется.
Обс. IV. Многие из тех, кто поначалу принимают слово с некоторой готовностью, впоследствии лишь медленно прогрессируют либо в познании, либо в благодати. Это здесь апостол предъявляет евреям; которые мы должны рассмотреть позже.
Обс. V. Именно нерадивость людей в слушании является единственной причиной того, что они не совершенствуют средства благодати и не преуспевают в устроении слова; или все наши неудачи в отношении Евангелия должны быть результатом нашей собственной лени, небрежности и порочных привязанностей. Ибо апостол имеет в виду и порицает не какой-то конкретный порок, ошибку или ошибку в слухе; но недостаток вообще такого внимания к Слову, чтобы назидать его, проистекает из развращенных привязанностей и пренебрежения долгом. И хотя это грех столь опасного характера, что он лишает нас всякой пользы от Евангелия, необходимо будет дать краткий отчет об обязанности слушать слово должным образом, чтобы обнаружить эти недостатки и недостатки, составляющие ту лень, о которой нас таким образом предупреждают. Следовательно, слышанию, как это задумано и предписано в Евангелии, принадлежит все, что требуется с нашей стороны, чтобы сделать слово полезным и оказать ему должное воздействие на наши души: «Вера приходит от слышания», Рим. 10:17. Все, что от нас требуется, чтобы мы поверили Слову и повиновались ему, в целом относится к обязанности слушать; и из
пренебрежение чем-либо существенным, поэтому нас называют νωθροὶ ταῖς
ἀκοαῖς, и возьми на себя вину за порицаемый здесь порок. Три вещи в этом смысле соответствуют предполагаемому долгу: 1. Что является подготовительным к этому; 2. Фактическое слушание или присутствие проповедуемого слова; 3.
Что необходимо впоследствии, чтобы наше слушание стало полезным и действенным.
О чем я расскажу в одном или двух случаях по каждому разделу:
1 Мы можем подумать о том, что необходимо для подготовки к этому, чтобы нам не быть ленивыми слушателями. Существует подготовка к правильному освящению имени Божьего в любом послушании вообще, чего я сейчас не собираюсь делать и говорил об этом в другом месте. Для этого необходимы молитва, размышление, а также должное почтение и уважение к власти и особому присутствию Бога, а также вера в Его обещания. Поэтому я здесь предполагаю и приведу только один или два примера того, что особенно касается обязанности выслушивания, особенно в порядке подготовки:
(1) Едва ли кто-либо из людей подвергается таким фатальным ошибкам в этой великой заботе о душах, как те, чьи сердца находятся под чрезмерным влиянием любви, дел и забот этого мира; ибо, кроме того, что их материя, которая, будучи земной, диаметрально противоположна материи слова, которое небесное, отталкивает и удерживает ум вдали от предложений и рассуждений его, существует так много тайных красочные притворства, посредством которых эти вещи проникнут в мысли и чувства, расположенные таким образом, так что с ними невозможно бороться там, где они обычно фиксируются. Поэтому Писание не выдвигает столь суровых обвинений против какой-либо одной причины или случая бесполезного слушания, как против этих забот и любви к миру.
Когда люди чрезмерно усердствуют в этих вещах, они, несомненно, обманывают себя, если на основании какого-либо предположения считают, что они не ленивы в слушании. Либо до, либо во время, либо после выполнения этой обязанности они обнаружат, что доминируют. «Аречность», говорит нам апостол, «есть идолопоклонство», Кол. 3:5. И алчные сердца людей никогда не поклоняются идолу мира сего с такой торжественностью и преданностью, как тогда, когда они устанавливают его в постановлениях Божиих, как при проповеди слова; ибо тогда они действительно воздвигают его в комнате самого Бога. Нет, они делают это с презрением к Богу, как будто льстит Ему своими внешними
внешний вид, который он презирает, и отказываются от своей внутренней привязанности к любимому идолу. И это происходит не только тогда, когда мысли и привязанности людей действительно заняты и упражняются в отношении земных вещей во время устроения слова, но когда их умы, благодаря любви к ним и полноте их, ранее были нерасположены к этому состоянию и характер этого долга требует. Если, следовательно, эти заботы и дела мира не будут фактически изгнаны и наши сердца не будут должным образом оправданы от них, мы будем νωθροὶ ταῖς
ἀκοαῖς, и подпадаем под вину греха, здесь порицаемого.
(2) Перед слушанием и для подготовки к нему от нас требуется желание после слова «чтобы нам возрастать через него», 1 Пет.
2:2. Цель, которую мы предлагаем себе во время слушания, имеет большое влияние на регулирование всего долга. Некоторые слушают, чтобы удовлетворить свои убеждения; некоторые — их любопытство и исследование идей; некоторые, чтобы доставить удовольствие себе; некоторые не по привычке; некоторые для компании; и многие не знают, почему, или вообще без конца. Неудивительно, что такие люди ленивы и бесполезны в слушании. Поэтому, чтобы правильно выполнять этот долг, от нас требуется, чтобы мы подумали, каково наше состояние или рост во Христе; как нам не хватает той меры в вере, знании, свете и любви, которой мы должны и надеемся достичь.
Чтобы обеспечить нам этот рост и увеличение, проповедь слова назначена Богом пищей для наших душ; и мы никогда не получим его должным образом, если не будем желать этого и жаждать этого для этой цели и цели. Когда мы знаем свою слабость, слабоумие и многочисленные недостатки и приходим к слову, чтобы получить запасы силы, соответствующие нашему состоянию, мы находимся на пути к процветанию в этом состоянии. А что касается тех, кто не имеет этого желания и аппетита, кто не понимает соответствия между словом и своим духовным состоянием, отвечающим состоянию пищи для его естественного состояния, кто голоден и желает роста и силы, то они будут «тупы слушать». », что касается всех благословенных и полезных результатов этого.
(3) От нас требуется освободить свой разум и то, что находится в нас, от предрасположенности к таким развращенным привязанностям, которые способны оттолкнуть слово и не дать ему войти в наши сердца. «Intus Existens prohibet Alienum» — когда разум наполнен вещами иной природы, семени слова не остается места, куда могло бы проникнуть. И эти
вещи бывают двух видов:
[1] Потворство развращенным похотям или грехам. Извергнуть их нам предписано в Иак. 1:21: «Отложите всякую нечистоту и избыток нечестия и в кротости примите насаждаемое слово». Если не будет сделано одно, не будет сделано и другое. Если «нечистоту и избыток нечестия» не отбросить и не отбросить от нас, слово не будет «принято», по крайней мере, с
"кротость." Мы должны удалить πᾶσαν ῥυπαρίαν, «всякую нечистоту».
Ῥυπαρία, «sordes», принадлежит прежде всего телу, как и ῥύπος, 1 Пет. 3:21.
И из упомянутого там ἀπόθεσις ῥύπου, «очищение скверны тела» омовением водой, есть ἀποθέμενοι πᾶσαν ῥυπαρίαν: что, применительно к разуму, соответствует духовной части крещения, очищению душу от духовной скверны и тления.
См. Ис. 4:4. Καὶ περισσείαν κακίας, «и избыток нечестия».
«Казалось бы, какое-то «шалость» может остаться, только
«лишнее» должно быть отброшено». Нет; но «всякое непослушание» в уме — это избыточная жидкость в теле, которая развращает и разрушает его. Речь идет о развращающей, развращающей силе и действенности преобладающих в уме похотей; и это должно быть «отделено», если мы намереваемся получить τὸν ἔμφυτον λόγον, «привитое (вживленное) слово»; то есть слово Евангелия, которое было задумано Богом быть «написанным не на каменных скрижалях, но на плотских скрижалях сердец наших», 2 Кор. 3:3. Отсюда великое обещание отнять сердце каменное, изображенное на каменных скрижалях, на которых был написан закон, и дать сердце плотяное, на котором должно быть написано и привито слово Евангелия. См. дальнейшее толкование этого текста, 1 Пет. 2:1, 2. Поэтому тот, кто приходит с разумом, наполненным и одержимым отвратительными похотями, как и все остальные, будет глух и ленив в слухе, видя, что его сердце обязательно будет блуждать вслед за своими идолами. Ибо умы людей, наполненные похотями, подобны палатам образов Иезекииля, которые были полны всевозможных изображений, «изображенных на стене»; куда бы они ни обращали свой взор, у них были идолопоклоннические предметы, гл. 8:10, 12. Такими образами развращенное воображение чувственных, земных людей наполняет их умы, что каждая мысль имеет объект, готовый для ее развлечения, эффективно отвлекая душу от развлечения привитого слова. Без этого мы можем принять его как понятийное слово, как истину в нашем понимании, но мы не можем принять его.
как слово, внедренное в наши сердца для спасения наших душ.
[2] Заботы и дела мирские, овладев умом, производят в нем такое же расстройство слуха. Сам Бог объясняет, почему люди, исповедующие свою веру, не получили пользы от устроения слова, а именно потому, что «сердца их стремились к корыстолюбию их», Иез.
33:31. Пророк проповедовал, и люди прилежно сидели перед ним как его слушатели; но, поскольку их разум был одержим любовью к миру, слово было для них, как ветер, и бесполезно. Частично это сдерживалось их размышлениями о других вещах; и то, что было получено, быстро подавлялось, что является естественным следствием забот мира сего, Мф. 13:22.
2. В самом действии или обязанности слушания от тех, кто не понесет вины за порицаемое преступление, требуется множество вещей; как,-
(1) Должное уважение к слову ради самого слова. Духовное благоговение — это наше смиренное, религиозное уважение к чему-либо из-за его авторитета и святости. Так это относится ко всему, на что Бог положил Свое имя, и ни к чему другому. Следовательно, Бог имеет
«возвеличил слово свое превыше всего имени своего», Пс. 138:2, или любое другое постановление, посредством которого Он открывается нам, это должно быть выполнено особым образом. Так эта обязанность выражена на примере Фессалоникийцев, 1 Послание. 2:13: «Когда вы приняли слово Божие, которое вы слышали от нас, вы приняли его не как слово человеческое, но (как оно есть в истине) слово Божие, которое действенно действует в вас, верующих. " Апостол хвалит их принятие слова, когда оно было им проповедано, по тому, как они уделяли ему внимание, с тем уважением и благоговением, которое было должно быть связано с его отношением к Богу; что также оказало на них большое влияние. «Вы получили λόγον ἀκοῆς παρʼ
ἡμῶν τοῦ Θεοῦ, — «verbum Auditus»; מ
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בְַ, «слово слуха». '
Поскольку проповедь и слушание были постоянным способом, установленным Богом для передачи и принятия Евангелия, само слово было названо именно так. Следовательно, презирать их — значит формально презирать Евангелие. Говорят, что это слово они получили παρʼ ἡμῶν, «из нас»; то есть в качестве инструментов его обнародования и декларации. По этой причине он иногда называет его «нашим словом» и «нашим Евангелием» — «то слово и Евангелие Божие, которое мы проповедовали»; как добавлено, Θεοῦ, «из
Бог», не о Боге, а о том, творцом чего является Бог и что Он повелел проповедовать и раздавать во имя Его, 2 Кор.
5:18, 19. Поэтому они внимали этому «не как слову человеческому»,
но, по истине, «как слово Божие». Противостояние может быть либо оригиналу слова, либо его устроению. Если к оригиналу, то смысл таков: «Не как к слову, которое было изобретено или изобретено людьми»; как Петр заявляет, что в проповеди Евангелия
«они не последовали хитросплетенным басням», 2 Пет. 1:16. Однако, похоже, здесь это не предполагается, хотя и может быть включено. Но оппозиция направлена на ее администраторов или проповедников; как если бы он сказал: «Внимая к слову, вы не считали его просто дарованным нами, но возносились мысленно к Тому, Чье слово изначально есть, Кем оно было назначено и во имя Чье оно было». проповедовал вам». И это дает нам справедливую природу того почтения, которое требуется от нас при слушании, а именно, смиренного уважения к авторитету и святости слова, запечатленного в нем Тем, Чье это слово.
Могут возразить: «Это почтение относится только к слову, написанному, которое является чисто и полностью словом Божьим; но не к тому, как проповедуют люди, в котором существует и должна быть смесь человеческих немощей». Поэтому некоторых обвиняли в высокомерии за то, что они выражали в своих молитвах слова апостола: «Чтобы слово, проповедуемое ими, было принято не как слово человеческое, но как оно есть истина, слово Божие». " 'Ответ. [1] Это правда: «Мы имеем это сокровище в глиняных сосудах, чтобы превосходство силы было от Бога, а не от людей»
2 Кор. 4:7. Служение, посредством которого слово передается нам, является всего лишь
"судно;" а служители — это всего лишь «глиняные сосуды» — хрупкие, слабые, ломкие, и иногда они могут быть осквернены. Но тем не менее, в них и через них слово Божье является
«сокровище», небесное сокровище, обогащающее наши души. [2] Мы можем задуматься над тем, насколько проповедуемое слово является чистым словом Божьим; и поэтому наличие на нем его имени является объектом нашего почтения. И, 1-й. Это его оригинальность; оно происходит от него, а не от изобретения людей, как было показано раньше. 2 раза в день. Это его слово материально. Проповедуются те же вещи, о которых говорится в Писании, только они объяснены и приспособлены к нашему пониманию и использованию; что нам необходимо.
3 раза. Проповедь о ней есть постановление Божие, на котором находится Его имя, точно так же, как и на Его слове; и в этом особое почтение и
Отсюда следует уважение к имени и власти Бога. 4-й. Благодаря этому установлению Бога проповедуемое слово, которое само по себе лишь материально является словом Божьим, формально становится таковым; ибо это применение слова Божьего к нашим душам в силу Его повеления и назначения. Посему в слове, проповедуемом, и в слове, написанном, есть такое же почтение к Богу; и в этом есть особая польза, помимо чтения Слова, потому что Сам Бог предопределил это для нашей пользы.
Далее можно возразить: «Мы по опыту видим, что проповедники этого слова иногда примешивают к проповеди слова свои собственные немощи и могут быть ошибки в суждениях; и это должно обязательно уменьшить уважение, которое предлагается как наш долг». Ответ. [1] Богу было угодно постановить, чтобы слово было передано нам слабыми и грешными людьми, такими как мы; откуда неизбежно следует, что они могут и, вероятно, иногда будут смешивать некоторые свои немощи со своей работой. Поэтому возражать против такого порядка вещей — значит противиться мудрости Божией и тому особому порядку, который Он задумал для Своей славы, 2 Кор. 4:7. [2] В трубе, подающей воду в дом, может быть такой дефект, что иногда в нее может проникнуть пыль или земля, которые смешаются с водой; Итак, отвергнете ли вы саму воду и скажете, что если вы не можете иметь ее в том виде, в каком она поднимается из источника, вы не будете обращать на нее внимания, когда вы живете вдали от самого источника и не можете иметь никакой воды, кроме той, которую приносят в трубах, подверженных таким дефектам и дефектам? Ваше дело — отделить нечистоту и использовать воду, если только вы не намерены погибнуть от жажды. [3.]
То, что такое случается, и что это происходит, дает нам возможность проявлять различные милости и выполнять различные обязанности, благодаря чему это обращается в нашу пользу. Ибо — 1-й. В этом заключается правильное применение нашего духовного понимания Евангелия, посредством которого мы получаем возможность «все испытывать и твердо держаться добра». С этой целью наш апостол требует, чтобы мы «обладали чувствами, чтобы стараться» (или
«различать») «и добро, и зло». Тем самым, согласно нашему долгу, мы отделяем плевелы от пшеницы; и в этом заключается немалое проявление благодати и духовного света, способствующее их великому улучшению.
2 раза в день. Нежность к людям в тех немощах, которые мы видим в их работе, происходящих либо от слабости, либо от искушения. 3 раза.
рассмотрение этого должно держать нас в постоянной зависимости от Господа Христа и молиться Ему о сообщении Его Духа нам, чтобы «вести нас», согласно Его обещанию, «на всякую истину»; и в этом заключается великая оговорка, которую Он дал нам в этом вопросе. Отсюда следует:
(2) Немедленное подчинение души и совести всему, что будет дано в устроении слова. О готовности к этому Корнилий заявил, когда ему предстояло услышать проповедь Петра: Деяния 10:33: «Все мы здесь присутствуем… чтобы слушать все, что повелено тебе от Бога»; то есть, чтобы услышать, чтобы предать свои души в послушании слову, ради власти Бога, Чье это слово. И когда мы не находимся в этих рамках, мы будем бесполезными слушателями; ибо непосредственным завершением нашего слушания является практика. И Писание настолько полно свидетельствует об этом, что в разных местах оно прямо заявляет, что никакое слушание, какими бы проявлениями рвения или усердия оно ни сопровождалось, что не приводит к практическому послушанию, ни в малейшей степени не заслуживает уважения. . Но в настоящее время я имею в виду не эту практику, которая по своей природе является следствием слышания слова, а такое практическое подчинение души и совести слову, которое единственное, что откроет для него путь.
Ибо даже та практика или послушание, которые проистекают не из этого, ошибочны и испорчены, так как имеют, несомненно, ложное основание или неправильный конец.
В этом заключается великая мудрость веры в слышании, а именно в том, чтобы предать душу и совесть повелевающей власти Божией в слове, Рим. 6:17. И для этого, среди прочего, требуется: [1] Чтобы сердце не имело одобренного резерва для какой-либо похоти или развращения, чью жизнь оно хотело бы спасти от меча слова; [2] Чтобы оно не боялось никаких обязанностей из-за трудностей и опасностей, с которыми оно может столкнуться: ибо там, где это происходит, сердце закрывается от влияния власти Божьей в Его Слове. [3] Прилежная бдительность против отвлечений и развлечений, особенно тех, которые становятся привычными из-за искушений и лени. Об этом много говорят другие, и поэтому здесь он отвергается без дальнейшего рассмотрения. И если мы пренебрегаем этими вещами или чем-либо из них, мы окажемся «притупленными на слух».
3. Сюда также входят обязанности, связанные с фактическим слушанием дела; освобождение которого необходимо, чтобы освободить нас от вины
зло обличено; как,-
(1) Должное рассмотрение того, что нового или сомнительного в том, что нам передано. Когда само Евангелие было впервые проповедано и поэтому было новым для тех, кому оно было передано, верийцев хвалят за исследование того, что было им передано, посредством Священного Писания, которое они получили ранее (Деяния 17:11). А в случае сомнительного нам дано повеление: «Все испытывайте и хорошего держитесь».
1 Фес. 5:21; а также «испытывать духов», 1 Иоанна 4:1, или тому, чему учат под предлогом какого-либо духовного дара. Это не значит, что что-то говорится для того, чтобы поощрить тот придирчивый юмор, который так изобилует в некоторых людях, а именно, что они будут исключать и оспаривать все, что дано в устроении Слова, если оно не абсолютно соответствует их чувствам и представлениям, или потому что они думают, что они могли бы иначе, а может быть и лучше, выразить то, что услышали; К какому типу людей можно причислить наихудших бесполезных слушателей, и к таким, которые наиболее далеки от того, чтобы подчинить свою совесть власти Бога в Его Слове, как им надлежит. Поэтому мы можем дать некоторые правила в этом вопросе; как: [1] Есть некоторые вещи, которые являются настолько фундаментальными принципами нашего исповедания, что их не следует подвергать сомнительному исследованию, поскольку они являются частью того правила, согласно которому следует проверять все другие доктрины. и исследовались, как и те, у которых они научены, 2 Иоанна 9–11. [2] Существуют также и другие учения, столь очевидно выведенные из Писания и столь явленные в своем собственном свете, несущие с собой открытое убеждение в своей истинности, что их ни при каких обстоятельствах не следует делать дело о сомнительном судебном разбирательстве. Только то, что о них сообщается, можно сравнивать с Писанием, для его дальнейшего пояснения и подтверждения. [3] Также не следует легко подвергать сомнению то, что говорит какой-либо верный, одобренный служитель Евангелия, чей путь, курс, учение и ревность к истине известны; и без явных доказательств какого-либо недостатка или ошибки не может быть предметом «сомнительных споров». Ибо, хотя каждому человеку неприятны заблуждения, а некоторые, как мы обнаружили, после долгого периода исповедания истины, действительно впадают в заблуждения, которые опасны для душ человеческих, если не пагубны, то недопустимо, чтобы какое-либо то, чему они учат, должно при справедливом случае быть освобождено от трезвого испытания и
обследование; Итак, хотя такие служители Евангелия, как упомянутые выше, имеют слово истины, переданное им Самим Христом, и Его обещание руководства в исполнении своих обязанностей, в то время как они ведут себя как Его домостроители и распространители тайн Божиих, что же они заявляют, что от его имени нелегко требовать со всякой ненужной щепетильностью. Поэтому эта обязанность, которая в одних случаях и временах имеет такое большое значение, в других случаях и в другие времена года может быть менее необходимой; да, притворством этого можно сильно злоупотребить и разрушить все полезное слушание. Когда ошибок и лжеучителей много, и когда, благодаря нашему лучшему соблюдению правил, мы не можем иногда избежать их слушания; или когда нам навязывают что-то новое, грубое или кажущееся противоречащим аналогии веры или тем доктринам Евангелия, которым мы были наставлены и утверждены; необходимо, чтобы мы были начеку и подвергли должному рассмотрению то, чему нас учат. Но там, где есть устоявшееся, одобренное служение и вещи хорошо доказывают их собственное согласие с Писанием и аналогию веры, склонность и склонность под предлогом проверки и проверки того, что было дано, возражать против него и спорить. об этом – проклятие всякого полезного слуха.
(2) Давайте обязательно изучать то, что мы изучаем. Апостол жалуется на некоторых, которые «всегда учатся и никогда не могут прийти к познанию истины» (2 Тим. 3:7. Таких людей еще много среди нас. И поэтому, после того как они долгое время находились под наставлением здравой истине и знанию, они готовы прислушиваться и жадно принимать любую фантазию, противоречащую им. Причина этого в том, что они не научились тому, чему так долго учились. Познать любую истину, как следует, значит познать ее в ее надлежащих принципах, истинной природе и особом использовании; изучить ее с тем уважением, которое она имеет, и с тем местом, которое она занимает в системе евангельских истин; чтобы изучить его, чтобы получить опыт его полезности и необходимости для жизни святого послушания. Если мы таким образом не узнаем то, что слышим, в его сфере и обстоятельствах, это не окажется для нас «привитым словом», и мы потеряем то, что, как нам кажется, мы совершили. Наш долг здесь можно свести к главам: [1.]
Чтобы мы на доктринальном уровне узнали, какое уважение каждая истина имеет ко Христу, центру их всех. [2] Какое практическое влияние они оказывают на наше послушание и святость. [3] Прилежная забота о сохранении вещей
которое, как мы слышали, также требуется для этого. Но об этом уже достаточно сказано в гл. 2:1, где нам это прямо предписывается. То же самое можно сказать и о медитации и священном общении; о чем см. гл. 3:12. [4] Прилежная забота о том, чтобы избежать пристрастия в послушании тому, что мы слышим. Мы надеемся, что все люди склонны подчиняться в чем-то, большинство в большинстве вещей, но немногие во всем. Бог обвинил священников древности в том, что они были
«частично в законе», Мал. 2:9. Либо они не обучали людей всему закону и, следовательно, всему их долгу, но оберегали от них такие вещи, которые, если бы они были известны и применялись на практике, могли бы обернуться им во вред; ибо в те дни они научились «поедать» и, таким образом, жить «грехом народа», Ос. 4:8: или они учили их так, как они знали, что им будет приятно это услышать, принимая при этом их личности, как, по-видимому, подразумевают эти слова. И за это Бог говорит, что сделает их «презренными и униженными перед всем народом». Не будет иначе с теми, кто частично подчиняется. Таковы люди, которые будут делать все, что зависит от их собственного суждения, со своими интересами, обществом, наклонностями и свободой, которую они себе вообразили. Ибо мы попали в такие дни, когда некоторые профессора считают великой свободой и свободой быть освобожденными от повиновения различным заповедям Христа и таким, о которых они не могут не знать. Горе гордыне и безумию человеческого сердца! Служить греху, служить тщеславию и неверию, которые только и удерживают нас от всеобщего подчинения всем заповедям Евангелия и подчинения всем установлениям. Христа, будет считаться свободой и свободой, хотя это часть самого гнусного рабства в мире. Чего боятся такие люди?
Не потому ли, что они зайдут слишком далеко на пути к небу, чтобы не иметь возможности отступить, когда им хотелось бы? Не потому ли, что у них будет слишком много помощи против их развращенности и искушений, а также для укрепления их веры и послушания? Или для того, чтобы они не отдали себя полностью Христу и не имели свободы, когда придет лучший господин, претендовать на долю в Нем? Как велико горе таких бедных душ! Это поколение гибнущих профессоров в наши дни. Из них выходят квакеры, миряне и, наконец, насмешники. Это поле, на котором заметно растет всякое отступничество. Те, кто открыто нечестивцы, не могут отступить или отпасть. От чего они должны упасть? Христу угодно обезопасить Свои церкви в какой-то хорошей мере, чтобы у нас не было частых случаев этого фатального выкидыша; но из
среди числа профессоров, которые будут ходить на свободе и частично подчиняться, мы постоянно имеем множество примеров. Пусть такие люди не думают, что получат пользу от устроения слова; ибо в конце концов будет обнаружено, что они были «ленивы в слухе», и это один из худших примеров этого греха.
Там, где пренебрегают этими вещами, которые необходимы и требуются для полезного слушания, не может быть, чтобы люди были νωθροὶ ταῖς ἀκοαῖς и заслуженно падали под упрек, данный здесь апостолом евреям, как мы видеть множество дел каждый день. И хотя все это происходит из-за греховной и умышленной небрежности людей к своим вечным заботам, очевидно, что всякое отсутствие должного прогресса и совершенствования посредством благодати должно быть обращено к их собственной лени и развращенным привязанностям.
Обс. VI. Для распространителей Евангелия очень тяжело обнаружить, что их слушатели из-за своей небрежности и лени неспособны учиться и преуспевать в их служении. Апостол жалуется здесь на это как на то, что было для него причиной печали и беспокойства. И то же самое касается всех верных служителей, чьей судьбой является иметь таких слушателей. Что касается других, которые сами небрежны или ленивы в своем деле, то не может быть, чтобы они не были такими, независимо от состояния своей паствы.
Евреям 5:12-14.
Три последующих стиха, поскольку все они посвящены одному и тому же вопросу, что и предыдущий, поэтому все они имеют один и тот же замысел сами по себе и не могут быть разделены в своем изложении. Здесь изложены причины порицания, высказанного в 11-м стихе, и порицаемое преступление отягощено различными отягчающими обстоятельствами. И эти отягчающие обстоятельства основаны на таких обстоятельствах людей, а также на таких последствиях и последствиях их вины, которые делают очевидным, что данный упрек был и справедливым, и необходимым.
Вер. 12-14.
χρείαν ἔχετε τοῦ διδάσκειν ὑμᾶς, τίνα τὰ στοιχεῖα τῆς ἀρχῆς τῶν λογίων
τοῦ Θεοῦ, καὶ γεγόνατε χρείαν ἔχοντες γάλακτος, καὶ οὐ στερεᾶς τροφῆς.
Если вы хотите, чтобы это произошло, вы можете сделать это. νήπιος γάρ
ἐστι. Τελείων δέ ἐστιν ἡ στερεὰ τροφὴ, τῶν διὰ τὴν ἕξιν τὰ αἰσθητήρια
γεγυμνασμένα ἐχόντων πρὸς διάκρισιν καλοῦ τε καὶ κακοῦ.
Καὶ γὰρ ὀφείλοντες εἶναι, «etenim debentes esse», Арии; «etenim cum deberetis esse», вульг.; «etenim cum debeatis», Eras.; «vos enim quos oportuit», Беза. Все с той же целью. «Ибо, когда должно», или, вернее,
«когда тебе должно быть так, как должно быть».
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estis enim» Это слово обозначает долг любого рода, как в вещах реальных, так и в моральных; все, что причитается с нас или справедливо требуется от нас, выражается так.
Διδάσκαλοι. Вульг. лат., рем., «магистры», «магистры». Эрас., Без.,
«врачи». Сыр., פ
נֵ
אָ מ
לְַ, «учителя», наставники других.
Διὰ τὸν χρόνον. Вульг. Лат. «propter tempus». Рем., «для вашего времени»;
поставляя «ваш» без нужды. «Pro temporisratione», Bez., Eras.;
«учитывая время». «На время» — правильно на нашем языке. Сирийский
перефразирует
этот
выражение,
ן ל
כ
וּ ְ
נָ
א
דּ
זַ
כְ ְ


מ
ט
וּ
לֶ
פ
נָ
אָ
בּ
י
וּ
לְ ִ, «видя, что ты провел время в учреждении» или «под заведением»,
дисциплина, наставление, учение; «на время, в течение которого вас учили и наставляли». араб., «на длительный срок»; что задумано, но не выражено. Один из последних, «джамдудам», «сейчас, давно» — «вас так давно учили, что вы, возможно, уже давно были учителями».
Πάλιν, «руссум». Сыр., תּ
וּ
ב

ן דּ
יֵ אשָׁחָ, «но теперь снова». «Contra», «на другой стороне» — «тогда как вам следовало бы быть учителями на другой стороне».
Χρείαν ἔχετε, «индигетис», вульг.; «нужно», Рем.; «opus habetis», «opus est ut»; «у тебя есть нужда», «ты нуждаешься» — это необходимо.
Τοῦ διδάσχειν ὑμᾶς, «ut vos doceamini», «что вас следует научить»; в пассивном залоге. Сыр., ן פ
וּ א
לְ דּ
תְִ, «что тебе следует научиться». Правильно, «чтобы научить вас» — «что я должен, что мы должны, что кто-то должен вас научить».
Τίνα τὰ στοιχεῖα τῆς ἀρχῆς τῶν λογίων τοῦ Θεοῦ. Вульг. Лат.: «Quæ sint elementa exordii sermonum Dei». Рем., «каковы элементы начала слов Божиих»; неправильно и неясно. Сыр.,
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очень
первые писания начала слов Божиих», полагая στοιχεῖα
подразумевать буквы алфавита. «Quæ sint elementa initii eloquiorum Dei», Eras., Beza; то есть «оракулорум». Λόγια, θέσφατα. Наши, «которые являются первыми принципами пророчеств Божиих» — «которые являются фундаментальными принципами божественного откровения».
Это еще не все. «Quilactis est particeps», Vulg. лат. Рем.,
«тот, кто ест молоко». «Cui cum Milke Res est», Без. Который мы рендерим,
«тот, кто употребляет молоко»; то есть для его еды: как Сир., ה
וּ
אבַּ ח
לְַ הּתֵּ
א
כ
וּ
לְ
מֵדְּ,
«чья пища — молоко»; который, как мы говорим, живет молоком.
Ἄπειρος λόγου δικαιοσὺνης. «Expers est sermonis justitiæ», Vulg. Рем.,
«не умеет говорить слово справедливости». «Рудис есть»; «неискусен» или, скорее, «не имеет опыта слова праведности». Сирийский несколько
в противном случае,
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нет
учил, убеждал, наставлял «словом праведным».
Νήπιος γάρ ἐστι. «Parvulus enim est», Vulg.; «потому что он еще маленький».
Рем., «ребенок». «Инфанс Эним Эст». Сыр., ה
וּ יָ
א שׁ
בְ ֵ דְּ, «он неумелый»,
«неопытный». «Ибо он младенец».
Хорошо. «Перфекторум», Вульг.; "Идеальный." «Адулторум», Эрас., Беза.
«Совершеннолетние». Сыр., א מ
י
רִֵ גְדַּ, «совершенный»; так что дословно.
Ἡ στερεὰ τροφή, «cibus Solidus», «твердый алимоний»; «крепкое мясо»,
«сильное питание».
Τῶν διὰ τὴν ἕξιν. «Eorum qui pro ipsa consuetudine», Вулг. лат.; «им это по обычаю». «Проптер габитум», Без.; «по привычке»,
правильно. «Полезно», — говорят наши; именно так приобретается привычка.
Сыр., ן שׁ
יִ רְ מ
דְַ דַּ, «кто много вопрошал»; кто готов к запросам.
Τὰ αἰσθητήρια γεγυμνασμένα ἐχόντων. «Exercitatos habent sensus»;
«чувственный орган»; «органы или инструменты своих чувств» — у которых чувства готовы и действуют быстро.
Вер. 12–14. – Ибо, хотя до времени вам надлежало быть учителями, у вас есть
нужно, чтобы кто-то снова научил вас, каковы основные принципы пророчеств Божиих; и стали нуждающимися в молоке, а не в твердом мясе. Ибо всякий, употребляющий молоко, неискусен в слове праведном; потому что он ребенок. А крепкая пища принадлежит совершеннолетним, даже тем, у кого в результате употребления приучены чувства различать добро и зло.
Обвинение в преступлении или вине, упомянутое в предыдущем стихе, как уже было сказано, усовершенствовано и направлено для более полного и неизбежного осуждения. Итак, эти две вещи имеет в виду апостол в следующих словах: 1. Чтобы объяснить причину общего обвинения, которым он их обременил, и доказать его справедливость в конкретных случаях. Об этом он заявляет в причинном соединении καὶ γάρ, «ибо». 2. Расширить и дополнительно объявить характер вменяемой им вины, ее последствия и последствия, а также другие обстоятельства. И это происходит: (1) из-за отягчающего обстоятельства времени или продолжительности периода обучения и возрастания в познании, которым они наслаждались:
«А на время». (2) Из рассмотрения долга, которого можно было справедливо ожидать от них в отношении того времени и сезона: «Вам надлежало быть учителями». (3) Из-за противоположного события или того, как на самом деле сложились дела с другой стороны: «Их нужно было научить, каковы были первые принципы пророчества Божия».
И (4) Все это усиливается антитезой между двумя типами слушателей Слова, выраженной в изящном сравнении или метафоре. Поучительный характер этого подобия состоит в том, [1] в том подобии или соответствии, которое существует между телесной пищей и проповедуемым словом Евангелия. [2] В разнообразии естественной пищи, соответствующей различным состояниям и условиям тех, кто ею питается; на них отвечают истинные учения Евангелия, которые бывают разных видов. И в этом примере естественная пища сводится к двум видам: [1.]
"Молоко;" [2] «Крепкая пища» и питающиеся ею — на два вида:
дети и мужчины зрелого возраста; и то и другое применимо к слушателям слова. Поэтому апостол, применяя это сравнение, представляет нам два типа проповедующих Евангелие или слушателей слова и дает их описание по их различным качествам. Ибо, [1.]
Есть такие, которые являются νήπιοι, «младенцами», и продолжают оставаться таковыми; а некоторые являются τέλειοι, например, «совершеннолетние» или «совершенные». [2] Эти νήπιοι, или
«малышки» описываются двойным свойством: ибо, 1-й. Они νωθροὶ ταῖς
ἀκοαῖς, стих 11, «тупой на слух»; 2 раза в день. Они ἄπειροι λόγου
δικαιοσύνης, «неумелый в слове праведности». В отличие от этого, τέλειοι, духовно взрослые люди, являются: 1-ми. Предполагается, что ἔχοντες νοῦν имеют разум, чтобы быть способными к наставлению; 2 раза в день. Говорят, что они обладают αἰσθητήρια γεγυμνασμένα, чувствами, позволяющими различать добро и зло. Различные средства, которые следует применять к этим различным видам ради их блага, в соответствии с их соответствующими условиями, выражаются в терминах метафоры: к первому, γάλα,
"молоко;" другому — στερεὰ τροφή, «сильная пища» или питание; все это включено в следующую схему:
АУДИТОРЫ ЕВАНГЕЛИИ.
1. НИЧЕГО.
2. Τέλειοι.
Сунтке
Сунтке
(1) Νωθροὶ ταῖς ἀκοαῖς.
(1) Φρόνιμοι.
(2.) Ἄπειροι λόγου δικαιοσύνης.
(2) Τὰ αἰσθητήρια γεγυμνασμένα ἔχοντες.
Опус хабент
Опус хабент
Γάλακτος.
Στερεᾶς τροφῆς.
И намерение апостола состоит в том, чтобы показать евреям здесь
их состояние и состояние, возникающие из-за того, что они «тупы на слух». И это он делает как абсолютно, так и сравнительно, относительно того, какими были другие и какими они сами могли и должны были быть. Ибо он показывает, что они были еще «младенцами, неумелыми в слове праведности» и нуждались в «питании молоком».
Διὰ τὸν χρόνον. Во-первых, первое, что существенно в этих словах, — это усугубление вины, порицаемой в Послании к Евреям, по обстоятельствам времени: Διὰ τὸν χρόνον, «proratione temporis». «Принимая во внимание время и сезон, которые были у вас, евреев, вы могли бы быть иными давным-давно» — «jamdudum», как можно перевести эти слова. Или διὰ τὸν χρόνον может означать не пространство времени, а природу времени года, в котором они находились. «Это время таково, независимо от того, учитываете ли вы его возможности, или его опасности, или краткость его продолжительности, что вам следует так старательно улучшать его, чтобы вы сами могли работать над обучением других если бы вы были ревностны к Евангелию, как должно, или внимательно относились к своим обязанностям». Времена, которые тогда наступали и проходили среди евреев в отношении их исповедания Евангелия, требовали большего, чем обычное усердие в их совершенствовании.
В этом смысле нет никакого неудобства, и в этом есть хорошее наставление; но я скорее буду придерживаться того, что более общепринято. Διὰ
τὸν χρόνον, «на время», означает «относительно времени, прошедшего и ушедшего с момента их первого призвания и исповедания Евангелия». Но люди могут иметь достаточно времени, но не иметь от него никакой пользы из-за отсутствия другой необходимой помощи и содействия. Дерево могло быть посажено долгое время в сухой и бесплодной пустыне, и все же было бы тщеславно ожидать от него какого-либо большого роста или процветания, поскольку оно не приносит пользы ни от дождя, ни от плодородной почвы. И когда Бог ожидает плодов от Своего виноградника, Он дает ему не только время, но и все остальное, необходимое для его улучшения, Ис. 5:1–4. Поэтому предполагается, что в отведенное время эти евреи не нуждались в необходимых средствах обучения. Об этом ранее заявил апостол (гл. 2:1, 3. Слово Евангелия было для них «проповедано» и «подтверждено». И поскольку на какое-то время им было поручено служение всех апостолов, а также некоторых из них на более продолжительное время, то вполне справедливо предположить, что у них все же был один из них, выживший и пребывавший среди них. Более того, они совместно пользовались Священными Писаниями Ветхого Завета, которые свидетельствовали обо всем, что они имели.
учили об Иисусе Христе; и большая часть писаний Нового Завета была доведена до них еще до этого времени. Поэтому в намеченное время у них было достаточно средств для «возрастания в благодати и познании Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа».
Без этого предположения их нельзя было бы справедливо упрекнуть за недостаточную компетентность. Да, это предполагается в каждом проявлении их преступления. Они были «тупы на слух»; чего они не могли бы сделать, если бы им постоянно не проповедовалось слово, ибо без проповеди не может быть слышания. И все это ясно показывает апостол (гл. 6:7, где он сравнивает их с землей, на которую часто падают дожди из-за обильного полива, который они получали благодаря постоянной проповеди им слова.
Что касается конкретно продолжительности этого сезона, то он не был им всем равным. Каждому нужно было учитывать только время, прошедшее с момента его собственного обращения. Если принять слова в отношении всей церкви в Иерусалиме, то дату этого времени следует установить в день Пятидесятницы, когда по излиянии Святого Духа на апостолов, засвидетельствованных и подтвержденных чудом на языках, с последовавшей за этим проповедью Петра к ним, многие тысячи из них обратились к вере (Деян. 2). И если допустить это, то предполагаемый промежуток времени составил около тридцати лет. Но чтобы не привязывать это выражение к какой-то особой эпохе, достаточно того, что у всех и каждого из них, о которых говорит апостол, было больше времени, чем они хорошо использовали или улучшили. И мы должны заметить, что:
Обс. I. Время, когда мы наслаждаемся великой милостью и привилегией раздачи нам Евангелия, – это вопрос, который необходимо учитывать особенно.
Это время распределяется по-разному, его мера дается суверенной волей и мудростью Бога. Все, кому было дано время для этой цели, не имеют того же времени. День Евангелия не одинаков для всех народов, церквей и людей, которым он дарован. Но у всех есть достаточно времени и света, чтобы выполнить работу, которая от них требуется. И это талант, который нужно учитывать. И при этом мы не должны учитывать это только в общем, но и в отношении нашего улучшения в конкретных обязанностях. У этих евреев было такое время. И этого было недостаточно, это не отвечало замыслу Бога в
то, что они исповедовали Евангелие и не отреклись от Иисуса Христа, как это сделали некоторые из них; более того, от них ожидалось, что они будут расти и процветать в знаниях и святости, соразмерных их времени и средствам; а невыполнение этого вменяется им в вину как великое отягчающее их вину. Злом было то, что они не получили пользы от устроения Евангелия, но особенно то, что они не ответили на время, которое Бог милостиво доверил им.
И нам всем, у кого есть такой же день благодати, милости и терпения, следует подумать об этом, и то, чем они наслаждались. См. наше изложение гл.
3:13, 15. 

Διδάσκαλοι. Во-вторых, выражен долг, невыполнение которого также вменяется в усугубление греха, на котором настаивают.
Ὀφείλοντες εἶναι—διδάσκαλοι, «вам следовало бы быть учителями».
Διδάσκαλος — это слово, которым авторы Нового Завета выражают слово «раввин», которое было обычным именем публичных учителей закона среди иудеев. Он не только способен время от времени учить и наставлять других, но также имеет преданных ему учеников, которые зависят от него и учатся у него. Так назван в Евангелии и сам наш Спаситель; и так он называл себя по отношению к своим ученикам, Марка 4:38, Иоанна 13:13. И Иоанн говорит нам, что это одно и то же имя с еврейским «Равви» и сирийским «Рабвуни», гл. 1:38, 20:16. И это имя наставника, данного Христом церкви, 1 Кор. 12:28, Еф. 4:11. И при этом оно не используется нигде, кроме как для публичного учителя, проповедника или наставника учеников в познании Бога.
Ὀφείλοντες εἶναι. Ὀφείλοντες εἶναι, «ты должен быть». Он не только говорит, что они наслаждались таким временем и периодом обучения, что могли быть способны учить и наставлять других; но он заявляет, что этого ожидали от них как их долга. И правильное понимание этого зависит от рассмотрения состояния и состояния церквей в те дни. Ибо этот упрек теперь показался бы неотесанным и неразумным. Наши слушатели не считают своим долгом научиться быть учителями; по крайней мере, не в церкви, а посредством познания, которого можно достичь в ней. Они считают, что для них этого достаточно, если в лучшем случае они смогут услышать это с некоторой пользой для себя. Но в первобытные времена дело обстояло иначе. Каждая церковь была тогда семинарией, в которой
были предусмотрены и подготовлены не только для продолжения проповеди Евангелия как таковой, но и для призвания, собирания и обучения других церквей. Поэтому, когда церковь была впервые основана служением апостолов, она какое-то время находилась под их непосредственным присмотром и наблюдением, а затем обычно поручалась ими на служение некоторым евангелистам. Они все больше и больше обучали их тайнам религии и направляли их в использовании всех средств, с помощью которых они могли возрастать в благодати и познании. И в таком состоянии они оставались до тех пор, пока не нашлись некоторые из них, готовые стать надзирателями и наставниками над остальными, 2 Тим. 2:2; Деяния 14:23; Тит. 1:5. После их смерти другие должны были быть призваны и выбраны церковью из своей среды для той же работы. Таким образом были предусмотрены сохранение и последовательное распространение церквей; природа и закон всех обществ, а также установление и любовь Христа к Его церквям соответствуют природе и закону всех обществ, чтобы они в соответствии с Его назначением могли продолжать и сохранять свое существование и порядок. И этот курс, а именно то, что учителя церкви должны обучаться этому в церкви, оставался неизменным до тех пор, пока общественная школа в Александрии не стала прецедентом для других мест смешанного изучения философии и религии; что через некоторое время развратило обоих, а в конечном итоге и всю саму церковь.
То же самое было и прежде в синагогах иудеев. У них были общественные учителя закона, которые были их раввинами, или διδάσκαλοι. Через них другие, их ученики, сидя у их ног, пока они учили и проповедовали, были наставлены в знании этого; как Павел приводит пример на себе и своем учителе Гамалииле, Деян. 22:3.
И среди этих учеников особенно преуспели те, кто извлек выгоду больше других, как утверждает Павел, «выше равных ему» (то есть те, кто пользовался с ним одним и тем же временем и средствами), Гал 1:14, впоследствии сами были созданы и призваны быть διδάσκαλοι, или учителями.
И люди в те дни не только учились в церкви, чтобы впоследствии иметь возможность учить ей, но также и для того, чтобы они могли способствовать делу Евангелия в других местах: ибо из церквей вышли те, кто был использовались при распространении
Евангелие обычно; которому теперь невозможно подражать, если только не будет восстановлен весь древний порядок, чего мы еще не ожидаем. Поэтому слушателей в церкви обучали не только тому, что могло быть достаточным для их собственного назидания, но также всему, что было необходимо для назидания других; способность, к обучению которой они должны были стремиться.
Я не говорю, что это была обязанность всех слушателей. Каждый не должен был трудиться, чтобы извлечь выгоду из слова о том, что он сам может быть учителем. Многие вещи могут необратимо лишить разных людей возможности заниматься такой работой или офисом. Но, тем не менее, в те дни это могло быть обязанностью многих, особенно в той еврейской церкви; ибо это была великая семинария проповедников для всего мира в то время, когда закон должен был исходить из Сиона и целебные воды из Иерусалима. И было две причины, почему служение иудеев было так необходимо и полезно для мира, в результате чего язычники оказались перед ними должниками из-за участия в их духовных делах; не только то, что принадлежало им изначально и принадлежало им до того, как язычники проявили к ним какой-либо интерес, но и потому, что через их служение они были переданы им, Рим. 15:27:—1.
Потому что, обратившись ко Христу, они сразу же сделали большой прогресс в познании. Ибо они прежде получили семена и основания всех евангельских истин в Священных Писаниях Ветхого Завета; и как только свет Евангелия засиял в их сердцах, все прояснилось для них от истинного смысла тех принципов, которым они были наставлены прежде и которые теперь стали им очевидны. И наш апостол сразу же обвиняет этих евреев в недостатке знания этих принципов. Но поэтому те, кто действительно извлек выгоду из слова, быстро были готовы к этой работе. С другой стороны, новообращенным из язычников, если оставить в стороне размышления о необычайном просвещении, откровении и вдохновении Духом Божьим, причастниками которых стали многие в те дни, должно потребоваться больше времени, чтобы в совершенстве научиться тайны Евангелия, для которых они были совершенно незнакомы. 2. Именно в иудейских синагогах по всему миру проповедники Евангелия начали распространять свое послание. Ибо Бог так постановил, чтобы во всех местах прежде возвещалось им об исполнении обетования, данного отцам их, Деян 13:32, 33, 46. Ныне же
это могли сделать только те, кто были евреями; ибо обращенные язычники, будучи необрезанными, не могли ни иметь доступа в свои синагоги, ни иметь признания с ними. По этой причине этим евреям было очень важно преуспевать в знаниях, чтобы они могли учить других, когда Бог в Своем провидении призвал их к этому. И поэтому случилось так, что, когда эта церковь, вскоре после ее первого основания, была рассеяна гонениями, все члены ее ходили взад и вперед, проповедуя Евангелие с большим успехом, сначала иудеям, а затем и грекам, Деяния 8:4, 11:19, 20. После этого те, кто преуспел, по-видимому, были нерадивыми и небрежными в обучении и поэтому непригодными для этой работы; в чем обвиняет их апостол.
В этом я понимаю значение этого места. Но если вы предположите, что апостол употребляет слово διδάσκαλοι в более широком смысле, обозначая каждого, кто способен наставлять других, например, своих соседей, семьи или родственников, в зависимости от обстоятельств, то обязанностью всех этих евреев было были такими учителями, и их грех заключался в том, что они не смогли так быть.
Обс. II. Церкви суть школы Христовы, в которых ученики Его воспитываются до совершенства, каждый в меру, назначенную ему и полезности для тела.
Мы можем рассматривать церковь в целом и в отношении некоторых ее отдельных членов. Во-первых, в общем, каждый, кто принадлежит к нему, должен иметь двойную цель; сначала свое собственное назидание, а затем свою полезность для других. Первое — это главная цель как служения, так и исполнения всех таинств в церкви, Еф.
4:11–13. Следовательно, это, в первую очередь, то, чему каждый должен прилежно уделять внимание; к чему их постоянно увещевают, ободряют и убеждают в Писании, как то, что от них необходимо, 2 Пет. 3:18. И те, кто пренебрегает этим, разрушают все цели любви и заботы Христа о них в Его церкви; за что они должны ответить. А отсутствие этого, в некоторой степени, является ужасным признаком приближающейся вечной погибели, как заявляет наш апостол, Евр. 6:7, 8. Церковь — это сад Христов, огороженный и орошаемый; и каждое растение, которое продолжает оставаться в увядающем и нерентабельном состоянии, в конце концов будет вырвано и выброшено. Поэтому здесь должны пробовать и проверять себя все, кто хоть сколько-нибудь заботится о
свои собственные души и которые не намерены использовать таинства Евангелия только для того, чтобы поддержать их безопасность и тем самым ускорить и усугубить их разрушение. И нет ничего более прискорбного в нынешнем исповедании христианской религии, чем прискорбная небрежность большинства из них. Они слышат это слово по большей части потому, что их направляют компания, обычаи, похоти или легкость. И они довольствуются слухами о нем, не прилагая никаких усилий к его улучшению. Так и многие души, пользуясь лучшими средствами, приходят к худшим целям. Но это еще не все. Мы должны учиться в церкви так, чтобы быть полезными другим; вопрос, о котором мало кто думает или о котором беспокоится. Но этого Христос особенно ожидает от всех членов Своих церквей. Ибо всякая церковь есть «тело Христово, и члены в особенности», 1 Кор.
12:27; то есть всего тела и друг к другу. И апостол там показывает, какое чудовищно быть бесполезным члену в теле. Каждый должен способствовать росту целого, Еф. 4:16; Кол. 2:19. Тот, кто не делает этого, мертв. Так или иначе каждый может внести свой вклад в это здание, вложив в это святилище кто-то своими талантами, кто-то своей лептой. Времена, сроки, возможности, преимущества для полезности находятся в руке Божией; но наш долг — быть готовыми к ним, а затем ухватить их. Быть публичными учителями других — удел и призвание не каждого; и выполнение этой работы без должной способности и организованного призвания запрещено, Иак 3:1; . У тех, у кого нет стад, за которыми нужно присматривать, все же могут быть семьи, родственники, дети, слуги, хозяева, которым они своим светом и знанием могут принести пользу; и от них требуется, чтобы они поступали так. Возможно, не каждый всегда и во все времена обязан «убеждать противников» и затыкать уста тем, кто противится истине; но нужно быть «всегда готовым дать ответ всякому, вопрошающему о причине упования в нем, с кротостью и страхом» (1 Пет. 3:15; и так будет, если они будут отстаивать и защищать истину, если они будут призваны страдать за нее, как мученики в прежние дни. В этих и подобных вещах заключается та польза для Тела Христова, к которой должен стремиться каждый член его посредством средств наставления, которые он предоставляет в своей церкви. А те, кто не имеет, получат свою долю с невыгодным. См. Фил. 2:15, 16. Это печальное состояние, когда человек не может ответить на этот вопрос терпимо.
вопрос: «Какая польза от тебя церкви Христовой?» Во-вторых, в частности, было бы, несомненно, хорошо, если бы некоторые люди в каждой церкви могли обучаться под наставлением именно с этой самой целью — быть готовыми стать учителями других. Господь Христос действительно усмотрит делателей на Свою жатву, но по-своему, а не с уступкой нашей нерадивости.
Обс. III. Долг служителей Евангелия – стремиться к увеличению знаний своих слушателей до тех пор, пока они также не смогут наставлять других в соответствии со своими призваниями и возможностями.
Так же поступали и те, кто учил этих евреев, и поэтому их упрекают за то, что они не оправдали своих ожиданий. Некоторые, возможно, склонны опасаться, что их слушатели узнают слишком много. Многие развращенные похоти и привязанности могут побудить их к этому; которые все направлены на себя, в отношении прибыли или репутации. И это зашло настолько далеко в вырождении Римской церкви, что привело к похвале слепого повиновения и невежества как матери преданности; Ничего нельзя придумать более противоречащего всему ходу и замыслу Евангелия. И хорошо, если никто из других не заразится той же болезнью. Даже благочестивым людям приходилось остерегаться смятения ума, когда на суде они обнаруживали, что некоторые из их слушателей, возможно, были, как Давид, «мудрее» в делах Божьих, «чем их учителя». И сам Иисус Навин был серьезен в отношении Моисея, чтобы запретить Эльдаду и Медаду пророчествовать; не в лучшем положении, как видно из ответа Моисея: «Завидуешь ли ты мне?»
Число. 11:29. Но это послужило поводом для молитвы этого святого человека, которая является для нас правилом долга: «О, если бы Бог, чтобы весь народ Господень был пророками, и чтобы Господь излил на них Дух Свой!» А для верного служителя нет большей короны и повода для радости, чем когда он может способствовать ведению любого из своих слушателей к совершенству, так что их дары и способности могут затмить его собственные, особенно если они сопровождаются смирение и святость. А те, которые или небрежны в этом деле, или, взяв на себя место и обязанность учителей, не способны к нему, предают души человеческие и понесут свой собственный суд.
ВТОРАЯ ветвь апостольского обличения состоит в заявлении о последствиях порицаемой небрежности: «Вы имеете нужду
что нужно снова научить вас, каковы основные принципы пророчеств Божиих».
Χρείαν ἔχετε. Χρείαν ἔχετε, «у тебя есть нужда» — «Это нужно из-за тебя; если тебя не научат этому снова, ты не узнаешь
«принципы оракулов Божиих». О нас говорят χρείαν ἔχειν, что мы естественно нуждаемся в тех вещах, без которых мы не можем хорошо жить, как говорит Мф. 6:8; и моральные, без которых мы не можем выполнить свой долг.
Τοῦ διδάσκειν ὑμᾶς. Τοῦ διδάσκειν ὑμᾶς. Здесь имеется антитеза между их долгом и событием, или тем, что, как было сказано выше, ожидалось от них. Справедливо ожидалось, что они будут διδάσκαλοι, «учителями»; но у них была нужда τοῦ διδάσκειν αὐτοῦς, «чтобы научить их». Πάλιν. И поэтому πάλιν, которое мы переводим «снова», может быть правильно переведено как «напротив» или «на другой стороне». "
будучи хозяевами собраний, вы, «с другой стороны», должны были быть поставлены на низшую ступень среди тех, кто учится; это высшее свидетельство вашей тупости и недостатка знаний». Τοῦ διδάσκειν, — то есть, говорим мы,
«Этому следует научить тебя»; τίνα, что «кто-то или другой должен это сделать».
Или может быть предоставлена μέ; «что я должен научить тебя». Поэтому он употребляет такое же выражение: Οὐ χρείαν ἔχετε γράρειν ὑμῖν — «Вам нет нужды писать вам»; то есть «чтобы мне написать вам», 1 Фес. 4:9. Как он прямо говорит, 1 Фес. 1:8, Ὥστε μὴ χρείαν ἡμᾶς ἔχειν λαλεῖν τι,
— «Что нам не нужно ничего говорить». Но, тем не менее, поскольку апостол говорит не о своем личном служении по отношению к ним, а об их постоянном наставлении с помощью постоянных средств, которыми они пользуются, можно на неопределенный срок оставить, чтобы «один» или «некоторые» совершали эту работу, — Этому вас следует научить.
Τίνα τὰ στοιχεῖα. Τίνα τὰ στοιχεῖα, «которые являются первыми принципами»; речь идет не только о том, какие они есть, но и о том, чем они являются. Слова, как они лежат в нашем переводе, по-видимому, намекают на то, что целью является только это, а именно, что их следует научить различать основные принципы христианской религии и надстройки на них или необходимые выводы из них; но подразумевается сама природа самих вещей. Τίνα. Их нужно было научить принципам христианской религии в том смысле, в котором они должны были быть объяснены.
Στοιχεῖον. Στοιχεῖον употребляется нашим апостолом безразлично, так что его можно понимать в хорошем или плохом смысле, в зависимости от того, чего требуют его дополнения.
Часто он применяет это к принципам и рудиментам иудейской религии или Моисеевым установлениям: Гал. 4:3, Στοιχεῖα τοῦ κόσμου, — «Начатки мира»; земное, плотское, мирское, в отличие от духовных, небесных начал Евангелия: стих 9,' Ασθενῆ καὶ πτωχὰ
στοιχεῖα, «слабые и нищие элементы», которые не могли обогатить души человеческие благодатью. См. Кол. 2:8, 20. И он использует это слово только тогда, когда обращается к иудеям или к иудеям.
Петром это слово используется в другом смысле; либо собственно, либо метафорически, 2 Пет. 3:10, 12.
Στοιχεῖα — это «первопринципы» любой вещи, естественной или искусственной, или первое основание любой науки; как буквы алфавита являются στοιχεῖα
чтения — принципы, зачатки, элементы.
Τῆς ἀρχῆς. Στοιχεῖα τῆς ἀρχῆς, — то есть τὰ στοχεῖα τὰ πρῶτα, «первоначала», как в нашем переводе; «принципы начала».
Τῶν λογίων τοῦ Θεοῦ. Τῶν λογίων τοῦ Θεοῦ, «оракулов Божиих»,
«Красноречие Деи». Λόγια Θεοῦ — Писания; обычно в Новом Завете применяется к ветхозаветным: Деяния 7:38, Ὃς ἐδέξατο λόγια.
ζῶντα δοῦναι ἡμῖν, — «Принявший живые пророчества, чтобы дать нам»;
то есть закон, «который, если человек исполнит, в нем будет жив». Иудеям ἐπιστεύθησαν τὰ λόγια τοῦ Θεοῦ, — «были вверены слова Божии», Рим. 3:2; то есть все писания Ветхого Завета: так что то, что им не было вверено таким же образом, не должно причисляться к «оракулам Божьим», принадлежащим Ветхому Завету. 1 Пет. 4:11, Εἴ τις λαλεῖ, ὠς λόγια Θεοῦ, — «Если кто говорит, как слова Божии»;
то есть пусть те, кто учит, говорят серьезно и авторитетно и во всех отношениях сообразуются с Писанием. И Писания называются так, потому что как пророчества они были даны от Бога по вдохновению, 2 Тим.
3:16, 2 Пет. 1:21.
Поэтому мы можем теперь спросить, что именно имеет в виду апостол, говоря об этих «первоначальных началах» или «началах пророчества Божия». Принято считать, что он разрабатывает катехизические принципы христианской
религия, о которой он, как предполагается, тоже упоминает в начале следующей главы; такие принципы, как новообращенные или маленькие дети, обычно обучаются и катехизируются. И, возможно, он называет их
«принципы», как евреи называют главных глав своей религии.
«fundamenta legis» — «основы права»; поскольку он также называет эти начала θεμέλιον, «основанием», Евр. 6:1. Но все же, рассмотрев эти слова и использование их в других местах, о которых говорилось выше, я прихожу к заключению, что у него другой замысел. Στοιχεῖα он в другом месте называет учреждениями закона; и λόγια τοῦ Θεοῦ своеобразно обозначают Священные Писания Ветхого Завета. Целью и назначением этих институтов, назначенных и провозглашенных в пророчествах Божиих, было прообраз Иисуса Христа, как позже более полно докажет и подтвердит наш апостол. Это было первое, чему евреи должны были научиться у них, через них и от них; а именно, что о Господе Христе, Его личности, Его служении, Его смерти и жертве свидетельство было дано Моисеем и пророками; а также то, что только эти вещи были представлены в учреждениях закона. Это были «зачатки пророчеств Божиих».
предан евреям; и этому, то есть значению, смыслу, цели и использованию их, они не научились, но их нужно было учить снова. Это заставило их склониться к своему старому иудаизму, добиться незначительного прогресса в постижении тайн Евангелия и пожелать смешать церемонии закона с его постановлениями. Но поскольку это было свойственно им, я не отрицаю, что по простой аналогии это может быть распространено на первые необходимые принципы христианской религии. И из всей этой беседы мы можем заметить:
Обс. IV. Что на Священное Писание следует смотреть, с ним советоваться и подчиняться ему как на «слова Божии».
Сознание того, что они таковы, увеличивает наш долг и направляет нас в его исполнении. Ибо оно призвано нас правильно взвесить то, что им приписывается и что принадлежит им как таковым. И это повлияет на нас с тем должным уважением и почтением, которое требуется к ним. Таким образом, мы можем рассмотреть: 1. Их эффективность и мощь. Стивен называет их τὰ λόγια.
ζῶντα, «живые слова» Бога, Деяния 7:38. Таковы они и в отношении своего Автора: они являются оракулами «живого Бога»; тогда как оракулы, которыми сатана одурманил мир, были по большей части на
святыни и могилы мертвецов; поэтому в своем идолопоклонстве израильтянам было предъявлено обвинение в том, что они «ели жертвы мертвых», Пс. 106:28. И они таковы в отношении их использования и эффективности; они «живые», потому что дают животворные пророчества тем, кто им подчиняется. «Соблюдайте это слово», — говорит Моисей, —
«ибо это жизнь ваша», Втор. 32:47. И Бог говорит, что Он дал людям заповеди, «которые, если человек будет исполнять, он будет жить в них», Иез. 20:11. И это не мешает тому, что Стефан говорит о законе, данном Моисеем, о котором наш апостол говорит, что это было «служение смерти», 2 Кор. 3:7; ибо это было не так само по себе, но по причине греха и неспособности людей сохранить это. Итак, закон не мог дать жизнь, поскольку он был слаб из-за греха, Рим.
8:3. Кроме того, Павел говорит только о предписывающей части закона с проклятием, связанным с его нарушением. Стефан говорит обо всем, как об Иисусе Христе. Эти слова сопровождаются божественной силой и эффективностью, чтобы оживить и дать жизнь тем, кто им повинуется; которое исходит от их Автора и Его силы в них, как Евр. 4:12.
Священное Писание — это не «мертвая буква», как некоторые богохульствуют, а
«живые слова Божии», то есть животворящие, животворящие; или же их сопровождает живая сила, которую они проявят и приложат к душам людей. Ибо Бог по-прежнему говорит в них с нами. Так говорит Стефан: «Моисей принял живые слова Божии, чтобы дать нам» — «не только отцам нашим, жившим в те дни, но и нам, теперь, спустя столько поколений». И таким же образом Бог через Своих пророков и апостолов продолжает говорить с нами; что придает силу и действенность их слову. 2. Авторитет. Они — «оракулы Бога», обладающие высшей властью над душами и совестью всех нас. Так и фессалоникийцы хвалятся тем, что «когда они приняли слово, они приняли его не как слово человеческое, но как оно есть в истине, слово Божие» 1
Эпист. 2:13; то есть полностью подчинить свои души и совесть власти Бога, говоря в ней и тем самым. А без этого уважения мы никогда не сможем читать и слушать Писание должным образом. 3.
Непогрешимая истина и абсолютная уверенность. Они — «оракулы Бога», который есть первая истина, чье бытие есть истина и который не может лгать. Все, что может быть ложным, несовместимо с его бытием. Предполагать, что от него может исходить что-то, что не является абсолютно истинным, значит отрицать, что он — Бог. Петр не приводит никаких других доказательств того, что в проповеди Евангелия они «следовали не хитросплетенным басням», но что они были подтверждены оракулом Божьим, 2 Пет. 1:16–21. Бог есть «Бог истины»,
Втор. 32:4; и все его слова — «слова истины», Экклс. 12:10. Только здесь души человеческие смогут найти гарантированный покой и покой. На что бы они ни опирались, какую бы видимость истины это ни имело, все же в этом может быть ложь и ложь. Прежде чем Бог дал Свои слова людям, —
то есть до того, как он послал свой свет и истину, чтобы вести и направлять их, —
они ничего не делали, а постоянно блуждали в невежестве, заблуждениях и тьме, к погибели. И поскольку кто-либо еще принимает в качестве руководства что-либо иное, кроме оракулов истины, он должен постоянно колебаться; и хотя они не всегда на самом деле обманываются, они никогда не уверены, что это так. «Я покажу тебе, что отмечено в писании истины»,
Дэн. 10:21 — единственный путеводитель для наших душ. 4. Тайны. «Оракулы»
таят в себе тайны, и под этим покровом сатана пытался скрыть свои заблуждения. Ибо в то время как слова Божии были таинственны из содержащейся в них материи, которая священна, свята, возвышенна и непостижима, он излагал себя в темных, загадочных, сомнительных выражениях, чтобы, сделав видимость чего-то таинственного, нарисовать облако тьмы над его ложью и ложью. И именно в противоположность всем мнимым тайнам языческого богослужения наш апостол, суммируя основные учения о личности и посредничестве Христа Иисуса, говорит: «Непререкающе велика тайна благочестия» (1 Тим. 3:16. Пророчества Божии таинственны по глубине и превосходству явленных, изложенных в словах истины и трезвости. И это научит нас, как нам следует вести себя по отношению к слову, этим вещам Божьим. Обычно считается, что наша обязанность — читать ее, изучать, размышлять над ней и участвовать в ее устроении в проповеди; и те, кто пренебрегает этими вещами, будут нести свое собственное суждение; но что касается способа исполнения этих обязанностей, среди лучших может случиться большая неудача.
То усердие, то благоговение, то подчинение ума и совести, ту зависимость от Бога в раскрытии Его ума и воли, которые должны постоянно сопровождать всех тех, кто вникает в слова Божии и внимает им, мы слишком часто теряемся. в.
Обс. V. Бог в бесконечной любви и мудрости распорядился своим словом так, что в нем заложены основные принципы, простые и необходимые, которые облегчают обучение, которое Он намеревается с помощью этого научить.
Люди познали эту мудрость, обучая всем искусствам и наукам. Они сначала излагают общие принципы и теоремы, которые делают основой и фундаментом всех своих последующих поучительных выводов. Итак, существуют «первоначальные принципы пророчеств Божиих».
И — 1. Они просты и их легко выучить. Сами вещи, содержащиеся в них, как было показано, глубоки и таинственны; но все они изложены так ясно, что любой бегущий может их прочитать. Это несомненная истина: то, что не ясно и ясно не раскрыто в Слове, хотя оно и истинно, и знание его очень полезно, да, необходимо некоторым людям в некоторых обстоятельствах, тем не менее, оно не принадлежит к этим «принципам». из оракулов Божьих», которые все люди обязаны знать и верить. Я мог бы рассмотреть все принципы такого рода и доказать, что все они так ясно, так полно, так ясно раскрыты, преподаны и выражены, и что в словах и терминах так подходят разуму и пониманию человека. люди, что никто, к кому приходит слово Божие, не может оставаться в неведении о нем без вины в ленивой небрежности и ужасной лени; и никто не заблуждается в них, если только их разум не одержим непобедимыми предрассудками или плотскими, развращенными и земными привязанностями. И это необходимо необходимо природе первых принципов. Они должны быть максимами, ясно и очевидно провозглашенными и утверждаемыми, иначе они совершенно непригодны для того, чтобы стать первыми принципами познания любого рода.
2. Они таковы, что их учат, принимают, верят должным образом, путь человека к совершенству ясен; они имеют такое влияние на все другие священные истины, которые на самом деле являются лишь выводами из них или меньшими потоками из того благословенного источника, который содержится в них, -
и сделайте так, чтобы они соответствовали и готовили их разум, чтобы они имели легкий доступ к нему. Поскольку умы людей должным образом наделены этими «первоначальными принципами оракулов Божьих», непостижимо, как они могут преуспевать в познании глубочайших тайн, и притом должным образом. Действительно, если, когда люди обучены этим принципам, они становятся беспечными и небрежными, как будто они уже получили достаточно и им не нужно искать дальше, как это бывает со многими, они не принесут им никакой пользы. Тот, кто закладывает фундамент дома и пренебрегает строительством, найдет в нем лишь жалкое убежище во время бури. И
в то время как Бог задумал знание этих принципов как средство для дальнейшего роста и совершенствования, откуда они и названы так, там, где этой целью пренебрегают, Он уничтожает другое достижение, так что оно становится совершенно бесполезным. Но там, где этот фундамент заложен хорошо, где эти принципы должным образом изучены и усовершенствованы, как им следует быть, они делают путь гладким и легким к более высоким степеням познания; Я имею в виду тех, кто трудолюбив в использовании средств. И это, поскольку делает очевидным наш долг по отношению к ним, дает большое ободрение в его исполнении. Нам следует их изучить, потому что это принципы; и нам рекомендуется их изучать, поскольку они открывают путь к дальнейшему совершенствованию.
3. Они таковы, что, если они не изучены должным образом, правильно не поняты и если ум не одержим ими, все усилия по достижению более высоких достижений в свете и знании нелепы и окажутся бесплодными. Да, некоторые достигают; и, среди прочего, такое пренебрежение приводит к различным последствиям, все опасным, а некоторые и пагубным. Ибо (1) Некоторые склонны прибегать к туманным рассуждениям, как сами по себе, так и по способу их откровения, прежде чем они познакомятся с этими «основными принципами пророчества Божия».
И постоянно происходит одно из этих событий; ибо либо они «всегда учатся и никогда не приходят к познанию истины», утомляя себя поисками таких вещей, которые они не могут ни постичь, ни привести к правильному пониманию; или же «тщетно возгордились своими плотскими умами», полагая, что они знают какую-то чудесную вещь, превосходящую обычный уровень других людей, тогда как они ничего не знают так, как должно, ничего относительно ее надлежащих принципов. (2) Это причина, по которой так много людей, проявляя трудолюбие и усердие в слушании Слова, тем не менее учатся, преуспевают и получают так мало прибыли. Всякая проповедь, по крайней мере по большей части, предполагает знание этих основных принципов; без чего ни одно слово, сказанное там, не может быть понято. Поэтому многие, не знакомые с ними, неизбежно должны потерять то преимущество проповеди слова, которого в противном случае они могли бы достичь. И это был тот самый случай между нашим апостолом и евреями, который поставил его в такое затруднительное положение. Он знал, что его долг — возвещать церкви «всю волю Божию».
и что в самых глубоких и загадочных истинах Евангелия так
доводя их до совершенства; но он также обнаружил, что для многих эти вещи окажутся бесполезными, потому что их разум еще не был хорошо укоренен в «основных принципах оракулов Божиих». Это поставило его в затруднительное положение, о котором он говорит в начале шестой главы. И вот это происходит между нами. Нам часто бывает грустно осознавать, что многие из наших слушателей, по-видимому, не получают никакой пользы от лучших наших усилий из-за своего незнания предполагаемых принципов и основ того, что мы представляем. Поэтому они слышат и уходят, совершенно не интересуясь услышанным; и, может быть, жаловаться на проповедь или проповедника, когда ошибка заключалась исключительно в их собственном понимании. Но поскольку нам следует ради некоторых настоящих новичков заняться их обучением этим фундаментальным принципам религии; поэтому и нам не следует, уступая их лени и небрежности, которые по неосторожности пренебрегли знакомством с ними, прекращать наши усилия вести более прилежные и процветающие души к совершенству, - и Павел не сделал бы этого в этом месте. Тем временем, родители, учителя, служители, все в их различных положениях и способностях, должны осознавать, насколько важно, чтобы все те, кто находится под их опекой или под их контролем, были хорошо обучены этим «основным принципам пророчества Божии». (3) Именно поэтому массы так легко соблазняются глупыми и глупыми заблуждениями, которые разрушают основание истины и веры в тех, кто их придерживается. Им предлагаются вещи под благовидными предлогами, которые на первый взгляд кажутся чем-то превосходными и необычными и, насколько они могут понять, не имеют никакой дурной тенденции; но после того, как они приняли их и оказались под их властью, обнаруживается, когда уже слишком поздно, что они фактически отреклись от основания Евангелия и теперь попали в ловушку, которую невозможно разорвать, ибо для их жизни.
4. Эти принципы таковы, что если только они известны, принимаются, им верят, им подчиняются, при условии, что их прогрессу в познании не препятствует собственная небрежность, предрассудки или похоти людей, они могут достичь цели веры и послушания, в спасение их душ. Они таковы, что без четкого знания о них у взрослых Писание ничего не говорит о какой-либо возможности достижения жизни и бессмертия. И, как было заявлено ранее, знание о них, если они не усовершенствованы должным образом для увеличения света, согласно
означает, что мы наслаждаемся, это невозможно; но если предположить, что человек знакомится с этими принципами оракулов Божьих, из-за отсутствия средств и преимуществ, которые могли бы вести его к совершенству в познании других принципов истины, полезных и необходимых в своих местах и обстоятельства, даже если он их не знает или впадает в заблуждения относительно них, не противоречащие принципам, которые он получил, и не разрушающие их, они в своем роде достаточны, чтобы вести и вести его к покою с Богом. И поскольку это соображение не даст ни малейшего одобрения лени или небрежности любого, кто пользуется или может пользоваться преимуществами возрастания в познании Бога и Господа нашего Иисуса Христа; так что это облегчение для тех, кто из-за слепоты своих мнимых наставников или по какой-либо другой причине не имеет средств для дальнейшего улучшения.
И из того, что было сказано, становится ясно, насколько важно для нашей веры и послушания быть хорошо сведущим в основных принципах религии, а также то, какой непростительной ошибкой являются те, кто в течение какого-либо времени наслаждался средства обучения, признанные здесь дефектными.
Обс. VI. Тем, кто живет проповедью Евангелия, неприятны великие и провоцирующие грехи, если они усердно не наблюдают за ними.
Таково было положение упомянутых здесь евреев. Но об этом, как и об опасности подобных грехов, мы должны поговорить позже.
В-ТРЕТЬИХ, следует, как иллюстрация того, что ранее было предъявлено евреям и с той же целью: «И стали теми, кто нуждается в молоке, а не в твердой пище». Этот намек выбрал апостол, чтобы показать им состояние или состояние, в которое они были доведены своей греховной небрежностью, а также чтобы дать жизнь и силу его обличению; и поэтому продолжает его до конца главы.
Хорошо. Γεγόνατε, «вы стали». Это слово можно понимать в двояком смысле; для,-
1. Это может означать: «Очевидно, кто ты есть и в чем ты нуждаешься».
Возможно, некоторые думали о вас иначе из-за вашего
профессия и время обучения, которое вам понравилось. У вас было «имя, чтобы жить» и, возможно, вы находились в очень процветающем состоянии, будучи первой церковью в мире, матерью в каком-то смысле всех других церквей и такими, которые имели привилегии, которых никогда не было ни у одной другой церкви. имел или когда-либо буду наслаждаться. Но после суда выясняется, насколько вы были тупы и ленивы, насколько вы невежественны и как мало вы улучшили свой сезон». И подобным же образом однажды станет очевидным, что многие церкви и люди, которые хорошо выглядят благодаря своим внешним привилегиям и удовольствиям, окажутся, когда они будут приведены в равновесие святилища, легкими. , пустой, мертвый и во всех отношениях недостаточный. Но в мире все изменилось.
Сегодня церкви пользуются уважением или претендуют на это уважение, ссылаясь на древность, внешний порядок, торжественность форм и кажущееся священным величие, без малейшего уважения к свету, знанию и святости своих членов. Во времена апостолов все было не так.
Если церкви, входящие в их состав, не преуспеют в благодати, познании и святости, они не будут уважать внешние вещи, хотя они никогда не будут такими хорошими по своему месту и порядку, но будут отягчающими грехами и осуждением бесполезных проповедников. И в этом может быть смысл выражения γεγόνατε, «вы стали»; ибо так много вещей в Писании, как сказано тогда, когда они становятся явными или кажутся таковыми.
2. Может быть, апостол этим выражением обозначает упадок и упадок в них. «Вы стали», то есть теперь, «тем, кем раньше вы не были». Итак, Златоуст на месте: Οὐκ εἴπε χρείαν ἔχετε, ἀλλὰ γεγόνατε χρείαν
ἔχοντες· τοὐτεστι ὑμεῖς ἠθελήσατε, ὑμεῖς ἑαυτοὺς εἶς τοῦτο κατεστήσατε,
— «Это то, до чего вы сейчас дошли». Их учили, и они узнали суть Евангелия; но теперь, из-за своей беспечности, забывчивости и отсутствия трудолюбия, чтобы возрастать в благодати и знании, они погрузились в великую тьму, невежество и смятение. И известно, что среди профессоров это не является чем-то необычным. По своей невнимательности, греховной небрежности, мирскому помышлению они теряют те знания, которых достигли; и из-за извращенного продолжения такого злого пути по праведному суду Божьему у них отнято даже все, что они, казалось, имели.
Знание может быть потеряно так же, как и святость, по крайней мере, в отношении ее степеней. И это наиболее вероятно, судя по характеру и содержанию всего его
рассуждать, что это и есть то зло, в котором обвиняет их апостол; что достаточно показывает величие их греха и опасность их положения. Ибо хуже с теми, кто по своей собственной несостоятельности потерял то, чего они достигли на путях Божиих, чем с теми, кто так и не достиг того, что было их долгом сделать; ибо потеря света и знания происходит по причинам более огромной вины, чем обычно делает или действительно может сделать простое незнание их.
Χρείαν ἔχοντες. Какими они стали в отношении своего состояния и положения, апостол выражает тем же примером. 1. Положительно; они были теми, кто нуждался в γάλακτος, в «молоке». 2. Отрицательно; καὶ οὐ στερεᾶς
τροφῆς, «и не из крепкого мяса». Χρείαν ἔχοντες, в том же смысле, что и χρείαν ἔχετε раньше; только в сочетании с γεγόνατε это может означать их упадок и упадок в худшее состояние, чем то, в котором они находились прежде:
«Вы пришли, чтобы оказаться в нужде». В предлагаемом подобии слово Божие сравнивается с пищей и различными ее видами, как по их природе, так и по назначению; ибо это пища наших душ. А натуральная пища различается апостолом в этом месте на «молоко» и «твердое мясо»;
что дает нам также разделение пророчеств Божиих на две основные главы, отвечающие в отношении употребления этих двух видов пищи.
Γάλακτος. 1. Позитивно: «Вам нужно молоко». Все слово Божие, возможно, иногда совершенно сравнивают с молоком из-за его чистоты и свободы от разлагающих примесей, поэтому оно пригодно для питания: 1 Пет. 2:2: «Как новорожденные младенцы, возлюбите чистое словесное молоко, чтобы от него возрасти вам». Нет ничего более естественного питания, чем молоко; и это вредно только тогда, когда тело окружено препятствиями. Этим в уме, относительно слова, апостол в том месте предостерегает нас изгнать 1-й стих: «Посему, отложив всякую злобу и всякое коварство, и лицемерие, и зависть, и злые речения, как новорожденного детки». Подобным же образом поступает и Иаков, гл. 1:21.
В этом месте, говорю я, предполагается, что всё Евангелие, всё слово Божие, которое есть пища наших душ, сравнивается с молоком. Но я скорее считаю, что и здесь имеются в виду некоторые особые части или учения слова, соответствующие состоянию тех, к кому обращается апостол. Он называет их «новорожденными младенцами»; то есть люди, недавно обращенные ко Христу, и они могут быть лишь слабыми в вере. Это он советует искать
подходящая пища в слове для питания их душ или укрепления их в вере и послушании; и это те простые учения истины, которые были пригодны для тех, кто еще не был способен к высшим тайнам. Таким образом, только некоторые части слова и некоторые вещи, о которых говорится в нем, сравниваются с молоком как по природе, так и по обычному использованию. Это пища, которая легко переваривается и не требует большой силы природы, чтобы превратить ее в питательную пищу; и поэтому является обычным питанием для младенцев, детей и больных, которого недостаточно для поддержания здоровья и сил людей совершеннолетнего и здорового телосложения. Так и наш апостол использует то же сравнение, 1 Кор. 3:1, 2: «И я не мог говорить с вами, братия, как с духовными, но как с плотскими, как с младенцами во Христе. Я питал вас молоком, а не мясом, ибо доселе вы не были можете вынести, да и теперь не можете». Используется то же подобие, то же распределение частей, что и в этом месте. Причина, по которой детей кормят молоком, заключается в том, что они хотят, чтобы сила природы переварила более крепкое мясо; поэтому он говорит, что они могли рожать молоко, но не крепкое мясо духовно. Таким образом, очевидно, что здесь апостол понимает под «молоком»:
а именно, такие учения истины, которые он называет «первыми принципами оракулов Божьих», — простые и фундаментальные истины; на такое они в какой-то мере могли бы быть способны, но не на великие и глубокие тайны Евангелия. И он объявляет, кого он имеет в виду под этими «младенцами», даже такими, которые «плотские»; то есть такие, которые из-за своего потворства своим плотским страстям держали свои души в слабом и расстроенном состоянии в отношении духовных вещей.
Это их состояние, будучи следствием их собственного греха, было огорчением и разочарованием для того, кто задумал и искренне желал довести их до совершенства, «до мужа совершенного, в меру возраста полнота Христова». И это великая цель служения церкви, Еф. 4:12,13, для всех, кто верен в исполнении своего служения, немалая проблема, когда они обнаруживают, что их слушатели не настолько преуспевают, чтобы быть способными принять высшие тайны истины. Для них тяжело либо всегда останавливаться на первых зачатках религии, либо заниматься вещами, которые, как они боятся, превосходят возможности их слушателей. Их радость и удовлетворение состоит в том, что они рассеивают тайны Евангелия и Царства Божьего. настоящего документа
у нас есть самый выдающийся пример в лице нашего апостола. Его сочинения и проповеди в церквях были такими же, как он заявляет в разных местах. И мы видим, что большая часть его посланий занята возвещением глубочайших тайн воли, мудрости и замысла Божия. И по этой причине некоторые теперь воспринимают его как человека, чьи сочинения неясны и трудны для понимания; ибо люди начинают не бояться возлагать стыд и вину за свое невежество на мнимую безвестность его сочинений. Таким образом, эти евреи нуждались в молоке, и то не из-за слабости своего телосложения, а из-за того, что они заразились дурной привычкой ума.
Στερεᾶς τροφῆς. 2. Отрицательно: он говорит, что им не было нужды в «крепком мясе»; то есть в их нынешнем состоянии было нецелесообразно ставить перед ними эту задачу, если только они предварительно не были достаточно возбуждены из-за своей глупой небрежности. Στερεὰ τροφή — «мясо, дающее твердую пищу». Итак, как вообще все главные тайны Евангелия, вся та мудрость, которую он проповедовал ἐν τοῖς τελείοις, 1 Кор. 2:6 — «к» (или «среди»)
Под «совершенными» или взрослыми, выросшими до некоторой степени в росте Христовом, подразумеваются здесь; поэтому он особенно уважает то, что принадлежит к священству и жертве Христа. Это твердая пища для душ здравомыслящих верующих. И таким образом христиане смогут должным образом оценить свое духовное здоровье, силу и рост. Если основательные учения о служении Христа, особенно о Его священстве и жертве, соответствуют их разуму и привязанностям, если они находят в них пищу и духовную пищу, это является хорошим свидетельством их прогресса в познании Христа и Евангелия. .
Но если такие вещи не имеют ни вкуса, ни удовольствия для их духовного аппетита; если они с трудом переваривают их и не находят в них пользы, то очевидно, что они слабы и немощны, как далее доказывает апостол в следующих стихах.
И мы можем заметить, исходя из первого смысла этого выражения: «Вы стали» —
Обс. VII. Наступит время, когда лживые и бесполезные профессора будут выявлены и раскрыты либо к их нынешнему убеждению, либо к их вечному замешательству.
И из второго смысла этого можно заметить:
Обс. VIII. Что люди часто тайно становятся все хуже и хуже от исповедания и средств благодати. О причинах и путях этого см. наше изложение в гл. 4:13.
Обс. IX. В Писании есть положения истины, пригодные для духовного наставления и назидания всякого рода людей, принадлежащих Иисусу Христу. Есть в нем и «молоко», и «крепкое мясо».
Ученики Христа всегда были и всегда будут в этом мире разными по роду, размеру и способностям. В доме Божием есть всякие сосуды, в меньшем и большем количестве, чаши и кувшины, Ис. 22:24. В церкви есть младенцы, юноши и отцы, 1 Иоанна 2. Есть среди слушателей Евангелия люди здоровые, здоровые, цветущие; и тех, кто слаб, болен и немощен. Их различный возраст и способности, с их различными мерами возможностей и усердия, их искушениями и жизненными обстоятельствами делают это разнообразие необходимым и неизбежным, - как в одном и том же стаде овец есть и ягнята, и сильные овцы, и овцы, превосходящие молодняк. . Итак, в доме, где живут вместе старики, и сильные мужчины, и дети, и младенцы, и здоровые, и больные, если все они будут привязаны к одной и той же диете или пище, некоторые из них обязательно должен погибнуть. Но мудрый домовладелец обеспечит их по-разному, в зависимости от их состояния и способностей, то, что будет полезно и удобно для них всех; и главная мудрость домоправителя состоит в том, чтобы раздать каждому соответствующую ему долю. Так и в церкви Христовой, которая есть семья Божья; и поэтому великий Домохозяин приготовил свою небесную манну в соответствии с духовным аппетитом и пищеварением каждого из них. Как после получения манны все собрались ל
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аппетит и нужда, – так устроена небесная манна слова, чтобы каждый имел то, что ему подходит. В мире, как было сказано в древности, есть броды, по которым может перейти ягненок, и глубины, где может переплыть слон. В нем содержатся простые доктрины и основные принципы, необходимые всем; и есть истины более глубокого поиска, которые некоторым полезны.
И относительно всего этого мы можем заметить: 1. Что Господь Христос особенно заботится о слабых, молодых, больных и немощных людях.
его стадо. Действительно, следует провести различие между теми, кто так непобедим из-за своих природных немощей, искушений и нежности в путях религии, и теми, кто стал таковым из-за своего собственного пренебрежения и лени, как это было с этими евреями. Последних следует строго увещевать и упрекать; но к первым Христос проявляет особую нежность и сострадание. Поэтому, во-первых, Он поручает Петру заботу и заботу о Своих агнцах, Ин 21:15. И такую же любовь он проявляет и к самому себе, будучи великим Пастырем овец, Ис. 40:11. Он будет заботиться обо всем стаде согласно должности и долгу пастыря, но особую заботу он будет уделять своим ягнятам и тем, у кого есть детеныши; и в строгости, которую он угрожает лжепастырям и праздным, он главным образом относится к их пренебрежению к больным, немощным, сломленным и изгнанным, Иез.
34:4. Поэтому в устроении Евангелия о них необходимо тщательно заботиться и тщательно обеспечивать их пищей или питанием, соответствующим их состоянию и состоянию. И не только это, но и во всем с ними следует обращаться с той же кротостью, нежностью и кротостью, которую проявляет к ним Христос. Однажды он призовет некоторых к ответу за грубое и жестокое обращение с его ягнятами.
Препятствовали ли они им питаться согласно их потребностям, или выгоняли их с пастбищ, или применяли к ним дополнительную жестокость, все это должно быть объяснено любовью и заботой Христа. Но 2. Радость Христа – в тех, кто преуспевает и силен в вере, как те, от кого Он получает наибольшую честь и славу. Поэтому мы должны стремиться к тому, чтобы все они были такими, которые могли бы питаться твердой пищей и питаться ею, что является более глубокими тайнами Евангелия. Притворяться, исходя из заботы Христа о слабых, что другие, более глубокие и таинственные истины, которые апостол сравнивает с «крепкой пищей», нет необходимости исследовать, является в высшей степени кощунственным. К этому приходят некоторые; они думают, что нам не нужно исследовать главные тайны Евангелия, а нужно принять простые уроки нравственности, которые даются нам в нем и в других хороших книгах. Но более высокое размышление о мудрости Божией люди едва ли смогут смирить с виной. Для чего Он открыл нам это? Почему он записал это откровение в своем слове? Почему он поручает провозглашать и проповедовать весь свой совет, открытый таким образом? Конечно, никогда не было ничего более неразумного, чем предоставление Церкви Священного Писания, если оно
Мы не обязаны стремиться ознакомиться с главными вещами, содержащимися в нем. Но эти люди, похоже, не знают замысла Бога в отношении Его церкви. Они могут научиться этому, если захотят, от нашего апостола Еф. 4:7–14. Дело не только в том, что люди могут иметь столько света и знаний, веры и послушания, что будут как бы служить своей цели, чтобы привести их, наконец, на небеса, хотя никакие мнимые меры этих вещей не достаточны для этой цели; где люди покоятся в них, пренебрегая дальнейшими достижениями. Но Бог стремится привести людей к более ясным открытиям Его мудрости, благодати и любви, чем они достигли до сих пор; в более близкое общение с самим собой; к более полному росту в свете, знаниях, вере и опыте; что он и делает в истинах, которые они презирают. Поэтому и эти истины и учения, которые апостол называет «крепкой пищей» для «совершеннолетних», также следует исследовать, исследовать и проповедовать. Поэтому, следовательно, будет следовать вообще: 1. Мудрость распространителей Евангелия состоит в том, чтобы учитывать, какие доктрины наиболее подходят способностям и состоянию их слушателей. И, в частности, 2. Что нелепо и бесполезно наставлять в великих тайнах Евангелия тех, кто еще не заложил основательно его основание, в понимании наиболее распространенных и очевидных принципов Евангелия; что апостол подтверждает и иллюстрирует: Стихи 13, 14: «Ибо всякий, употребляющий молоко, неумел в слове праведности, ибо он младенец. А крепкая пища принадлежит совершеннолетним, даже тем, которые, по причине использования их чувства тренируются, чтобы различать добро и зло».
Эти стихи содержат дальнейшую иллюстрацию и подтверждение того, что было сказано ранее; и в отношении евреев добавляется причина, почему они нуждались в молоке, а не в твердом мясе. С этой целью апостол дает описание двух упомянутых выше типов слушателей.
Во-первых: О тех, кто употребляет молоко, стих 13; то есть, кто должен так поступать.
Во-вторых, о тех, кому более подходит крепкая пища, стих 14. О первом он говорит: «Всякий, употребляющий молоко, неискусен в слове праведности». Может быть, рассуждения апостола показались бы более ясными, если бы подлежащее и предикат этого положения были изменены; как если бы он сказал: «Неумелые в слове праведном нуждались в молоке». И поэтому он
говорит в следующем стихе, где сказано, что те, кто «совершеннолетние» и «чувства которых упражнены в различении добра и зла», нуждаются или употребляют «острую пищу». Но все идет к одной и той же цели. Сказав им в предыдущем стихе, что они «те, кто нуждается в молоке», он описывает в этом, что это за люди, находящиеся в таком состоянии, даже такие, которые «неискусны в слове праведности»; такие
"детки".
Это еще не все. Πᾶς ὁ μετέχων γάλακτος, «quisquis Milke Participatur». Вот о чем идет речь: каждого, кто из числа тех, которые по немощному, немощному своему состоянию и состоянию должны кормить и вскармливать молоком. Что это за молоко, для чего оно предназначено и что им следует кормить, уже объявлено.
Здесь оно упомянуто только для того, чтобы повторить предмет, о котором идет речь и который предстоит описать далее. Ибо он есть, —
Ἄπειρος. Ἄπειρος λόγου δικαιοσύνης. «Неумелый», — говорим мы. «Рудис»,
«неопытный». Вернее, «тот, у кого нет опыта», как на полях нашего перевода. Поэтому любого человека называют «inexpertusarmumum», «неопытным в оружии». И Давид снял с себя доспехи Саула, которые, без сомнения, превосходны сами по себе, потому что он не был настолько натренирован в таком оружии, чтобы быть готовым и опытным в обращении с ним. Ἄπειρος — это тот, кто «не знаком» с какой-либо вещью, как с точки зрения ее природы, так и с точки зрения ее использования. И когда это относится к разуму, не будет ошибкой перевести это как «недостаток умения», «неумелость».
И это говорится не о том, кто совершенно невежественен в каком-либо вопросе, а о том, кто, имея некоторые общие знания о нем, не способен мудро управлять им и улучшать его до должной цели. И это сказано в отношении
«слово правды».
Λόγου δικαιοσύνης. Λόγου δικαιοσύνης. Думается, что по δικαιοσύνη
здесь имеется в виду τελειότης, — λόγος τελειότητος: и это ставится вместо τέλειος: и λόγος τέλειος то же самое, что и σοφία, 1 Кор. 2:6 и γνῶσις, Еф. 3:10. Но все, что нам нравится или воображается, можно таким образом собрать из любого слова или текста, перескакивая от одного предмета к другому без какой-либо причины или следствия. Это «слово праведности» — не что иное, как слово или учение Евангелия. Это λόγος σταυροῦ, «слово о кресте», исходя из его основного предмета, 1 Кор. 1:18; и это λόγος δικαιοσύνης по своей природе, использованию и цели. В этом праведность Божия
открыто нам, Рим. 1:17; и праведность Христа, или Христос, поскольку Он есть «конец закона, к праведности всякого верующего»
ПЗУ. 10:4, и только так провозглашается путь праведности: что именно Бог одобряет и принимает, и как мы начинаем интересоваться этим; как мы увидим позже более подробно.
Нельзя сказать, что евреи совершенно невежественны в этом вопросе.
«слово праведности», ибо они признавали и исповедовали Евангелие; но только для того, чтобы быть «неумелым» в этом, особенно в великих тайнах этого, которые он теперь сообщал им. Они не достигли отчетливого и ясного понимания истин Евангелия, чтобы иметь возможность использовать их для достижения своих целей; или они не испытали на себе своей силы, эффективности и реальности.
НИЧЕГО. Наконец, апостол дает общую причину всего этого состояния и состояния, откуда так бывает с каждым: Νήπιος γάρ ἑστι. — С таким человеком иначе и быть не может, ведь он еще младенец. Таким образом, в прежних словах Он намеревается не употреблять молоко время от времени, а питаться только молоком. Таковы νήπιοι. Это слово используется для обозначения либо самых маленьких детей, которых мы называем младенцами, либо таких, которые слабы и глупы, как они. Имеется в виду первый тип людей, которые питаются только молоком. Детям свойственны различные качества, такие как простота, невинность, покорность, слабость и невежество. И поскольку они различны, верующих иногда сравнивают с ними по некоторым из этих качеств; и иногда им запрещается походить на них по отношению к другим из них. Давид говорит о себе, что он был «отнят от груди» из-за своего подчинения и подчинения своей воли воле Божией, Пс. 131:2. И наш Спаситель требует, чтобы мы приняли Царство Божие, как маленькие дети, извергая те извращенные и неуравновешенные привязанности и страсти, которые способны задержать нас в исполнении нашего долга, Мф. 18:3, Луки 18:17; и, с другой стороны, в отношении той слабости, невежества и непостоянства, которым они находятся под властью, нам запрещено уподобляться им, 1 Кор. 14:20, Еф. 4:14. Здесь уважение к младенцу обусловлено именно этими последними качествами.
«Таких, — говорит Златоуст, — которых надо кормить молоком, ибо, предоставленные самим себе, они будут брать в рот грязь и солому». И ясно, какого рода людей имеет в виду апостол в этом описании: они
например, наслаждающиеся домостроительством слова или те, кто делал это в течение некоторого времени, но из-за своей собственной лени и небрежности добился незначительного или вообще никакого успеха в духовном познании. Такие люди — младенцы, нуждаются в молоке и не способны научить более небесным тайнам Евангелия. И мы можем заметить, что:
Обс. I. Евангелие – единственное «слово праведности» само по себе и для нас.
Совершенно напрасно будет искать какую-либо материальную заботу о праведности где-либо еще. Закон изначально был словом праведности как сам по себе, так и для нас. Поскольку это было в наших сердцах, это было тем действием праведности Божией в нас, благодаря которой мы стали сообразными и подобными Ему; в чем была наша праведность, Еф. 4:24, Кол. 3:10, Экклс. 7:29.
Написанное на каменных скрижалях, оно было записью того, что было сотворено в наших сердцах, представляя праведность Божью объективно с точки зрения доктрины, в то время как другая представляла субъективно с точки зрения принципов. Сумма его заповедей и обещаний сводилась к следующему: «Делай это и живи»; или: «Человек, делающий то, жив будет ими», Рим. 10:5, из Лев. 18:5; Иезек: 20:11; Втор. 30:14. Следовательно, это было во всех отношениях полное слово праведности. И во всех случаях в Писании оно именуется справедливым или праведным, святым, равным, добрым; такие, в которых прославлялся Бог, и у человека не было причин жаловаться. Но теперь, с появлением греха, этот закон, хотя и продолжает оставаться вечно праведным сам по себе, тем не менее, он больше не является для нас словом праведности. Более того, это стало поводом для большего греха и большего гнева и, в обоих случаях, для увеличения расстояния между Богом и нами; которые противоречат той праведности, о которой первоначально было слово, Рим. 4:15, 7:10–13. Мы были мертвы, и оно не могло дать жизни; и после того, как мы когда-то были грешниками, это ничего не могло сделать для того, чтобы сделать нас праведными, Рим. 8:3, 4. Поэтому Евангелие теперь является единственным «словом праведности» как само по себе, так и для нас. Это так декларативно, как единственное средство его раскрытия; и это настолько эффективно, что является единственным средством его передачи нам.
1. Это так декларативно, потому что «в этом открывается правда Божия», Рим. 1:17. Сначала это было обнаружено законом; но что касается нашего интереса к нему и пользы от него, то это происходит только благодаря Евангелию. За то провозглашение праведности Божией, которая остается в законе,
каким бы чистым и святым оно ни было само по себе, оно не порождает в нас праведности и не дает нам мира с Богом. Следовательно, это делается только посредством Евангелия, и то по нескольким причинам. Для,-
(1) В этом праведность и строгость Бога по отношению к греху раскрываются более полно, чем когда-либо они были или могли бы быть раскрыты в законе, в его санкции или самом суровом исполнении. Это правда, наш апостол говорит нам, что «законом познается грех», то есть то, что он есть или что есть так; но знание того, чего оно заслуживает в праведности Божией, более открыто проявляется благодаря Евангелию. Если бы Бог исполнил приговор закона всем преступникам, Он тем самым заявил, что не простит греха; но в Евангелии он заявляет, что не мог бы сделать это с честью своей святости без равной цены и удовлетворения. Его праведность и суровость по отношению к греху полнее проявляются в страданиях и жертве Христа для искупления греха, которые являются основой Евангелия, чем когда-либо в законе или посредством закона, Рим. 3:25, 8:2, 3.
(2) Верность Бога в исполнении Своих обетований часто в Писании называется Его «праведностью»; и это так. И первое явное обещание, которое Бог когда-либо дал Своим творениям, касалось Христа и Его пришествия во плоти, Быт. 3:15. Из этого произошли все остальные обетования Божии, как из их источника и источника; и от достижения этого зависят все их достижения. Ибо если это не исполнится, то, как бы ни выглядело это, то ни одно обетование Божие еще не исполнилось от создания мира. Таким образом, только от этого зависело провозглашение праведности Божией, поскольку она состоит в Его верности. И это делается посредством Евангелия, которое является провозглашением верности Бога в исполнении этого древнего, первоначального обетования, Рим. 15:8; Луки 1:70; Деяния 3:18, 24–26.
(3) Только в ней возвещается и раскрывается праведность, которую Бог требует, одобряет и принимает. И это часто еще называют
«правда Божия», 2 Кор. 5:21, Рим. 10:3; или «праведность от Бога по вере», Фил. 3:9. Бог требует от нас не праведности, открытой в законе, зная, что это невозможно для нас; но это только та праведность, в которой «Христос есть конец света».
закон к праведности всякому верующему» (Рим. 8:3, 4, 10:3, 4).
Следовательно,-
2. Евангелие является декларативным словом праведности, потому что оно одно открывает нам нашу собственную праведность; то есть того, чего Бог требует от нас и примет от нас. Это великий вопрос человечества, еще не полностью ожесточенного во грехе, то есть того, кто еще наполовину не находится в аду, а именно, что им следует делать ради праведности, чтобы предстать перед Богом, чтобы ответить на Его справедливость и быть принято с ним; ибо таковы цели нашей праведности, это она должна сделать, иначе она не принесет нам пользы. Здесь человечество, предоставленное себе и закону, будет скитаться вечно, пока не будет поглощено вечной погибелью; и к этой цели они проложили тысячу путей. И после того, как все внутри них, вне них, вокруг них, над ними сказало им: «Это не путь»,
все они должны, после того, как они пройдут немного в свете огня и искр, которые они зажгли, получить от руки Божией то, что они лягут в печали, Ис. 50:11. Посмотрите, какие потери они понесли, Мих. 6:6, 7. Но здесь Евангелие восходит, как солнце во всей своей яркости, рассеивая всю тьму и туман и очевидно провозглашая праведность, удовлетворяющую всем желаниям и всем замыслам души, — праведность, соответствующую святости Божией. , отвечая Его справедливости, становясь нашей, выражая благость, благодать и любовь Божию, посредством чего прославляются все святые свойства Его природы и охраняются наши души. И это праведность Христа, как в том, что Он сделал и пострадал за нас, так и вместо нас, вмененная нам или засчитанная нам за нашу праведность через веру в Него. Об этом говорится только в Евангелии; и действительно, все Евангелие есть не что иное, как провозглашение его природы, причин, следствий и последствий. Поэтому главным образом Евангелие называется «словом праведности», как та благословенная тайна истины, в которой праведность Бога, Христа и человека встречаются и сосредотачиваются во вечную славу Божию, в честь Христа, и наше спасение.
3. В декларативном смысле это слово праведности, потому что его учение ясно и в высшей степени учит и наставляет нас быть праведными с той праведностью, которая состоит во всеобщей святости и плодотворности в добрых делах; то есть в исполнении всех обязанностей по отношению к Богу и человеку.
Это также называется нашей праведностью, и в ней нам заповедано быть праведными, 1 Иоанна 3:7. И хотя закон учит и предписывает всем обязанностям праведности и святости, Евангелие делает их более совершенными, полными и ясными. Ибо там полнее разъясняется их природа, более ясными, ясными и очевидными становятся указания, поучительные для их надлежащего исполнения, а исполнение их осуществляется гораздо эффективнее, чем по закону. Учение Евангелия — это универсальное учение о святости и праведности, не допускающее ни малейшего одобрения, снисхождения или устроения, под каким бы то ни было предлогом, к малейшему греху, но осуждающее самые сокровенные расстройства сердца с той же строгостью, с какой оно осуждает внешнее совершение фактического греха и не допущение освобождения от каких-либо обязанностей. См. Тит. 2:11, 12. И больше ничего не требуется от нас в этом мире, кроме того, чтобы наша речь была такой, как подобает Евангелию. И те, кто под каким-либо предлогом делает это служением греху и неправедности, понесут свой собственный суд.
Снова; Это эффективное «слово праведности», поскольку оно является инструментом сообщения нам праведности или того, чтобы сделать нас праведными. Для,
—1. Возьмите нашу праведность за то, чем мы праведны перед Богом, праведность Божию во Христе, и она предлагается или сообщается нам только через обетования Евангелия, Деяния 2:38, 39.
2. Вера, посредством которой мы получаем эти обетования и Христа в них с праведностью к жизни, действует в нас проповедью Евангелия, Рим. 10:17. И 3. Тем самым в нас совершается наше освящение и святость, Иоанна 17:17. Какие вещи следует объяснить более подробно, как не то, что теперь я должен сократить свою речь; а потому, по всем этим причинам и по отношению ко всем другим реальным аспектам, Евангелие само по себе и для нас является словом праведности. Поэтому,-
Обс. II. То, что это «слово праведности», является большим усугублением небрежности людей, живущих в устроении Евангелия.
Чтобы продемонстрировать это, апостол здесь называет это так, чтобы такие люди знали, чем они пренебрегают и презирают. Не обращать внимания на какое-либо послание от Бога, не внимать ему усердно, не использовать и не следовать ему до должной цели – это величайшее оскорбление божественного Величества; но хотя это послание от Бога является таким словом праведности, в котором заключены все заботы о праведности Божией и нашей собственной, это и есть слово праведности.
высшее раздражение, на которое способно наше непослушание. Учтите также:
Обс. III. Что Бог требует от всех тех, кто живет в устроении Евангелия, чтобы они были «искусны в слове праведности».
Здесь порицаются те, кто после времени, проведенного в слушании, все же оказался «неумелым» в этом; и это часть того великого и сурового обвинения, которое апостол в этом месте предъявляет некоторым евреям.
Итак, это умение в Евангелии, которое требуется от нас, касается либо доктрин, либо вещей. Поскольку учение Евангелия соблюдается, значит, речь идет о практическом знании. Как оно уважает вещи, так это и опыт. И на это обращает внимание слово в оригинале; отсюда мы помещаем на полях как истинное значение слова «не имеет опыта». Я не буду абсолютно исключать ни одно из этих значений. А что касается первого, то есть навыка, поскольку это практическое знание, то это способность, готовность или ловкость использовать вещи в своих целях. Оно предполагает концептуальное знание их природы, использования и цели и утверждает способность и ловкость использовать их соответствующим образом; так же, как тот, кто искусен в ремесле или тайне, способен использовать правила, инструменты и инструменты для достижения поставленной цели. Поэтому в предлагаемой обязанности предполагается, что человек обладает знанием учений Евангелия; и требуется, чтобы он был в состоянии легко управлять ими для достижения поставленных целей. Чтобы понять природу этого долга, мы должны задуматься над тем, каковы цели Евангелия, относительно которых от нас требуется, чтобы мы умело использовали и совершенствовали его истины. Я назову только троих из них:
1. Увеличение и утверждение нашей веры. Для нас нет ничего более важного, и сделать это можно иначе, как посредством слова Евангелия. Так впервые зарождается вера; и только благодаря этому он питается, укрепляется и увеличивается. Это семя, это пища, это жизнь веры. В чем же состоит требуемая от нас ловкость и способность использовать учение Евангелия для укрепления и сохранения нашей веры? Его можно свести к этим трем главам:
—

(1) Очищение и должное применение его надлежащего объекта. Христос является особым, непосредственным и надлежащим объектом веры, и через Него мы веруем в Бога, 1 Пет. 1. Теперь он во всех отношениях как таковой, в своем лице,
служения, работа, праведность, явленные, провозглашенные и предложенные нам в учении и обетованиях Евангелия. В этом, следовательно, состоит наше умение в слове праведности, в том, чтобы иметь наготове и должным образом с верой применять учение и обетования, касающиеся Христа и Его посредничества. Это пища для веры, благодаря которой она возрастает и укрепляется благодаря подлинному и правильному упражнению веры, 2 Кор. 3:18. А там, где этого умения недостает, где люди не могут из своих собственных запасов ежедневно представлять свою веру подходящими предметами, как это предусмотрено в учении и обетованиях Евангелия, она придет в упадок, и все плоды ее увянут.
(2) Это умение пользоваться словом праведности проявляется в сохранении веры посредством сопротивления искушениям, возникающим против нее. Великий способ сохранить веру во время нападок сатаны — это иметь наготове какое-нибудь подходящее и своевременное слово из Евангелия, которым можно помочь и воодушевить ее. Тогда вера сможет поднять свой щит, и раскаленные стрелы сатаны угаснут. Так поступил и Сам Господь наш Иисус Христос в своем искушении. Как только сатана предпринял на него какое-либо нападение, он тотчас же отразил его оружие и укрепил свою веру подходящим словом из Писания, все сокровища которого были открыты для него, который был «быстрым разумом в страхе перед ГОСПОДИН." Поэтому тот, кто искусен в Евангелии, будет готов и сможет ловко управлять своевременными заповедями, обещаниями, предостережениями, наставлениями и противопоставлять их всем предложениям сатаны ради сохранения и безопасности своей жизни. вера. Другие будут в растерянности и не будут знать, что делать, когда их постигают искушения; да, они обычно сбиваются с толку в своей собственной тьме и собственных рассуждениях, пока не попадутся в сети лукавого. В Писании есть своеобразное противоядие против яда всякого искушения или внушения сатаны. Если они у нас наготове и мы умеем их применять, это будет нашей безопасностью или нашим исцелением.
(3) Только таким образом вера защищена от «хитрых уловок людей, которые подстерегают, чтобы обмануть». Известно, как разнообразно и постоянно посягают на веру хитрости, насилия и софизмы соблазнителей; как, например, те, кто «заблуждались в истине, говоря, что воскресение уже прошло». И в чем проблема? «Они ниспровергают веру некоторых», как 2 Тим. 2:18. То же самое можно сказать и обо всех других
важные доктрины евангельской истины. И мы видим, какой хаос был произведен этим способом среди профессоров; как в наши дни этим была повержена вера не только некоторых, но и множества людей. И причина в том, что они не были искусны в слове праведности и не знали, как извлечь из этого журнала священных истин то, что было необходимо для защиты их веры. Священное Писание было «башней Давидовой, построенной для оружейного склада, в которой висит тысяча щитов, все щиты сильных людей». Для защиты веры приготовлено в изобилии оружие, если только мы будем готовы и умело обращаться с ним.
Можно сказать с уверенностью, которую подтверждает истина, что причины, по которым так много людей отступают от веры Евангелия в папство, квакерство и т.п., можно свести к этим двум главам: [1] удовлетворение какой-то особой похоти, извращенного юмора или склонности; и, [2.]
Недостаток искусства в слове праведности, как таковое: все остальные притворства являются лишь тенями и прикрытиями этих двух причин отступничества.
Итак, есть два типа людей, отпадающих от веры:
[1] Такие, которые преимущественно обольщают себя своими собственными похотями и интересами. Ἄνθρωποι κατεφθαρμένοι τὸν νοῦν, ἀδόκιμοι περὶ τὴν πίστιν, 2
Тим. 3:8; 1 Тим. 6:5; – люди развращенного ума, которые отвергают и отвергают истину из любви к своим похотям и грехам. И,-
[2] Такие, которые обмануты и прельщены; и они ἄκακοι, не злобные извращенцы, Рим. 16:18, но неустойчив, потому что неумел в слове.
Есть два способа, или два случая, когда нам необходимо защитить свою веру от противодействия людей, и оба они зависят от нашей искусности в слове:
[1] Когда нам нужно доказать и подтвердить против них истину. Так и об Аполлосе сказано, что «он сильно убедил Иудеев, доказав Писаниями, что Иисус есть Христос» (Деян. 18:28). Но как он смог это сделать? Потому что он сам был «сильен в Писаниях», стих 24; то есть он был готов и искусен в слове праведности, и это при том, что он был всего лишь частным учеником.
[2] Когда мы должны защищать его от противодействия противников, и их уста невозможно заткнуть иначе. Если люди будут лишь искусны и готовы к чтению Священного Писания, хотя и лишены всех преимуществ учености, то невозможно выразить, насколько они смогут (а такие люди были) свести на нет всю софистику самых изощренных противников истины.
Не обладая этой способностью, мужчины лгут, чтобы следующий соблазнитель схватил их как добычу. Поэтому, не прибегая к предписанным здесь обязанностям, мы можем легко увидеть, каково во всех отношениях наше состояние в отношении нашей веры.
2. Следующей целью евангельских учений, для реализации которой нам необходим этот навык, является руководство нами во всем ходе выполнения нашего долга, чтобы мы не сбивались с пути и не терялись в нем. . Слово — это наше правило, наш путеводитель, наш свет во всем нашем хождении перед Богом; но если мы не знакомы с ним, если мы не готовы использовать и применять его, мы никогда не сможем ходить твердо и прямо.
(1) Это наш путеводитель на протяжении всей нашей жизни. «Уставы твои, — говорит Давид, — это люди моего совета», те, с кем он советовался во всех случаях. Те, кто искусны в слове, в его постановлениях, указаниях и наставлениях, имеют правило в готовности ко всем случаям службы и во всем ходе своих дел. Путь, по которому им следует идти, все равно будет показан им; в то время как другие блуждают во тьме и в лучшем случае идут «на случай» или на риск с Богом; что мы переводим как «поступающий против него», Лев. 26:21.
(2) В особых трудных случаях, которые часто выпадают нам в ходе нашего разговора в этом мире. Таких, как эти, люди, не искушенные в слове, либо запутывают их и наполняют их недоумениями, так что они находятся в тупике и не знают, что делать, либо яростно и самонадеянно прорываются сквозь них, чтобы ранение их совести и ожесточение их духа против чувства греха. Но тот, кто хорошо знаком с этим словом и способен ловко применить его ко всем обязанностям, выпутается из этих затруднений должным образом; ибо с нами не может случиться ни один подобный случай, но в Писании есть правила и указания, которые помогут нам безопасно пройти через это, если мы будем умелы в их применении.
(3) От этого зависит правильное исполнение всех обязанностей по отношению к другим, и
без этого мы более или менее терпим неудачу во всех из них. Следовательно, мы имеем возможность увещевать, увещевать, наставлять, утешать и обличать тех, о ком мы заботимся, и при этом с такой властью, которая может оказать влияние на их умы и совесть. Без этого мы не знаем ни истинной природы, ни оснований, ни причин какого-либо долга, который мы выполняем по отношению к другим, и не можем использовать те вещи, которые только сделают то, что мы говорим или делаем, эффективным. Итак, как в отношении возрастания и сохранения нашей веры, так и в отношении всех наших обязанностей, всего нашего послушания, необходимо, чтобы мы были искусны в слове праведности.
3. От этого зависит утешение в беде. Это Священное Писание является единственным хранилищем. Все, что взято из каких-либо других запасов и использовано для этой цели, есть лишь суета и пена. Здесь сохранены все источники, начала, причины, причины, доводы для истинного утешения души в беде. А в каких различных случаях и как часто происходят такие случаи, когда мы нуждаемся в особенном утешении, мы все знаем по опыту. И во всех них неизбежно нам придется либо оставаться во тьме и печали, либо искать облегчения, которые хуже наших бед, если у нас не будет наготове тех оснований для твердого утешения, которыми хранится Писание. Но каковы бы ни были наши скорби или скорби, как бы они ни усугублялись и не усиливались, каковы бы ни были их обстоятельства, по какой бы причине они ни возникли, от грехов или страданий, наших собственных или чужих, о которых мы заботимся, если мы искусны в слове праведности, мы можем во всякое время и в любом месте, в тюрьмах, подземельях, ссылках, иметь наготове средства для поддержки и освежения наших душ. И это я счел уместным добавить для открытия важности этого долга, недостаток которого здесь порицается в Послании к евреям нашим апостолом.
Снова; это слово означает «недостаток опыта», и поэтому оно уважает суть Евангелия. О них сказано: «Они не имеют опыта слова праведности»; то есть о содержащихся в нем вещах и их силе. И в этом смысле оно также заслуживает нашего внимания; ибо отсутствие этого опыта там, где у нас было для него время и средства, является одновременно и нашей большой ошибкой, и нашим большим недостатком. Под этим опытом я подразумеваю духовное ощущение, вкус или наслаждение от
доброта, сладость, полезное превосходство истин Евангелия, вызывающие расположение наших сердец к Богу и заставляющие нас прилепляться к Нему с радостью и постоянством. И этот опыт, столь полезный и полезный, состоит в трех вещах:
1. Тщательное сочетание обетований с верой. Я не буду подробно останавливаться на этом, потому что я прямо сказал об этом во втором стихе четвертой главы. Короче говоря, это то живое действие веры, которое Священное Писание выражает через «вкушение», «есть», «питие»; что дает реальное объединение того, причастниками чего мы стали. Когда вера усердно действует на обетования Божьи, так что разум или душа наполняются их делами, и добродетель исходит из них во всех своих действиях, так как на них будет влиять каждый объект, которым они наполнены. , то в основу закладывается их опыт. Именно это имеет в виду апостол, Еф. 3:17: «Чтобы верою вселился Христос в сердца ваши». Вера, своими частыми живыми действиями на Христа, как бы приводит его к постоянному пребыванию в сердце, где он всегда проявляет свою силу и действие своей благодати.
2. В духовном смысле превосходства того, во что верят, чем затрагиваются и наполняются чувства. Это наш вкус, как Господь милостив. И поэтому о нас говорится, что мы «исполнены радости в вере», а также «любовь Божия излилась в наши сердца»; которые вместе с другими вещами той же природы относятся к этому опыту. И никакой язык не может выразить того удовлетворения, которое душа получает от благодатного сообщения чувства божественной благости, благодати и любви к ней во Христе, откуда она «радуется радостью неизреченной и полной славы». И это отличается от бессмысленных радостей лицемеров. Все они происходят извне, случайны, зависят лишь от чего-то особенного в устроении слова и от некоторых обстоятельств своего собственного состояния, которым они соизмеримы; не вовлекая сердце в большую любовь и более твердую приверженность Богу, но полностью стремясь к удовлетворению чувств в настоящем. Но та любовь, восторг и радость, которые являются частью или следствием духовного опыта, имеют свой корень внутри, а именно, в тех действиях веры, которые мы ранее описали.
Это плоды и цветы его, которые могут возбуждаться внешними событиями, но не проистекают от них; и потому они пребывают,
хотя склонен к депрессиям и перебоям. Но, конечно, они всегда увеличивают нашу любовь к Богу и укрепляют нашу приверженность Богу.
3. В экспериментах с силой слова во всех случаях, особенно если это слово праведности. Здесь можно было бы привести множество полезных примеров; Я упомяну только два:
(1) В этом чувствуется сила слова, дающего мир с Богом. Это труднее всего на свете внушить человеку, действительно и серьезно убежденному в вине греха. Много способов такой человек не может не попробовать, чтобы найти отдых и удовлетворение; но все после некоторых тщетных обещаний заканчиваются разочарованиями. Но когда душа действительно приближается к тому пути, к которому ее ведет Евангелие, то есть когда она смешивает его с верой, как словом праведности, –
авторитет слова в совести гарантирует ей, что ее мир тверд и устойчив. Это значит испытать слово, когда мы обнаруживаем, что наши души удовлетворены и укреплены его властью против всех противодействий, что через Христа мы приняты Богом и находимся в мире с Ним.
(2) Удовлетворяя сердце, выбирая и предпочитая духовное, невидимое и вечное существующему, и предлагая нам безопасность непосредственного наслаждения им. Когда мы удовлетворены тем, что это хорошо для нас, что для нас лучше всего отказаться от нынешних земных вещей, которые мы видим и осязаем, и прекрасно знаем комфорт, пользу и выгоду от тех вещей, которых не видит глаз. ни увидены, ни ухо не услышаны, и не могут они какими-либо собственными рассуждениями иметь место в представлениях наших сердец, только на основании авторитета слова, свидетельствующего о превосходстве и достоверности этих невидимых вещей, тогда проведем мы опыт сила слова. Теперь, поскольку предполагаемый опыт состоит из этих вещей, легко понять, насколько оно важно и насколько наш долг - стремиться к нему.
В 14-м стихе, который завершает предложенную антитезу и в котором апостол излагает свою речь по этому поводу, выражены четыре вещи:
—1. Субъект, о котором он говорит, в противоположность тем, кого он назвал νήπιοι, или «младенцами»; а это οἱ τέλειοι, «совершеннолетние». 2. Пища, подходящая для них, в отличие от
молоко младенцев; и это στερεὰ τροφή, — «крепкое мясо», или здоровая, твердая пища. 3. Описание их с объяснением того, что сказано о пригодности для них крепкого мяса; и это потому, что они таковы, что имеют αἰσθητήρια γεγυμνασμένα, — «их чувства развиты для различения добра и зла», что относится к описанию субъекта предложения, «совершеннолетние». 4. Средства, с помощью которых они пришли в это состояние; это было διὰ τὴν ἕξιν, — «по привычке»,
«использование» или «практика» у них были. И эти вещи необходимо объяснить.
1. Τέλειοι, в отличие от νήπιοι, естественно, — это лица взрослые, повзрослевшие, достигшие «совершеннолетия». Итак, наш апостол возражает, Еф. 4:13, 14. Он хотел, чтобы мы пришли через познание Бога εἰς ἄνδρα τέλειον, — «к совершенному человеку»; что мы больше не должны быть νήπιοι, «детьми», подбрасываемыми вверх и вниз: эти вещи в обоих местах следует понимать с моральной точки зрения. Итак, как νήπιοι — это люди слабые, невежественные и неустойчивые в духовных вещах, так и τέλειοι — это те, чье понимание расширено, а умы сосредоточены на познании Христа или тайн Евангелия.
Τέλειος также, безотносительно к νήπιος, взятому абсолютно, есть «совершенный и полный», такой, для которого нет недостатка ни в чем. ם מ
יִ תָּ, «целое число»,
«прямая мышца»; «честный», «искренний», «идеальный». В этом смысле они были названы
«совершенные» по Ветхому Завету, которые были честными и искренними в своем послушании. Но в целом это не то совершенство, которое здесь предполагается; ибо оно уважает только особую квалификацию ума в отношении истин Евангелия. Об этом говорит наш апостол в 1 Кор. 2:6, Σοφίαν
λαλοῦμεν ἐν τελείοις, — «Мы говорим мудрость» (то есть возвещаем тайны Евангелия) «среди совершенных»; то есть такие, чьи умы, будучи свободными от развращенных предрассудков, просвещаются Духом Божьим и сами тем самым посвящаются в тайны Христовы. И их он впоследствии называет «духовными людьми», или теми, кто принял Духа Христова, посредством которого мы познаем то, что даровано нам от Бога, стихи 12, 15.
И в этом совершенстве тоже есть степени, ибо оно не абсолютно. Ибо то, что есть так, апостол отрицает, что оно было в нем самом, Фил. 3:12.
В гораздо меньшей степени оно есть у любого из нас или достижимо для нас. Но «каждому из нас дана благодать по мере дара Христова». Равный
мера не предназначена для всех, Еф. 4:13. У каждого есть свой размер, рост или возраст, к которому он должен прийти. Таким образом, каждый может вырасти «совершенным человеком», хотя один будет выше и сильнее другого.
И довести каждого до совершенства по мере его — вот цель дела служения, Кол 1:28. Поэтому, когда какая-либо благодать доведена до постоянного искреннего проявления, она называется «совершенной» (1 Иоанна 4:18).
Поэтому здесь τέλειοι, «совершенные» или «совершеннолетние», — это такие, которые были научены учению Евангелия и, проявляя усердие в его изучении, добились хороших успехов в соответствии со своими средствами и способностями, в познании Христа и Его воли Στερεὰ τροφή. 2. К таким слушателям принадлежит «крепкая пища»; то есть оно должно быть предоставлено им и предложено им. Это полезно для их состояния и состояния. Что подразумевается под этим сильным мясом, пищей или питанием, уже было объявлено.
3. Присоединяется причина, по которой этим людям принадлежит острая пища; или, вернее, добавляется дальнейшее описание, откуда видно, что так оно и есть. У них «чувства тренируются, чтобы различать добро и зло». И мы должны спросить: (1) Какие чувства предназначены для этого. (2) Как они применяются. (3) Что значит различать добро и зло.
Еще. (1) Во-первых, намек все еще сохраняется между младенцами и взрослыми. У младенцев есть все органы чувств. Ибо αἰσθητήρια — это собственно «чувственные органы», органы внешних чувств. У этих младенцев есть даже глаза, уши и тому подобное. И они имеют свой внутренний смысл в своем принципе. Но они не знают, как использовать их с какой-либо выгодой. Они не могут по своему вкусу отличить пищу хорошую и полезную от вредной и вредной.
А предназначенные чувства — это способности понимать и судить о духовных вещах; способности ума различать, судить и принимать решения относительно них. А они в нескольких степенях действительно есть у всяких слушателей, у младенцев и у совершеннолетних. Но,-
Γεγυμνασμένα. (2) У совершеннолетних эти чувства суть γεγυμνασμένα,
«тренировался». В этом заключается различие. У малышек они не такие. Следовательно, они не готовы и не торопятся в своих действиях в отношении своих собственных целей.
Они не могут ни вынести правильного суждения о духовных истинах, ни должным образом
постигать тайны Евангелия, когда им предлагается; и это потому, что интеллектуальные способности их разума не проявляются в духовном отношении к ним. И это слово обозначает не фактическое упражнение, а ту готовность, способность и приспособленность к чему-либо, которая достигается усердным упражнением; как обученный солдат готов к своему долгу, или борец к наградам (отсюда и намек) к своим стремлениям.
Поэтому, чтобы наши чувства упражнялись так, как задумано, значит, чтобы наш разум и ум посредством постоянного, усердного изучения, медитации, молитвы, слышания Слова и подобных средств увеличения благодати и познания были готовы , пригодные и способные воспринимать духовные истины и превращать их в пищу для наших душ. Отсюда следует, что они упражняются таким образом:
Πρὸς διάκρισιν καλοῦ τι καὶ κακοῦ. (3.) Πρὸς διάκρισιν καλοῦ τε καὶ
κακοῦ, «к различению добра и зла». Διάκρισις, — точное суждение, устанавливающее различие между предлагаемыми нам вещами; определение правильного различения различной природы вещей.
И то, в отношении чего здесь проявляется эта способность суждения и определения, есть добро и зло. Но поскольку апостол говорит о доктринах и положениях истины, можно было бы ожидать, что он сказал бы: «к различению или суждению о том, что истинно, а что ложно». Но [1] упоминание о пище, которое он продолжает повторять, требует, чтобы оно было выражено именно так. Из того, что нам предлагается или может быть предложено в пищу, что-то полезно и питательно, что-то вредно и вредно; первое добро, второе зло. [2] Хотя первое рассмотрение учений заключается в том, истинны они или ложны, тем не менее, при таком предположении, основное внимание в них касается их предмета, будь то добро или зло для наших душ, направлено ли оно к нашему назиданию. или разрушение. Но если пищей являются слова Божии и в них нельзя предполагать никакого зла, то какая нужда в этой способности различать добро и зло? [1] Сходство требовало уважения к обоим, потому что нам можно предлагать и предлагать пищу обоих видов. [2] Хотя в Писании и в пророчествах Божьих нам не приготовлено ничего, кроме добра, тем не менее, эта способность судить или различать добро и зло необходима нам в устроении их. Ибо, во-первых, некоторые могут предложить нам это как взятое из Писания, что на самом деле не так и что не полезно.
пища, а всего лишь яд для душ человеческих. Таковы те вредные и отвратительные мнения, которые высказывают люди с развращенным умом, утверждая, что они вытекают из Писания, в котором они действительно осуждаются.
Или, во-вторых, без этой духовной способности мы сами можем неправильно понять или неправильно применить то, что истинно в его предложении, в результате чего это может стать злым и вредным для нас. Чтобы избежать этих опасностей, необходимо тренировать наши чувства для различения добра и зла.
Посему эти совершеннолетние люди являются теми, кому подобает проповедовать тайны Евангелия, и особенно те, что касаются священства и жертвы Христа, поскольку их умы и понимание настолько заняты евангельскими вещами, что они способны правильно судить о вещах, предложенных им, распознавая их доброту и пригодность для питания своей души, а также обнаруживать, что является злом, и отвергать его.
4. Эта способность достигается διὰ τὴν ἕξιν, «в результате применения». Ἕξις - это
"привычка;" а привычка — это твердая, укоренившаяся склонность, дающая готовность и легкость в действиях, направленных на достижение соответствующей цели. Апостол имеет в виду такую привычку, которая приобретается с помощью упражнений и упражнений; откуда мы переводим его «использование». Первый принцип, или источник духовного света, наполняется Святым Духом. Совершенствование этого в устойчивую привычку происходит посредством постоянных и непрерывных упражнений. Эта привычка или употребление учитывает все пути и средства, предназначенные для нашего возрастания в познании тайн Евангелия. Ибо благодаря этому разум, привыкший к чувствам слова Божия, получает возможность правильно судить о том, что ему предлагается. Далее следуют следующие наблюдения, проясняющие смысл слов, которыми мы завершаем изложение этой главы:
Обс. I. Слово Евангелия в его устроении является пищей для душ человеческих.
Предположение об этом проходит через всю речь апостола, и о нем время от времени говорилось раньше; но поскольку это то, что ведет и определяет смысл этого стиха, что касается того, что в нем поучительно, то к нему следует еще раз коснуться. Во всех верующих возникает новая духовная жизнь, жизнь, посредством которой они живут для Бога. Единственный
Внешним средством, используемым Богом для сообщения нам этой жизни, является слово Евангелия, 1 Пет. 1:23; Иакова 1:18. Эту жизнь Бог заботится сохранить. Это новое творение, то, что в нас «рождено от Бога», благодаря чему мы приняты в Его семью. И Бог не будет рождать, а затем допускать, чтобы рожденное от Него голодало. Теперь каждая вещь увеличивается и поддерживается теми же средствами, посредством которых она зарождается или начинается. Поэтому обеспечение, которое Бог обеспечивает для этого нового творения, пища, которую Он готовит для него, — это Его слово, 1 Пет. 2:1–3.
От этого безусловно зависит сохранение нашей духовной жизни, наш рост, возрастание и сила. Следовательно, где бы у Бога ни была церковь, там Он сохранит Свое слово. А там, где он это полностью отнимет, у него больше не будет ни семьи, ни церкви. Итак, когда женщина из-за преследований дракона была изгнана в пустыню, в мрачное и тяжелое состояние, тем не менее Бог позаботился о том, чтобы она там была накормлена (Отк 12:6). Она никогда не была полностью лишена пищи слова. Правда, условия, которые он здесь делает, иногда более обильны, а иногда более скудны; однако он никогда не допустит, чтобы его так отдалили от кого-либо, что принадлежит ему, иначе прилежная рука найдет достаточно хлеба.
И без дальнейшего расширения мы можем узнать отсюда множество вещей:
1. Никакого суда не следует бояться и осуждать так, как лишение устроения слова. Никакой суд не похож на голод: «Убитые мечом лучше убиенных голодом, ибо они чахнут, пораженные отсутствием плодов на поле» (Плач. 4:9.
И никакого голода, подобного словесному, который Бог угрожает как тягчайшее из Своих наказаний (Ам 8:11). Этого следует бояться выше всего остального, как душу следует предпочитать телу, а духовную жизнь — выше естественной. Лишиться пищи души нашей — самое ужасное из всех страданий. И нам следует принять во внимание, что, когда Египет был в самом разгаре своего изобилия, которым, без сомнения, достаточно злоупотребляли, именно тогда на пороге был всепоглощающий голод.
2. Никакая временная милость не может быть так подвержена злоупотреблениям, как полнота хлеба. Это, в сочетании с гордостью и праздностью, которые обычно сопровождают его в мире, породило грехи Содома, Иез. 16:49. То же самое и с полнотой этой духовной пищи: духовная гордость и духовная леность склонны расти вместе с ней, развращать ее и злоупотреблять ею. Требуется много мудрости и внимательности, чтобы
правильно управлять собой при обильном устроении слова, каким мы наслаждаемся в настоящее время. Некоторые, по-видимому, горды и нежны, распутничают под наслаждением, так что здоровая пища презирается ими; ничто не поможет им, кроме некоторых ядовитых лакомств нежного и глупого воображения. А некоторые ленивы, думают обо всех трудностях и слишком много берут за слово. Любопытство и лень в наши дни не сулят ничего хорошего. Я почти убежден, что большинство египтян высмеивали Иосифа, когда видели, как он делал такие усердные и обширные приготовления в годы изобилия, когда в течение столь долгого времени «земля рождалась горстями». Если они не считали его труд совершенно ненужным, то почему они не поступали так же, почему не заботились о себе? Поэтому научитесь у Него настолько, насколько это возможно, чтобы запастись этой духовной пищей во время изобилия, чтобы у вас были запасы для использования в приближающийся злой день.
3. Те, кто любыми способами пытаются воспрепятствовать устроению слова, стараются уморить души людей голодом. Они держат у себя пищу, без которой они не могут жить. Будет ли это сделано по небрежности, невежеству или неспособности тех, кто берет на себя роль управителей Бога, но не имеет в своем распоряжении ничего из Его обеспечения, или же это будет сделано из настоящей ненависти к Слову, жестокость ужасна. , и преступление будет отомщено. Народ проклянет того, кто копит зерно во время голода; и Бог проклянет тех, кто в любое время задерживает у других хлеб жизни.
4. Слово следует уважать, ценить и искать как нашу повседневную пищу.
Небрежность и беспечность о пище нашей души есть слишком великое свидетельство того, что в нас нет начала жизни. Не думайте слишком много о своих болях.
Обс. II. Хотя слово есть пища, очевидно, что оно не принесет пользы нашим душам, пока не будет съедено и переварено.
Здесь оно называется τροφή, «питание»; какая пища бывает не такой, как ее готовят, а такой, какой ее получают. Когда манну собирали и хранили, но не ели, она «смердела и плодила червей». Мы видим, что некоторые прилагают большие усилия, чтобы
приди и услышь слово. Это всего лишь сбор манны. Что ты с ним делаешь потом? Если оно будет лежать рядом с вами, оно будет бесполезным. Но то, что требуется для еды и пищеварения, было, насколько я помню, уже объявлено.
Обс. III. Иметь тягу к глубочайшим тайнам Евангелия или самым прочным учениям истины и уметь их с пользой усваивать — это свидетельство процветающего и здорового состояния души.
Вот суть характера, который апостол дает здесь таким людям; и он обвиняет этих евреев в том, что они не были таковыми, и поэтому такими должны быть все мы, живущие в обстоятельствах и преимуществах, подобных их. Это свойство цветущей души, хорошо учащегося в школе Христовой. Он, естественно, склонен желать провозглашения наиболее весомых и существенных истин Евангелия; от них он особенно радуется и получает от них пользу; тогда как, если вы берете других за рамки молока или первых принципов, они обычно терпят убытки и получают очень мало пользы от того, что вы можете для них сделать.
Но все же иногда в духовном оно выпадает так же, как и в естественном. Некоторые люди, находящиеся в состоянии болезни или расстройства, у которых испорчен аппетит и вкус, испытывают сильное желание и порывистую тягу к крепкой пище; которое им никоим образом не подходит и которое, когда они его едят, только усиливает их недомогание и усиливает их расстройство. Так некоторые, совершенно неспособные к правильному пониманию и должному раскрытию глубоких тайн Евангелия, тем не менее из гордости и любопытства пренебрегают и презирают то, что подходит для их назидания, и не желают ничего, наслаждаются ничем, кроме того, что выше их и даже вне их досягаемости. Чтобы мы не обманулись и не обманулись здесь, я укажу некоторые различия между свойством здоровых, процветающих и здоровых душ, желающих, наслаждающихся и извлекающих пользу из крепкой пищи евангельских тайн, и непомерным стремлением духовно больные и расстроенные умы после того, что им не подходит:
1. Желания и аппетиты первых всегда держатся в пределах того, что написано и ясно открыто в Слове; ибо мы показали, что самые глубокие тайны имеют самые ясные откровения. Предложите им что-нибудь, о чем прямо не свидетельствует слово, и они обратятся.
от него как от яда. Они научились во всем «думать трезво»,
по аналогии с верой, Рим. 12:3. Они хотели бы быть мудрыми, но в трезвости, а не сверх написанного. Но для другого рода, если что-то новое, любопытное, кажущееся мистическим, удаленное от здравого смысла и представлений христиан, без всякого должного рассмотрения, является ли это истиной Божией или нет, то именно за этим они и гонятся с жадностью. и поймать пустое облако. Их главное дело — «вторгаться в то, чего они не видели, тщетно гордясь своими плотскими помышлениями» (Кол. 2:18).
2. Первые, после провозглашения и открытия каких-либо глубоких и важных тайн Евангелия, сильно охвачены святым восхищением и благоговением перед Богом, Чьим все это является. Итак, наш апостол, рассмотрев в 9-й, 10-й и 11-й главах своего Послания к Римлянам о глубоких тайнах избранной благодати и ее последствиях, он завершает всю свою речь восхищением Богом и приписывание ему славы, гл. 11:33–36. То же самое происходит со всеми святыми и смиренными душами, получившими наставление и видение тайн Евангелия в том чудесном свете, в который они переведены. Другие удовлетворяются своими собственными рассуждениями, не особо затрагиваясь величием и славой Бога в том, что, по их мнению, они знают.
3. Первые находят настоящую пищу и питание в этом крепком мясе, так что их вера укрепляется, их любовь увеличивается, а святость продвигается ими в их душах. На опыте они обнаруживают, что такие вещи не только звучат в их ушах или всплывают в их сознании при представлении о них, но что действительно и истинно их вера питается ими; и вся их душа, затронутая ими, ободряется и направляется ими в ходе их послушания. Другие, чьи желания проистекают из гордыни и любопытства, не находят ничего из этого; и поэтому их зудящие уши готовы, а их пытливые умы удовлетворены, и они не обращают на них внимания. Следовательно, трудно увидеть одну из этих воображаемых личностей плодотворной или полезной; они также не могут нести ту часть ига Христова, которая требует постоянного проявления веры и любви.
4. Первые всегда более и более смиряются, вторые более
и еще более возгордились от того, чего они достигли. Но мне не следует распространяться дальше об этих вещах. Остаются еще два наблюдения, назвав которые, мы закончим наши рассуждения об этой главе.
Обс. IV. Усердное упражнение нашего разума в духовных вопросах духовным образом является единственным средством, которое принесет нам пользу от слышания Слова.
Когда наши духовные чувства тренируются посредством постоянного использования, они готовы принять, принять и улучшить то, что им предлагают. Без этого мы будем тупы и медлительны в слухе — порок, столь сурово порицаемый здесь.
Обс. V. Духовное чувство верующих, хорошо развитое в слове, является лучшим и наиболее необманчивым помощником в суждении о том, что хорошо или плохо, что истинно, а что ложно, что им предлагается.
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